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15++» Wir miissen tief Atem holen und uns an den starken,
lebendigen Quellen erquicken, die in ewiger Frische spru-
deln. Wo anders finden wir die, es sei denn an der Wiege
unserer Rasse, auf den heiligen Gipfeln, von denen hier
Indus und Ganges niederstrdmen und dort Persiens Wild-
biche — die Stréme des Paradieses? Alles ist eng im Ok-
zident. Griechenland ist winzig: ich ersticke darin. Judia
ist diirr: ich verschmachte. LaBt mich ein wenig nach dem
Hohen Asien blicken und in die Tiefe des Orients! Dort
weiB ich mir eine ungeheure Welt der Dichtung, weit wie
das indische Meer, gesegnet, sonnengolden, ein Buch gétt-
licher Harmonie ohne MiBklang. Lieblicher Frieden
herrscht daselbst und noch inmitten der Kimpfe unend-
liche Sanftmut, schrankenlose Briiderlichkeit, die alles Le-
bende einschlieBt, ein Ozean (ohne Boden noch Ufer) von
Liebe, Erbarmen, Wohlwollen. Ich habe gefunden, was ich

suchte: die Bibel der Giite!*
Michelet
Bibel der Menschlichkeit, 1864.



Der treuen Gefihrtin
bei dieser Odyssee im Reiche der Seele,
meiner Schwester Madeleine,
ohne die ich solch lange Reise
nicht vollbracht hitte.
Januar 1929.
R. R.



Bei der Abfassung der beiden im allgemeinen Titel
dieses Bandes angezeigten Biicher wurde ich bestindig von
der Ramakrishna-Mission mit Auskiinften unterstiitzt, alle
zweckdienlichen Materialien wurden mir freundlich zur
Verfiigung gestellt. Besonders verpflichtet bin ich dem ver-
ehrungswiirdigen gegenwirtigen Oberhaupte des Belur
Math und des Ordens, Swami Shivananda, der die Giite
hatte, mir seine personlichen Erinnerungen an den Meister
mitzuteilen; — Dank schulde ich auch dessen frommem
unmittelbaren Schiiler und Evangelisten, Mabendra Nath
Gupta, dessen Namen sich bescheiden hinter einer bloBen
Initiale verbirgt; dann dem jungen, gotterfillten Ge-
lehrten Boshi Sen, der zugleich ein Schiiler von Sir J. C.
Bose und des Vivekananda war, und welcher mir, mit Er-
laubnis der Sister Christine, deren ungedruckte Erinnerun-
gen mitgeteilt hat (von den okzidentalen Schiilern Vive-
kanandas stand sie ihm neben Sister Nevedita am nichsten);
ferner danke ich MiB Josephine MacLeod, die auch eine
tatkriftige und opferwillige Freundin des groBen Swami
gewesen ist; besonders aber danke ich dem Herausgeber der
Zeitschrift Prabuddba Bharata, Swami Ashokananda, den

mein unermiidliches Fragen nie ermiidet hat und der mir
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stets mit wissenschaftlicher Genauigkeit darauf antwortete.
Vor allem hinsichtlich der gegenwirtigen Lage der Rama-
krishna-Mission danke ich ihm héchst vollstindige Auskunft.

Auch Herrn Dhan Gopal Mukerji spreche ich meine
Dankbarkeit aus, weil er zuerst mich auf Ramakrishnas
Dasein hingewiesen hat, und meinem treuen Freunde
Dr. Kalidas Nag, der mir so manches Mal den rechten
Weg wies.

Mboge es mir gelungen sein, mit Hilfe so vieler vortreff-
licher Fithrer etwas zuwege zu bringen, das dem uns so
teuren Indien zum Heile gereicht — und dem Menschen-

geiste!
R.R.



VORBEMERKUNG FUR LESER
AUS DEM OKZIDENT

Einer gegenseitigen Anniherung der Menschen habe ich
mein Leben geweiht. Ichversuchtesie bei den europiischen
Nationen, vor allem bei den zwei verfeindeten Bruder-
volkern des Okzidents. Seit einem Jahrzehnte wirke ich im
gleichen Sinne zwischen Okzident und Orient. Ich méchte
es jetzt auch hinsichtlich jener zwei Formen des Geistes
wagen, von denen (irrtiimlich) die eine als Wesensausdruck
des Okzidents, die andere als Wesensansdruck des Orientes
gilt: Verstand und religiose Uberzeugung; zutreffender
wiire es zu sagen: es wird hier eine Anniherung zwischen
verschiedenen Formen des Verstandes und der religisen
Uberzeugung versucht, denn beiderseits ist Verstand wie
Religion in ziemlich gleichem MaBe gegeben. Aber wer
ahnt das?...

In unseren Tagen reiit man jene zwei Hilften der Seele
téricht von einander. Man redet ihnen ein, sie seien un-
vereinbar. Solche Unvereinbarkeit liegt nur an der gleich-
artigen Engherzigkeit derer, die sich ganz unberechtigt
als Vertreter von Verstand oder religiéser Uberzeugung
aufspielen. ’

Einerseits sperren sich die angeblich religiés Gesinnten
fast ausnahmslos in ihre Betstuben ein, wollen diese nicht
bloB nicht verlassen (das Recht steht ihnen zu), sondern
mochten am liebsten allem, was auBerhalb bleibt, das Da-



12

seinsrecht absprechen. Die Wortfiihrer des freien Ver-
standes hingegen, denen meist das religidse Organ gebricht
(daraus kénnte man ihnen keinen Vorwurf machen!), halten
sich oft fiir berufen, religidse Seelen zu bekimpfen, ihnen
auch das Daseinsrecht abzusprechen. Manche verbeiBen
sich in einsystematisches Ausrotten des Religiésen, offenbar
ohne zu merken, daB sie einen Gegner angreifen, den sie
nicht kennen. Denn was niitzt alles T4ifteln iiber Religion,
einzig gestiitzt auf deren Einkleidung in historische oder
pseudohistorische Texte, die im Laufe der Zeit briichig
wurden oder sich mit Patina bekleidet haben? Ebensogut
kénnte man die innere Wirklichkeit des psychischen Be-
wubBtseins durch Sezierung der leiblichen Organe erkliren®
wollen, die Werkzeuge des BewuBtseins sind. Daf unsere
,»Rationalisten in solcher Weise das Ausdrucksmittel mit
der geistigen Energie verwechseln, scheint mir ein eben-
solcher TrugschluB, wie wenn frither ganz allgemein die
Religionen die iibersinnlichen Michte den Worten, Sil-
ben oder Buchstaben gleichsetzten, mit denen man sie
bezeichnete.

Die erste Voraussetzung dafiir, Religion schlechthin oder
irgendwelche Religionen erkennen, beurteilen und meinet-
wegen bekimpfen zu kénnen, ist, daB man an sich selber
die Tatsache religidsen BewuBtseins erfahren habe. Und
nicht einmal alle, die sich im Laufe ihres Lebens zu einer
Religion bekannt haben, sind berufen, sich zu dieser Frage
zu duBern; denn ist es ihnen ernstlich um die Wahrheit zu
tun, so werden sie zugeben, daB religiéses BewuBtsein und
religitses Bekenntnis zwei verschiedene Dinge sind. Viele
héchst ehrenwerte Priester sind gliubig aus Gehorsam, aus
praktischer Klugheit oder geistiger Trigheit; nie haben sie
den Drang nach religiésér Erfahrung verspiirt oder, da
diese iiber ihre Kraft ging, haben sie in dieser Richtung
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sogar jeden Versuch unterlassen. Und viele Geister, die frei
sind von jeder Religion oder dies zu sein glauben, leben und
weben in Zustinden suprarationalen BewuDBtseins, dem sie
kleine Namenszettel ankleben : Sozialismus, Kommunismus,
Menschheitsglaube, Nationalismus — sogar Rationalismus.
Nicht der Gegenstand eines Denkens verrit dessen Urquell,
erlaubt festzustellen, ob dieses etwas mit Religion zu
schaffen hat oder nicht: sondern das Wie des Denkens.
Wenn dieses unerschiitterlich, um jeden Preis nach Wahr-
heit strebt, restlos ehrlich und zu jedem Opfer bereit, dann
nenneich solche Geistigkeit religis: denn sie setzt die Uber-
zeugung voraus, da8 das Wirken des Menschen ein iiber
das individuelle Dasein hinausgehendes Ziel hat; es kann
dieses Ziel sogar manchmal héher stehen als die gegenwirtige
Gemeinschaft, ja, die ganze Menschheit. Selbst der Skep-
tizismus reiht sich in die groBe Armee des religiosen Geistes
ein, wenn er von machtvollen und bis ins Innerste wahren
Naturen gelibt wird, als Ausdruck der Kraft, nicht der Ohn-
macht.

Aber kein Recht, Farben der Religion zu tragen, haben
die vielen Tausende feiger Mitliufer konfessioneller und
weltlicher Kirchen, die nicht aus Eigenem glauben, sondern
im Stalle lungern, wo sie geworfen wurden, vor den Raufen,
die angefiillt sind mit bequemen Glaubensartikeln, die man
bloB wiederzukiuen braucht.

Man kennt das tragische Wort tiber Christus, ,,sein
Todeskampf wihrt bis ans Ende der Tage. Was mich be-
trifft, so glaube ich an keinen persénlichen und einzigen
Gott, vor allem nicht an einen Gott des bloBen Leidens.
Wohl aber glaube ich, Gott sei im Einzelmenschen wie in
der menschlichen Gemeinschaft und im Universum, in
Schmerz und Freude und allen Formen des Lebens in ihrer
Verwobenheit, sofern darin ununterbrochenes Gebiren ist.
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Die Schopfung erneuert sich in jedem Augenblick. Religion
ist nie etwas Abgeschlossenes. Sie ist T'at und Wille zur That,
phne Rast. Hervorbrechender Quell ist sie, niemals ein Teich,

Ich entstamme einer Landschaft der Fliisse. Ich liebe
diese wie lebendige Wesen. Und ich kann begreifen, daB
meine Vorfahren ihnen Trankopfer an Wein und Milch
darbrachten. Aber der heiligste der Stréme ist jener, der in
jedem Augenblicke aus dem tiefsten Grund der Seele bricht,
aus ihren Basalten, ihren Sanden und Gletschern. Das ist
jene wahrhaftig urspriingliche Kraft, die ich religiés nenne.
Sie wirkt in den Kiinsten und im titigen Leben, in den
Wissenschaften und den Religionen, injenem ganzen Strom
des Seelischen, den aus dunkler, unergriindlicher Quell-
region ein allgewaltiges Gefille dem Weltmeer alles
Seienden zufiihrt, das bewuBt, verwirklicht, geziigelt ist.
Und so wie das Wasser des Meeres wieder verdampft und
Wolken bildet, die abermals der Stréme Quellgebiete
nihren, so verketten sich auch liickenlos die Zyklen der
Schopfung. Und von der Quelle bis zum Ozean, vom Ozean
bis zur Quelle, iiberall dieselbe Energie, ein Sein ohne An-
beginn noch Ende, das man meinetwegen Gott nennenmag
(welchen Gott meint man?) oder Kraft (welche Kraft?
Selbst wenn man es Materie nennt, so miiite es ein Begriff
der Materiessein, der auch dieEnergien des Geistesumfaft!),
Worte, Worte!... Das Wesen ist Einheit, nicht als Ab-
straktion, sondern als Erlebnis. Und diese Einheit bete auch
ich an, ganz wie die groBen Gliubigen und die groBen Un-
wissenden, die sie bewuBt oder unbewuBt in sich tragen.

*

Thr weihe ich das neue Werk, das ich darbringe: der
GroBen Géttin, der unsichtbar immanenten, die mit gol-
denen Armen die farbenschillernde Garbe der Polyphonie
zusammenhilt: der Einbeit weihe ich mein Werk.
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Seit einem Jahrhundert ist sie im neuen Indien das Ziel,
dem die Pfeile aller Schiitzen zufliegen. Diesem heiligen
Boden, diesem Ganges der Vélker und Gedanken, sind im
letzten Jahrhundert hinreiBende Persénlichkeiten ent-
sprungen. Welche Unterschiede auch zwischen ihnen be-
stehen mogen, ihre Richtung ist die gleiche: zur Einheit
der Menschen auf dem Pfade der Gottheit. Doch mit jeder
Abldsung der Arbeitsgruppen wird die Einheit umfassender
und zugleich deutlicher.

Vom Anfang bis zum Ende dieser groBen Bewegung
handelt es sich stets um ein gleichberechtigtes Zusammen-
wirken von Orient und Okzident und um ein Zusammen-
wirken der Krifte des Verstandes, nicht etwa mit denendes
Glaubens in jenem Sinne des blinden Hinnehmens, den
dieser in knechtischen Epochen und bei erschépften Rassen
bekommen hat, sondern mit lebendiger, seherischer In-
tuition: Stirnauge des Zyklopen, das die beiden anderen
Augen nicht lihmt, sondern erginzt.

Innerhalb jener gewaltigen HermenstraBe von Helden
des Geistes, die wir spiterhin fliichtig durchschreiten
werden, habe ich zwei Minner gewihlt, denen ich ver-
fallen bin, weil sie in unvergleichlicher Schénheit und
Macht jene wundervolle Symphonie der Welt-Seele ver-
wirklicht haben. Sie sind auf diesem Gebiete gleichsam
Mozart und Beethoven — Pater seraphicus und Jupiter
tonans — Ramakrishna und Vivekananda. .

Seinem Gegenstande nach ist mein Buch dreigeteilt und
doch einheitlich. Es umfaBt die Erzihlung dieser zwei un-
gewohnlichen Lebensliufe, von denen der eine fast my-
thisch, der andere wahrhaft heroisch ist und die in unseren
Tagen, dicht vor unserer Tiire sich entrollt haben; auBler-
dem bringt mein Buch eine Darlegung hoher Gedanken re-
ligiser, philosophischer, ethischer und sozialer Natur, wie
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sie, Indiens fernsten Vergangenheiten entstammend, sich
an die heutige Menschheit wenden.

Obgleich schon (wie man sehen wird) die innere Span-
nung, die beriickende Poesie, die Anmut und homerische
GroBheit jener zwei Leben hinreichend erkliren kénnten,
daB ich zwel Jahre meines eigenen Lebens darangesetzt
habe, solche zwei Stréome hinaufzufahren und ihre Ufer zu
erkunden, damit jetzt auch des Lesers Blick diese Land-
schaft schaue, so habe ich doch diese Reise nicht aus bloBer
Entdeckerlust gewagt.

Ich bin kein geistiger Geniiling. Und ich will nicht
miiden Lesern die Flucht vor sich selber erleichtern, ich
will, sie sollen sich finden. Finden ihr tiefes Ich, nackt, ohne
Maske, ohne Liige. Zur Gesellschaft wihlte ich mir von
jeher Menschen, die so ihr Ich gesucht haben, mochten sie
noch lebend oder tot sein; nicht kiimmern mich die Gren-
zen der Jahrhunderte oder Nationen. Fiir die nackte Seele
gibt es weder Okzident noch Orient: das sind blo8 Hiillen
der Seele. Die Welt ist der Seele Haus. Und aller Haus ge-
hort allen.

Man verzeihe mir, wenn ich einen Augenblick personlich
hervortrete, um den innersten Antrieb zu diesem Werke
verstindlich zu machen! Aber ich fiihre meinen Fall blo8
als Normalbeispiel, keineswegs als etwas Besonderes an. Ich
bin einer aus dem Volke Frankreichs. Ich weiB, ich vertrete
dadurch Tausende von Minnern des Okzidents, die selber
nicht die Mittel oder nicht die Zeit haben sich auszuspre-
chen. Jedesmal wenn einer von uns sich etwas so recht vom
Herzen redet und sich davon befreit, wirkt seine Stimme
zugleich bei viel tausend Schweigenden Befreiung. So hor-
chet denn, nicht auf meine Stimme, sondern auf ihr Echo!

In einer Landschaft franzésischer Mitte, in der meine
Familie seit Jahrhunderten ansissig war, bin ich geboren
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und habe da die ersten vierzehn Jahre meines Lebens ver-
bracht. In meiner ganzen Verwandtschaft gibt es nur Fran-
zosen und Katholiken, ohne die mindeste fremde Bei-
mischung. Und die Umwelt, mit der ich bis zu meiner
Ubersiedlung nach Paris (um 1880) verschmolzen war, lieB
als alte nivernaisische Provinz kein fremdes Element von
auBen durchsickern.

Doch in diesem verschlossenen GefiB, aus gallischemTon
geformt, mit seinem leinblauen Himmel und den Wassern
seiner Fliisse, habe ich von Kind auf schon jegliche Stré-
mung des Weltalls gefiihlt. Als ich spiter mit dem Wander-
stabe die StraBen des Geistes schritt, fand ich in keinem
Lande etwas mir Fremdes. Alle Formen der Seelen waren
mir von Anbeginn vertraut oder vorgeahnt, waren mein.
Die duBere Erfahrung machte mir blo8 innerliche Zustinde
sinnlich greifbar, die ich lingst festgestellt hatte, ohne
immer den Schliissel dazu zu finden. Meine Meister, die
mich nihrten und lehrten, Shakespeare, Beethoven, Tolstoi
und Rom, nichts anderes vollbrachten sie an mir, denn daf
sie spra?hen »oesam, offne dich®! und auf tat sich meine
unterirdische Stadt, mein Herculanum, das unter Laven
geschlummert hatte. Und seitdem habe ich mich iiber-
zeugt, daB in vielen Menschen meiner Umgebung solche
Stadt tief unten schlift. Aber sie ahnen nichts von ihren
Grundfesten, wie ich nichts davon gewuBt hatte. Sehr
wenige haben sich tiefer hinabgewagt als in das oberste Ge-
l1aB der Keller, die ihre praktische Lebenskunst in vor-
sichtiger Beschrinkung fiir alltéigliche Haushaltszweckeein-
gerichtet hat, gemiB auch dem Willen der Baumeister, die
als Konigliche, wie als Jakobiner den Zwingturm des ein-
heitlichen Frankreich aufgerichtet haben. Ich bewundere
dieses Bauwerk., Meiner beruflichen Ausbildung nach Hi-
storiker, sehe ich darin eine der gewaltigsten Leistungen

2
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geisterleuchteter menschlicher Energie ... Aere perennius

. . Aber wie nach altem Mythos in ein Bauwerk, das dauern
sollte, eines Menschen lebendiger Leib eingemauert werden
muBte, so haben auch unsere herrischen Architekten in
ihren Moértel Tausende lebenswarmer Seelen eingesenkt.
Und unter der Verkleidung von Marmor und rémischem
Zement sieht man sie nicht mehr. .. Aber ich, ich hére sie!
Und wer das Ohr an die Wand legt, wird sie auch ver-
nehmen, wihrend im Lichte die adelige Liturgie des
»klassischen® Denkens ihren Gang geht. Was da beim
Hauptaltar zelebriert wird, kiimmert sich kaum um jene
Eingemauerten. Aber die Gliubigen, die nachbeten und
gehorsam, aber nicht recht bei der Sache, auf gegebene Zei-
chen niederknien und wieder aufstehen, haben eine Traum-
welt, durchduftet von Zauberkriutern der Mittsommer-
nacht. Frankreich ist reich an Seelen. Aber die alte Biuerin
versteckt die wie ihr Silbergeld.

Ich habe nun den Schliissel zu einer vergessenen Ge-
heimtreppe gefunden, die zu manchen dieser weggeschlos-
senen Seelen fithrt. In der Mauer windet sich die Treppe
schlangenhaft empor, von den Grundsteinen des Ich bis
zu den hochsten Terrassen, die an das Sternenhaar der
Berenike streifen. Nichts von dem, was ich da erblickte,
war mir unbekannte Landschaft. All dies hatte ich
schon gesehen, das wuBte ich bestimmt; aber wo? das
wuBte ich nicht. Mehr als einmal hatte ich aus dem Ge-
dichtnis — nicht ohne Fehler — die Lektion hergesagt, die
ich einst gelernt hatte (von wem nur? von einem uralten
Ich...). Heute lese ich dengleichenText klar und liickenlos
im Buch des Lebens, das mir der geniale Analphabet dar-
reicht, der es Seite um Seite auswendig wuBte: Ramaknghna

Ich lege euch dieses Buch nicht als ein neuesi\ssn&érn
als ein uraltes vor, darin hr alle buchstabiert habt (nur daB
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viele nicht iber B..A .., Ba. hinauskamen). Im Grunde
liest man immer dasselbe Buch, nur die Schriftart wechselt.

Und der Blick bleibt meist an der Fruchtschale haften,
selten schlagen die Zihne ins Fruchtfleisch. e

Stets dasselbe Buch. Stets derselbe Mensch. Des Men-
schen Sohn, in Ewigkeit. Der Gott, den wir gebiren. Bei
jeder Wiederkehr enthiillt er sich ein wenig mehr, trigt
reicheren Besitz an Welt.

Bei allen Unterschieden der Linder und Zeiten ist Rama-
krishna ein jlingerer Bruder unseres Christus.

Wenn man Lust hat, mag man beweisen — wie die frei-
denkerische Religionskritik zu tun sich abmiiht -—, da8 die
gesamte Lehre Christi schon vor diesem in der Seele des
Orients allgegenwirtig war, der Saat entsprossen, die chal-
daisches, 4gyptisches, athenisches und ionisches Denken
ausgestreut hatte. Mit alledem wird man nie erreichen, da3
die Person Christi, sei sie Wirklichkeit oder Legende (essind
das zwei Klassen der gleichen Wirklichkeit) nicht mit vollem
Recht in der Geschichte der Menschheit etwa Platons
Personlichkeit iiberragt. Sie ist eine monumentale und not-
wendige Schdpfung der Menschheits-Seele. Sie ist die
schonste Frucht eines Herbstes der Menschheit. Nach dem-
selben Naturgesetz hat der gleiche Baum Leben und Le-
gende hervorgebracht. Beide sind dasselbe lebendige
Fleisch, derselbe strahlende Blick, derselbe Atem und
AngstschweiB der Stirne.

Einem Europa, das davon nichts weiB, bringe ich die
Frucht eines neuen Herbstes, neue Botschaft der Seele: die
indische Symphonie, die da heit Ramakrishna. Man kénnte
nachweisen (und wir werden das noch niher zeigen), wie
diese Symphonie, gleich denen unserer klassischen Meister,
sich aus hundert musikalischen Einzelziigen der Vergangen-
heit aufbaut. Aber die beherrschende Personlichkeit, in der

2%
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so mannigfaltige Einzelzlige zusammengefat und zu
kéniglichen Harmonien gestaltet werden, verleiht stets
ihren Namen einem Werke, an dem Generationen gear-
beitet haben. Und diese Personlichkeit prigt der Epoche
ihr sieghaftes Zeichen auf.

Der Mann, dessen Gestalt ich hier beschwdére, war die
Kronung von zwei Jahrtausenden inneren Erlebens in
einem Dreihundertmillionenvolk. Noch vierzig Jahre nach
seinem Tode ist er dem heutigen Indien ein Lebensquell.
Er war weder ein Held der Tat, wie Gandhi, noch ein
Genius der Kunst und des Gedankens, wie Goethe oder
Tagore. Er war ein kleiner brahmanischer Bauer aus Ben-
galen, und sein duBeres Leben verlief in beschrinktem
Kreise, ohne besondere Zwischenfille, auBerhalb des poli-
tischen und sozialen Geschehens seiner Zeit. Aber sein
inneres Erleben umschlang die Vielfalt der Menschen und
Gétter. Es hatte teil am Urquell der Energie, der gott-
lichen Sakti, wie sie der alte Mithila-Dichter,Vidyapati,
besingt.

Wenige dringen bis an die Quelle. Das Biuerlein aber,
dem eigenen Herzen lauschend, fand die Wege wieder zum
Ozean der Innenwelt. Und den hat er briutlich umfangen,
wahr machend jene Strophe der Upanishads:

Alter bin ich denn die strahlenden Gotter.

Der Erstgeborene bin ich des Seins.
Schlagader bin ich der Unsterblichkeit.

Das Schlagen dieser Ader méchte ich den Ohren des
fiebernden Europa vernehmlich machen, das den Schlaf
getotet hat. Salben méchte ich seine Lippen mit Blut der
Unsterblichkeit.

Weihnachten 1928 R.R.



VORBEMERKUNG FUR LESER AUS DEM ORIENT

»Grul} zu FiiBen des ¥#anin! GruB zu Fiilen
des Bbakta! GruB den Frommen, die an
Gott als Gestalt glauben! GruB den From-
men, die Gott als Gestaltloses glauben!
GruB den alten Kennern Brahmas! GruB
den heutigen Kennern der Wahrheit!¥
(Ramakrishna, am 28. Oktober 1882.)

Ich bitte meine indischen Freunde und Leser um Nach-
sicht mit den Irrtiimern, die mir unterlaufen sein mégen.
Trotz alles Eifers, mit dem ich diese Arbeit unternommen
habe, ist es unvermeidlich, daB ein Okzidentale Asiaten und
ihre in Jahrtausenden angehiufte innere Erfahrung gar oft
irrig auffaBt. Demgegeniiber kann ich nur auf mein reines
Wahrheitsstreben hinweisen und meine treue Bemiihung,
in alle Formen des Lebens Eingang zu finden.

Meine abendlindische Gedankenfreiheit gebe ich darum
nicht auf — das sage ich ganz offen. Jedermanns religitse
Uberzeugung achte ich und oft liebe ich sie. Aber nie trete
ich in Reih und Glied. Wenn Ramakrishna mir nahe ist, so
darum, weil ich in ihm einen Menschen sehe, nicht aber,
wie seine Jiinger, eine ,,Inkarnation®. Gerne riume ich den
Anhingern der Veden ein, daB das Géttliche in der Seele
wohnt und die Seele im All — Atman ist Brahman —,
aber ich habe es nicht nétig, Gott in die Grenzen eines be-
vorzugten Menschen einzuschlieBen: in meinen Augen ist
das auch noch (ganz unbewuBt) eine Form von ,,Nationa-
lismus** des Geistes; und den verwerfe ich. Ich sehe ,,Gott*
in allem Bestehenden. Zur Ginze seh’ ich ihn im schmal-
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sten Ausschnitt, wie im kosmischen All. Keinerlei Verschie-
denheit im Wesen. Und was die Machtfiille anlangt, so ist
sie iiberall unendlich: die in der Materie verborgene konnte
in wissender Hand eine Welt zersprengen. Der einzige Un-
terschied besteht in verschiedenen Graden der Konzentra-
tion, sei es im Herzpunkt eines BewuBtseins, eines Ich, oder
eines Atomkernes. Der gréBte GroBe Mensch ist nur
blankere Spiegelung der Sonne, die in jedem Tautropfen
spielt.

Darum ziehe ich nie jene bei konfessionellen oder irreli-
giésen Gliubigen so beliebten Tabu-Griben zwischen den
Heroen der Seele und den Millionen ihrer unbekannten
Genossen in Vergangenheit und Gegenwart. So wenig wie
Christus und Buddhi, so wenig trenne ich auch Rama-
krishna und Vivekananda ab von der groBen erobernden
Heerschar des Geistes ihrer Zeiten. Im Verlaufe meines
Buches werde ich versuchen, den genialen Persénlichkeiten
gerecht zu werden, die wihrend des letzten Jahrhunderts
im wiederbelebten Indien auftraten, die alten Energien
ihres Heimatbodens auferweckten und einen Frithling des
Geistes auf ihm erbliihen lieBen. Jeder dieser Minner schuf
sein Werk und fand Anhingerschaften, die sich zu Kirchen
zusammentaten und unwillkiirlich dahingelangten, ihre
Kirche als die des einzigen oder des gréBten Gottes anzu-
sehen.

AuBerhalb der Parteien stehend, will ich nicht sehen, was
sie trennt: wer von so weit her blickt wie ich, dem ver-
schwimmen die Feldraine in einer unendlichen Ebene. Ich
sehe nur ein und denselben FluB, jenen erhabenen ,,Weg,
der schreitet®, wie unser Pascal sagt. Und gerade weil kein
Mensch vor Ramakrishna in solcher Vollendung diese ab-
solute Einheit des géttlichen Stromes nicht bloB erfaBt,
sondern in sich verwirklicht hat, darum weihe ich ihm
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meine Liebe. Und aus seinem heiligen Strome habe ich ein
wenig Wasser geschopft, den argen Durst der Welt zu l6-
schen.

Aber ich bleibe nicht stehen und starre in die Flut. Mit
dem Stromenden wandere ich bis zum Meere. An jeder
Biegung des Flusses, wo der Tod einem unserer Fiihrer
sein Halt zurief, lasse ich dessen knieende Anhinger hinter
mir, begleite weiter den Strom. Und diene ihm als meinem
Herrn, von der Quelle bis zur Miindung. Heilig die Quelle,
heilig der Stromlauf, heilig sein ErgieBen ins Meer. Und
mit dem Hauptstrome zugleich wollen wir auch die kleinen
und groBen Nebenfliisse umfangen, und so auch den Ozean
— die ganze flieBende Fiille lebendiger Gottheit.

Weihnachten 1928 R.R.






DAS LEBEN DES RAMAKRISHNA



VORKLANG

Dieser Bericht setzt wie ein Mirchen ein. Erstaunlicher-
weise aber ist diese antike Fabel, die geradewegs einer My-
thologie zu entstammen scheint, Lebensgeschichte von
jiingst Verstorbenen, von Nachbarn aus unserem Jahrhun-
dert, die von Augen heute Mitlebender gesehen wurden.
Noch blutwarme Zeugnisse habe ich aus deren Hinden
empfangen; ich hatte Unterredungen mit manchen von
denen, die Gefihrten jenes mythischen Wesens waren, des
Gitter-Menschen; fiir ihre Wahrheitsliebe stehe ich ein.
Diese Augenzeugen sind nicht dumpfeFischerleute wie im
Evangelium; so manche unter ihnen sind ernste Denker,
in Europas Geistesarbeit eingeweiht und in seine streng
wissenschaftlichen Methoden. Und dennoch lauten ihre
Berichte nicht anders als die vor dreitausend Jahren.

In unserem zwanzigsten Jahrhundert bestehen in Indien
nebeneinander — und sogar in eimem Hirn — wissenschaft-
liche Kritik und eine visionire Haltung wie die der alten
Griechen, bei denen G6tter und Géttinnen sich an die Ta-
fel der Sterblichen setzten oder auch ihr Bette teilten —
oder wie in Galilia, als man vom weilen Sommerhimmel
den groSen Himmelsvogel herniederfliegen sah, um einer
Jungfrau, die unter der Last der Gabe sich beugte, die Ver-
kiindigung zu bringen — daB so etwas mdoglich ist, ahnen
unsere Weisen kaum, dazu sind sie nicht mehr toll genug.
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Und dieser Reichtum der Welt ist dabei das eigentliche
Waunder, daran sie sich nicht zu erfreuen wissen. Die un-
geheure Uberzahl europiischer Geister schlieBt sich in ihr
Stockwerk im Hause der Menschheit ein; und obwohl die-
ses Stockwerk angefiillt ist mit Bibliotheken, worin aus-
fithrlich die Geschichte von Stockwerken der Vergangen-
heit berichtet wird, erscheint ihnen das ganze iibrige Haus
unbewohnt; und iiber thnen und unter ihnen hdéren sie
nicht die Schritte ihrer Nachbarn, der vergangenen Jahr-
hunderte, die immer noch fortleben. In der Symphonie der
Welt besteht das Orchester aus dem Zusammenspiel aller
Jahrhunderte, der Vergangenheit wie der Gegenwart, Doch
jeder starrt nur auf sein Notenpult und den Stab des Diri-
genten; so hért er nur sein Instrument ...

Wir, wir héren die ganze Tonfiille! Den prachtvollen
Akkord des Heute, worin sich alle Triume, alle Auf-
schwiinge von gestern und von morgen vermihlen, alle
Rassen, alle Zeiten! Jede Sekunde ist fiir den, der zu héren
weill, die Summe aus dem Lebenslied aller Wesen, vom
Erstgeborenen bis zum jiingst Verstorbenen, wie blihen-
des Schlinggewichs durchflicht dieser Gesang das Rad der
Zeiten. Und um an Ausgangspunkte menschlichen Den-
kens zu gelangen, braucht man keine Papyri zu entziffern.
Wir haben sie vor uns, rings um uns, die Gedankenwelt aus
der Zeit vor drei Jahrtausenden. Nichts vergeht. Hort nur
hin!... Doch hért mit eigenen Ohren! Stille die Biicher!
Die reden zu viel . ..

Gibt es eine Stitte, wo alle Geistesgespinste der Leben-
den sich zusammenfinden, von den ersten Tagen an, da der
Mensch den Traum seines Daseins anhub, so ist dies Indien.
Wie Barth trefflich gezeigt hat, genieBt Indien seine ein-
zigartige Sonderstellung vermége eines gewaltigen Alters-
vorsprunges; seine bodenstindige, kontinuierliche Seelen-
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entwicklung ist wihrend des wahren Methusalemsalters
seiner Volker nie gestort worden. Seit mehr als dreiBig
Jahrhunderten steigt aus dieser heilen Erde, als einem
brennenden MutterschoB3 der Gétter, der Baum der Triu-
me, der tausendfach veristelte Baum, sich in Millionen
Astchen teilend, die ohne Rast immer wieder aus sich sel-
ber neu erstehen und ohne Spur der Ermattung auf allen
Zweigen zugleich alle Friichte reifen lassen: nebeneinander
pflickt man da jegliche Form der Gétter, von den ur-
wiichsigsten bis zu den geldutertsten — und sogar Gott
ohne Gestalt, den Unnennbaren, Unbegrenzten . .. Alles
vom gleichen Baum . ..

Und diese verschlungenen Zweige, die von einem Safte
schwellen, haben ihr Fleisch, ihren Geist so innig vermengt,
daB der Baum erzittert wie der GroBmast des michtigen
Seglers Erde und von der Wurzel bis zum Wipfel alles nur
von einem Chor erbraust, von den Stimmen der tausend
Innigkeiten, tausend Frémmigkeiten des Menschen. Die
ungeiibten Ohren zunichst verworrene, miBténige Poly-
phonie offenbart dem Kenner geheime Rangordnung,
starke innere Gliederung.

Aber wer von uns das einmal genossen hat, vermag sich
nicht mehr mit der brutalen, gemachten Ordnung abzu-
finden, wie sie iiber einem Ruinenfelde der okzidentale
Verstand gewaltsam aufrecht hilt, er und seine Uberzeu-
gung oder vielmehr Uberzeugungen, alle gleich unduld-
sam und sich gegenseitig leugnend. Was will es heiBen,
eine Welt zu beherrschen, die man zu drei Vierteilen ver-
sklavt, erniedrigt oder zerstért hat!

Das Leben soll beherrscht werden, ein alles umfassendes,
mit Achtung und Schonung innerlich ergriffenes Leben,
dessen streitende Krifte weise in Harmonie und rechtem
Gleichgewicht zu vereinen sind.
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Das ist die erhabenste Wissenschaft, die wir von den
weltweiten Seelen lernen, die ich in einigen schénen Mu-
sterbildern zeigen will. Das Geheimnis ihrer Meisterschaft
und Abgeklirtheit ist nicht das der Lilien auf dem Felde,
die weder sien noch spinnen und doch in Herrlichkeit ge-
kleidet sind. Jene groBen Seelen haben fiir andere, die nackt
gingen, Gewinder gesponnen. Den Ariadnefaden haben
sie gesponnen, der uns in den Irrgingen des Labyrinths
leitet. Thren aufgespulten Kniuel brauchen wir nur in
der Hand zu halten, um in unserem eigenen Dickicht
den Pfad wiederzufinden. Aus den weiten Sumpfstrecken
unserer Seele, wo urtiimliche Gétter tierisch briillen, noch
tief im Moraste, steigt die StraBe empor bis zu Hoch-
gipfeln, die von des Himmels weitgespannten Schwingen
gekront werden — Tizéy aldijo — der ungreifbare Geist.

Jene Jakobsleiter aber, auf der vom Himmel zur Erde,
von der Erde zum Himmel, unablissig der Doppelstrom des
Gottlichen im Menschen aufsteigt und absinkt, sie ist die
eigentliche Geschichte, die ich hier zu erzihlen habe, das
Leben des Gotter-Menschen, des Ramakrishna.



1
EVANGELIUM DER KINDHEIT

In Bengalen, zu Kamarkupur, einem Dorfe mit kegel-
férmigen Hiitten, inmitten von Palmen, Teichen, Reis-
feldern, lebte ein betagtes Ehepaar, rechtgliubige Brah-
manen, namens Chatopadhyaya. Sehr arme, sehr fromme
Leutchen, ganz dem Kult des heroischen und seelenreinen
Rama ergeben. Der Vater, K budiram, hatte in seiner Recht-
lichkeit von altem Schrot und Korn sich lieber all seiner
Habe berauben lassen, ehe er zugunsten des GroBgrund-
besitzers, in dessen Diensten er gestanden hatte, falsches
Zeugnis ablegte. Die Gétter pflegten ihn zu besuchen.
Schon sechzig Jahre alt, unternahm er eine Pilgerfahrt
nach Gaya, Vishnus heiliger Stitte, wo dessen FuBspur
eingedriickt ist. Der Herr erschien ihm des nachts. Er
sagte: ,,Abermals nehme ich meine Geburt auf mich, die
Menschheit zu retten.®

Zu Kamarkupur aber triumte im gleichen Augenblicke
Kudhirams Weib, Chandramani, sie liege nicht mehr ein-
sam auf ihrem Lager: ein Gott umfinge sie. Im Tempel
des Civa, gegeniiber jhrer Hiitte, bélebte sich das Bild des
Gottes vor ihren Augen; ein GuB von Licht drang in sie
ein und unter dem Ansturm erlag Chandramani, wurde ohn-
michtig. Als die Beute des HERRN wieder zu sich kam, war
sie schwanger. IThrem Gatten trat sie bei seiner Heimkehr
verklirt entgegen. Sie horte Stimmen. Sie trug einen Gott.
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Das Kindlein ward geboren (18. Februar 1836). Als
Mann wurde er spiter der Welt unter dem Namen Rama-
Erishna kund. Aber sein frohlicher Kindheitsname, der wie
ein Gléckchen tanzt und klingelt, ist Gadadbar. :

Es war ein Biibchen voll Lust und Leben, schalkhaft und
bezaubernd, von ¥rauenhafter Anmut, die ihm immer ge-
blieben ist. Kein Mensch ahnte — und er am wenigsten —
in diesem fréhlich umhertollenden Knaben Unendlichkei-
ten und letzte Abgriinde. Thm selber taten sie sich in sei-
nem sechsten Lebensjahre kund. Eines Tages im Juni oder
Juli (1842) schlenderte er dahin und trug in einer Gewand-
falte sein Mahl, Speise wie fiir ein Voglein, ein wenig Reis-
kuchen. Er wollte zum Felde, auf dem sein Vater arbeitete:

»lch ging just auf schmalem Raine zwischen Reisfeldern.
An meinem Reiskuchen knabbernd, hob ich jetzt die Au-
gen zum Himmel! Ich erblickte eine schéne dunkle Ge-
witterwolke, die sich jihlings erbreitete; sie verhiillte bald
den ganzen Himmel . . . Plétzlich, wie ein Saum derWolke,
flog mir zu Hiupten eine Schar schneeweiBer Kraniche.
Der Gegensatz war so schén, daB mein Geist in ferne Re-
gionen entriickt ward. Ich verlor das BewuBtsein und
stiirzte nieder; mein Reiskuchen lag zerbréckelt auf dem
Boden. Jemand hob mich auf und trug mich auf den Ar-
men nach Hause. Ein UbermaB von Entziicken, von Er-
schiitterung hatte mich niedergeworfen ... Das war das
erstemal, daB ich in Ekstase entrafft wurde .. .%

Wohl die Hilfte seines Lebens sollte ér in Ekstase ver-
bringen. _ '

Schon diese erste Entriickung zeigt deutlich die be-
sondere Art und Weise, in der iiber die Seele dieses Kin-
des das Géttliche Gewalt bekommt. Kiinstlerische Er-
regung, leidenschaftlicher Instinkt des Schénen ist der erste
Weg seiner Fithlung mit der Gottheit. Wir werden sehen,
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daB Offenbarung noch auf vielen anderen Wegen sich voll-
zieht: in Liebe zum Nichsten oder zu Ideen; in der Selbst-
bemeisterung, in treuer, uneigenniitziger Arbeitsmiihe; im
Mitleiden oder in der seelischen Versenkung. .. Er sollte
alle diese Pfade schreiten. Aber der unmittelbarste, der ihm
von Natur verliehene, ist Verziickung durch Gottes schénes
Angesicht, das er in allem sieht, was er sieht. Der geborene
Kiinstler. Oh, wie verschieden von jener zweiten ,,GroBen
Seele“ — vom Mabatma Indiens, als dessen europdischer
Evangelist ich jiingst hervorgetreten bin, — von Gandhi,
dem Mann ohne Kunstempfinden, dem Mann ohne Ge-
sichte, der sie nicht sucht, ja, dem dergleichen beinahe ver-
dichtig ist, als Mann, der durch vernunftgeregelte Tat in
seinem Gotte lebt! Sein Weg ist der sicherste, gibt beste
GewiBheit; es ist der Weg, wie er dem Fiihrer des Volkes
ziemt. Ramakrishnas Weg sollte viel gefahrvoller werden,
aber dafiir weiter filhren; vom Borde der Abgriinde, an
denen dieser Pfad vorbei muB, eréffnen sich Ausblicke in
grenzenlose Fernen. Es ist der Pfad der LIEBE.

Es ist der Pfad seines Bengalenvolks, einer Rasse von
Kiinstlern und Liebenden, die sich dichterisch ausspre-
chen. Seinen begnadeten Fiihrer hatte dieses Volk im ver-
ziickten Kiinder der Liebe zu Krishna gefunden, in Chai-
tanya, und die schénste Musik in den kostlichen Gesiingen
des Chandidas und des Vidyapati. Solche seraphische Mei-
ster, duftige Bliiten ihres Heimatbodens, haben diesen mit
ihrem Hauche durchtrinkt. Jahrhundertelang hat Benga-
len sich daran berauscht. Die Seele des jungen Kindes
Ramakrishna ward aus diesem Stoffe gebildet; sie ist Fleisch
von jenem Fleische, man erkennt in ihr den blihenden
Zweig vom Baume Chaitanya.

Der von Liebe zu Gottes Schonheit Hingerissene, der
genial-unbewuBte Kiinstler verrit sich abermals in der
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zweiten Ekstase. Um diese Zeir, als achtjshriger Junge, war
er leidenschaftlich der Musik und Dichtung zugetan, formte
aus Ton Bildnisse und war Leiter einer kleinen Schauspiel-
truppe gleichaltriger Knaben; in einer Festnacht zu Ehren
Civas nimmt er teil an der heiligen Auffihrung; er spielt
die Rolle des Civa und plétzlich wird sein Wesen von dem
seines Helden aufgesogen; Trinen der Wonne rollen iiber
seine Kinderwangen; er verliert sich in der Glorie Gottes;
wie Ganymed vom Adler des Blitzeschleuderers, wird er der
Erde entrafft; man hilt ihn fiir tot . ..

Von nun an hiufen sich die Ekstasen. In Europa wire
der Fall damit schon erledigt: man miiBte den Kleinen ins
Irrenhaus stecken, unter die tigliche Dusche der Psycho-
therapie und gewissenhaft wiirde man Tag um Tag sein
inneres Licht dem Erléschen immer ngherbringen...
Schluf mit der Laterna magica!. .. ,,Kerzlein wird aus-
geblasen® ... So manches Mal auch das Lebenslicht eines
solchen Kindes. .. Selbst in Indien, wo seit iltesten Zei-
ten zu Tausenden solche magische Laternen in heiligen
Zigen wandern, wurde man besorgt. Auch die nichsten
Angehérigen, an ,,Besuche* der Gotter gewdhnt, beob-
achteten mit Sorge jene Verziickungen des Kindes. Aber
abgesehen von diesen Krisen erfreute es sich einer voll-
kommenen Gesundheit, war gar nicht iberreizt. Er war
hoch begabt: seine geschickten Finger lieBen aus Ton Got-
ter erstehen; die Legenden der Heroen durchwirkten sei-
nen Geist mit Bliitenkrinzen; hinreiBend sang er die Hir-
tenlieder des Sri Ktfishna; und manchmal nahm er frith-
reif teil an den Debatten der Schriftgelehrten und setzte
diese in Erstaunen wie einst der junge Jesus die Rabbinen.
Aber gleich dem kleinen Mozart wuBte er sich dabei seine
Kindlichkeit zu wahren, blieb Kind bis in sein reifes Alter;
als hellhgutiger Bursche mit schénem flatterndem Haar,

3
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mit gewinnendem Licheln und entziickender Stimme, als
junger Unband, der die Schule schwinzte und frei blieb
wie Gottes Luft, wurde er bis in sein dreizehntes Lebens-
jahr von Frauen und Midchen verwdhnt und ange-
schwirmt, Sie erkannten sich in ihm wieder; und andrer-
seits hatte er sich ihre Natur so zu eigen gemacht, da er
in seiner von den Sagen um Krishna und die schénen Kuh-
hirtinnen umwobenen Kindheit gerne triumte, er werde
als eine kleine Witwe wiedergeboren, die den Krishna liebt
und von diesem daheim besucht wird. Aber das war nur
eine seiner unzihlbaren Phantasie-Inkarnationen: sie voll-
zogen sich ganz instinktiv in dieser proteischen Seele und
verwandelten sie augenblicklich in jedes der Wesen, das er
sah oder ertriumte. Solche magische Bildsamkeit ist keinem
Menschen véllig versagt; ihre niedere Form ist die Gabe
des Mimen, der Haltung und Gesichtsausdruck eines an-
deren kopiert; ihre erhabene Form — so kénnte man sagen
— ist bei Gott, der sich das Schauspiel des Weltalls vor-
spielt. Und darin verrit sich wieder das Geprige des
Kiinstlerischen und der Liebe. So kiindigte sich die wun-
dervolle Gabe Ramakrishnas an: genial alle Seelen der
Welt ganz zu umfangen.
*

Als Ramakrishna sieben Jahre alt war, starb sein Vater.
Die mittellos Hinterbliebenen hatten schwere Jahre durch-
zumachen. Der ilteste Sohn, Ramkumar, ging nach Cal-
cutta und erdffnete dort eine Schule. Er lieB den jiingeren,
inzwischen dem Knabenalter auch “schon entwachsenen
Bruder nachkommen; aber der Unbezihmte, den die Flu-
ten seines Innenlebens ausfiillten, wollte nicht lernen.

Um jene Zeit griindete eine reiche Frau niederer Kaste
zu Dakshineswar, auf dem linken Ufer des Ganges, sieben
Kilometer von Calcutta, einen Tempel, der GroBen Got-
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tin, der Gottlichen Mutter, der KA4li geweiht. Lange
muBte sie einen Brahmanen suchen, der in diesem Tempel
das Priesteramt {ibernehmen wollte. So erstaunlich uns das
scheinen mag: das glaubensvolle Indien verehrt zwar Mén-
che, die Sadbus, Gottschauer aus freiem Triebe, hingegen
ist das Amt eines bezahlten priesterlichen Wiirdentrigers
geringgeachtet. Die Tempel sind nicht, wie unsere euro-
piischen Kirchenbauten, der Leib, das Herz der Gottheit,
der Ort, an dem tiglich ihr Opfer sich erneut. Indische
Tempel entspringen der Werkheiligkeit reicher Leute, die
sich auf diese Weise bei der Gottheit in Gunst setzen.
Aber die wahre Religion ist Privatsache, ihr Sitz jede Ein-
zelseele. Uberdies war die Griinderin des Tempels von
Dakshineswar eine Sudra. Die Annahme einer solchen Stel-
lung bedeutete fiir einen Brahmanen moralischen Abstieg.
Im Jahre 1855 brachte Ramkumar dies Opfer; aber sein
jingerer Bruder, damals in Kastenfragen ungemein rigo-
ros, konnte sich nur sehr schwer damit abfinden. Doch
nach und nach wurde sein Widerstreben schwicher, und
als im folgenden Jahre der ilteste Bruder starb, entschlo8
sich Ramakrishna, an seine Stelle zu treten.



1T
KALf, DIE MUTTER, UND THR KIND

Zwanzig Jahre war er alt. Der junge Priester der Kdli
ahnte nicht, wie furchtbar die Herrin war, in deren Dienste
er trat. Wie eine Tigerin, die katzenhaft schnurrt und ihre
Beute fasziniert, sollte sie, mit ihm spielend, etwa ein Jahr-
zehnt sich von seinem Herzblut nihren. Zehnjihrige Be-
riickang durch ihren Flammenblick. Er lebte im Tempel
ganz allein mit ihr. Doch zugleich im Mittelpunkt eines
verwirrenden Wirbelstroms. Denn wie Tropenwind blies
der heiBe Atem schwirmerischer Scharen glithenden Staub
unter die Siulenhallen des Tempels. Zahllose Pilger, Mén-
che, Sadhus, Fakire, sowohl Hindus als Moslim — alle
Narren in Gott waren versammelt.

Der Tempel war groBriumig, fiinf Kuppeln mit Turm-
spitzen. Der Zugang erfolgte iiber eine offene Terrasse am
Gangesufer, man durchschritt zwélf kuppelférmige Civa-
tempel. Und auf der anderen Seite des groBen gepflaster-
ten, rechteckigen Hofes, dicht neben KA4li, erhob sich noch
ein groBer Tempel, Krishna und Rada zu Ehren. Eine
ganze Welt von Symbolen: die Dreieinigkeit der Mutter
Natur (K&li), des Absoluten (Civa) und der Liebe (Rada-
kanta: Krishna, Rada), Briicke vom Himmel zur Erde.

Aber Herrscherin war hier K43,

Als Basaltstatue stand sie da, in prichtige Benaresge-
webe gehiillt, als Konigin der Welt und der Goétter. Sie
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tanzte auf dem Leibe des hingestreckten Civa. Und mit
ihren vervielfachten Armen hielt sie links ein Schwert und
ein abgehauenes Haupt, rechts bot sie Gaben dar und
winkte: ,,Komm! Fiirchte nichts!. .. Sie war die Natur,
zerstérend und schaffend. Fiir den, der sie recht begriff,
war sie weit mehr noch: Mutter des Alls, ,,meine allmich-
tige Mutter, die sich ihren Kindern durch mannigfaltige
Gestalten und die géttlichen Inkarnationen kundgibt®, der
sichtbare Gott, der die Auserwihlten zum unsichtbaren
Gotte leitet; ,,und wo es ihr gefillt, tilgt sie in jedem ge-
schaffenen Wesen die letzte Spur des Ego und gewihrt
thm vollstes MaB der Erkenntnis des absoluten Gottes, in
dem alle Verschiedenheit aufgehoben ist. Dank ihr verliert
das begrenzte Ego sich im Ego ohne Grenzen — im Atman-
Brabman . . .~ -

Aber der zwanzigjihrige Priesterjiingling war noch weit
entfernt, auch nur auf den Umwegen'des bloBen Verstan-
des jenen Schmelzpunkt aller Wirklichkeit zu erreichen.
Die einzige sowohl géttliche als menschliche Wirklichkeit,
die ihm zuginglich war, blieb noch jene, die er sehen, ho-
ren und berithren konnte. Darin unterschied er sich nicht
im mindesten von der groBen Menge seines Volkes. Was
europiische Gliubige (und zwar noch mehr protestantische
als katholische Christen) bei indischen Frommen am mei-
sten befremdet, ist die starke Korperlichkeit ihrer reli-
gitsen Gesichte. Als spiter der junge Vivekananda Rama-
krishna fragte:

»Hast du Gott gesehen

Antwortete dieser:

»lch seh’ ihn, wie ich dich sehe, nur noch deutlicher.®
Und um ja kein MiBverstindnis aufkommen zu lassen,
setzte er hinzu:

»Nicht etwa im Sinn der Veden® (das heiBt, nicht im

3
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Sinne abstrakt unpersénlicher Schau, obwohl auch diese
ihm bekannt und geliufig war).

Und dabei handelt es sich nicht um das Vorrecht weni-
ger Begnadeter. Jeder aufrichtig fromme Hindu erhebt
sich mit Leichtigkeit bis zu dieser Stufe, so frisch und reich
sprudelt dort noch der Quell schopferischen Lebens. Im
Nepal betrat einmal eine unserer Freundinnen den Tem-
pel in Begleitung einer jungen, schénen, ebenso klugen als
gebildeten Prinzessin ; lange betete diese schweigend in dem
berauschenden Weihrauch des nur von einem Limpchen
erleuchteten Diémmerscheins, wobei die Europierin sie
nicht zu stéren wagte; beim Verlassen des Tempels sagte
ihr die junge Frau ganz ruhig:

»lch habe Rama gesehen . . .

Wie hitte Ramakrishna sie nicht auch sehen sollen, ,,die
Mutter in diisterblauer Farbe®“?... Sie, die eigentlich
Sichtbare, die in Weibesform so recht die Krifte der Na-
tur inkarnierte, das Géttliche, soweit es sich mit Sterb-
lichem vermengt — Ka&lf!. .. Ihr Tempel hiillte ihn ein
in den Duft ihres Leibes, sie umschlang ihn mit den lianen-
haften Armen und Haaren. Sie war kein siiBliches Heiligen-
bild fir Seminaristen, das mit stereotypem Licheln sich
von Litaneien nihrt. Sie lebte, atmete, erhob sich vom La-
ger, speiste, wandelte umher, legte sich wieder zur Ruhe.
Der ganze Tempeldienst regelte sich genau nach ihrem Da-
seinsthythmus. Jeden Morgen, bei Tagesanbruch, erténten
zahlreiche Gléckchen, Lichter wurden geschwungen. Im
Musiksaale spielte eine Fléte die heilige Weise, von Trom-
meln und Zimbeln begleitet: die Mutter erwachte. Im
duftenden Garten pfliickte man Jasmin und Rosen, sie mit
Krinzen zu schmiicken. Um neun Uhr morgens kiindigte
Musik den Gottesdienst an, dem die Mutter beiwohnte.
Mittags geleitete Musik die Mutter zuriick, als sollte sie
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wihrend der heiBen Stunden auf ihrem silbernen Bette
ruhen. Musik begriiBte die Mutter des Abends, um die
sechste Stunde, wenn sie sich wieder zeigte. Musik spielte
beim Scheiden des Tages, zum Schwingen der Fackeln;
man lieB Muscheln erténen, und ohne UnterlaB klingelten
die Gléckchen. Um neun Uhr nachts endlich blies die Flote
zur Ruhe. Mutter entschlief.

Der Priester aber blieb wihrend des ganzen Tages all
ihrem heimlichsten Tun und Lassen verkniipft. Er kleidete
und entkleidete sie, bot ihr Blumen und Speise dar. Wie
der vertrauteste Hofling tat er beim Aufstehen wie beim
Zubettgehen der Kénigin Dienst. Wie hitte es anders zu-
gehen kénnen, als daB er allmghlich ihr Fleisch in den Fin-
gerspitzen, im Blick, im Herzen fiihlte? Schon die ersten
Beriihrungen, die ihn an sie ketteten, damals, als er sich
noch nicht recht zu ihrem Dienste entschlieBen konnte,
hatten darin bestanden, dall er mit seinen Kiinstlerhin-
den zerbrochene Teile der Statue ausbesserte. Seitdem
stak in seinen Fingern der Bienenstachel der KAli.

Aber nachdem sie ihn so verwundet hatte, entzog sie sich
ihm, wollte sich nicht mehr kundgeben. Jetzt, da sie ihn mit
Liebe vergiftet hatte, war sie wieder ins steinerne Gehius
entschwunden, vergeblich suchte er dieses zu beleben. Der
leidenschaftliche Anbeter der stummen G&ttin verzehrte
sich. Sie fassen, sie umfangen, ihr ein Zeichen des Lebens
entlocken, einen Blick, einen Hauch, ein Licheln — das
war nun sein einziger Daseinszweck. In einem dschungel-
haft verwilderten Gartenwinkel wilzte er sich meditierend
und weinend auf dem Boden, abgeworfen hatte er seine
Kleider und die heilige Schnur, die kein Brahmane je von
seinen Hiiften 16st; doch die Liebe zur GroB8en Mutter
hatte ihn gelehrt, daB, wer an Gott denken will, erst alle
seine Vorurteile abtun muB, Er war wie ein verirrtes Kind.
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Unter Trinen beschwor er die Mutter, sich ihm zu zeigen.
Jeder Tag, der fruchtlos verstrich, steigerte seine Verzweif-
lung. Er hatte jede Selbstbeherrschung eingebiiBt. In wil-
dem Gram wilzte er sich vor den Augen der Tempel-
besucher auf der Erde; er wurde ihnen ein Gegenstand des
Mitleids, des Spottes — ein Argernis. Was galt ihm das ? Nur
eines galt: er wuBte sich dem Héchsten Gute auf Haares-
breite nahe, aber die diinne Scheidewand erwies sich als
undurchdringlich. Fithrerlos war er in seinem verziickten
Werben, denn unwissend war er in der Kunst, Ekstase zum
Ziel zu lenken, wie das religidse Indien sie im Laufe von
Jahrtausenden genau aufgezeichnet und festgelegt hatte
(mit der wissenschaftlichen Genauigkeit einer zwiefachen
Fakultit — Medizin und Theologie —). Ramakrishna hin-
gegen stlirmte blind darauf los, von Raserei gepeitscht —
und er konnte dariiber zugrunde gehen. Immer umlauvert der
Tod den unvorsichtigenYogi, deriiber den Rand desAbgrun-
des tritt. Augenzeugen schildern uns sein Aussehen in jenen
Tagen des Wahns: Gesicht und Brust rot vom Blutandrang,
die Augen in Trinen schwimmend, der Kérper krampfhai-
ten Zuckungen unterworfen. Seine Lebenskrifte sind aunf
die duBerste Probe gestellt. Jenseits gibt es nur noch ein Ver-
sinken in Nacht, Blutsturz — oder aber géttliche Schau!
/ Und er schaut! Die Scheidewand fallt . . .

Ich lasse ihm das Wort. Seine Stimme wird so manchen
an den Ton unserer ,,Narren in Gott®, an unsere groBen
europiischen Visionire erinnern:

»,Eines Tages war ich unertriglicher Beingstigung preis-
gegeben. Mir war, als winde man mein Herz aus, gleich
einem nassen Linnen ... Qual zerriB mich. Bei der Vor-
stellung, daB mir mein Leben lang der Segen jener gott-
lichen Erscheinung versagt sein sollte, packte mich schreck-
liche Raserei. Es hing das groBe Schwert in Kalis Heilig-
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tum. Mein Blick fiel darauf und ein Blitz durchzuckte mein

Hirn. — Sie!... ,Sie wird mir helfen, ein Ende zu ma-
chen. ... Ich stiirze vor. Ich packe das Schwert wie ein
Rasender . . . Und siche! . .. Der Raum mit all seinen Tii-

ren und Fenstern, der ganze Tempel verschwindet. Mir
war, als ob er gar nicht mehr existierte. Doch an dessen
Stelle gewahrte ich einen Ozean des Geistes, ohne Gren-
zen, blendend. Wohin ich auch die Augen wendete und
so weit ich auch die Blicke schickte, iiberall sah ich Riesen-
wogen dieses leuchtenden Meeres anrollen. Wiitend, mit
furchtbarem Tosen stiirzten sie gegen mich heran, als woll-
ten sie mich verschlingen. Schon waren sie iiber mir, bra-
chen sich, rissen mich in den Abgrund. Dahingerollt von
ihnen meinte ich zu ersticken. Ich verlor das BewuBtsein
und sank... Wie dieser Tag und der foigende vergangen ist,
davon weiB ich nicht das geringste. In mir wogte ein Ozean
unaussprechlicher Seligkeit. Und bis zum untersten Grunde
war ich der Gegenwart der Géttlichen Mutter gewil} ..

In dieser schénen Erzihlung fillt auf, daB, bis auf die
allerletzten Worte, der Géttlichen Mutter keine Erwih-
nung mehr geschieht, aufgeldst ist sie im Ozean. Seine
Jiinger, die uns gewissenhaft seine Ausspriiche iiberliefern,
erortern die Frage: ,,Hat er wirklich die gottliche Gestalt
gesehen? Er behauptet es nicht. Aber indem er aus seiner
Entriickung erwachte, fliisterte er mit klagender Stimme:
,Mutter!... Mutter!. ..«

Meiner festen Uberzeugung nach (man verzeihe mir diese
AnmaBung) hat er sie nicht gesehen, wohl aber allenthalben
ihre Gegenwart erlebt. Ihren Namen gab er dem Ozean. Es
ist dies ein Zustand, der uns (abgeschwicht) vom Traume
her gelinfig ist, worin unser Geist, ohne sich zu verwun-
dern, den Namen eines Mannes oder Weibes, die uns in-
nerlich beschiftigen, einer beliebigen anders gestalteten
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Erscheinung beilegt; denn der, den wir lieben, ist alles;
jegliche Form sein Kleid ... Und am Strande dieses
Meeres, von dem Ramakrishna iiberflutet ward, rufe ich
sogleich unsere Therese d’Avila auf, die sich auch zunichst
in ein Unendliches hinabgezogen fiihlt — bis zuletzt christ-
liche Glaubensskrupel und strenge Ermahnungen ihrer
geistlichen Gewissensrite sie gegen ihren Willen dazu brin-
gen, Gott in eine Gott-Mensch-Gestalt einzuengen.

Der liebende Ramakrishna brauchte seinem Herzen keine
Gewalt anzutun. Vielmehr fiihrte sein natiirlicher Hang
ihn bald von gesichtloser Erscheinung zum geliebten An-
gesicht. Und als er dieses einen Herzschlag lang gesehen
und besessen hatte, konnte er seiner nicht mehr entraten.
Von jenem Tage an ruhte und rastete er nicht, bis sich die
flammende Vision erneut hatte. Ohne sie war die Welt er-
storben; und die Lebenden schienen nichtige Figuren auf
der Leinwand eines Schattenspiels.

Doch nicht ungestraft rithrt man an das Grenzenlose.
Der erste Zusammenprall war so heftig, daB sein ganzes
Wesen lange nachzitterte. Er sah das, was ihn umgab, nur
noch durch leuchtende, blendende Nebelschleier, durch
Wogen geschmolzenen Silbers, durch feurige Lichtpiinkt-
chen. Er war nicht mehr Herr {iber seine Augen, seinen Leib,
seinen Geist ; ein fremder Wille verfiigte dariiber; und er er-
lebte Stunden des Entsetzens; denn er wubBte nicht, was das
bedeute. Er betete zur GroSen Mutter, ihm beizustehen. ..

Und plétzlich gingen ihm die Augen auf... Von der
Mutter selber war er besessen. Da gab er sich ohne Wider-
stand hin ... Fiat voluntas tua!. .. Sie fiillte thn aus. Und aus
dem Nebel tauchte die materielle Person der Géttin, Stiick
um Stiick, empor. Erst ahnte er thre Hand — ihren Atem —
ihre Stimme —, dann sie ganz und gar. .. Statt hundert
anderer teile ich diese entziickende dichterische Vision mit:
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Es war Abend. Das Ritual des Tages war beendet. In
dessen Sinne hatte die GroBe Mutter sich zur Ruhe be-
geben. Er selber hatte sich ins Gemach zuriickgezogen, das
auBerhalb des Tempels iiber dem Ganges lag. Doch konnte
er nicht einschlafen. Er lauschte . . . Er hérte sie aufstehen;
frehlich wie ein junges Midchen stieg sie ins erste Gescho8
des Tempels hinauf; auf den Stufen erklangen die Gold-
reifen ihrer Knéchel. Er fragte sich, ob er denn triume;
klopfenden Herzens betrat er den Hof, sah auf und —
erblickte sie: mit flatterndem Haar stand sie auf dem
Soller des ersten Stockwerks und schaute in die schéne
Nacht hinaus, auf den strémenden Ganges und die fernen
Lichter von Calcutta . ..

Von nun verflossen seine Tage, seine Nichte, in stindiger
Gegenwart der gottlichen Geliebten. Eine Zwiesprache
ohne Unterbrechung wie das FlieBen des Stroms. Zuletzt
identifizierte er sich mit ihr. Und nach und nach wirkte die
Strahlung seiner Vision nach auBen. Die anderen, die ihn
sahen, wurden scherisch gleich ihm; sie sahen Leiber der
Gotter durch seinen Leib wie durch ein Glasfenster. Mathur
Babu, der Schwiegersohn der Tempelstifterin und Herr die-
ser Stitte,saB einesTages in seinemGemache, dasdem Rama-
krishnas gegentiberlag; ohne selbst gesehen zu werden, beob-
achtete er ihn, wie er auf seiner Terrasse auf- und nieder-
ging. Plstzlich schrie Mathur auf. Er hatte gesehen, wie bei
jenem Auf- und Abgehen Ramakrishna abwechselnd die
Gestalt Civas und der GroBen Mutter annahm ...

Aber den meisten war der Liebestolle ein lebendiges
Argernis. Er war nicht mehr fihig, dem Tempeldienste zu
obliegen. Mitten in rituellen Handlungen hatte er Anfille
von Entriickung, von plétzlicher Versenkung, von Ver-
steinung, wobei er deutlich hérte, wie ihm jedes Gelenk
starr geriegelt und er ganz und gar wie in eine Statue ein-
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gemauert wurde. Oder auch erlaubte er sich der Géttin
gegeniiber die sonderbarsten Vertraulichkeiten. Er ver-
nachlissigte alle seine priesterlichen Verrichtungen. Er
schloB kein Auge mehr. Er aB nicht mehr. Hitte nicht
einer seiner Neffen fiir seine dringendsten Bediirfnisse ge-
sorgt, er wire gestorben. Dieser Zustand brachte kérper-
liche Leiden mit sich, wie unsere europiischen Visionire
sie auch 6fters erfahren haben: Bluttrépfchen schwitzten
aus seiner Haut. Sein ganzer Kérper war Glut. Und sein
Geist ein Feuerbecken und dessen knisternde Flammen-
zungen waren Gotter. Nach einer Periode, da er in den
Wesen, die er sah, Gétter schaute — in einem StraBen-
midchen §ifa, in einem jungen Englinder, der mit ge-
kreuzten Beinen an einem Baume lehnte, Krishna —
wurde er die Gotter; er wurde KAli, wurde Rama; wurde
Rada, Krishnas Geliebte; er wurde Sita; er wurde der groBe
Affe Hanuman! . .. Ohne mich in die Einzelheiten zu ver-
lieren, vertusche ich doch nichts von diesen Rasereien einer
ungeziigelten, ungeleiteten Seele, die auf dem wiitenden
Meere ihrer Leidenschaft treibt, und als gefriBiger
Wolf unersittlich nach Géttern hungert — (die richen
sich dann, verzehren ihn selber!), Lesern aus dem Okzi-
dent gegeniiber will ich nichts beschénigen. Es stehe thnen
vollig frei (und diese Freiheit habe ich mir zunichst auch
genommen), den Narren in Gott fiir einen Narren schlecht-
hin zu erkliren. Mit welch vollem Rechte diirfen wir so
urteilen, da selbst jene indischen Frommen, die ihn sahen,
kaum viel anders dachten! Ja, er selber, der sich gehorsam
Untersuchungen durch Arzte und ihren nutzlosen Ver-
ordnungen unterwarf, konnte spiter, im Riickblick auf den
drohenden Rachen des Abgrunds, dem er entronnen war,
gar nicht mehr begreifen, daBl seine Vernunft, ja sein Le-
ben nicht darin versunken waren.
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Aber fiir uns kommt hier nur das AuBerordentliche in
Betracht, daB beide, statt zu versinken, sieghaft das Kap
der Stiirme umschifften, so daB diese Periode der Hal-
luzinationen als notwendiges Durchgangsstadium erschei-
nen kann, woraus sich der Geist in voller Macht, Freudig-
keit und Harmonie zu kraftvollen Schépfungen aufschwang,
die alle Menschen angehen. Hier liegt ein Problem, das die
WiBbegier unserer groBen Arzte des Leibes und der Seele
locken sollte. Denn es ist noch gar nichts damit geleistet,
wenn man eine anscheinende Zerstérung des geistigen
Gebiudes und den Zerfall seiner Bausteine feststellt. Denn
wie erbauen sie sich von neuem zu einer héheren organi-
schen Synthese? Wie richtet diese zusammengebrochene
Architektur sich iiber geriumigerem Grundri3 wieder auf
— und zwar ganz nach Wunsch und Belieben des Mannes,
was wir weiterhin bei Ramakrishna sehen werden, der Herr
werden sollte iiber seine Tollheit und seine Vernunft und
tiber jene Gétter und jene Menschen, so da er einmal die
Falltiir zu den Abgriinden seiner Seele auftut, dann wie-
der in lichelnd weiser Ironie und scharfer praktischer
Verstindigkeit als zweiter Sokrates mit seinen Jiingern Ge-
spriche fiihrt ?

Aber wir stehen erst beim Jahre 1858 und um diese Zeit
ist Ramakrishna von hoher Meisterschaft noch weit ent-
fernt. Von solcher kann noch gar keine Rede sein. Nur
darum habe ich einen Blick auf den Gipfel dieses Lebens
tun lassen, damit meine europiischen Leser miBtrauisch
werden gegen ihr erstes Urteil —, das auch das meine ge-
wesen ist. Geduld! Die Wege des Geistes bereiten oft die
seltsamsten Uberraschungen. Wartet, bis wir am Ziele sind !

*

Vorldufig ging der Gottsucher als blinder, fithrerloser

Vagabund dahin. Statt auf der StraBe zu bleiben, brach er
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seitwirts in die dornigen Biische der Hecke, taumelte in
Griben. Dennoch kam er vorwirts. Denn immer wieder
erhob er sich und schritt aus.

Glaubt ja nicht, er sei hoffirtig, verstockt gewesen!
Ein Mensch voll Kindlichkeit . . . Behauptet jemand, sein
Zustand sei krankhaft ? Dann braucht er ihm nur das Heil-
mittel zu nennen. Er weigert sich nicht, zu genesen. ..

Auf eine Zeitlang schickt man ihn nach Hause, nach Ka-
markupur. Seine Mutter méchte ihn verheiraten, um ihn
aus der Gottbesessenheit zu reiBen. Er widerstrebt nicht;
der Gedanke daran erfiillt ihn sogar mit harmloser Freu-
de ... Seltsame Ehe, nicht viel wirklicher — in geistiger
Hinsicht sogar weit unwirklicher — als die Verbindung mit
der Géttin (1859)! Seine Ehefrau ist ein fiinfjihriges Migd-
lein! Wie ich das niederschreibe, fiihle ich, wie es abermals
dem okzidentalen Leser einen StoB gibt. (Ich erspare ihm
nichts dergleichen!) Das Verheiraten von Kindern gehort
zu den indischen Briuchen, die in Europa wie in Amerika
die heftigste Empérung hervorgerufen haben; noch kiirz-
lich hat die tugendsame MiB Mayo diese freilich schon et-
was verknitterte Fahne geschwungen; denn schon seit lan-
gem haben Indiens Beste, der Brahmosamaj, Tagore, Gan-
dhi, diesen Gebrauch verworfen, der iibrigens mehr Form-
sache als Wirklichkeit ist — da die Verheiratung von Kin-
dern in der Regel bloB eine religitse Verbindung ist, un-
serem Verlbnis vergleichbar, worauf erst bei erreichter
Pubertit die Ehe vollzogen wird. Im Falle Ramakrishnas —
der in den Augen einer MiB Mayo doppelt abstoSend er-
scheinen muB — wurde mit einem kleinen Midchen von
finf Jahren ein dreiundzwanzigjihriger Mann verbun-
den!... Doch moralisch Entriistete mégen sich beruhi-
gen! Es wurde ein Seelenbund, wurde als fleischliche Ehe
nie vollzogen. Und diese Ehe im frithchristlichen Sinne er-
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blihte spiterhin in wundervoller Schénheit. An ihren
Friichten sollt ihr sie erkennen! Die Friichte dieses Bau-
mes waren gottlich reine, unfleischliche Liebe. Die kleine
Saradamani sollte die keusche Schwester ihres groBen Freun-
des werden, der in ihr die unbefleckte Gefihrtin seiner.
Priifungen und seines religidsen Erlebens verehrte, die
feste, geklirte Seele, welche seine Jiinger spiter gleich thm
heilig geachtet haben — als Heslige Mutter.

Nach den rituellen Hochzeitszeremonien kehrte das kleine
Midchen zunichst, wie iiblich, ins Vaterhaus zuriick; erst
nach einer langen Wartefrist von acht, neun Jahren sollte
die Gattin den Gatten wiedersehen. Und dieser, der bei
seiner Mutter inneren Frieden wiedergefunden zu haben
scheint, kehrt in seinen Tempel zuriick.

Kili erwartet ihn. Kaum hat er die Tempelschwelle
tberschritten, lodert das géttliche Rasen heftiger empor.
Wie Herakles im Gewand des Nessus ist er eine lebende
Fackel. Die Legion der Gétter dringt als Orkan auf ihn
ein. Er wird zwischen ihnen zerrissen. Er verdoppelt, ver-
zehnfacht sich, sieht dimonische Wesen aus seinem Leibe
hervorbrechen: ein schwarzes Antlitz, das Siinde verkér-
pert; dann kommt ein Sannyisin, der, wie der Erzengel,
die Stinde tdtet . . . (Sind wir wirklich in Indien oder nicht
vielmehr vor einem Jahrtausend, in einem christlichen
Ménchskloster des Okzidents?) -— Er selber tut nichts,
gar nichts dazu, er betrachtet bloB das Tun und Treiben
jener Welt, die aus ihm hervorbricht, Grausen fesselt ihm
die Glieder. Neuerlich will sich monatelang kein Schlaf
auf seine Lider senken. Er fiihlt sich dem Wahnsinn immer
niher. In seinem Entsetzen fleht er zur Géttlichen Mut-
ter. Kilis Vision allein hilft ihm weiterleben. So vergehen
noch zwei Jahre in Orgien geistiger Berauschung und Hoff-
nungslosigkeit, Endlich kam Hilfe.
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ZWEI LEHRER DER ERKENNTNIS:
DIE BRAHMANISCHE NONNE UND TOTAPURI,
»DER SPLITTERNACKTE MANN¢

Bisdahin hatte er als einsamer, ungelernter Schwimmer in
jenem wirbelnd tosenden, uferlosen Strome der Seele da-
hingetrieben. Seine Krifte waren aufgebraucht. Er war am
Erliegen. ..

Da kamen ihm zwei Helfer, hielten ihm den Kopf tiber
Wasser und lehrten ihn, Strémungen auszuniitzen und den
FluB mit kluger Berechnung zu iiberschwimmen.

Bekanntlich ist die nach Jahrtausenden zihlende Geistes-
geschichte Indiens die Tat eines uniibersehbaren Volkes,
das auf einem Eroberungszug ins Land der Héchsten Wirk-
lichkeit begriffen ist. Alle groBen Vélker dieser Welt haben
im Grunde, bewuBt oder verschleiert, dasselbe Ziel: als
Eroberer stiirmen sie von Geschlecht zu Geschlecht gegen
jene Wirklichkeit an, die sie einengt und deren Teil sie sind ;
sie werden handgemein, ersteigen die Wille, sinken dann
neuerlich erschépft zurlick, kommen wieder zu Atem, drin-
gen unermiidlich wieder empor, bis sie den Gegner be-
zwungen haben oder ihm unterlegen sind. BloB daf3 sie
nicht die gleiche Seite der Wirklichkeit vor sich sehen, Sie
ist wie eine ungeheure Festungsstadt, gegen die von ver-
schiedenen Richtungen her verschiedene Armeen anrennen,
ohne untereinander Verbindung zu halten. So hat jede
ihre besonderen Kriegskiinste und Kriegsmaschinen. Und
jede hat bei ihren Sturmangriffen verschiedenartige Schwie-
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rigkeiten zu 16sen. Unsere okzidentale Menschheit hat es
besonders auf vorgeschobene Werke abgesehen, auf den
Drahtverhau der physischen Naturkrifte; dessen gilt es
sich zu bemichtigen, seine Gesetze in die Hand zu be-
kommen, um von daher Angriffsmaschinen gegen die Innen-
stadt zu bauen, wodurch schlie8lich die gesamte Festung
zur Ubergabe gezwungen werden soll.

Indien geht anders zu Werke. Schaurstracks stiirmt es
gegen das Hauptlos, gegen den Oberbefehlshaber im groBen
unsichtbaren Generalquartier — mitten in der Stadt. Die
Wirklichkeit, auf die Indien abzielt, ist transzendent. Aber
man sehe darin keinen Gegensatz zwischen Realismus des
Okzidents und Idealismus der Inder. Essind zwei Realismen.
Und die Inder sind so recht eigentliche Realisatoren. Un-
gern begniigen sie sich mit der abstrakten Vorstellung; und
die Art, wie sie sich des Geistigen bemichtigen, borgt am
liebsten die Mittel eines sinnlichen GenieBens und Be-
sitzens. Ideen miissen sie sehen, héren, schmecken und be-
tasten. Mit dem Reichtum ihrer Sinnlichkeit, mit der un-
gewdhnlichen Macht ihrer Einbildungskraft sind sie den
entsprechenden Kriften des Okzidents weit voraus. Haben
wir das Recht, mit Berufung auf unseren niichternen Ver-
stand das alles abzulehnen? Der Verstand erscheint uns
gleichsam als 6ffentliche StraBe, die ganz unpersénlich,
ganz sachlich ist und allen Menschen zur Verfiigung steht,
Aber ist der Verstand wirklich rein sachlich? In welchem
Grade ist er das bei dem oder jenem Einzelmenschen ? Gibt
esda nicht persénliche Schranken ? Und ist andererseitsdem
Leser nicht schon aufgefallen, daB die ,,Realisationen* des
Hindugeistes, die uns als hypersubjektiv erscheinen, es in
Indien durchaus nicht sind, vielmehr logisches Resultat
wissenschaftlicher Methoden (oder strengster Experimen-
talverfahren), die durch Jahrhunderte aufgesammelt und ge-

4
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hérig verzeichnet wurden? Jeder dieser groBen Visionire
lehrt seine Schiiler den Weg, der unfehlbar zu den gleichen
Visionen fiihrt. Soll man also ihre Methode nicht, wie die
unsere, mit der ungefihr gleichen Mischung weisen wissen-
schaftlichenZweifelsundvorliufigenVertrauens betrachten?
Fiir einen wahrhaft wissenschaftlichen Geist ist heutzutage
selbst ehrlicher Irrtum, soweit er sich allgemein verbreitet,
schon eine relative Wahrheit. Soweit eine Entstellung des
Wirklichen darin liegt, so gilt es, die allgemein gleiche
Richtung zu erkennen, in der hier deformiert wird, und
die Begriindung dafiir in einer entfernteren, hoheren Wirk-
lichkeit.

Indiens gemeinsame Uberzeugung geht deutlich oder
verworren dahin, daB alles Bestehende nur in und mit dem
allumfassenden Geiste besteht, der eins und unteilbar ist:
Brahman. In ihm entspringen die verschiedenen Bilder der
mannigfaltigen Dinge des Weltalls, Und das Weltall hat
seine volle Wirklichkeit nur durch den allumfassenden
Geist, von dem es eine Idee darstellt. Als individuelle Gei-
ster, als organisch eingeordnete Teile jenes Geistes des Kos-
mos erfassen wir die Idee eines vielfiltigen, wechselvollen
Weltalls; aber dieser Idee schreiben wir so lange eine un-
abhingige Wirklichkeit zu, als wir nicht uns zur Er-
kenntnis des einzigen Brahman erheben. Es beriickt uns
Maéya, die Illusion, welche, da sie selber ohne Anfang und
jenseits der Zeit ist, uns dasjenige fiir dauernde Wirklich-
keit halten 1iBt, was bloB der unablissige FluB fliichtiger
Bilder ist, die alle der unsichtbaren Quelle entspringen, der
einzigen Realitit.

Es gilt also der triigerischen Stromung der Illusion, die
alle fortreiBt, uns zu entraffen und gleich der Forelle, die
den Wildbach hinauf will, uns iiber die Wasserstiirze hin-
tiber zu schnellen, bis zur Quelle empor! Schwere Aufgabe!
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Aber am Ziele winkt das Heil. Dieser groBartige, schmerz-
liche, heroische, kimpferische Aufstieg trigt den Namen
Sadhana. Die Sadhakas sind die Kimpfer dieses Kampfes.
Thre kleine Kerntruppe, die von Geschlecht zu Geschlecht
sich immer erneut, wihlt ihre Mannschaft unter den un-
erschrockenen Herzen und erlegt ihnen eine Vorschule,
harte Ubungen auf, in Jahrhunderten erprobt. Zwei Wege
bieten sich ihnen dar, zwei Waffen, deren Gebrauch gedul-
dig erlernt sein will; einmal die Methode des: ,,Nicht dieses,
nicht dieses!*“ der Weg zur Erkenntnis durch radikale Nega-
tion: es ist dies die Waffe des Féidnin — und dann die
Methode des: ,,Dieses, dieses!* der Weg zur Erkenntnis
durch fortschreitende Bejahung; es ist dies die Waffe des
Bhakta. Der erste setzt sein ganzes Hoffen auf intellek-
tuelles Erkennen, und mit angespannten Kriften, den Blick
nie vom erhabensten Ziele wendend, hat er von vorn-
herein auf alles Verzicht getan, was auBerhalb liegt oder zu
liegen scheint. Der zweite ist ganz Liebe, und um der Liebe
des Hochstgeliebten willen (dessen Gestalt iibrigens mit zu-
nehmender Liuterung sich wandelt) verzichtet er nach und
nach auf alles, was nicht ER ist. Der Pfad der Fridna ist der
des Absoluten, der des unpersdnlichen Gottes. Der Pfad
der Bhakti ist der des persdnlichen Gottes: oder zum min-
desten verweilt sie lange auf dieser Stufe, bevor sie sich am
Ziele der Wanderschaft mit den Pilgern der Fiidna vereint.

Dieser letztere Weg war, ohne daB er es wuBte, von An-
beginn derjenige, auf den sein blinder Instinkt Rama-
krishna hingedringt hatte. Aber er kannte nicht die Kriim-
mungen, noch die Gefahren dieses Pfades. Seit Urzeiten
gab es schon eine richtige Anweisung fiir diese seelische
Pilgerfahrt — angefangen von der ,,Startlinie® bis zur Ziel-
schnur, wobei alle Besonderheiten des Weges, seine an-
steigenden wie seine abschiissigen Teile und alle gefihr-

4
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lichen Kurven peinlich genau aufgezeichnet, die ein-
zelnen Tagesleistungen vorbestimmt und weise eingeteilt
waren. Aber der Draufginger von Kamarkupur wuBte da-
von gar nichts; er lieB sich einfach von seinem wahnvollen
Herzen, von seinen wanderlustigen Fiilen ziellos vorwirts
jagen; und nun, erschdpft von iibermenschlicher Anstren-
gung, ohne Fiihrung, ohne Stiitze, iiberkam ihn Entsetzen,
da er sich mutterseelenallein mitten im Walde sah; aunf’
Augenblicke meinte er vollig verirrt zu sein, wihrend er
dem Ende des rauhesten Wegstiicks ganz nahe war.

Hilfe kam ihm von einem Weibe.

Eines Tages, da er von seiner Terrasse auf den Ganges
blickte, wo Barken mit vielfarbigen Segeln in allen Rich-
tungen kreuzten, legte eine der Barken am FuB der Terrasse
an. Eine Frau stieg die Stufen empor, groB und schén, das
lange Haar gelést, in rotgelbem Gewande, gleich einer San-
nyésin. Sie mochte fiinfunddreillig bis vierzig Jahre zihlen,
sah aber jiinger aus. Sie fiel Ramakrishna auf und er bat sie
zu sich. Sie kam. Kaum hatte sie ihn gesehen, brach sie in
Trinen aus und sagte:

»Mein Sohn, dich habe ich lange schon gesucht.*

Sie war eine Brahmanin aus vornehmer bengalesischer
Familie, eine fromme Vaishnava, hochgebildet, sehr be-
lesen in heiligen Texten und vor allem in Bhakti-Schriften.
Sie behauptete, auf der Suche nach dem begnadeten Manne
zu sein, dessen Dasein der GEIST ihr kundgetan hitte; sie
hitte den Auftrag, ihm Botschaft zu bringen. Ohne weitere
Vorbereitung und sogar ohne daB sie ihren Namen nannte
— niekannte man sie anders denn als Bhatravi Brahmani, die
brahmanische Nonne — ergab sich sogleich eine Beziehung
von Mutter und Sohn zwischen der heiligen Frau und dem
Priester der Kali. Wie ein Kind beichtete Ramakrishna
ihr alle qualvollen Erfahrungen seines Lebens in Gott,
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seines Sadhana. Wie ein Kind sagte er seine Néte, seine
korperlichen und seelischen Leiden; er gestand, daB viele
ihn fiir verriickt hielten, und demiitig fragte er, ob er es sei.
Nachdem die Bhairavi seine Beichte gehort hatte, tristete
sie ihn mit miitterlicher Zirtlichkeit; und sie sagte ihm,
er moge sich nicht mehr dngstigen, sondern sich freuen:
denn er habe, nichtsahnend, aus eigener Kraft eine der
héchsten Stufen des Sadhana in sich verwirklicht, ganz wie
diese in den Texten der Bhakti geschildert sei; und seine
Leiden seien auch nur eine Stufe gewesen. Diese Leiden
heilte sie, seinen Kérper pflegend, seinen Geist erhellend.
Und jenenWeg der Erkenntnis, den er allein, in Nacht, mit
verbundenen Augen gewandelt war, lieB sie ihn nun bei
vollem Tageslichte nochmals gehen. Denn der bloBe In-
stinkt des Ramakrishna hatte ihn in wenigen Jahren ,,Reali-
sationen erzielen lassen, die von der mystischen Wissen-
schaft in jahrhundertelanger Mithe gewonner worden
waren ; aber wahrhaft Herr dariiber konnte er nur dann wer-
den, wenn in seinem BewuBtsein der ganze bei dieser Er-
oberung durchmessene Weg erhellt wurde.

Der Bbhakta, der durch Liebe Erkennende, beginnt mit
dem Annehmen einer gewissen Form der Gottheit, die er
zum Ideal erwihlt (so war die Géttliche Mutter von Rama-
krishna erwihlt worden). Lange versenkt er sich in diese
einzige Liebe. Zuerst kann er ihres Gegenstandes nicht hab-
haft werden; aber nach und nach gelingt es ihm, den Gott
zu sehen, zu beriihren, mit ihm sich zu unterreden. Von da
an geniigt die mindeste Konzentration, um die lebendige
Gegenwart seines HERRN zu fithlen, Da er des Glaubens
ist, sein HERR sei alles, jegliche Gestalt, nimmt er gar bald
die Emanationen anderer Gétterformen wahr, die alle von
seinem einzigen Hochstgeliebten ausstrahlen. Diese gott-
liche Polyphonie bevélkert sein seelisches Blickfeld. Zuletzt
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erfiillt solche Musik ginzlich diesen Raum, so daB fiir die
stoffliche Welt kein Platz mehr bleibt: die schwindet dahin.
Dies ist der Savikalpasamédhi — der Zustand der iiber-
bewuBten Ekstase, wobei der Geist aber sich immerhin an
die eigene innere, die geistige Welt klammert; er genieBt
dabei noch des Gefiihls besonderen Daseins, mit Gott. Aber
wenn eine einzige Idee sich der Seele bemichtigt hat, ver-
blassen alle anderen Ideen und erléschen: ganz nahe istman
dem Endziel — dem Nirvikalpasamidhi — der letzten
Vereinigung mit dem Brabman. Nur ein weniges fehit noch,
daB man zum Aufhéren des Denkens gelange, worin sich
endlich durch restlose Selbstaufgabe die absolute Einheit
realisiert.

Diesen geistigen Weg hatte Ramakrishna zu drei Vier-
teln als Blinder zuriickgelegt. Die Bbairavi, von ihm zur
geistlichen Mutter erwihlt, als Guru (Lehrer), enthiillte
ihm alle Formen und Richtungen dieses Pfades. Vertraut
mit jenen Wegen der Erkenntnis, da sie selber die religiosen
Ubungen vollzogen hatte, lieB sie ihn systematisch, nach
den Regeln der Heiligen Biicher, hintereinander alle Wege
des Sadhana gehen — selbst die gefihrlichsten, die der
Tantras, die Sinne und Geist allen Fihrnissen des Fleisches
und der Einbildungskraft aussetzt, um alle diese zu be-
herrschen; man streift dabei hart an Abgriinden des Ge-
meinen und des Wahnsinns vorbei; und so mancher, der
sich dorthin vorgewagt hat, versank auf immer in die Tiefe.
Ramakrishna aber ging in unverminderter Reinheit daraus
hervor, gehirtet wie Stahl.

Jetzt beherrschte er alle Formen der Liebesvereinigung
mit Gott — die neunzebn Haltungen oder Gefiihlsténungen
der Seele im Angesicht ihres HERRN: die Beziehung des
Dieners zum Herrn, des Sohnes zur Mutter, des Freundes,
des Liebenden, des Gatten usw. Die Gottesburg hatte er
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von allen Seiten eingeschlossen, und als Bezwinger Gottes
hatte er teil an dessen Wesenheit.

Seine Wegweiserin erkannte in ihm eine Inkarnation der
Gottheit. In einer Versammlung, die auf ihr Betreiben
zu Dakshineswar stattfand, erwirkte die Bhasravi, nach
gelehrten Pandit-Diskussionen bei den theologischen Auto-
rititen die Anerkennung des neuen Avatéra.

Von nun an begann sein Ruf sich zu verbreiten. Von
weit her kam man, den Wundermann zu sehen, der nicht
etwa einen einzigen Sadhana erzielt hatte, sondern alle;und
alle Pilger, die auf einem der Wege zu Gott strebten —
Ménche, BiiBler, Gelehrte, Sadhus, Erleuchtete — kamen,
sich Rates zu erholen und frischen Mut zu schépfen im
Angesicht dessen, der hoch iiber ihnen beim Treffpunkte
aller Wege saf}. Thre Berichte schildern den zaubermich-
tigen Anblick jenes Mannes, der — nicht wie Dante aus der
Holle — wohl aber gleich dem Perlenfischer aus tiefem
Meere wiederkehrte; man schildert das goldige Leuchten
seines Leibes, den das Feuer der Ekstase lange geliutert
und durchgeglitht hatte. Doch er war viel zu sehr von
seinem Gott berauscht, um es je von sich selber zu sein, und
s0 blieb er — blieb bis ans Ende seiner Tage — der schlich-
teste der Menschen, ohne jede Spur von Hochmut, weit
weniger daran denkend, was er erreicht hatte, als vielmehr
daran, immer neue Erleuchtung zu erwerben; und es war
ihm zuwider, wenn man von seinem Avatira redete.
Wihrend er fiir alle, selbst fiir die Bbairava, die ihn ge-
leitet hatte, bereits am Ziele stand, sah er nur vorwirts, sah
den steilen Grat, der noch zu erklimmen blieb. Denn noch
hatte er den Gipfel zu erreichen.

Aber hierzu geniigten die bisherigen Fiihrer nicht mehr.
Und die geistliche Mutter, die eifersiichtig ihn drei Jahre
gehegt und behiitet hatte, muBte, wie alle Miitter, den
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Schmerz erleben, daB er, den sie gendhrt und groBgezogen
hatte, von ihr abfiel, einem hoheren Befehle zu gehorchen,
einem Herren mit harter, minnlicher Stimme.

*

Gegen Ende des Jahres 1864, eben um die Zeit, da Rama-
krishna seine Eroberung des persénlichen Gottes vollendet
hatte, kam nach Dakshineswar der seiner Mission unbe-
wuBte Sendbote des unpersdnlichen Gottes: Totapuri (,,der
splitternackte Mann‘) — ein ganz ungewéhnlicher vedan-
tistischer BiiBer und fahrender Ménch, den vierzig Jahre
der Vorbereitung zur letzten Offenbarung hingeleitet
hatten — eine freigewordene Seele, die das unpersénliche
Licht ihres Blickes ungeriihrt {iber das Trugbild der Welt
wandern lieB.

Seit langem schon fithlte Ramakrishna nicht ohne Ban-
gigkeit das Anschleichen des Gottes ohne Gestalt und die
unmenschliche, iibermenschliche Gleichgiiltigkeit seiner
Missi Dominici, jener atembeklemmenden Paramahamsa, die
nichts mehr mit irgend etwas verkniipft, Asketen, nackt am
Kérper wie im Geiste, die noch das letzte Gut von sich
getan haben, den Obolus des Herzens, den Diamant der
Gottesliebe. Gleich in den ersten Tagen seines Aufenthaltes
in Dakshineswar hatte er entsetzt und fasziniert der-
gleichen furchtbare Lebendig-Tote gesehen; und er weinte
vor Grauen, daB es mit ihm vielleicht auch dahin kommen
und er diesen dhnlich werden kénnte. Man stelle sich vor,
wie hart das einen Menschen ankommen muBlte, wie wir
diesen Liebestollen geschildert haben: ein geborener An-
beter aus Leidenschaft, ein Kiinstler, der sehen, be-
tasten, verschlingen will, was immer er liebt, der die lebende
Form so innig umfangen muB, bis er als ein Bichlein
in sie einflieBt und sich véllig in die géttlichschénen Glieder
einschmiegt!... Und aus diesem warmen Nest sollte er
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sein Herz vertreiben, Leib und Seele sollten eingeschmolzen
werden im Schmelztiegel des Gestaltlosen, Abstrakten!. ..
Ein solches Denkverfahren muBte ihm qualvoller, fremd-
artiger sein als einem Wissenschaftler unseres Okzidents.

Aber er konnte sich dem nicht entziehen. Selbst sein Zu-
riickschaudern erhdhte noch die dimonische Anziehung,
wie Schlangenblick. Schwindelgefiihl berauscht. Wer
Atem der Gipfel gekostet hat, muB bis ans Ende gehen.
Dem Kundschafter im Reiche der Gotter war es nicht
gestattet, innezuhalten, ehe er an die Quellen des geheim-
nisvollen Nilstroms vorgedrungen war.

Uberdies habe ich erwihnt, daB der gestaltlose Gott
lange schon auf ihn lauerte. Als Grauen, als Verlockung.
Nicht Ramakrishna tat den ersten Schritt, sondern Tota-
puri suchte Kalis Anbeter auf.

Er war auf der Durchreise. Nie durfte er linger als drei
Tage am selben Orte verweilen. Ungesehen von Rama-
krishna, erblickte er diesen. Der junge Priester sall eben auf
den Stufen des Tempels und sein Blick schien véllig ver-
loren an die Seligkeit verborgener Schau. Totapuri fiel sein
Ausdruck auf. ,,Mein Sohn,‘ sagte er zu ihm, ,,ich sehe,
du bist weit vorgedrungen auf dem Wege der Wahrheit.
Wenn du willst, kann ich dir helfen, das nichste Wegstiick
zuriickzulegen. Ich werde dich den Védaiita lehren.*

In seiner kindlichen Einfalt, die dem harten Asketen ein
Licheln abnétigte, erwiderte Ramakrishna, dazu brauche
er die Erlaubnis seiner Mutter (der K4li). Er bekam
diese Erlaubnis, Da gab er sich in vollem, demiitigem Ver-
trauen véllig der Leitung des gotterfiillten Lehrers an-
heim.

Vor allem mubBte er die Priifung der Einfibrung bestehen.
Die erste Bedingung dafiir war Verzicht auf alle seine Vor-
rechte und Ehrenzeichen: die Schnur des Brahmanen, die
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Priesterwiirde — das war ihm nichts; aber verzichten sollte
er auch auf seine Hoffnungen, seine Liebesempfindungen,
seine Illusionen, die ihn am Leben erhielten; verzichten
sollte er auf den persénlichen Gott, auf die ganze Frucht-
ernte seiner Liebe, seiner Opfer, hienieden und iiberall, fiir
jetzt und fiir immer. Symbolisch muBte er, nackt wie die
Erde, seine eigene Leichenfeier abhalten. Er begrub die
letzten Uberbleibsel seines Ich, sein Herz... Dann erst
durfte er die ockergelbe Gewandung der Sannyasin an-
legen, das Kennzeichen seines neuen Pfades. Und Totapuri
begann ihn die Kardinaltugenden des Védaiita Advaita
zu lehren, den einen, unteilbaren Brahman und das Tief-
tauchen nach dem Selbsz, um so die Identitit mit dem
Brahman zu verwirklichen und darin durch den Samadbi
(Ekstase) festen FuB zu fassen.

Man darf nicht glauben, daB derjenige, der alle Stufen
der Entriickung erklommen hatte, mit leichter Miihe den
Schliissel zur engen Pforte fand, die zur hochsten Platt-
form fithrt. Sein eigener Bericht muB} hier mitgeteilt wer-
den; er gehért nicht bloB zu Indiens heiligen Schriften,
sondern gehdrt auch ins Archiv der europiischen Wissen-
schaften vom Geiste, als eines der aufschluBreichsten Doku-
mente:

s Der splitternackte Mann (Totapuri) gab mir auf, meinen
Geist von allen Gegenstinden loszuldsen und in die Tiefe
des Atman niederzutauchen. Aber trotz meiner vielen Miihe
vermochte ich durch das Reich der Namen und der Formen
nicht hindurchzudringen und meinen Geist in den ,nicht-
bedingten Zustand zu bringen. Es fiel mir gar nicht
schwer, meinen Geist von allen Gegenstinden loszul8sen,
mit einer einzigen Ausnahme: das war die gar zu vertraute
Form der Strahlenden Seligen Mutter, Inbegriff des reinen
BewuBtseins, die vor mir als lebendige Wirklichkeit da-
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stand. Die verlegte mir den Weg zum Jenseitigen. Wieder-
holt versuchte ich meinen Geist auf die Vorschriften der
Advaita zu konzentrieren; aber jedesmal trat die Gestalt
der GroBen Mutter dazwischen. Verzweifelnd sagte ich zu
Totapuri: ,Es ist unméglich! Es gelingt mir nicht, meinen
Geist bis zum ,nicht-bedingten‘ Zustande zu erheben,
von Angesicht zu Angesicht dem Atman gegeniiberzu-
treten...® Er antwortete mir streng: ,Was, du kannst
nicht? Du muBt!‘ Er blickte umher, fand ein Stiickchen
Glas, nahm es und stach mir dessen Spitze zwischen die
Brauen, wobei er sprach: ,Konzentriere deinen Geist auf
diese Spitze!* — Ich begann aus allen Kriften zu medi-
tieren; und jedesmal wie die liebliche Gestalt der Gétt-
lichen Mutter mir erschien, gebrauchte ich mein Unter-
scheidungsvermégen als ein Schwert und hieb sie entzwei..
Da blieb dann kein Hindernis mehr vor meinem Geiste,
der sogleich iber die Region der ,bedingten® Gegenstinde
sich hinausschwang. Und ich verlor mich im Samadhi. ..«

Eine unerhérte Anspannung aller Krifte, ein unendliches
Leiden war nétig gewesen, die Pforte des Unzuginglichen
aufzustoBen. Aber kaum war er innen, ersprang er mit
einem Satze das letzte Ziel: das Nirvikalpasamadhi, worin
zugleich Subjekt und Objekt verschwinden:

»sDas Weltall erlosch. Selbst der Raum war nicht mehr.
Zunichst glitten noch Ideenschatten iiber den dunklen
Grund des Geistes. Blo8 das schwache BewuBtsein vom Ich
wiederholte sich einténig. Dann hdrte das auch auf. Ver-
blieb die bloBe Existenz. Die Seele ging unter im Selbst.
Jeder Dualismus schwand. Der endliche Raum und der un-
endliche Raum wurden eins. Jenseits des Wortes, jenseits
des Gedankens verwirklichte er Brahman...*

In drei Tagen hatte er zuwege gebracht, wozu Totapuri
vierzig Jahre benétigt hatte. Erschiittert von dem Experi-
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ment, dessen Urheber er war, betrachtete der Asket ver-
wundert Ramakrishnas Kérper, der tagelang in Todes-
starrheit verharrte, indes er von jener iiber allem schwe-
benden Abgeklirtheit eines Geistes erstrahlte, der ans Ziel
der Erkenntnis gelangt ist.

Totapuri sollte nur drei Tage verweilen. Er blieb elf
Monate, Zwiesprache mit dem Schiiler zu pilegen, der
Gber ihn hinauswuchs.

x

Das Verhiltnis hatte sich umgekehrt. Der eben fliigge
Gewordene wufite nun in héheren Himmelsregionen Be-
scheid, sein Blick war tiber die Vorberge hiniibergedrungen.
Inseinenweit ge6ffneten Pupillen brachte erbreitere Raum-
strecken heim, als in den schmalen, scharfen Augen des
alten naga Platz gehabt hatten. Der Adler belehrte nun die
Schlange.

Das ging nicht ohne Widerstand ab.

Wir miissen uns die beiden Seher nebeneinander vor-
stellen.

Ramakrishna: ein braunes Minnchen mit kurzem Barte,
dessen schéne Augen, ,,die langgeschlitzten dunklen Augen
voller Licht, schrig gestellt, ein wenig tiefliegend®, sich nie
weit auftaten und dennoch AuBeres wie Inneres nur um so
schirfer sahen, ein iiber weien Zihnen leicht getffneter
Mund, mit einem ,,beriickenden‘* Licheln voll Wirme und
Schelmerei. MittelgroB, schlank bis zur Magerkeit und
sehr schwichlich. Eine ungewshnliche Reizbarkeit der
Nerven, Uberempfinglichkeit fiir jeden Hauch der Freude
oder des Schmerzes, seelischer oder leiblicher Art. Ein
lebendiger Abglanz jeglicher Erscheinung, die sich dem
Spiegel seines Blickes bot, des zwiefachen, nach auBen wie
nach innen gerichteten Blickes. Mit einer einzig dastehen-
den Kraft der Einfithlung begabt, vermochte sein Geist
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augenblicklich die Form jedes Wesens plastisch zu um-
schmiegen, ohne doch seine ,feste Burg® aufzugeben, den
unverriickbaren Punkt Unendlichkeit in der Mitte eines
unaufhoérlichen FlieBens und Gleitens. ,,Er redete gewdhn-
lich Bengali und hatte dabei ein ganz leichtes, aber ent-
ziickendes Stammeln; seine Rede bezauberte durch den
reinen musikalischen Wohllaut, durch reichsten Gehalt
seelischer Erfahrung, die unerschépflichen Schitze an Bil-
dern und Vergleichen, den frohlichen, feinen Humor und
den unversieglichen Strom von Weisheit. . .*

Neben diesem Ganges voller Tiefen, voller Spiegelungen,
der bald als glatte Riesenbreite glitt, bald in Strémungen
hinschoB, einmal leise schlingelte, einmal in Miandern
floB, dabei Millionen Wesen trug und nihrte, — neben
dem ragte der Andere wie ein schroffes Gibraltar, Sehr
groB und kriftig, hart gegerbt von freier Luft, uner-
schiitterlich, unzerstérbar: ein Fels mit Lowenprofil. Er
hatte eine eiserne Gesundheit. Sein Geist war ebenso un-
angreifbar. Nie hatte er Krankheit, noch Leid gekannt.
Hohnlichelnd sah er auf dergleichen herab. Eine michtige
Fiihrernatur. Vor seinem Wanderleben hatte er mit {iber-
legener Sicherheit im Punjab einem Kloster von sieben-
hundert Ménchen vorgestanden. Er war ein Meister in den
Kiinsten der Disziplin, die Leib und Geist der Menschen
wie weichen Ton formen. Nie hatte ihn der Gedanke ge-
streift, ein fester Wille kénne an irgend etwas scheitern:
weder an Zufillen, an Leidenschaften, noch an Bedring-
nissen der Sinnlichkeit, noch an der magischen Gewalt einer
Gottesillusion, welche die stiirmischen Wogen des Daseins
emporbiumt. Denn ihm war Mdyé ein bloBes Nicht-Sein,
eine Leere, eine Liige, die man nur aufzudecken brauchte,
damit sie fiir immer dahinschwand. Einem Ramakrishna
war auch Mdyd noch Gott — denn alles ist Gott — sie war
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ihm ein Angesicht des Brabman. Und als nach einem An-
stieg in Sturm und Gewitter der Gipfel erklommen war,
vergaBl Ramakrishna nie die seelischen Erschiitterungen, die
Gefahren und Angste der Bergbesteigung: die geringsten
Eindriicke von seiner Wanderschaft bewahrte sein Auge auf;
doch jegliches Bild ordnete er nach Zeit und Ort und Héhe
in den wundervollen Rundblick der Gipfel ein. — Was aber
konnte der ,,splitternackte Mann* in seinen Erinnerungen
buchen? Sein Gedichtnis war nackt, wie sein Leib, ent-
kleidet aller Erregungen, aller Liebe. ,,Ein Gehirn von
Porphyr®, wie jener Italiener vom gréBten umbrischen
Maler gesagt hat. Um in diese Felstafel etwas einzugraben,
bedurfte es der Prankenschlige befruchtender Qual. Die
blieb nicht aus.

Dieser groBe Intellektualist konnte nicht verstehen, wie
Liebe ein Weg zu Gott werden mag. Ramakrishnas persén-
liche Erfahrung lieB er nicht gelten. Er verachtete laut ge-
sprochenes Gebet, duBere Kundgebungen der Frémmigkeit,
Musik, Gesiinge, religitse Ténze. Begann Ramakrishna
beim Schwinden des Tages seine Litanei der Namen des
HERRN, sein Summen mit Hindeschlag begleitend, so
fragte Totapuri mit héhnischem Licheln:

,,Du knetest wohl Brot 2

Aber den Widerstrebenden durchtrinkte allmihlich der
Zauber; gewisse Lieder seines sangesbegabten Gefihrten
erschiitterten ihn, lockten in seine Augen T'rinen, die er
verbarg. Auch das tiickische, erschlaffende Klima Ben-
galens wirkte auf diesen Mann des Punjab ein, ohne daB
erdem Rechnung tragen wollte. Seine vielfach beanspruchte,
gleichsam zerdehnte Energie hielt die Regungen seines
Gefiihls nicht mehr so streng im Zaume. Der kraftvollste
Verstand hat seine Widerspriiche, die er selber nicht merkt.
Dieser Verichter der Kulte nihrte die Schwachheit, im
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Feuer ein Symbol zu verehren und immer hatte er offene
Flamme neben sich brennen. Eines Tages holte ein Diener
Glutscheite daraus. Totapuri schalt den Respektlosen.
Ramakrishna lachte sein unvergleichliches, fréhliches Kin-
derlachen und rief:

,,Seht Thr, sehr Thr, welch unwiderstehliche Gewalt
Miyi auch tber Euch iibt!*

Totapuri war betroffen. So hatte er nichtsahnend gleich-
falls das Joch der Illusion getragen?.. Bald wies ihm auch
Krankheit die Schranken seiner hochmiitigen Geistesmacht.
Wie gesagt, hatte er noch nie in seinem Leben Krankheit
erfahren. Der mehrmonatlige Aufenthalt in Bengalen
rief bei ihm einen heftigen Anfall von Dysenterie hervor.
Er hitte nicht bleiben diirfen. Aber Abreise hieBe vor Ubel
und Schmerz ReiBaus nehmen! Er versteifte sich... ,,Ich
werde dem Kérper nicht nachgeben!. ..® Das Leiden ver-
schlimmerte sich, dem Geiste gelang es nicht mehr, sich
dariiber hinwegzusetzen. Er muBte sich in &rztliche Be-
handlung begeben, die nichts fruchtete. Mit jedem Tage
wurden die Schmerzen irger, wie Abendschatten allmzh-
lich alles Sonnenlicht verdeckt. Die Qual wurde so fiirch-
terlich, daB es dem Asketen nun unméglich war, sein Den-
ken auf Brahman zu konzentrieren. Wut packte ihn gegen
seine Fiulnis — seinen Leib — und er stieg zum Ganges
nieder, den Leib hinzuopfern. Aber es hemmte ihn eine
unsichtbare Hand. Im Flusse stehend, hatte er nicht mehr
genug Willen — nicht genug Kraft — sich zu ertrinken...
Niedergeschmettert kehrt er zuriick. Er hatte die Macht
der M4y4 zu spiiren bekommen. Sie war da, allerorten, im
Leben, im Tode, als Mitte der Qual, die Gottliche Mutter!
Er verbrachte die Nacht in einsamer Meditation iiber die
Géttin, Und als der Morgen anbrach, war er ein neuer
Mensch. Ramakrishna gegentiber gab er nun zu, Brebman
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und (k¢ oder Miy seien einunddasselbe Wesen. Und die
Gottliche Mutter, besinftigt, befreite ihn von seiner
Krankheit. Er schied von seinem Schiiler, der ihm Lehrer
geworden war, und zog erleuchtet fort.

Spiterhin hat Ramakrishna in folgenden Worten die
zwiefache Erfahrung ausgesprochen, die zunichst er, dann
nach ihm Totapuri gemacht hat:

,,Denke ich an das Héchste Wesen als ein Nicht-Titiges,
das nicht schafft, nicht bewahrt, nicht zerstort, so nenne
ich es Brahman oder Purusha, unpersénlicher Gott. Denke
ich IHN aber titig, schaffend, bewahrend, zerstérend,
nenne ich IHN (akti oder Mdyd oder Prakriti, person-
licher Gott. Aber diese Unterscheidung zwischen beiden
bedeutet doch keinen Unterschied. Der Unpersénliche und
der Persénliche sind dasselbe Wesen. So die Milch und ihre
WeiBe. So der Diamant und sein Glanz. So die Schlange
und ihr Kriechen. Man kann nicht an das eine ohne das
andere denken. Die Géttliche Mutter und Brahman sind
Eines.*



1v
DIE IDENTITAT MIT DEM ABSOLUTEN

Dieser groBe Gedanke war nicht neu. Seit langem nihrte
er Indiens Geist. Durch Jahrhunderte war er unablissig
hin und her gewendet, durchgeknetet, ausgewalzt worden
unter dem Nachdruck aller philosophischen Erwigungen
der Védanita. Er hatte einen unerschopflichen Gegenstand
der Diskussionen gebildet, wie sie zwischen den zwei ve-
dantistischen Hauptschulen im Schwange waren, der
Schule des Cankara (reine Advaita-Schule) und der Schule
des Rdménuja (oder auch Vicistidvaita genannt — modi-
fizierter Monismus). Die erstere, unbedingt nicht-dua-
listisch, betrachtete das Weltall als nichtwirklich und das
Absolute als einzige Realitit; die zweite, relativ nicht-dua-
listisch, erkannte gleichfalls Brahman als einzig Reales an,
schrieb aber der Welt der Erscheinungen, den Einzelseelen,
den Wert von Modifikationen, von besonderen Seinsweisen
zu, die keineswegs bloBer Trug, sondern Ausstrahlungen
von Attributen des Brabman sein sollten, so der Gedanke,
die Energie, welche die Vielfalt des Lebendigen aussit. Die
beiden Schulen duldeten einander wechselseitig — wobei
die radikalere mit geringschitziger Nachsicht die andere
als vorliufige Anpassung an menschliche Schwachheit an-
sah — als Kriicke, ganz brauchbar, Schwankenden den
Aufstieg zu erleichtern. Der kritische Punkt blieb stets die
Definition der ,,phinomenalen® Illusion, das Wesen der

5



66

Maiy4. War diese auch relativ oder absolut ? Cankara selber
sprach sich dariiber nicht aus. Man behauptete einfach, die
Maiyi sei ,,da*, und das Ziel der Philosophie Advaita sei
ihre Aufhebung, wihrend das Streben der ,,gemiBigten
(oder ,,modifizierten‘) Advaitisten, wie Rdménuja, dahin
ging, die Miyi gewissermaBen fiir die Entwicklung der
individuellen Seelen fruchtbar zu machen.

Welche Stellung nimmt nun eigentlich Ramakrishna
zwischen diesen zwei Schulen ein? Die blutwarme Plasti-
zitiit seiner Natur macht ihn eher der vermittelnden Lé-
sung des R4ménuja geneigt. Andrerseits aber dringt ihn
die Hochspannung seines religidsen BewuBtseins zu der
radikalsten Auffassung vom Absoluten. Sein Genie hat das
Unmégliche mdglich gemacht, mittels der kraftvollsten
Ausdrucksweise, durch die geistreichsten Parabeln unser
Unvermégen zu veranschaulichen, das Absolute auszu-
sprechen, ja auch nur mit dem Denken ihm nahezukom-
men. Es gelingt ithm, uns dieses ,,Wesen ohne Verbindung®
fast mit Hinden greifen zu lassen, jene Sonne, von der
Cankara zu sagen pflegte (als Widerlegung des Einwandes,
das rein intellektuelle Absolute sei unméglich ochne Gegen-
stinde der Erkenntnis), ,,die Sonne wiirde leuchten, auch
wenn sie keine Gegenstinde zu beleuchten finde*. Aber be-
achten wir den Unterschied in der Ausdrucksweise! Rama-
krishna war viel zu visuell, um selbst, wo er sie leugnet, die
,»zu beleuchtenden Gegenstinde‘* entbehren zu kénnen!
Von seiner ,Sonne‘ sagt er, sie gieBe ihr Licht in gleicher
Weise iiber Gutes wie B&ses aus. Das Absolute sei das Licht
einer Lampe, bei dem man sowoh! die Heiligen Schriften
lesen als auch Handschriften betriigerisch nachmachen
kénne. Es sei der Berg aus Zucker, von dem die Ameisen
sich einbilden, sie hitten ihn weggeschleppt, wenn sie sich
daran mit ein paar Stdubchen satt gefressen haben. Es sei
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das Meer, in das die Puppe aus Salz hineinsteigt, seine Tiefe
zu loten: aber kaum hat sie den FuB eingetaucht, wird sie
aufgesogen, verliert sich, ist verschwunden. ,,Das Wesen
ohne Verbindung*: das heiB3t, daB wir mit ihm nicht ver-
bunden sind, es nicht halten kénnen, so daB es uns ent-
schliipft; aber das will nicht heiBen, daB wir selber nicht
existieren. Da Es unser Mihen erleuchtet, unser Irren,
unsere Weisheit, unsere guten Werke wie unsere Verbre-
chen — da wir doch an seiner Rinde knabbern — da es
einen Schmelzpunkt gibt, wo Es uns wieder einzieht in
seinen gewaltigen Mund und uns absorbiert —, in welchem
Raume bewegt sich nun die Puppe von Salz, bevor dieser
Moment eintritt? Wo wandern die Ameisen? Der bei
seiner Lampe Arbeitende, sei er heiliger Eremit oder Schrif-
tenfilscher, wo ist sein Sitz und wo das, was er liest, und
das Licht seiner Augeni...

Ramakrishna sagt uns, selbst die offenbarten Heiligen
Schriften seien alle mehr oder weniger besudelt, wie Nah-
rungsmittel im Munde formlos werden; auch jene Schriften
hitten den Weg durch den Mund der Menschen genom-
men., Aber die Besudelung selber — damit ist ihr Gegen-
satz, Reinheit, Brahman vorausgesetzt — ist sie real? Wo
sind jene Lippen, wo jene Zihne, die ein paar Brockchen
der géttlichen Nahrung gekaut haben?

Notwendig muB das ,,Differenzierte® irgendwo sein, da
es ,,ohne Verbindung* ist mit dem ,,Nicht-Differenzier-
ten” — und da die ,,Verbindung®, ,,die Vereinigung zwi-
schen dem Nicht-Differenzierten und dem Differenzierten*
nach Ramakrishnas Ausspruch ,,das eigentliche Endziel des
Védanita“ ist, .

Tatsichlich bestehen fiir Ramakrishna zwei verschiedene,
verschieden hohe Ebenen der Vision: Vision unter dem
Zeichen der Méy4 schafft die Realitit des ,,differenzierten®

5'
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Universums — und dann gibt es die Ubervision der voll-
kommenen Beschauung (Sam4idhi), wobei eine Berithrung
mit dem Absoluten augenblicklich die Irrealitit alles
»differenzierten®, des eigenen wie des fremden Wesens,
spurlos verfliichtigt.

Ramakrishna 14Bt sich dahin aus, es sei dennoch absurd,
die Nichtwirklichkeit der Welt zu behaupten, solange wir
ihr angehdren und durch Bewahrung unseres Ich die un-
ausléschliche, wenn auch manchmal verschleierte Uber-
zeugung seiner Wirklichkeit gewinnen. Selbst der Heilige,
der aus dem Samddhi (Ekstase) wieder in den Alltag zuriick-
sinkt, sieht sich genétigt, die freilich gelduterte und minder
lastende Hiille seines ,,differenzierten* Ich wieder auf sich
zu nehmen. Er ist in die Welt des Relativen zuriickge-
stoBen. ,,Solange sein Ich ihm relativ real ist, ist diese
Welt es ihm auch; und das Absolute ist ihm relativ irreal.
Er nimmt M4y4 als real wahr; doch mit seinem gelduterten
Ich sieht er nun das Ganze der Erscheinungswelt als die
vielfiltige Manifestation des Absoluten fiir die Sinne.* Und
Miyis wahres Antlitz enthiillt sich ihm: sie ist zugleich
das Wahre und das Falsche, das Erkennen und der Irrtum
(Vidy4 und Avidy3), alles, was zu Gott hinleitet und alles,
was durchaus nicht zu ihm leitet. , Demnach ist sie.

Und seine Behauptung bekommt das Gewicht persén-
licher Zeugenschaft — er ist ein ungldubiger Thomas, der
gesehen und beriihrt hat — wenn er von jenen Vijfidni
spricht, den Uber-BewuSBten (zu welchen er gehért), denen
das Vorrecht zuteil wurde, in diesem Leben den person-
lichen wie den unpersénlichen Gott zu ,,realisieren®.

Sie haben Gott gesehen, sowohl innen wie auBen. Sie
haben seine Offenbarung empfangen. Der persénliche Gott
hat ithnen gesagt: ,,Ich bin das Absolute. Ich bin der Ur-
sprung der Differenzierung.* Unmittelbar in der wesen-
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haftesten géttlichen Energie, der Ausstrahlung des Abso-
luten, haben wir das eigentliche Prinzip wahrgenommen,
das den obersten A¢man und das Universum differenziert;
sie erkennen, was des absoluten Gottes ist und was der
Miyi. Nein, Mayi, Cakti, Prakriti, die Natur, all das ist
nicht Illusion. Sie ist fiir das gelduterte Ich die Kundgebung
des hochsten Atman, des erhabenen Simanns, der lebende
Seelen und das Weltall ausstreut.

Nun wird alles durchsichtig. Aus Brabhmans Feuer-
schlund auftauchend, findet der Seher an dessen Rande
jubelnd die Géttliche Mutter wieder, die innig geliebte.
Er schaut sie mit neuen Augen, denn endlich erkennt er
ihren tiefen Sinn, ihre Identitit mit dem Absoluten. Sie ist
das Absolute, wie es sich den Menschen mitteilt, das Mensch
gewordene Unpersonliche, Mensch in Weibesgestalt.
Diese Frau ist das Prinzip aller Inkarnationen. Die géttliche
Mittlerin zwischen dem Unendlichen und dem Endlichen.

Und Ramakrishna stimmt den Lobgesang auf die Hei-
lige Mutter an:

»Ja, meine Heilige Mutter ist niemand anderer als das
Absolute. Zugleich ist sie das Eine und das Vielfiltige . . .
Meine Heilige Mutter sagt: ,Ich bin die Mutter des Uni-
versums, ich bin der Brabhman des Védadita, der ich diese
Differenzierung verursacht habe . . . Die iiblen wie die gu-
ten Werke gehorchen mir. Gewil besteht das Gesetz des
Karma. Aber ich bin der Gesetzgeber. Meine Sache ist e,
Gesetze zu geben und aufzuheben. Ich verhinge jegliches
Karma, das gute wie das schlimme ... Kommet zu mir!
Sei es durch Liebe (Bbakti), sei es durch Erkenntnis (Ffidna)
oder durch die Tat (Karma), die zu Gott fithrt. Und ich
geleite euch durch diese Welt, den Ozean jeglichen Wer-
kes ... Und geben will ich euch Erkenntnis des Absoluten,
ja, auch die, wenn ihr sie wollt . .. Nicht kénnt ihr euch
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eures Ich entschlagen noch Meiner. Sogar jene, die im
Samddhbi das Absolute realisiert haben, kehren gemiB mei-
nem Willen zu mir zuriick. ..

Meine Heilige Mutter ist die uranfingliche Géttliche
Energie. Uberall ist sie. Zugleich im Inneren wie am Au-
Beren der Erscheinungen. Sie hat dieWelt geboren. Und die
Welt trigt sie wieder im Herzen. Die Spinne ist sie und die
Welt das Gespinst, das von ihr gewoben wurde. Die Spinne
zieht ihr Gewebe aus ihrem Koérperstoff und dann wickelt
sie sich darein. Meine Mutter ist zugleich der Inhalt und
das Behiltnis . . . Schale ist sie und der Mandelkern .. .

*

Die Elemente dieses leidenschaftlichen Glaubensbe-
kenntnisses sind den altindischen Quellen entlehnt und
nie haben Ramakrishna und seine Getreuen die Neuheit
seiner Idee behauptet. Das Genie des Meisters liegt auf
anderem Gebiete: die todesstarren Gotterideen 1iBt er
auferstehen und verleiht ihnen Fleisch und Bein; in ver-
wachsénen, unzuginglich gewordenen Hainen legt er -die
heiligen Quellen wieder frei, firbt sie mit seiner warmen,
zauberhaften Persénlichkeit. Jenes glithende Credo gehért
ihm allein durch seinen Ton, seinen Schwung, durch Rhyth-
mus und Melodie, als Gesang leidenschaftlicher Liebe.

Horchen wir genau hin! Breitflutender Gesang! Ohne
Anfang noch Ende und dennoch harmonisch gegliedert.
Keinerlei Verskifig zwingt ihn ein; aber aus Eigenem li8t¢
er Ordnung, Schoénheit, Sinnenwonne walten. Ohne Sprung
vereint sich die Anbetung des Absoluten mit der glithen-
den Liebe zur M4y4. Behalten wir diesen Aufschrei der
Liebe im Gedichtnis! Wie weitherzig er ist, werden wir
ermessen, bis wir dann Vivekananda héren. Dieser gewal-
tige Ringer wird sich gegen die Umstrickung der Mdys ge-
waltsam wehren, wird sie zu sprengen trachten; er und sie
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liegen im Kriege. Diesen Zustand kennt Ramakrishna nicht,
Mit nichts liegt er im Kriege. Warmherzig liebt er den
Feind. Und seinem Zauber widersteht keiner. Der Feind
liebt thn. Mdy4 schlieBt ihn in die Arme. Seine und ihre
Lippen vereinen sich. Armida hat ihren Rinaldo gefunden.
Kirke, die sonst Minner in Tierherden verwandelt, fiir ihn
wird sie Ariadne, die den Theseus aus den Irrgingen des
Labyrinths herausfithrt. Die allgewaltige Illusion, die jedem
ihre Falkenkappe iberwirft, 6ffnet thm die Augen und
schleudert ihn von ihrer Faust frei in die Liifte. M4ya ist
miitterlich und ,,sie offenbart sich ihren Kindern durch
die Mannigfaltigkeit ihrer Pracht und durch die géttlichen
Inkarnationen®; durch ihre Liebe, im Feuer des Herzens
(Bhakti), schmilzt sie so griindlich die Hiilse jedes Ich, da8
diese dann ,,nur noch eine Linge ohne Breite* wird, eine
Linie, ein Punkt, ein Piinktchen, das unter den Fingern der
sorgsamen Wischerin zuletzt auch noch in Brahman aufgeht.

Gelobt seien also ihre Finger, ihr Wasser! Gelobt das
Antlitz und sein Schleier! Alles ist Gott. Gott in allem.
Er ist in den Schatten wie in den'Lichtern. — Angeregt
von den englischen Mortalisten des siebzehnten Jahrhun-
derts, hat Viktor Hugo gesagt, selbst die Sonne sei schon
Gottes Schatten . . . Ramakrishna hingegen prigt den Satz:
»Auch der Schatten ist schon sein Licht.*

Und es verleiht seinem Denken erst den Duft des Le-
bens, daB Ramakrishna, wie jeder echte indische Denker,
an nichts glaubt, was er nicht vorher in seinem vollen We-
sen ,,realisiert* hat. Die Konzeption, das heit Empfing-
nis der Idee, bekommt hier ihren vollen, fleischlichen Ur-
sinn wieder. Glauben heiBt umfangen und durch Umar-
mung Frucht in sich tragen, die ausreift.

Wenn also ein Ramakrishna solche Wahrheiten im bibli-
schen Sinne ,,erkannt® hat, so bleiben sie in ihm nie bloBe
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Ideen, sie werden Leben, Keime des Lebens; und, besamt
durch sein Credo, wird er aufblihen und tragen als ein
Fruchtgarten von ,,Realisationen®, die nicht mehr ab-
strakt und rein persénlich bleiben, sondern den Hunger
der Menschen stillen. Dieses Fleisch der Gottheit, davon
er gekostet, und das die Substanz des Universums ist, jetzt
sollte er es — als dieselbe Substanz — auf den Altéren aller
Religionen wiederfinden. Und dies Brot der Unsterblich-
keit teilte er beim Opfermahle nicht nur zw6lf Aposteln
mit, sondern allen hungernden Seelen einer ganzen Welt.

*

Nach Totapuris Weggang, Ende 1865, verharrt Rama-
krishna noch mehr als ein halbes Jahr im Zauberkreise, im
Flammenrund. Bis zur inBersten Grenze seiner Krifte
erstreckte er seine Vereinigung mit dem Absoluten. Wenn
man ihm glauben darf, verblieb er sechs Monate in einem
Zustand kataleptischer Ekstase, die uns an Schilderungen
der einstigen Fakire erinnert: der vom Geist verlassene
Kérper war wie ein leerstehendes Haus den Kriften der
Zerstorung ausgeliefert. Ohne einen Neffen, der diesen
,;herrenlosen* Leib behiitete und mit Gewalt ernihrte,
wire er gestorben. Es war kaum méglich, weiter zu ge-
langen in der ekstatischen Vereinigung mit dem ,,Ohne-
Form®; und dies ist in der Tat der fuBerste Punkt dieser
langen yogistischen Askese, die westeuropiischen Lesern
gewil mehr als einmal unbegreiflich erschienen ist oder
ihnen geradezu auf die Nerven ging; westeuropiische Le-
ser sind gewohnt, auf festem Boden dahinzngehen, der
seit langem Erschiitterungen durch unterirdisches Feuer
verlernt hat. Man halte nur noch ein wenig bei mir auf
diesem Wege aus! Gleich wird sich unser Pfad vom Vulkan
herniedersenken — ins Land der Menschen.
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Spiterhin gab Ramakrishna selber zu, er habe Gott ver-
sucht und nur durch ein wahres Wunder sei er mit dem
Leben davongekommen. Er hiitete sich wohl, seinen Schii-
lern einen solchen Weg der Priifung zu empfehlen; selbst
einem Vivekananda verbot er das als eine Art Wollust, die
edle Seelen sich versagen miiBten; sie hitten ihr persén-
liches Gliick im Dienste der anderen aufzuopfern. Als der
junge Naren leidenschaftlich in ihn dringt, ihn anfleht, ihm
das Nirvikalpa Samddbi aufzuschlieBen, die furchtbare
Pforte, die zum Rande des Abgrunds, des Absoluten fithrt,
schligt Ramakrishna es thm zornig ab — er, der sonst
niemals ziirnte und sich hiitete, seinen Lieblingssohn rauh
anzulassen:

»Pfuil Ich dachte, einst wiirdest du der riesige Banian,
in dessen Schatten tausend miide Seelen Schutz und Kiith-
lung finden . . . Statt dessen bist du auf dein eigenes Heil
erpicht, bist egoistisch! LaB diese Kleinlichkeiten, mein
Kind! Wie kannst du dich mit einem so engen Ideal be-
gniigen? (Wortlich: ,,mit einer einzigen Seite...®) Es
kommt aufs Sein an, auf allseitiges Sein. GenieBe Gottes in
jeglicher Gestalt!. . .«

(Damit ist gemeint: sowoh! in der Beschauung als im
Tun. Setze héchste Erkenntnis in héchsten Dienst fiir die
Menschheit um!)

Zerknirscht bricht Naren in Trinen aus, es zerreiB3t ihm
das Herz, daB er verzichten soll. Aber er erkennt, wie ge-
recht die Strenge des Meisters ist; mit einem lebenslangen
Heimweh nach dem Gott-Abgrund wird er sein ganzes
Sein in den Dienst der Menschen zwingen, demiitig, hart,
heroisch.

Aber es ist daran zu erinnern, daB an diesem Punkte sei-
ner Bahn Ramakrishna seine Lehrjahre noch nicht durch-
laufen hat. Und alle Erfahrungen seines Lebens gewinnt
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er nicht wie wir (zum Teile) aus dem Schatze allgemeinen
Wissens, sondern auf eigene Kosten, mit eigener Gefahr.

Wenn er dieser Gefahr entrann, so lag das nicht an sei-
nem Willen, war keineswegs sein Verdienst. Er sagt, die
Mutter habe ihn durch leibliche Qual zu seiner Menschen-
pflicht zuriickgerufen. Eine halbjihrige, verzehrende Dys-
enterie entreiBt ihn schrittweise dem Nirvikalpa.

Neben dem kérperlichen Schmerze kniipft ihn der seeli-
sche wieder an die Erde. Ein Ménch, der ihn gekannt hat,
behauptet, in den ersten Tagen nach seinem Auftauchen
aus dem ekstatischen Verweilen im Abgrund des Absoluten
habe Ramakrischna gesehen, wie zwei Bootsleute gehissig
miteinander zankten, und aufgeheult vor Schmerz. Er iden-
tifizierte sich mit allen Ubeln der Welt, mit den unreinen,
morderischen Dingen. Und sein Herz ward wundgestoBen
von all der Qual.

Aber von nun an wuBte er auch, alle Unterschiede, wegen
der die Menschen hart aneinandergeraten, seien T6chter
derselben Mutter — und die ,,Allmichtige Differenzie-
rung® sei recht eben.das Antlitz Gottes, man miisse Gott
in allen Spiclarten des Menschen lieben, auch wenn sie ver-
feindet und entgegengesetzt .seien; in allen Formen der
praktischen Leitgedanken ihres Lebens, wegen der sie so
oft einander haBten — und vor allem miilte man die
Menschen ,,in allen thren Géttern lieben.

Und mit einem Schlage wurde ihm klar, wie alle Reli-
gionen auf verschiedenen Wegen zum selben Gotte fiihr-
ten. Und sogleich erfaBte ihn Begier, alle diese Wege zu
erkunden. Begreifen war bei ihm stets gleichbedeutend mit
Sein und Tun.
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HEIMKEHR ZU DEN MENSCHEN

Der erste Pfad, den er erkundete, war der des Islam. Er
war kaum erst Rekonvaleszent, als er schon diesen Weg ging.

Der Tempel, in dem er Dienst tat, sah oft muselmani-
sche Fakire in seinen Mauern. Die Griinderin von Dakshi-
neswar, Rani Rasmani, eine ,,neue Reiche® niederer Her-
kunft, aber frei von Engherzigkeit, hatte in ihrer warmen
Frommigkeit die Verfiigung getroffen, daf innerhalb ihrer
Stiftung ‘durchreisenden Gisten jeder Konfession Obdach
gewihrt werde.' So erblickte Ramakrishna einen schlichten
Muselman, Govinda Rai, der tief in Gebet versunken war;
und durch die Hiille dieses hingestreckten Leibes nahm er
wahr, ‘dal dieser Mann mittels des Islams Gott ‘gleichfalls
ymrealisiere’’. Er verlangte von ihm, eingeweiht zu werden.
Eine ganze Reihe von Tagen war er nicht Kilis Priester
mehr, vergaB vollig seine Gétter; er griiBte sie nicht mehr,
dachte sogar nicht mehr an sie; er lebte auBerhalb des
Tempelbezirks, wiederholte Allahs Namen, ging auf mo-
hammedanische Art gekleidet, war selbst bereit (ungeheuer-
licher Frevel!) verbotene Nahrung zu sich zu nehmen,
Fleisch vom geheiligten Tiere, von der Kuh, zu essen! Sein
Schutzherr, Mathur Babu, flehte ihn in gréBtem Ent-
setzen an, doch davon abzustehen und lie ihm insgeheim
seine Nahrung unter Anleitung des Mohammedaners durch
einen Brahmanen zubereiten, um ihn vor der Befleckung
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zu behiiten. — Diese restlose Hingabe an eine fremde Gei-
steswelt krénte sich ganz so, wie es dem seelischen Normal-
prozeB dieses leidenschaftlichen Plastikers entsprach, durch
visuelle Verkérperung der Idee: eine lichtstrahlende, bir-
tige Gestalt mit ernster Miene erschien ihm — stellte er
sich so den Propheten vor? —, sie kam niher und ver-
schmolz mit ihm. Ramakrishna ,,realisierte’ den moham-
medanischen Gott, den ,,Brahman mit Attributen*. Dann
aber ging er in den ,,Brahman ohne Attribute® iiber: der
Strom des Islam trug ihn in den Ozean zuriick.

Spiter haben Ramakrishnas Ausleger diesen unmittelbar
auf die groBe Ekstase im Absoluten folgenden Versuch in
dem fir Indien lebenswichtigen Sinne gedeutet, dal Mos-
lim und Hindus, die zwei feindlichen Briider, sich nur auf
der Basis der Advaita, im Gott ohne Form, finden kénnten,
dem dann auch die Ramakrishna-Mission im einsamsten
Tal des Himaylaya ein Heiligtum errichtet hat, als SchluB-
stein des vielfiltigen Riesengewdlbes simtlicher Religionen.

Sieben Jahre spiter — ich stelle der Ubersichtlichkeit
wegen die analogen Tatsachen zusammen — lieB ein gleich-
artiger Versuch Ramakrishna das Christentum ,,realisie-
ren®. Ein gewisser Mallik, ein Hindu aus Calcutta, der bei
Dakshineswar einen Garten besaB3, las Ramakrishna, etwa
im November 1874, aus der Bibel vor. Zum ersten Male be-
gegnete Ramakrishna die Gestalt Christi. Und bald darauf
ward das Wort Fleisch. Das Leben Jesu durchdrang ihn
insgeheim. Alser eines Tages im kleinen Besuchszimmer sei-
nes Freundes, des reichen Hindu, saB, sah er an der Wand
ein Bild, das die Madonna mit dem Kinde darstellte. Und
die Gestalten gewannen Leben. Und nun verlief das Wei-
tere gemiB der feststehenden Natur seines Geistes: die hei-
ligen Visionen nahten ihm, drangen in ihn ein. Und sein
ganzes Wesen wurde von ihnen durchtrinkt. Diesmal war
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die Flut weit méichtiger als beim Islam. Sie iberdeckte
seine ganze Seele. Kein Damm hielt diesem Hochwasser
stand, Die Hindugedanken wurden weggerissen. Entsetzt
suchte Ramakrishna inmitten der Uberschwemmung dieser
zu wehren, schrie auf: ,,Oh, Mutter, was tust du ? Hilfe!l.,.«
Vergeblich. Die Sturmflut fegte alles fort. Der Geist des
Hindu war verwandelt. Nur fiir Christus war noch in ihm
Raum. MehrereTage lang erfiillte ihn blo8 christliche Denk-
weise, christliche Liebe. Er dachte gar nicht mehr daran, in
den Tempel zu gehen ... Dann, eines Nachmittags, im
Hain von Dakshineswar, erblickte er eine Gestalt mit gro-
Ben, schénen Augen, abgeklirtem Blick und heller Gesichts-
farbe; er stand ganz im Banne dieser Erscheinung, wuBlte
nicht, wer es sein kénne. Der unbekannte Gast kam nzher.
In Ramakrishnas tiefstem Seelengrunde sang eine Stimme:

s»sDies ist Christus, der das Blut seines Herzens vergoll
fiir die Erlésung der Menschen, dies ist Christus, der aus
Liebe zu den Menschen ein Meer von Qual erduldet hat.
Er ist es, der Meister Yogin, in ewigem Vereine mit Gott.
Es ist Christus, die fleischgewordene Liebe!. . .*

Der Menschensohn kiiBBte den indischen Seher, den Sohn
der Mutter und verschmolz mit ihm. Und Ramakrishna
verlor sich in Ekstase. Wieder einmal realisierte er seine
Vereinigung mit dem Brahman. Dann sank er stufenweise
auf die Daseinsebene des Alltags zuriick. Von diesem Tage
an bewahrte er den Glauben an die Géttlichkeit Jesu Chri-
sti als Inkarnation des HERRN.

Aber nicht als einzige Inkarnation. Buddha, Krishna gal-
ten ihm auch dafiir.

Und schon sehe ich unsere absoluten Christen, die Leib-
garde ihres einzigen Gottes, die Stirne runzeln und hoch-
miitig sagen:
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,» Was kennt er von unserem Gotte? Eine Vision, Eine
Gefiihlsregung. Er macht sich’s leicht! Nichts weil er von
der Doktrin.*

Tatsichlich war sein Wissen nicht groB. Er war ein
Bhakta, der aus Liebe glaubt. Keinen Anspruch erhob er
auf die Wissenschaft der Jidnins, die durch den Verstand
zum Glauben gelangen. Aber wird nur der Bogen von
einem starken Arme gespannt, kann dann nicht jeder der
beiden Pfeile dasselbe Ziel treffen? Und wenn auf den
zwei verschiedenen Wegen zwei bis ans Ende gehen, ver-
einen sich dann nicht die StraBen? Der groBe intellektuell
gerichtete Jiinger Ramakrishnas, Vivekananda, tat iiber ihn
den Ausspruch:

»»Ganz war er Bbakta im AuBeren, ganz Fadnin im In-
neren.‘

Bei hoher Intensitit gelangt die groBe Liebe zum Be-
greifen, die groBe Intelligenz aber bricht die verborgen-
sten Verstecke in den Herzen auf.

Wie diirften auch gerade Christen die Macht der Liebe
leugnen, da in Liebe arme galildische Fischer erste Jiinger
ibres Gottes geworden sind und Griinder seiner Kirche?
Und wem wurde gewihrt, zuerst den Auferstandenen zu
sehen? Nicht eben der reuigen Siinderin, die auf jenes
Vorrecht keinen anderen Anspruch hatte als die Liebes-
zihren, mit denen sie Christi FiiBe benetzt hatte, da sie
sie mit threm Haare trocknen wollte?

SchlieBlich hingt eines Mannes Wissen nicht von der
Zahl der gelesenen Biicher ab. Im Indien Ramakrishnas
wird, wie im Altertum, der beste Gehalt der Kultur miind-
lich iiberliefert. Und durch Gespriche mit Tausenden Sad-
bus, Moénchen, Pilgern, Pandits, Menschen jeder Art, die
alle sich mit religiésen Fragen beschiftigten, erwarb Rama-
krishna im Laufe seines Lebens eine enzyklopidische Kennt-



79

nis der Religionen und Religionsphilosophien, die durch
seine Meditation stindig vertieft wurde.

Eines Tages staunte einer seiner Schiiler {iber seine
Kenntnisse und fragte:

»Wieso habt Thr das gesamte Wissen der Vergangenheit
erwerben koénnen ?¢

Ramakrishna antwortete: ,,Nicht durch Lesen, sondern
indem ich Wissenden zuhérte, ihr Wissen habe ich mir als
Laubgewinde um mein Herz geschlungen und dies dann
der Mutter zu Fiilen gelegt.*

Seinen Jiingern sagte er spiter:

»Alle Religionen habe ich praktisch erprobt: Hinduis-
mus, Islam, Christentum, und auch die Pfade der verschie-
denen Hindusekten bin ich gewandelt... Ich habe ge-
funden, es ist derselbe Gott, dem alle auf verschiedenen
Wegen zustreben . . . Einmal sollt ihr alle diese Religionen
tiben und diese verschiedenen Pfade schreiten . . . Ich sehe,
wie alle Menschen im Namen der Religion miteinander
streiten: Hindus, Mohammedaner, Brabmos, Vaishnavas
und so weiter. Und sie bedenken nicht, daB jener, der da
heiBt Krishna, auch Civa genannt wird, und daB sein Name
auch ist: Uranfingliche Energie, Jesus oder Allah! Ein ein-
ziger Rama, dem tausend Namen zukommen!... Das
Staubecken hat verschiedene ghauts (Zugangstreppen).
Von der einen schépfen Hindus Wasser in Kriigen und nen-
nen es jal; von der anderen schépfen Moslim das Wasser
mit Lederschlduchen und nennen es pani; von einer dritten
die Christen und nennen es water . . . Werden wir uns dar-
auf versteifen wollen, dieses Wasser sei nicht jal, sondern
pani oder water? Welche Licherlichkeit!... Die Sub-
stanz ist eine, aber sie trigt verschiedene Namen. Und ein
jeder sucht die gleiche Substanz: und verschieden sind nur
das Klima, das Temperament und der Name... Jeder
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folge seinem Wege! Wenn er aufrichtig, leidenschaftlich
Gott zu erkennen strebt, sei Friede {iber ihm! Er wird ihn
schauen! .. .“

*

Die auf das Jahr 1867 folgende Epoche fiigt seinem in-
neren Schatze nichts Wesentliches hinzu. Aber sie lehrt
ihn, sein Besitztum zu verwerten. Zwischen seinen Offen-
barungen und der AuBenwelt stellt sich in dieser Zeit enge
Fiihlung her: jetzt erst vergleicht er seine eigenen seeli-
schen Eroberungen mit dem durch fremde Erfahrung Ge-
wonnenen. Und indem er nun noch deutlicher fiihlt, wie
unvergleichlich kostbar das ihm zuteil Gewordene ist, wird
ihm klar, welche allmenschliche Mission ihm obliegt,welch’
dringende Verpflichtung zur Tat.

Wie der Poverello von Assisi, dem er seelisch und leib-
lich in so vieler Hinsicht gleicht, war er allem, was da lebt
und stirbt, ein zirtliches Briiderlein; zu gierig war er nach
der Milch menschlicher Sympathie, sich mit einem Gliick
zu begniigen, das er nicht anderen hitte mitteilen diirfen.
An der Schwelle der tiefsten Ekstasen flehte er zur Mutter,
die ihn ganz in sich ziehen wollte:

»Oh, Mutter, 1a8 mich in Fiithlung mit den Menschen!
La8 mich nicht zum verhirteten Asketen werden!*

Und die Mutter warf ihn aus den Tiefen des Ozeans
wieder an den Flachstrand des Lebens (und bei halbem
BewuBtsein horte er ihre Stimme):

,Verharre an der Schwelle des relativen BewulBtseins,
aus Liebe zur Menschheit!*

So kehrte er in die Gemeinschaft der Menschen zuriick.
Zunichst tauchte er in ein Bad warmer, schlichter Mensch-
lichkeit. Im Mai 1867 — er war noch sehr geschwicht von
den vorangegangenen Krisen — zog er sich zur Erholung
auf sechs, sieben Monate in sein kleines Dérfchen Kamar-
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kupur zuriick, wohin er seit acht Jahren nicht mehr zu-
riickgekehrt war. Mit kindlicher Freude genoB er die herz-
liche Gemiitlichkeit dieser wackeren Dérfler, die gliicklich
waren, ihren kleinen Gadadhar wiederzusehen, dessen selt-
same Beriihmtheit bis an ihr Ohr gedrungen und ihnen
etwas unheimlich war. Und diese unverkiinstelten Bauers-
leute zeigten in ihrer Herzenseinfalt mehr Verstindnis fiir
seine tiefen Einsichten als die Schriftgelehrten der Stidte
und die frommen Tempelbesucher.

Zum ersten Male lernte er bei diesem Aufenthalte auch
das ihm zum Weibe angetraute kleine Midchen kennen.
Saradadevi war jetzt vierzehn Jahre alt. Sie wohnte bei
ihren Eltern, kam aber nach Kamarkupur heriiber, als sie
von der Ankunft ihres Gemahles hérte; und diese kleine
Ehefrau mit dem reinen Herzen, deren geistige Entwick-
lung ihrem Alter vorangeeilt war, begriff fast augenblick-
lich dic Sendung ihres Mannes, und welche Aufgabe ihr
selber zugefallen war: frommes Anhingen, zirtliche Selbst-
losigkeit. Sie sah in ihm ihren Lenker und stellte sich in
seinen Dienst.

Man hat Ramakrishna wiederholt (und oft in groblicher
Weise) vorgeworfen, sie aufgeopfert zu haben. Sie lieB sich
nie anmerken, daB dies ihr Los sei; ihr ganzes Leben lang
strahlte sie auf ihre ganze Umgebung Frieden und selige
Stille aus. Aber was wir erst durch Vivekananda erfuhren,
ist die Tatsache, daB Ramakrishna seine Verantwortlich-
keit ihr gegeniiber deutlich genug fiihlte, um seiner Frau
das gréBte Opfer anzubieten, das er iiberhaupt bringen
konnte; es stand nur bei ihr, von thm Verzicht auf seine
Mission zu verlangen. Er sagte ihr:

»lch habe gelernt, jede Frau wie meine Géttliche Mut-
ter anzusehen; dies ist das einzige Gefiihl, das ich fiir Euch
zu hegen vermag. Begehrt Thr aber, mich in jene Welt (der
6
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IHusion) hiniiberzuziehen, so stehe ich als Euer Gatte vél-
lig zu Euren Diensten.

Darin liegt etwas dem indischen Geiste vollig Neues.
Denn die indische Tradition hatte bisher sich dahin aus-
gesprochen, daB, wer immer sein Leben religitsen Zwecken
weihe, dadurch jeder anderen Verpflichtung ledig werde.
Ramakrishna ist menschlicher, er erkennt seiner Frau un-
verlierbare Anrechte zu.

Sie war groBherzig genug, diese Rechte nicht geltend zu
machen, vielmehr bestirkte sie ihren Mann noch im Ge-
fithl seiner Lebensaufgabe. Aber Vivekananda versichert
uns ausdriicklich, erst ,,mit Zustimmung seiner Gattin*
habe Ramakrishna endgiiltig die Freiheit erlangt, das ithm
gemiBe Leben zu fithren. Geriihrt von soviel Unschuld
und Selbstverleugnung sah er es als Herzenspflicht an, ihr
gegeniiber seine Aufgabe als 4lterer Bruder zu erfiillen. Ge-
duldig widmete er sich wihrend dieses mehrmonatlichen
Beisammenseins ihrer Erziehung zur klugen Gattin und
guten Hausfrau. Er hatte einen Sinn fiir Praktisches, der
sich seltsam mit seinem Mystizismus vereinte. Als Bauern-
sohn hatte er die beste Schulung durchgemacht. Nichts
Hauswirtschaft oder Landwirtschaft Betreffendes war thm
fremd. Und alle, die thn gekannt haben, bemerkten in sei-
nem Hause Ordnung und Reinlichkeit, In dieser Hinsicht
hitte der demiitige ,,Arme in Gott* seinen Jiingern aus
Intellektuellen- und GroBbiirgerkreisen zum Muster dienen
kénnen.

Ende 1867 nach Dakshineswar zuriickgekehrt, unternahm
er in den folgenden Jahren mit seinem Beschiitzer, dem
Herrn seines Tempels, Mathur Babu, allerlei kleine Pilger-
fahrten. In den ersten Monaten des Jahres 1868 erblickte
er Civas Stadt, Benares — und den geheiligten Zusammen-
fluB des Ganges und der Jumna zu Allahabad — und
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Brindaban, jenen Blumenstraul der Legenden, das verkér-
perte Hohe Lied, den Edelstein im Kleinod der Hirten-
dichtung des Krishna. Als er im Angesicht von Benares,
der ,,Goldenen®, den Ganges iibersetzte, erschien ihm
die Stadt nicht aus Steinen erbaut, sondern gleich einem
Himmlischen Jerusalem als ,kondensierte Masse von Gei-
stigkeit®. Auf den Leichenverbrennungsfeldern der hei-
ligen Stadt erschien ihm Civa mit weiem Leib und
iippigem Haar, und Kali, sich lichelnd, hilfreich iiber
die Scheiterhaufen beugend, wie eine Mutter {iber das
Bett ihres Kindes. Als er bei sinkendem Tage an den
Ufern der Jumna von Hirten gefiithrte Rinderherden traf,
rannte er wie rasend auf sie zu und rief: ,,Krishna, wo
ist Krishna? .. .*

Aber wenn er den Gott auch nicht erblickte, so machte
er auf diesen Reisen eine ganz andere Entdeckung, die
fiir uns Europider mehr Gewicht und tieferen Sinn hat!
Dem Elend der Menschheit sah er zum erstenmal ins Ant-
litz. Wihrend der ekstatischen Hypnose, worin er bis nun
in der goldenen Schale seines Heiligtums dahingelebt hatte,
war die Not der Menschen ihm durch Kéilis Haar verhiillt
worden. Als er aber mit seinem reichen Reisegefihrten nach
Deoghar kam, blickte er in die Wohnungen der dort an-
sdssigen Santhals, die fast nackt, vollig abgezehrt, dem Hun-
gertode nahe waren. Er lieB halten und fragte, was da vor-
gehe. Entsetzliche Hungersnot wiitete im Lande. Er sagte
Mathur Babu, diese Ungliicklichen miisse man nihren, ba-
den, kleiden. Mathur Babu erwiderte, sein Reichtum sei
zu gering, die Not der Welt zu stillen. Da brach Rama-
krishna in Trinen aus, setzte sich mitten unter die Armen
und erklirte, er werde sich nicht wegriihren, sondern ihr
Los teilen. Der Krésus muBte sich herbeilassen, seinem
jungen Priester den Willen zu tun.

6.
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Auf einer anderen Reise, im Sommer 1870, beging Ma-
thur die Unklugheit, Ramakrishna auf eines seiner Giiter
mitzunehmen, gerade um die Zeit, da die Pacht eingetrie-
ben wurde. Zwei Jahre hintereinander war MiBernte ge-
wesen und die Pichter befanden sich in der drgsten Not-
lage. Ramakrishna befahl Mathur, ihnen ihre Pachtleistun-
genzuerlassen, ihnen Unterstiitzungen zu gewdhren und sie
tiberdies zu einem prichtigen Gastmahle zu laden. Mathur
striubte sich heftig. Ramakrishna blieb unerschiitterlich:

»Ihr seid bloB Verwalter im Auftrag der Mutter®, sagte
er zu dem reichen Grundbesitzer. ,,Sie sind Pichter in
Diensten der Mutter. Spendet vom Gelde der Mutzer! Sie
leiden und Thr wollt ihnen nicht beispringen ? Thr miiBt!

Mathur Babu muBte nachgeben.

Diese Eindriicke blieben unausléschlich. Swami Shiva-
nanda, der gegenwirtig Ramakrishnas Orden leitet (Rama-
krishna Math und Mission) und einer seiner ersten Apostel
gewesen ist, ein unmittelbarer Schiiler des Meisters, hat
mir folgende Szene erzihlt, deren Augenzeuge er wurde:

»»in Dakshineswar sprach Ramakrishna einst in einem
Zustande erhéhten BewubBtseins folgendes mit lauter
Stimme:

,Jiva ist Civa (das Lebewesen ist Gott), Wer darf davon
sprechen, ihm Mitleid zu zeigen? Kein Mitleid, sondern
dienen, dienen, indem man den Menschen fiir Gott an-
sieht ! «

Vivekananda hérte diesen tiefsinnigen Ausspruch. Dar-
aufhin sagte er zu Shivananda:

,,Heute habe ich ein hohes Wort vernommen . .. Seine
lebendige Wahrheit werde ich der Welt verkiinden.*

Und Swami Shivananda fiigte hinzu:

»Wer eine gemeinsame Wurzel sucht fiir die unzihligen
Liebeswerke, die seitdem von der Ramakrishna-Mission in
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Ausspruch.”

Um dieselbe Zeit treffen Ramakrishna einige Todesfille
und sein Fleisch spiirt das grausame und doch wohltitige
Einkrallen des Schmerzes. Dieser an Gott verlorene Mann,
dem Hingabe des Lebens Riickkehr in endlose Seligkeit be-
deutete, dieser im Ewigen Berauschte, der beim Tode eines
jungen Freundes, eines Neffen, vor aller Augen freudig ge-
lacht und dessen Erlésung besungen hatte — plétzlich, am
Tage nach diesem Todesfall, packt ihn furchtbarste Qual;
sein Herz ist zermalmt, er kann nicht mehr atmen; er
denkt:

»0O Gott, o Gott! Wenn es mir schon so ergeht, was
miissen alle anderen leiden, die ihre Lieben, ihre Kinder
verlieren? . . .

Und die Mutter gab ihm ein, er habe die Pflicht und die
Macht, allen um Tote Trauernde den Balsam seiner Gliu-
bigkeit zu reichen. ..

Swami Shivananda schreibt mir: ,,Wer ihn nicht ge-
sehen hat, kann sich nicht vorstellen, wie dieser von allem
Irdischen abgelsste Mann doch stindig davon in Anspruch
genommen war, sich von Minnern wie Frauen ihre welt-
lichen Kiimmernisse erzihlen zu lassen und sie zu trésten.
Wir haben das unzihlige Male mitangesehen ; und vielleicht
leben heute noch Familienviter und gedenken mit Segens-
wiinschen seines unendlichen Mitgefiihls und seiner heien
Bemiihung, die Leiden seiner Mitmenschen zu erleichtern.
Im Jahre 1883 kam unter anderen Mani Mallick zu ihm,
ein reicher, vornehmer, alter Mann; der Verlust seines
Sohnes hatte ihm das Herz gebrochen. Ramakrishna drang
so tief ein in die Qual des anderen, daBl es war, als hitte
er sein Kind verloren und als ob sein Schmerz noch den
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des Mallick iibertrife. So verstrich einige Zeit. Plétzlich
hub Ramakrishna an zu singen .. .%

Kein Trauerlied. Kein Totengesang. Er sang eine heroi-
sche Hymne, den Kriegsgesang der Seele, die zum Kampfe
gegen den Tod auszieht:

sZu den Waffen! Zu den Waffen! O Mensch, des Todes
Schlachtreihen brechen in dein Haus. Besteige den Streit-
wagen deines Glaubens, nimm den Kécher deiner Weis-
heit. Spann’ die michtige Bogensehne der Liebe, und
schleudere, schleudere den gottlichen Pfeil, den heiligen
Namen der Muzter! .. .«

Shivananda schlieBt: ,,Ich kann mich noch erinnern, wie
dies den Vater in seinem Schmerze getrdstet hat. Dieser
Gesang fl6Bte ihm wieder Mut und Ruhe ein und brachte
ihm Frieden.*

Indem ich diese Szene wiedergebe, denke ich an unseren
Beethoven, der wortlos ins Gemach einer tranernden Mut-
ter tritt, sich ans Klavier setzt und mit seinem Liede tré-
stet.

*

Dieses gottliche Einswerden mit der lebenden, lieben-
den, leidenden Menschheit soll sich in einem frommen,
reinen, leidenschaftlichen Symbole krénen.

Im Jahre 1872, als sein Weib Saradadevi ihn zum ersten
Male in Dakshineswar aufsuchte, erkannte Ramakrishna
in Liebe und frommer Scheu, geliutert von Begier und
sinnlicher Anfechtung, unter ihrem Schleier die Géttin
selber, und er bezeugte ihr das in feierlicher Huldigung.
Als er in einer Mainacht alles zum Gottesdienste bereitet
hatte, lieB er Saradadevi auf K4lis Throne niedersitzen;
und als Priester vollzog er die rituellen Zeremonien — die
Shorashi Puja —, die Anbetung des Weibes. Er und sie
befanden sich dabei in einem Zustande halbbewulBter —
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oder iiberbewuBter — Entriicktheit. Als er wieder zu sich
kam, begriiBte er seine Gefihrtin als Heilige Mutter. In
seinen Augen inkarnierte sie als lebendiges Symbol unbe-
fleckte Menschlichkeit.

So erhob sich sein Gotteserlebnis stufenweise von der
Vorstellung eines Gottes, der Alle ist und in welchem Alle
wieder aufgehen, wie in einer einzigen schmelzfliissigen
Sonne, zu der lebenswarmen Empfindung Aller, die Gott
sind, als ebenso viele kleine Sonnen, in deren jeder Er da
ist und wirkt. GewiB ein und derselbe Gedanke, aber in
Umkehrung und dadurch sichtbar und greifbar geworden;
nicht mehr ein Denken von oben nach unten, sondern von
unten nach oben, das mit allen Sinnen vollzogene Erleben
eines immer flieBenden Doppelstroms, der unablissig das
Urwesen mit den Einzelwesen verkniipft und den Men-
schen heiligt.

Zwei Jahre vor seinem Tode tat er den Ausspruch (am
5. April 1884):

njetzt entdecke ich, welche Wandlung mit mir vorge- ¢
gangen ist. Schon vor langer Zeit hat Vaishnav Charan
mir gesagt, wenn ich erst Gott im Menschen sehen werde,
wiirde ich vollkommste Erkenntnis erlangt haben. Jetzt'
sehe ich, daB Er sich in der Mannigfaltigkeit der Formen
regt, bald als Frommer, bald als Heuchler oder selbst als
Verbrecher. Daher sage ich: Nirdyana im frommen Manne,
Nirdyana im Heuchler, Nirdyana im Verbrecher undWiist-
ling ...

*

Abermals muBte ich bei der Darstellung dieses Lebens
vorgreifen, damit mein Leser die Stromrichtung nicht aus
den Augen verliert und im voraus weiB, wohin er mit uns
flieBt, der gewaltige FluB mit den weitausholenden Méan-
dern, die sich oft zum Ursprung zuriickzuwenden scheinen.
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Ich nehme die Erzihlung bei dem Punkte wieder auf,
als er, um 1874, nachdem er den Kreis der religitsen Er-
fahrungen durchlaufen hatte, nach seinen eigenen Wor-
ten, die drei schénen Friichte der Erkenntnis pfliicken
durfte: ,Mitgefiih]l, Hingabe ans Géttliche, Selbstver-
leugnung.

Zugleich weiB er durch seine Gespriche mit Bengalens
Notabeln um die Fadenscheinigkeit ihrer Weisheit und
die Leere in Indiens hungernder Seele — wuBte um ihr
Warten.

Nie hatte er aufgehért, bei jeder Gelegenheit von allen
Menschen zu lernen, von Frommen, von Gelehrten, von
Reichen oder Armen, von unsteten Pilgern oder von Stiit-
zen der Gesellschaft oder Wissenschaft. Er hatte keine Spur
von Empfindlichkeit und Selbstgefilligkeit; eher war er
geneigt zu glauben, jeder dieser ,,Wahrheitssucher® sei mit
besonderen Erleuchtungen begnadet, an denen es ihm ge-
breche und war eifrig bestrebt, die Brosamen von ihrem
Tische aufzulesen. So suchte er sie auf, wo immer sie waren,
ohne an die Art und Weise zu denken, wie sie ithn etwa
empfangen wiirden.

Aber nie entsagte er seinem kritischen Sinne; und seine
késtliche Gabe haarscharfer Beobachtung, die unter seinen
halbgeschlossenen Lidern aufblitzende Schalkhaftigkeit
fanden ein reiches Betitigungsfeld, als er um jene Zeit die
anerkannten Hiupter des damaligen religidsen Denkens be-
suchte.

Hier miissen wir europiischen Lesern eine kurze Uber-
sicht iiber die gewaltige geistige Bewegung geben, die In-
diens Seele seit sechzig Jahren erschiittert hatte. Man weill
bei uns zu wenig von diesem michtigen Erwachen; 1928
hat Indien die hundertjihrige Wiederkehr eines in diesem
Zusammenhange héchst wichtigen Ereignisses gefeiert: die
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Griindung des Brabmosamaj. Nicht Indien allein, die ganze
Menschheit solite das Gedichtnis des genialen Bahnbre-
chers mitfeiern, der gegen tausend Hindernisse die gleich-
berechtigte Zusammenarbeit von Orient und Okzident zu
wollen und zu beginnen wagte, Zusammenarbeit der Krifte
des Verstandes mit denen der Religion — letztere nicht
im Sinne des blinden Hinnehmens, den sie bei verknechte-
ten Vélkern und in erschépften Epochen bekam —, son-
dern im Sinne lebendiger, seherischer Intuition.
Bei diesen Worten denke ich an Ram Mohun Roy.



Vi
DIE BAUMEISTER DER EINHEIT

Ram Mobun Roy, Devendranath Tagore, Kesbab Chunder Sen,
Dayananda

Der erstgenannte, ganz ungewdhnliche Mann, der eine
neue Epoche in der Geistesgeschichte des Alten Kontinents
erdffnet, stellt in Indien den ersten Vertreter des All-
menschlichen dar. In seinem nicht ganz sechzigjihrigen
Leben (1774—1833) hat er alles Geistige sich zu eigen ge-
macht, von den Himalaya-Mythen des alten Asien bis zur
wissenschaftlichen Niichternheit des modernen Europa.

Er entstammte einer Familie bengalesischen Hochadels,
die den erblichen Titel Roy fihrte, und war am Hofe des
GroBmoguls erzogen worden, wo die offizielle Sprache
noch das Persische war; als Kind hatte er in den Schulen
zu Patna Arabisch gelernt und in dieser Sprache Aristo-
teles und Euklid gelesen; trotz dieses islamitischen Bil-
dungsganges von Haus aus orthodoxer Brahmane, ent-
deckte er die theologischen Werke der Hindus erst, als er
vom vierzehnten bis zum sechzehnten Lebensjahre in
Benares Sanskrit studierte. Seine Hindu-Biographen ver-
sichern, es sei das fiir ihn eine wahre Wiedergeburt ge-
wesen. Dennoch darf man annehmen, er habe nicht erst
des Védinta bedurft, um zu monotheistischer Religiositit
zu gelangen, da diese ihm doch der Islam von kindauf ein-
geprigt hatte. Ebenso konnte die Wissenschaft und die
Ubung des Hindu-Mystizismus bloB den unzerstérbaren
Eindruck des Sufismus noch vertiefen, dessen glithender
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Atem seit frithesten Jahren sein Wesen durchdrungen
hatte,

Als geniale Kimpfernatur, die wie ein junges RoB der
Schlacht entgegengliithte, begann er mit sechzehn Jahren
einen erbitterten Kampf, der sein ganzes Leben ausfiillen
sollte: in persischer Sprache, mit arabischer Vorrede, ver-
offentlichte er ein Buch gegen den Gétzendienst. Damit
griff er den orthodoxen Hinduismus an und beleidigte
seinen Vater, der ihn aus dem Hause jagte. Vier Jahre lang
bereiste er das Innere Indiens und Thibets und studierte
den Buddhismus, ohne Gefallen daran zu finden, und ge-
riet in Todesgefahr, weil er den lamaistischen Fanatismus
gegen sich aufregte. Als Zwanzigjihriger wurde der Versto-
Bene vom Vater wieder heimgerufen und kehrte nach Hause
zuriick. Man verheiratete ihn, um ihn mit dem Weltlichen zu
verkniipfen; aber solch ein Vogel hilt in keinem Kifig aus.

Mit vierundzwanzig Jahren hatte er angefangen, Eng-
lisch zu lernen, lernte dann noch Hebriisch, Griechisch und
Latein. Er niherte sich den Europiern, lernte ihre Satzun-
gen kennen und ihre Regierungsformen. Und plétzlich
lieB er alle Vorurteile gegen sie fallen, machte gemeinsame
Sache mit ihnen, aber nur zum héheren Heile seines Volkes;
er erwarb das Vertrauen der Fremden und machte sie zu
seinen Verbiindeten. Aus Erfahrung wuBte er, ein Kampf
fir Indiens soziale Wiedergeburt war nur mit européischer
Hilfe méglich. Von neuem begann er seine heftige Polemik
gegen den Aberglauben, gegen die Anbetung von Idolen
und vor allem gegen barbarische Briauche, wie die Sazi (Wit-
wenverbrennung). Ein Sturm brach los. Im Jahre 1799 be-
wirkten die Brahmanen bei seiner Familie seine endgiiltige
VerstoBung; und ein paar Jahre darauf verweigerten ihm
selbst die geliebtesten Menschen, seine Mutter und seine
Frauen, weitere Lebensgemeinschaft. Zehn harte, tapfere
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Jahre verbrachte er als Verfemter bloB mit zwei, drei
schottischen Freunden; er bekleidete das Amt eines Steuer-
einnehmers und erlangte zuletzt den Titel eines Ministe-
rial-Vorstehers seines Bezirks.

Dann starb der Vater; es kam zur Aussdhnung mit den
Seinigen; er erbte ein betrichtliches Vermégen; der Kaiser
von Delhi ernannte ihn zum Rajah; in Calcutta bewohnte
er ein Palais mit prachtvollen Girten. Als prunkliebender
Grandseigneur gab er nach orientalischer Weise rauschende
Feste, hielt eine Schar von Musikern und Ténzerinnen.

Aber wihrend er wie ein Prinz aus Tausendundeiner
Nacht lebte (ein Bild im Museum von Bristol hat uns sein
schones, minnliches, feines Gesicht mit den grofen braunen
Augen iiberliefert und mit dem flachen, kronenartigen
Turban und dem malerisch iiber die braune, franziskaner-
hafte Gewandung geworfenen Schal), betrieb er weiter mit
Feuereifer sein Studium des Hindu-Schrifttums und lieB
nicht ab vom Kampf um die Wiederherstellung des reinen
Geistes der Peden. Letztere iibersetzte er ins Bengali und
ins Englische, versah sie mit Kommentaren.

Aber dabei blieb er nicht stehen. Neben den Upani-
ads und Sutras studierte er griindlich die Testamente des
Christentums. Er soll der erste hochgestelite Hindu ge-
wesen sein, der den Lehren Christi nachging. Im Jahre
1820 verdffentlichte er nach den Evangelien ein Buch
Fesu Vorschriften, ein Fiibrer zu Frieden und Glick. Um
1826 gehorte er voriibergehend einer Gesellschaft der Uni-
tarier an, die von einem seiner europiischen Freunde be-
griindet worden war, Pastor Adam, der sich im geheimen
mit der Hoffnung trug, Roy zum Christentum zu bekehren,
worauf dieser selbst ein Hauptapostel fiir Indien werden
sollte. Aber Roy lieB sich so wenig von der christlichen
Orthodoxie einfangen als von der hinduistischen, obwohl er
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sich schmeichelte, deren echten Geist und Gehalt wieder-
entdeckt zu haben. Er blieb unabhingiger Theist mit ratio-
nalistischer und moralisierender Hauptrichtung; dem Chri-
stentum entlehnte er bloB dessen Ethik. Er verwarf ebenso
die Gottesnatur Christi wie die hinduistischen Inkarnatio-
nen; er griff nicht weniger Dreieinigkeit und Dreigotterei
an als Vielgétterei. Er war ein leidenschaftlicher Unitarier.
Daher hatte er auch eine geschlossene Front von Feinden
gegen sich, in der Brahmanen neben Missioniren standen.

Er war nicht der Mann, dem das innerlich etwas an-
haben konnte. Und da alle Kirchen ihm verschlossen waren,
griindete er eine neue fiir sich und die Freireligiésen der
ganzen Welt, Wie zum Vorspiel hatte er schon 1815 die
Atmiya Sabha gegriindet (die Gesellschaft der Freunde) fiir
die Anbetung des einen unsichtbaren Gottes. Im Jahre
1827 verdffentlichte er eine Broschiire iiber den Gayatri,
der als altertiimlichste theistische Formel der Hindus gilt.
Im Jahre 1828 kamen in seinem Hause auserwihlte Freunde
zusammen, darunter zwei Tagore, und griindeten mit ihm
eine unitarische Gesellschaft, der unter der Bezeichnung
Brahmosamaj in den Geschicken Indiens eine glanzvolle
Rolle vorbehalten war (Adi Brahmosamaj — ,,das Haus
Gottes*). Gewidmet war sie ,,der Verehrung des einzigen
Brabhman, neben dem kein zweiter ist, dem Ewigen Wesen,
das unzuginglich, unbeweglich ist und der Urheber sowie
der Erhalter des Weltalls®, Verehrt sollte er werden ,,ohne
irgendwelchen Namen, ohne irgendwelche Bezeichnung,
ohne eine der Anreden, die von irgendeinem Einzelmen-
schen oder einer Menschengruppe fiir irgendein besonderes
Gottliches Wesen gebraucht werden®. Die Kirche stand
jedermann offen. Ram Mohun Roy wollte, sein Brabmo-
samaj solle ein universales Haus des Gebetes sein, das allen
Menschen zur Verfiigung stinde, ohne Unterschied der
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Farbe, Kaste, Nation und Religion. In der Schenkungs-
urkunde schirfte er ein, es diirfe keine Religion beleidigt
oder mit Geringschitzung behandelt werden. Der Kultus
sollte die Betrachtung des Héchsten Wesens beférdern,
sollte Barmherzigkeit, Mitgefithl, Sittenreinheit und die
Verbindung zwischen allen Menschen und allen Glaubens-
formen verstirken.

Demnach wollte Roy eine Universalreligion begriinden;
seine Schiiler und Bewunderer bezeichnen sie auch gerne
als Universalismus. Aber in ihrer vollen, tiefen Bedeutung
kann ich diese Bezeichnung nicht gelten lassen, da Roy
jede polytheistische Form, von der niedersten zur hochsten,
vollig ausschloB. Wer ohne Illusion die religiése Wirklich-
keit der gegenwirtigen Menschheit betrachtet, muB sich
vollig klarmachen, daB der Polytheismus — wobei auch
dessen edelste, hochst verfeinerte Formen in Betracht
kommen, wie das Dre: in Einem, der Tritheismus des
Christentums — mindestens zwei Drittel der gegenwirtigen
Menschheit beherrscht. Mit viel mehr Berechtigung nannte
Roy selber sich einen wnitarischen Hindu. Ubrigens scheute
er sich nicht, den zwei groBen unitarischen Religionen, dem
Islam und dem Christentum, manches zu entlehnen. Aber
energisch wies er — (darin sind alle seine Schiiler einig)
— den Vorwurf des Eklektizismus zuriick. Nach seinen
Anhingern beruht seine Lehre auf einer urspriinglichen
synthetischen Analyse, die bis an den Urgrund der religis-
sen Erfahrung hinabreicht;sie fillt weder mit dem Monis-
mus des /' 4dénta zusammen noch mit dem christlichen Uni-
tarismus. Roys Theismus will zwei Gegenpole vereinen:
den ,,absoluten® 7édinta und das Denken der Aufklirung
des europiischen achtzehnten Jahrhunderts — den Gott
ohne Formen und die Vernunft.

Ein solches Denken ist nicht leicht zu definieren. Und
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noch schwerer war es als lebendige Wirklichkeit zu erhalten.
Es setzte ein seltenes Gleichgewicht zwischen kritischem
Verstande und Glaubenskraft voraus; diese erhob sich bis
zu den Erleuchtungen einer edlen Mystik, die immer vom
Verstande geziigelt und beherrscht wurde. Leiblich wie
geistig wahrhaft koniglich ausgestattet, war dieser Reli-
gionsstifter befihigt, sich bis zu den hochsten Hohen der
Beschauung aufzuschwingen, ohne einen Augenblick das
GleichmaB des Alltagslebens einzubiiBen, noch sein Wirken
nach auBlen zu unterbrechen. Bei ihm bestand keinerlei
Gefahr der Gefihlsiiberschwenglichkeiten, denen die
Bbhaktas Bengalens ausgesetzt waren und denen er sich
geringschitzig fernhielt. Man muB bis auf Aurobindo
Ghose vorgreifen, um, ein Jahrhundert spiter, solche
aristokratische Beherrschung der mannigfaltigsten und
héchsten Geistesmichte wiederzufinden. Anderen liefl sie
sich kaum mitteilen. So blieb sie auf Ram Mohun Roy be-
schrinkt. Wie edel und rein seine Nachfolger auch sein
mochten, unbewuBt haben sie seine Lehre entstellt.

Aber so unvollkommen nach seinem Tode die Konsti-
tution des Brabmosamaj — eine Magna Charta Dei — auch
verstanden und erlebt werden konnte, so hat sie dennoch
eine neue Epoche Indiens und ganz Asiens begriindet. Ein
Jahrhundert hat die GréBe dieses Neuen erhirtet.

Auf praktischem Gebiete erginzte Roy seine Lehre durch
kraftvolles Eintreten fiir soziale Reformen, unterstiitzt
durch eine englische Verwaltung, die freisinniger und ein-
sichtiger war als die heutige. Jede Kirchturmpolitik war Roy
fremd. Die Sache der Freiheit und des biirgerlichen wie
religidsen Fortschritts war ihm wichtiger als jede andere
Frage. Weit entfernt, England aus Indien vertreiben zu
wollen, suchte er England vielmehr in Indien so heimisch
zu machen, da8 es sein Blut, sein Gold, seinen Geist mit
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allem Indischen vermische, statt Indien wie ein Vampir
leerzusaugen. Er ging so weit, auf seine Landsleute dahin
einzuwirken, daB sie das Englische als Verkehrssprache an-
nihmen, Indien in gesellschaftlicher Hinsicht ganz abend-
lindisch gestalteten, dann ihre Unabhingigkeit gewinnen
und ganz Asien die Aufklirung brichten. Seine Zeitungen
traten begeistert fiir die Freiheit aller Vélker der Erde ein,
fiir Irland wie fiir das von der Reaktion zermalmte Neapel,
fiir die konstitutionellen Bewegungen in Spanien, fiir die
franzosische Julirevolution. Ein ehrlicher Anhinger des
Zusammengehens mit England, nahm er sich diesem gegen-
iiber doch kein Blatt vor den Mund und erklirte frank und
frei, wenn es die groBen Hoffnungen enttiusche, die er hin-
sichtlich der H8herentwicklung seines Volkes auf England
gesetzt habe, wiirde er 6ffentlich mit diesem brechen.

Gegen Ende des Jahres 1830 schickte ithn der Kaiser von
Delhi als Gesandten nach England, wo Roy im Unterhause
der Beratung beiwohnen wollte, die eine Erneuerung des
Privilegs der Indischen Kompagnie zum Gegenstande hatte.
Im April 1831 traf er ein, wurde iiberall herzlich aufge-
nommen, in Liverpool, Manchester, in London, bei Hofe,
befreundete sich mit den beriihmtesten Minnern, unter
anderen mit Bentham, hielt sich kurze Zeit auch in Frank-
reich aufund starbam 27. September 1833 an einem Gehirn-
fieber in Bristol, wo er begraben ist. Seine Grabschrift sagt:

,,In ernstem, unerschiitterlichem Glauben an die Einheit
der Gottheit, widmete er sein Leben mit restloser Hingabe
einzig der Verehrung des Gottlichen Geistes.*

In europiischer Ausdrucksweise wiirde das (bei gleichem
Sinne) lauten: er widmete sein Leben der Einheit der Men-
schen.

Es ist eine Schmach, daBl der Name dieser riesenhaften
Personlichkeit nicht ebenso im europdischen als im asia-
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tischen Ruhmestempel prangt; tiefe Ackerfurchen zog
dieser Mann in Indiens Boden. In sechzigjihriger Miihe
hat er seine Heimat umgeschaffen. Als groBer Schriftsteller
in Sanskrit, Bengali, in arabischer, persischer und englischer
Sprache, als Schopfer der modernen bengalesischen Prosa,
als Dichter beriihmter Hymnen, Gedichte, Reden, philo-
sophischer und politischer Abhandlungen, polemischer
Schriften auf jedem Gebiete, hat er mit vollen Hinden sein
Denken, seine Leidenschaft ausgestreut. Und aus bengale-
sischer Erde sproBte seine Saat — an Werken, an Minnern.

Von ihm kommen die Tagore her — damit ist schon alles

gesagt.
*

Der UrgroBvater des groBen Dichters, Dyvarkanath Ta-
gore, ein Freund des Ram Mohun Roy, wurde nach dessen
Tode die beste Stiitze des Brabmosamaj. Und Rabin-
dranaths Vater, Devendranath Tagore (1817—1905), Roys
zweiter Nachfolger, wurde der wahre Organisator des
Brabmosamaj. Seine edle Gestalt, in der Geschichte vom
Beinamen des ,,Heiligen* (Maharshi) umstrahlt, den sein
Volk ihm verliehen hat, verdient, daB wir uns bemiihen,
ihren UmriB herauszuarbeiten.

Er hatte jene korperliche und seelische Schénheit, jene
hohe Geistigkeit, sittliche Reinheit und adlige Voll-
kommenheit, die er auf seine Nachkommen vererbt hat.
Gleich diesen besaB er auch schon die tiefe, warme Emp-
finglichkeit des Dichters. Als iltester Sohn reicher Leute
in Calcutta geboren, in orthodoxer Uberlieferung erzogen,
als Jiingling den Verfithrungen weltlichen Treibens und
dem ersten Ansturm der Liiste ausgesetzt, wird er als
Achtzehnjihriger dem allen entrissen, indem zum ersten
Male der Tod die Schwelle seines Vaterhauses iiberschrei-
tet. Doch bedarf es langer innerer Kimpfe, bevor er sich zu

7
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frommem Frieden durchringt. Bezeichnend ist, daB immer
zufillige dichterische AnstéBe seine entscheidenden Ge-
fithlsrichtungen bestimmen — so jener Windhauch, der
ihm in einer Vollmondnacht am Ufer des Ganges den
Namen Hari (Vishnu) zutrigt, der einer Sterbenden als
Litanei vorgesungen wird; oder der Ausspruch eines
" Schiffsknechtes wihrend eines Gewitters: ,,Keine Furcht!
Vorwirts ! Oder abermals ein Windhauch, der ihm ein zer-
rissenes Sanskritblatt vor die FiiBe weht, dessen Text (aus
dem Upanishads) ihm Gottes Stimme zu sein scheint: ,,La8
alles dahinten, um IThm zu folgen! GenieBe diesen unaus-
sprechlichen Schatz!...

Im Jahre 1839 griindete er mit seinen Briidern und
einigen Freunden eine Gesellschaft zur Verbreitung der
von ihm erkannten Wahrheiten. Drei Jahre spiter schloB er
sich dem Brabmosamaj an, dessen leitender Gelist er wurde.
Er baute das System des Glaubens und das Rituale aus.
Er organisierte den Kult in regelrechter Weise, griindete
eine Schule der Theologie zur Heranbildung von Dienern
am Gotteswort, predigte selber und schrieb 1848 den
Brahmo Darma ,,ein theistisches Handbuch in Sanskrit iiber
Religion und Moral zur Erbauung der Gliubigen*. Dieses
betrachtete er selber als ,,inspiriert“. Im Gegensatz zur
Vielseitigkeit und Weitherzigkeit bei Ram Mohun Roy
waren hier die Quelle der Inspiration fast ausschlieBlich die
Upanishads in freier Interpretation. In der Folge setzte
Devendranath die vier Glaubensartikel des Brabmosamaj
fest:

I. Im Anfang war das Nichts. Der HOCHSTE allein
war da. Er hat das ganze ALL GESCHAFFEN.

II. ER ALLEIN ist der Gott der Wahrheit, die Un-
endliche Weisheit, die Giite und Macht, der Ewige und
Alldurchdringende, der Eine ohne Beistand.
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ITI. Inseinem Dienst, seiner Anbetung liegt unser HEIL,
in dieser Welt und in der anderen.

IV. SeineVerehrung besteht darin, IHN zu lieben und zu
tun, was ER liebt®.

Es liegt hier also der Glaube an einen einzigen Gott vor,
der die Welt aus dem Nichts erschafft; diesen Gott kenn-
zeichnet vor allem ein Geist der Giite, der Macht und der
Wahrheit; seine uneingeschrinkte Anbetung ist notwendig,
damit der Mensch in der anderen Welt sein Heil finde.

Ich maBe mir kein Urteil an, ob diese Grundidee wirklich
so rein hinduistisch ist wie Devendranath dachte. Aber es
scheint mir bemerkenswert, daf die Familie Tagore einer
besonderen brahmanischen Gemeinschaft angehdrte, den
sogenannten Pirilis oder Hauptministern; diesen Posten
hatten ihre Mitglieder nimlich unter der mohamme-
danischen Herrschaft innegehabt. In gewisser Hinsicht
waren sie aus ihrer Kaste ausgestoBen, und zwar wegen
ihrer Beziehungen zu den Mohammedanern. Diesem weit-
zuriickliegenden Einflusse ist vielleicht die Bestindigkeit-
und Strenge ihres Theismus zuzuschreiben. Von Dvarka-
nath bis zu Rabindranath blieben sie absolute Gegner
jeglichen Bilderdienstes.

Wie K. T. Paul gezeigt hat, hatte Devendranath einen
erbitterten Kampf gegen die Briuche des orthodoxen
Hinduismus zu bestehen, aber auch gegen die christliche
Propaganda, die in seinen Bereich einzudringen suchte. In
der Notwehr muBte er seine Glaubensburg mit einem
Giirtel fester, starrer Grundsitze wie mit Palisaden um-
geben. Die Briicken waren abgebrochen. Zwischen dem
Brahmosamaj und den beiden iuBersten Gegensitzen des
indischen Denkens: dem Polytheismus, den Devendranath
in Acht und Bann tat, und andrerseits dem unbedingten
Monismus des Cankara; denn die Brahmo-Burg war der

7.
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Sitz des groBen religiésen Dualismus, des Einzigen Gottes,
der aber deutlich umgrenzt war und dem der menschliche
Verstand gegeniibertrat mit der Machtvollkommenheit,
mit dem Rechte, die Schrift zu interpretieren. Ich habe
erwihnt, daB bei Devendranath dieser Verstand eine Ten-
denz zeigte (die sich in der Folge noch verstirken sollte)
mit religiéser Inspiration zusammen zu fallen. Um 1860
brachte er, nachdem er sich fiir eine Zeitlang in den Hima-
laya, bei den Hiigeln von Simla, zuriickgezogen hatte, aus
der Einsamkeit einen ganzen BliitenstrauB religitser Be-
trachtung zuriick. In Predigten aus dem Stegreif streute er
diese Bliiten aus und machte tiefen Eindruck auf seine Zu-
hoérer in Calcutta. Den Brahmosamaj beschenkte er mit
einer neuen Liturgie, die von den Upanishads inspiriert
und von reinem, glithendem Spiritualismus erfillt war.

Aber bald nach seiner Riickkehr aus dem Himalaya, im
Jahre 1862, gesellte er sich als Helfer einen jungen Mann
von dreiundzwanzig Jahren, der, indem er iiber ihn hinaus-
wuchs, im Brahmosamaj eine Spaltung, eine ganze Reihe
von Spaltungen hervorrufen sollite: Keshab Chunder Sen.

*

In einem kurzen, schwankenden, unruhigen Leben voller
Inspiration (1838—1884) hat dieser Mann als bedeutendste
Personlichkeit fiir die zweite Hilfte des neunzehnten Jahr-
hunderts dem Brahmosamaj sein Geprige aufgedriickt. Er
bereicherte, erneuerte ihn in einem Grade, daf3 das Fort-
bestehen der Sekte dadurch gefihrdet wurde.

Er verkdrperte eine andere Klasse und eine andere Gene-
ration, die von okzidentalen Einfliissen viel mehr durch-
setzt war. Er war kein Mitglied des Hochadels, wie Roy und
Devendranath, sondern entstammte dem freisinnigen, vor-
nehmen Biirgertum Bengalens, das mit Europa in geistigem
Austausch stand. Er gehérte zur Kaste der Arzte. Sein
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GroBvater, ein bedeutender Mann, hatte als eingeborener
Sekretir der Asiatischen Gesellschaft die Drucklegung hin-
dostanischer Werke besorgt. Keshab Chunder Sen war frith-
zeitig verwaist und in einer englischen Schule erzogen wor-
den; im Gegensatz zu seinen beiden Vorgingern blieb ihm
sein lebenlang das Sanskrit unbekannt; so wendete er sich
rasch von den volkstiimlichen Formen der Hindu-Religion
ab. Christus hatte ihn erschiittert und ihm war es vorbe-
halten, Christus im Brabmosamaj heimisch zu machen,
sowie in den Herzen einer kleinen Schar edler Inder. In
seinem Nekrolog schrieb der Indian Christian Herald:
,Die christliche Kirche betrauert das Ableben ihres be-
deutendsten Verbiindeten... Die Christen sehen in ihm
einen von Gott Gesendeten, der Indien zum christlichen
Geiste erwecken soll. Die Abneigung gegen Christus hat er
in Indien zum Schwinden gebracht*.

Die letzte Behauptung trifft nicht vollig zu. Denn wir
werden sehen, in welchem Male Keshab selber darunter
zu leiden gehabt hat, daB er Christi Vorkimpfer wurde.
Und die meisten, die von ihm berichtet haben — auch
innerhalb des Brahmosamaj — verfilschen den wahren Sinn
seines Lebens, weil sie an der Ketzerei dieses Fiihrers
AnstoB nehmen und sie zu vertuschen suchen. Er selber
enthiillte diese nur sehr allmihlich. Erst ganz nachtriglich
erfahren wir aus schriftlichen Belegen, daB ihn von Jugend
auf drei groBe christliche Gestalten mit ,,Besuchen® be-
dringten: Johann der T#ufer, Christus und Paulus. Ein
ernster, Heimlichstes bekennender Brief an seinen ver-
trauten Schiiler Pratrap Chunder Mozoomdar — welchen
wichtigen Brief die nichtchristlichen Brahmos totgeschwie-
gen haben, — enthiillt uns seine Taktik: die rechte Zeit
abwarten, in der er der Offentlichkeit seinen vélligen

Glauben an Christus offenbaren darf. Dieses Doppelleben,
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das Keshablange Zeit zu fithren gezwungen war (sein hetero-
genes, aus zu verschiedenen okzidentalen und orienta-
lischen Elementen zusammengesetztes Wesen, das er nicht
zur Einheit verschmelzen konnte, trug dazu bei), erschwert
die Arbeit des Historikers, der diesen Mann ohne Vorurteil
studieren mochte: die Hindu-Biographen, fast alle Partei-
minner, machen einem die Sache nicht leichter.

Bei seiner Aufnahme in den Brahmosamaj, wo ein Sohn
des Devendranath, sein Mitschiiler im College, ihn einge-
fithrt hatte, wurde der junge Keshab liebevoll em-
pfangen. Devendranaths Liebling, wurde er bald auch der
Liebling der Jugend innerhalb des Brabhmosamaj, die sich
ihm naher fiihlte als dem adeligen Devendranath, der durch
seine Kaste und seinen Olympier-Idealismus gegen seinen
Willen isoliert blieb. Keshab hatte soziales Empfinden und
wollte es Indien mitteilen. Von Natur aus ein Hyperindivi-
dualist — und eben darum — hatte er bald erkannt,
die Leiden seines Vaterlandes seien zum Teile solchem
Hyperindividualismus zuzuschreiben, und daB es ein neues
SozialbewuBtsein gewinnen miisse. ,,Alle Seelen mégen
vergesellschaftet werden und ihre Einheit mit dem Volke,
sichtbare Gemeinschaft, realisieren.*

Dieser Gedanke, durch den der aristokratische Unitaris-
mus des Roy der Masse der Inder nahegebracht wurde, ver-
schaffte dem jungen Keshab Fiihlung mit dem leiden-
schaftlichsten Streben der neuen Generation. Wie spiter
Vivekananda — der ithm viel verdankt (wenner es auch viel-
leicht nicht wahr haben wollte: denn Ideen sind Naturpro-
dukte einer Epoche, und die gleichen sprieBen gleichzeitig
in verschiedenen Geistern) war Keshab der Meinung, Reli-
gion sei notwendig, damit sein Volk sich erneuen kdnnte;
und in einer zu Bombay (1868) erlassenen Kundgebung
wollte er Religion zur ,,Basis aller Sozialreform* machen.
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So sollte die religiésc Reform des Brabmosamaj jetzt auch
auf dem Gebiet der Tat Friichte tragen. Es entrollte sich
nun das Schauspiel, wie Keshabs unermiidliche, aber etwas
hastige Hand iiber Indien eine erste Masse fruchtbarer
Keime ausstreute, wie sie dann mit kraftvollem Arme undin
gewaltigem Schwunge Vivekananda nochmals iiber das vom
Donner seines Wortes wachgerufene Vaterland hinschleu-
dern sollte.

Keshab aber kam zu frith; und manche seiner Reformen
verstieBen gegen den konservativen Geist des Brabmosamaj.
Angeblich soll die Frage der Ehen zwischen Angehérigen
verschiedener Kasten sein Verhiltnis zu Devendranath
getriibt haben. Aber ich bin {iberzeugt, daB daneben noch
weit gewichtigere Gegensitze bestanden. Uber die Griinde
derT'rennung, zu der es zwischen ihnen kam, hat ihre wech-
selseitige Liebe einen Schleier gebreitet; aber aus dem,
was unmittelbar auf die Trennung folgte, kann man jene
Griinde erschlieBen. Mochte Devendranaths Geist auch
der groBen Hoffnung offenstehen, mittels des Brahmo
samaj die Harmonie der Menschheit herzustellen, so wur-
zelte er doch tief in indischer Tradition und hing an den
heiligen Schriften. Unméglich konnte er iibersehen, wie
sein Lieblingsjiinger innerlich immer christlicher wurde;
und so sehr es ihm auch das Herz zerriB, er konnte nicht
linger mit einem Manne zusammenarbeiten, der seine
Lehre aus dem Neuen Testamente schépfte.

Im Jahre 1866 kam es zu dem unvermeidlichen Bruch.
Der Brabmosamaj spaltete sich. Devendranath behielt die
Leitung des 4di Brabmo (der erste Brahmo), und Keshab
griindete den Brahmosamaj fiir Indien.

Eine harte Priifung fiir alle beide, besonders fiir Késhab,
dessen Ketzerei ihm Anfeindungen zuzog. Aber im ersten
Augenblick sah er diese nicht voraus. Im BewuBtsein seiner
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Volkstiimlichkeit und der leidenschaftlichen Zustimmung
einiger Getreuer, legte er ein Vierteljahr nach dem Bruche
ein offenes Bekenntnis ab, und zwar in seinem aufsehen-
erregenden Vortrag iiber ,,Jesus Christus, Europa und
Asien’; darin bekennt er sich zu Christus — aber zu einem
asiatischen Christus, den Europa miBverstanden hitte —
»als Inbegriff aller GréBe, deren asiatisches Wesen fihig ist*.
Und auch sein Christentum ist hauptsichlich ethischer Na-
tur; Keshab steht vor allem im Banne von Christi Sitten-
lehre, im Banne seiner zwei Hauptsitze des Verzeibens und
der Selbstaufopferung. BloB in diesen Grundsétzen und in
Christus selbst kénnen, sagt er, ,,Europa und Asien lernen,
ihre Harmonie und ihre Einheit wiederzufinden®.

Der Eifer des Neophyten war so groB, da8 seine Freunde
thn Jesusdas oder Diener des Fesus nannten, und daB in
diesem vertrautesten Kreise Weihnachten als Fasttag ge-
feiert wurde.

Aber der Vortrag hatte AnstoB erregt; und Keshab trug
keineswegs zur Beruhigung der Geisterbei, alser im gleichen
Jahre einen weiteren Vortrag iiber ,,Grofe Minner* hielt,
worin, wenn ich so sagen darf, Jesus innerhalb der Send-
boten Gottes gleichsam in Reih und Glied gestellt wurde;
jeder habe einen besonderen Auftrag erhalten, so miilte
man sie alle willkommen heilen, ohne sich einem einzigen
zu verschreiben. Und indem er seine Kirche Menschen aller
Linderund aller Zeiten éffnete, fithrte er zum ersten mal in
das Erbauungsbuch des Brabmosamaj Ausziige aus der Bibel,
aus dem Koran, aus dem Zend Avesta ein. Aber das besinf-
tigte keineswegs den Aufruhr, sondern verdoppelte ihn.

Keshab war nicht der Mann, den dergleichen véllig kalt
lieB. Sein erregbares, leicht verletzliches Herz empfand
schmerzlich die allgemeine Abkehr. Die Verstindnislosig-
keit der Massen, der Abfall seiner Gefihrten, schwere
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materielle Sorgen und iiberdies eigene Gewissensqualen
— vielleicht sogar Zweifel an seiner Sendung — ,,ein sehr
lebhaftes Gefiihl seiner Unzulinglichkeit, Gefiihl der Stin-
de, der Reue®, das ihm eigen war und ihn von der Mehrzahl
der groBen religidsen Geister Indiens unterschied — all das
rief im Jahre 1867 eine aufwiithlende seelische Krise hervor.
Er blieb allein mit seiner Qual, ohne Hilfe, allein mit Gott.
Gott sprach zu ihm. Die religiésen Erfahrungen, die ihm
damals zuteil wurden und ihn als einzigen Priester seines
Glaubens tiglich erschiitterten, die Gottesdienste, die er
in seinem Hause abhielt, all das brachte eine v6llige Wand-
lung nicht seiner Ideen, wohl aber ihrer Ausdrucksmittel
zuwege. Dieser Mann, dieser Fiihrer, der sich bis dahin der
Offentlichkeit als religits gestimmterVerstandesmensch mo-
ralisierender Richtung gezeigt hatte, dem sentimentale Ge-
fithlsergiisse fremd waren — (inWirklichkeit verdringte ersie
nur),—wurdevon einem Wildstrom desGefiihls iiberwiltigt :
Liebe und Trinen. Uberschwenglich gab er sich beiden hin.

Dies erdffnete eine neue Ara des Brahmosamaj. Die My-
stik des groBen Bhakta, Chaitanya und die Sankirtans fan-
den Eingang. Von frith bis Abend Gebete und Gesinge,
vaishnavitische Musikinstrumente, Gottesfeste; und Kes-
hab tat Priesterdienst, mit trineniiberstrémtem Antlitz —
er, der angeblich frither nie geweint hatte.

Die Gefithlswelle breitete sich aus. Keshabs Aufrichtig-
keit, sein weitherziger, allseits verstehender Sinn und seine
Sorge um das offentliche Wohl verschafften ihm von
neuem sowohl die Sympathien der indischen Elite als auch
die der englischen Elite, des Vizekénigs. Die Reise, welche
er 1870 nach England unternahm, wurde ein Triumphzug;
er erweckte eine Begeisterung, wie vor ihm nur Kossuth.
Wihrend seines halbjihrigen Aufenthaltes sprach er in
siebzig Versammlungen vor vierzigtausend Personen, faszi-



106

nierte sie gerade durch die Einfachheit seiner im reinsten
Englisch gehaltenen Reden und durch seine melodische
Stimme. Man stellte ihn neben Gladstone. Man begriiSte
ihn als geistigen Verbiindeten des Okzidents, als Christi
Evangelisten im Orient. Beiderseits gab man sich im besten
Glauben Illusionen hin, welche sich in den folgenden Jahren
als solche entpuppen muBten, nicht ohne naive Enttiu-
schung auf seiten der Englinder. Denn Keshab blieb inner-
lich ein echter Inder, lieB sich keineswegs in das europiische
Christentum einreihen, hoffte vielmehr umgekehrt dieses
tiir sich zu gewinnen. Indien und der Brabmosamaj zogen
Vorteil aus der gilinstigen Stimmung der Regierenden. Der
reformierte Brahmosamaj faBte allenthalben FuB, in Simla,
Bombay, Lahore, Lucknow, Monghyr usw. Im Jahre 1873
unternahm Keshab eine grofe Missionsreise durch Indien,
um zwischen den neuen Glaubensbriidern und -schwestern
moglichste Einheit herzustellen; im kleinen nahm diese
Fahrt die groBe Erkundungsreise voraus, die zwanzig Jahre
spiter als schweifender Sannyisin Vivekananda unterneh-
men sollte; Keshab ersffneten sich dabei vollig neue Hori-
zonte. Er meinte den Schliissel zu dem volkstiimlichen Poly-
theismus gefunden zu haben, den der Brabmosamaj bis da-
hin verabscheute, meinte mit ihm ein Biindnis im Namen
des reinen Gottesbegriffes eingehen zu kénnen. Aber dieses
Bindnis — das um dieselbe Zeit Ramakrishna instinktiv
zuwege brachte — schloB Keshab als intellektuelles Kom-
promiB. Er wollte sich einreden — die Polytheisten iber-
zeugte er nicht —, ihre Gétter seien im Grunde bloB die
Namen der Attribute des einzigen Gottes.

»Der indische Bilderdienst*’, schrieb er im Sunday
Mirror, ,,ist bloB die Verehrung materialisierter géttlicher
Atribute. LiBt man die materielle Form auBer Spiel, so
bleibt bloB eine schéne Allegorie iibrig. .. Als wir die dun-
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kelsten Winkel indischer Mythologie erforschten, haben wir
entdeckt, daB jedes von den Hindus angebetete Idol ein
Attribut Gottes vorstellt, dem ein besonderer Name bei-
gelegt wird. Wir wollen Gott anbeten als Inhaber dieser
dreihundertdreiBig Millionen Attribute. An eine unge-
teilte Gottheit, an eine Gottheit aus einem Stiicke glauben,
ohne an die unendliche Mannigfaltigkeit ihrer Erschei-
nungsformen zu denken, ist der Glaube an einen abstrakten
Gott; in der Praxis wiirde der zum Rationalismus und zum
Unglauben fithren. Wollen wir Gott in allen seinen Kund-
gebungen verehren, so werden wir diesen die Namen von
Gottern beilegen. ..

Es war das ein grofer Fortschritt im religiésen Verstehen,
ein weit groBerer Teil der Menschheit war erfat. Aber
dieser Anlauf blieb stecken. Keshab wollte im Grunde
seinem Theismus alle wahre Macht erhalten und dem Poly-
theismus rein #uBerliche Ehren erweisen. Gleichzeitig
schiitzte er sich gegen den Adwvaitismus, den absoluten
Monismus, gegen den der Brahmosamaj sich stets gewehrt
hatte. Die Vernunftreligion hielt so gerade die Scheide-
mauer zwischen den zwei Extremen besetzt. Aber dieser
tiberhshende Standpunkt lieB kein rechtes Gleichgewicht
zu, kein wahres Wurzelfassen, Dennoch verblieb Keshab
in dieser Stellung. Und er glaubte sich von Gott berufen,
von da herab den Menschen die neue Offenbarung zu ver-
kiinden — er nannte sie: ,Diz newe Speisung’. Seine Ver-
kiindigungen beginnen im Jahre 1875, um die Zeit, da er
zuerst mit Ramakrishna in Verbindung kam.

Er gehérte zu den Menschen, die am Ausarbeiten und
Auferlegen von Vorschriften und Gesetzen ihre Freude
haben; wie alle seinesgleichen, kostete es ihn viele Miihe,
zunjchst in seinem eigenen Denken Gesetz und Ordnung
herzustellen. Alleswollte er zugleichumfassen: Christus und
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Brahman, die Evangelien und die Yogas, alle Religionen
und tberdies denkritischen Verstand. Ramakrishnagelangte
dahin in aller Einfalt, vom Herzen her, er versuchte nicht,
seine Entdeckung in ein System von Theorien und Vor-
schriften einzuzwingen; ihm geniigte es, den Weg zu zei-
gen, ein Beispiel zu geben, zur Nachfolge anzuregen.
Keshab aber entlehnt einerseits die Methoden eines euro-
péischen Gelehrten, der etwa ein Universititsseminar iiber
Religionsgeschichte zu leiten hitte, andererseits, die Me-
thoden indischer und amerikanischer ,,Inspiration®, die
Art der weinenden Bbhakti und der Revivals mit ihrer
6ffentlichen Beichte, Unter seine Lieblingsschiiler teilte er,
je nach Temperament, die verschiedenen zu studierenden
Religionen auf (darin erwies er sich als vortrefilicher Pid-
agoge) und die verschiedenen Verfahren der Yogas. Zwi-
schen zwei Vorbildern, die ihm beide gleich wert waren,
schwankte er: da war einmal Ramakrishnas lebendiges
Exempel, dessen Ekstasen ihm eine Quelle der Weisheit
waren, und andererseits die Erleuchtungen der christlichen
Religion, die ihm ein spiter zum Katholizismus iiber-
getretener anglikanischer Ménch spendete, Luke Rivington.
Auch hinsichtlich des Lebens in Gott und des Lebens im
Weltlichen wollte er sich nicht entscheiden; und in aller
Herzensreinheit wiinschte er nicht, das eine durch das
andere zu beeintrichtigen.

Aber sich selber und dadurch auch seinem Brabmosamaj
schadete er so in der o6ffentlichen Meinung. Und gerade
weil er von ,,wasserklarer Aufrichtigkeit** war, verabsiumte
er die elementarsten VorsichtsmaBregeln, die das Schwanken
oder die Unausgeglichenheit seiner Natur hitten bemin-
teln konnen.

Schlieflich kam es im Jahre 1878 zu einer neuen Spal-
tung in seinem Brabmosamaj; und Keshab erlebte die hef-
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tigsten Angriffe im Kreise seiner Anhinger, sie klagten ihn
an, seinen Grundsitzen untreu geworden zu sein. Ein gro-
Ber Teil seiner Freunde fiel von thm ab. Notwendig kamen
ihm dadurch die wenigen Menschen noch niher, die bei
ihm aushielten: Ramakrishna und Pater Luke Rivington.
Und die neuerliche Priifung 6ffnete die Schleusen fiir eine
ganze Flut christlicher Bekenntnisse, die immer deutlicher
wurden, immer weiter in die Tiefen christlicher Meta-
physik eindrangen. Das geschah mittels der Vortrige: ,,Bin
ich ein inspirierter Prophet?** (Jinner 1879), tGber die drei
Visionen seinerKindheit : Johannes der T4ufer, Christus und
Paulus; ,,Indien fragt: Wer ist Christus?*‘ (Ostern 1879);
darin verkiindete er Indien, dal kommen werde ,,der
Gatte . . . mein Christus, mein siiBer Christus, der aus Gott
im Menschen Geborene . .. Dritter Vortrag: ,,Gibt Gott
sich als Alleinigen kund? worin der Sohn neben dem
Vater thronend gezeigt wird.

Das hielt ihn nicht ab, gleichzeitig (1880, zum ]ubllaum
des Brahmosamaj) von der Hohe des Himalaya seine be-
rithmte ,,Epistel an die indischen Brider* niederflattern
zu lassen, die im Ton einer pipstlichen Bulle urbi et orbi
die ihm von Gott zuteil gewordene Botschaft kundtat, ,,die
Neue Speisung'. Hier ist vélliger Bibelton:

»Hore, o Hindustan, der Herr, dein Gott ist einer . . .
so beginnt die ,,Epistel an die indischen Brider*.

»Der groBe Geist Jehovah, dessen Gewdlke donnert:
Ich bin! Und den Erde und Himmel kiinden .

s Ich schreibe diese Epistel, teure und innig geliebte
Briider, im Geiste und nach dem Beispiele des heiligen
Paulus, so unwiirdig ich auch bin, seinem ehrwiirdigen
Herrn und Meister nachzufolgen .

Aber er fiigt hinzu:

,sPaulus schrieb in seinem Glauben an Christus. Als
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Theist schreibe ich euch dieses, mein demiitiges Send-
schreiben, nicht bloB zu FiiBen eines Propheten, sondern
aller Propheten im Himmel wie auf Erden, noch lebend
oder gestorben .. .

Er erhob den Anspruch, Christus sei sein Vorliufer ge-
wesen, und er die Erfiillung:

»Die Neue Speisung erfiillt erst Christi Prophezeiung ...

Der Allmichtige spricht heute so zu unserem Lande,
wie Er es einst in anderen Lindern getan hat...*

In jenem Augenblicke glaubte er sogar, aus demselben
Stoffe zu bestehen wie der Geist Gottes:

»Der Geist Gottes und mein eigenes Ich sind ineinander-
gewoben. Wenn ihr mich gesehen habt, habt ihr Thn ge-
sehen .. %

Was sagte er also, jener Allmichtige, dessen Stimme er
ist? Welche ,,neue Liebe, neue Hoffnung, neue Freude*
bringt er? (,,wie siiB ist dies neue Evangelium!...*) .

Folgendes also gibt Jehovah, zum ,,Gotte Indiens* ge-
worden, dem neuen Moses ein:

»Der unendliche Geist, den kein Auge gesehen, den kein
Ohr gehort hat, ist ener Gott, und ihr sollt keinen anderen
haben. Zwei falsche Gétter gibt es, die ihr Inder im Gegen-
satz zum Hochsten aufgestellt habt: die Gottheit, wel-
che die Hand der Unwissenden gebildet,und die Gottheit,
wie die eitle Einbildung der Griibler sie erdacht hat, beide
sind sie Feinde unseres Herrn, und beiden sollt ihr ab-
schworen . . . Betet nicht an, weder die tote Materie noch
den toten Menschen noch die tote Abstraktion. Betet an
den lebendigen Geist, der ohne Augen sieht . . . Die Kom-
munion der Seele mit Gott und mit den Geistern der da-
hingeschiedenen Heiligen soll euer wahrer Himmel sein,
und einen anderen sollt ihr nicht haben ... Im religidsen
Aufschwung der Seele suchet die Wonne und Heiligkeit



I1I

des Himmels ... Euer Himmel ist nicht fern, innen ist
er... Ehren und lieben sollt ihr alle Ahnen der mensch-
lichen Familie: Propheten, Heilige, Mirtyrer, Weise, Apo-
stel, Missionire, Philanthropen aller Zeiten und aller Lin-
der ohne Kastenvorurteil. Indiens Heilige sollen eure Liebe,
eure Ehrfurcht nicht allein in Anspruch nehmen! ...
Allen Propheten erweiset die treue, weltumspannende An-
hinglichkeit, die ihnen gebiihrt . .. Jeder gute und groBe
Mensch verkdrpert ein besonderes Element der géttlichen
Wahrheit und Giite. Demiitig sitzet zu FiiBen eines jeden
Boten vom Himmel ... Sein Fleisch werde euer Fleisch,
sein Blut euer Blut! ... Wohnet in ihnen und mégen jene
in euch wohnen, immerdar! .. .“

Man kann nicht edler sprechen. Es ist dies der hochste
Ausdruck des universalen Theismus; und freien europii-
schen Theisten, welche keiner ,,offenbarten‘ Religion an-
gehéren wollen, wird dies durchaus vertraut klingen, Allen
geliuterten Geistern der ganzen Erde werden hier die
Arme aufgetan: den Seelen der Vergangenheit, der Gegen-
wart, der Zukunft — denn Keshabs Evangelium will durch-
aus nicht das letzte Wort der Offenbarung sein. ,,Das in-
dische Schrifttum ist nicht abgeschlossen, jedes Jahr kom-
men neue Kapitel hinzu . .. Geht immer weiter vorwirts
in der Liebe zu Gott und in seiner Erkenntnis!. .. Das,
was der Herr euch in zehn Jahren enthiillen wird, wer weiB
es, auBer Er selber i

Aber wie vereint man diesen freien, groBziigigen Theis-
mus in seiner klaren Selbstsicherheit mit jenem Nieder-
brechen zu Christi FiiBen, ein Jahr spiter?

s+ «» Ich muB euch sagen, daB ich verkniipft bin mit
dem Evangelium von Jesus, daB ich darin eine wesentliche
Rolle spiele. Ich bin der Verlorene Sohn, von dem Christus
geredet hat und in einem Geiste der BuBe suche ich zu
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meinem Vater zuriickzufinden. Noch mehr will ich sagen,
damit meine Gegner sich freuen und frohlocken ... Ich
bin Judas, ich bin der Elende, der seinen Meister ver-
riet . . . Der echte Judas, der gegen die Wahrheit gesiindigt
hat. Doch Jesus wohnt in meinem Herzen!. . .*

Man kann sich die grenzenlose Bestiirzung vorstellen,
die ein solches 6ffentliches Bekenntnis bei den Mitgliedern
des Brahmosamaj hervorrief, soweit sie, in Vertrauen auf
das Wort ihres Fijhrers, ihm bis dahin gefolgt waren.

Freilich leistet Keshab noch Widerstand. Er bekennt
sich zu Christus, aber will nicht als ,,Christ* gelten. Auf
die sonderbarste Weise sucht er Christus mit Sokrates und
Chaitanya zu verméhlen, indem er jeden von diesen einem
Teile des eigenen Korpers und eigenen Denkens zuordnet.
Aber nun fiihrt er in seinem Samaj auch die christlichen
Sakramentalzeremonien ein, wobel er sie indischem Brau-
che anpaBt. Am 6. Mirz 1881 begeht er das Abendmahl
mit Reis und Wasser, statt mit Brot und Wein. Und ein
viertel Jahr spiter die Taufe, wobei Keshab sich als erster
taufen liBt unter Lobgesingen auf den Vater, den Sohn
und den Heiligen Geist.

Endlich, 1882, tut er den entscheidenden Schritt. Die
Dreieinigkeit — an diesem christlichen Mysterium nahm
Asien von jeher den 4rgsten AnstoB, betrachtete es mit
Abscheu oder Spott —, die Dreieinigkeit also nimmt Ke-
shab jetzt nicht bloB vollig an, sondern er feiert sie be-
geistert, sie bringt ihm héchste Erleuchtung; dieses My-
sterium erscheint thm — und gewiB mit Recht — als Schlu8-
stein des ganzen Gewdlbes christlicher Metaphysik, als
letzte Deutung des Weltalls . . . ,,Dieser Schatz, der die
aufgehiuften Kleinodien der Theologie, der Philosophie,
der Poesie aller Menschheit in sich faBt ... Der hochste
Ausdruck des religidsen BewuBtseins der Welt .. .** Von
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den drei Personen gibt er eine, wie ich glaube, vom Stand-
punkt der Orthodoxie sehr treffende Definition. Scheidet
ihn iiberhaupt noch etwas vom Christentum? ...

Ein Nichts, und doch eine Welt. Es ist seine personliche
Sendung, sein Auftrag, Indien geistlich zu speisen. Darauf
kann er nicht verzichten. Er nimmt Christus zu eigen.
Aber Christus soll dafiir Indien und Keshabs Theismus zu
eigen nehmen. ,,Weg, Bilderdienst! Und die ihr Bilder-
dienst predigt, weg mit euch! (Das gilt den Priestern des
Okzidents.) Christus ist der ewige Logos. ,,Als schlummern-
der Logos lebte Christus potentiell im Busen des Vaters,
lange bevor er in unsere Welt trat®, vor seiner Lebenszeit
war er schon in Griechenland und in Rom, in Agypten
und in Indien, in den Dichtern des Rig-Veda sowie in
Confucius und in Cakya-Mouni . .. und dem Apostel In-
diens, der Neuen Speisung stand es zu, diesen wahren uni-
versalen Sinn zu verkiinden. Universal ist nicht blo8 der
Sohn, sondern auch der Geist. ,,Die Kirche der Neuen
Speisung ist die des Heiligen Geistes, eingesetzt vom Geiste,
um das Alte und das Neue Testament zu erginzen.‘

So ist nichts verloren von diesem Himalaya-Theismus,
trotz der michtigen Anstiirme, die seine Mauern bis in
den Grund zu sprengen schienen. Durch eine gewaltige
gedankliche Anstrengung ist es Keshab gelungen, Christus
damit organisch zu verkniipfen; mit dem Namen Christi
deckt er seine eigene Neue Speisung, die sich berufen glaubt,
dem okzidentalen Christentum den wahren Sinn Christi
zu enthiillen.

Dies ist der ausdriickliche Zweck des letzten Send-
schreibens, das Keshab vor seinem Tode erlie8: ,,Bot-
schaft Asiens an Europa“ (1883): ,,Du in Sekten zerrissenes,
in Sinnlichkeit versunkenes Europa, das Schwert deines
engen Glaubens, steck’ es in die Scheide! Schwor’ diesem
8
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Glauben ab und schlieB8e dich an die wahrhaft katholische,
universale Kirche, im Namen des wahren Christus, des
Sohnes Gottes! . . .*

s»sDas christliche Europa hat nur die eine Hilfte von
Christi Worten verstanden. Verstanden hat es, daB Chri-
stus und Gott nur eines sind, nicht aber, daB Christus eins
ist mit der Menschheit . .. Und dies ist das groBe Myste-
rium, das der Welt in der Neuen Speisung verkiindet wird:
Nicht bloB Versshnung des Menschen mit Gott — Verssh-
nung des Menschen mit dem Menschen!... Asien sagt
zu Europa: ,Schwester! Seien wir einsin Christus!. .. Al-
les, was gut und wahr und schén ist: die Sanftmut des
hinduistischen Asiens, die Wahrheitsliebe des Mohamme-
daners und die Barmherzigkeit des Buddhisten — alles,
was heilig ist, stammt von Christus’ .. .

" Und der neue Papst des neuen asiatischen Rom stimmt
einen schénen Lobgesang der Versshnung an.

Aber er ist ein richtiger Papst. Denn diese Einheit aller
vershnten Menschen muB sich unbedingt nach seiner
Doktrin vollziehen; und zu deren Verteidigung hat er
gleich den Bannstrahl bereit. Hinsichtlich des mono-
theistischen Prinzips — Einheit Gottes — kennt er kein
KompromiB:

,,Einheitlich ist die Wissenschaft. Einheitlich ist die
Kirche.*

Nach seinem Schiiler B. Mozoomdar hitte er die ver-
dammenden Worte Christi noch leidenschaftlicher ausge-
sprochen:

,,Es gibt nur eine StraBe; es gibt kein Hintertiirchen in
den Himmel. Und wer nicht durch die Tiire hereinkommt,
ist ein Dieb und Réuber.¢

Das ist das genaue Gegenteil der heiteren, giitigen Worte
des Ramakrishna.
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Dieses eingewurzelte Bediirfnis nach einheitlicher Ord-
nung, das mit religiésem Universalismus nicht recht iiber-
einstimmen will oder diesen unbewuft mit geistlichem Im-
perialismus verwechselt, veranlaBt Keshab, am Schlusse
seines Liebens das Gesetzbuch der New Samhita zu ver-
kiinden (2. September 1883); den Inhalt dieser Sammlung
nennt er ,,das Neue Gesetz der Arier in Indien — Gottes
Sittengesetz, den Bediirfnissen und der besonderen Struk-
tur der reformierten Hindus angepaBt und beruhend auf
ihren nationalen Uberlieferungen und auf ihrer Natur®,
Nationaler Unitarismus. Ein einziger Gott, eine einzige
Heilige Schrift, eine einzige Taufe, eine einzige Eheschlie-
Bung. Ein ganzes Gesetzbuch von Anweisungen fiir die
Familie, fir das Haus, fiir die Geschifte, fiir die Studien,
die Belustigungen, die Wohltitigkeit, den geselligen Ver-
kehr . .. und so weiter — aber diese Gesetze schweben im
Abstrakten, gelten einem Indien, das noch nicht besteht.
Wird es jemals bestehen?

Ist er selber ganz sicher, da8 es verwirklicht wird ? Die-
ses ganze Gebiude willenhaften Verstandes ruht auf
schwankendem Grunde, auf einer zwischen Orient und
Okzident geteilten Natur. Krankheit stellt sich ein und
untergribt das Gemiuer. Wem wird die Seele gehéren?
Christus oder der K4li? An seinem Sterbebette sitzen Ra-
makrishna, Devendranath, der alte, wieder versshnte Lehr-
meister, und der Bischof von Calcutta. Am 1. Jinner 1884
gilt sein letzter Ausgang der Einweihung eines neuen Hei-
ligtums fiir ,,Meine gottliche Mutter . .. und als er am
8. Jinner stirbt, umschweben ihn die Worte eines Hym-
nus, den ihm ein Schiiler singt und der von Christi Noten
zu Gethsemane handelt.

Wie konnte die schlichte Seele des Volkes aus diesem
ewig schillernden Denken klug werden ? Wenn wir uns iiber
8.
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sein Innenleben beugen und erkennen, unter welchen
fruchtbringenden Krisen es verlief, so erscheint uns Ke-
shab niher und rithrender. Die verborgene Tragddie eines
Wesens, das sich abmiiht, Gott zu suchen, und dessen Kor-
per der unfaBbare Gott zerstért, hat niemand deutlicher
erfaBt als Ramakrishnas klarsehende Giite. Aber hat ein
geborener Fiihrer das Recht, selbst wenn er seine inneren
Néte fiir sich behilt, sich bis zu seiner letzten Stunde sol-
chem Wellengange zu {iberlassen ? Nach seinem Tode ha-
ben sich diese Schwankungen dem Brabmosamaj mitge-
teilt: einerseits haben sie dessen Geist bereichert, anderer-
seits seinen EinfluBl auf Indien auf lange hin, wenn nicht
fiir immer, erschiittert. Wie Max Miiller darf man sich
fragen, ob der logische SchluBpunkt dieses Theismus nicht
im Christentum liegt. Und das fithlten im Augenblicke
seines Todes auch Keshabs Feinde und Freunde.

Sein Begribnis vereinigte in gemeinsamer Trauer die
offiziellen Vertreter einer englischen Elite und Vertreter
des europiisierten Indiens. ,,Er war das Bindeglied zwi-
schen Europa und Indien“; und dies zerbrochene Glied
wurde nicht mehr zusammengeschweiBt. Keiner der ethi-
schen und religitsen Fihrer Indiens in der Folgezeit hat
so riickhaltlos mit Herz und Geist okzidentalen Gedanken
und dem okzidentalen Gotte angehangen. So durfte Max
Miiller schreiben: ,,Indien hat seinen gréBten Sohn ver-
loren.“ Doch die indische Presse feierte zwar einhellig sein
Genie, sprach aber offen aus, daB ,,die Zahl seiner Schiiler
zu seinem Werte in keinem Verhiltnisse® stand.

Er war zu sehr von den tiefen Seelenschichten seines
Volkes abgetrennt. Er liebte dieses Volk. Mit einem Schlage
hitte er es zu den reinen Hahen seines Geistes emporheben
mégen, den europiischer Idealismus, europiisches Chri-
stentum genihrt hatte. Und in sozialer Hinsicht hatte seit
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Roy niemand wirklich so viel zur Hebung des Volkes bei-
getragen. Aber gegen sich hatte er die anschwellende Woge
des NationalbewuBtseins, das in Fiebergluten erwachte.
Und gegen sich die dreihundert Millionen Gétter von In-
dien und die dreihundert Millionen Lebender, in denen
sie Fleisch und Blut gewannen — ein ungeheurer Dschun-
gel menschlichen Triumens, dessen Witterung und Fihr-
ten er im Okzident vergessen hatte. Diese Gétter hatte er
aufgefordert, in seinem indischen Christus aufzugehen.
Doch sein Ruf blieb ohne Antwort. Sie hatten ihn nicht
einmal gehort.
. *

Noch zu seinen Lebzeiten hatte sich gegen seinen Brah-
mosamaj und gegen jeglichen Versuch, Indiens religises
Denken zu verwestlichen, ein anderer, rein indischer Samaj
erhoben: und an dessen Spitze stand eine iiberragende Per-
sonlichkeit — Dayananda Sarasvaty (1824—1883).

Dieser gehorte zu jenen léwenhaften Naturen, deren
Dasein Europa allzu leicht tibersieht, wenn es Indien be-
urteilt, und die es erst spiter einmal, vermutlich auf seine
Kosten, kennenlernen wird. Ein Denker der Tat, dem, wie
spiter Vivekananda, geniale Fiithrergaben verliehen sind.

Wihrend alle religisen Hiupter, von denen wir bisher
gesprochen haben (und von denen wir weiterhin werden
sprechen miissen), aus Bengalen stammen, kam dieser aus
einer ganz verschiedenen Landschaft — aus jener, die ein
halbes Jahrhundert spiter Gandhi hervorgebracht hat —:
von der Nordwestkiiste am Arabischen Meere. Geboren
war er im Lande Gujarat, zu Morvi, im Staate Kathiawar,
entstammte einer reichen Brahmanenfamilie héchsten Ran-
ges, die in der vedischen Wissenschaft ebensogut Bescheid
wuBte wie in weltlichen Geschiften, Politik und Geld. Der
Vater gehorte zur Regierung des kleinen Eingeborenen-
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staates. Als starrer, buchstabengliubiger Orthodoxer besa8
er einen rauhen, herrschsiichtigen Charakter, den er, sehr
zu. seinem Schaden, auf seinen Sohn vererbte.

In der strengsten brahmanischen Zucht aufgewachsen,
im achten Lebensjahre schon mit der heiligen Schnur um-
giirtet und den strengen sittlichen Verpflichtungen unter-
worfen, welche dieses Privileg mit sich brachte und die auch
von der Familie streng gefordert wurden, so hitte dieser
Knabe, wie man glauben sollte, nun auch ein Stiitzpfeiler
der Orthodoxie werden miissen; aber gerade er wurde zum
Simson, der die Tempelsiulen umstiirzt — unter hundert
anderen ein besonders schlagendes Beispiel, wie unniitz jene
Menschen sich miihen, die durch aufgezwungene Erzie-
hung den Geist der neuen Generationen prigen und die
Zukunft bestimmen wollen! Das wahrscheinlichste Ergeb-
nis ist offener Widerstand. Dayanandas Auflehnung ver-
dient erzihlt zu werden: Er war vierzehn Jahre alt, als sein
Vater ihn in den Tempel fijhrte, um eines der groBen Feste
des (tva mitzufeiern. Nach strengem Fasten mufBite man
die Nacht hindurch wachen und beten. Alle Tempelbe-
sucher schliefen ein. BloB der junge Bursche widerstand
dem Schlummer; da sah er eine Maus, welche die Opfer-
gaben fiir den Gott benagte und iiber Civas Kérper lief.
Das geniigte schon! (Wer ahnt die Heftigkeit solcher seeli-
scher Revolutionen in einem Kinderherzen ?) — Mit einem
Schlage war sein Glaube an das Gétterbild zertriimmert.
Er verlieB den Tempel, kehrte allein in der Nacht heim
und verweigerte von nun an allen religidsen Dienst.

Damit begannen furchtbare Konflikte zwischen Vater
und Sohn. Beide waren so starke, unbeugsame Charaktere,
daB an wechselseitiges Entgegenkommen nicht zu denken
war. Als Neunzehnjihriger floh Dayananda aus dem Va-
terhause, um einer erzwungenen Heirat zu entgehen, Man
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wurde seiner habhaft, sperrte ihn ein. Abermals entfloh er,
endgiiltig (1845). Er sah seinen Vater nicht wieder.
Dieser reiche Brahmanensohn, jetzt vllig mittellos, auf
Almosen angewiesen, irrte fiinfzehn Jahre im ockerfarbenen
Kleide des Sadbu auf allen StraBen Indiens umher. Und es
war wie ein Vorspiel zum Leben des Vivekananda, zu des-
sen jugendlicher Pilgerfahrt durch ganz Hindustan. Wie
er, suchte Dayananda auf seiner Wanderung iiberall die
Gelehrten auf, die Biiller, studierte an einem Orte Philo~
sophie, an einem anderen die Peden, lernte Theorie und
Praxis der Y'oga. Wie jener andere besuchte er fast alle hei-
ligen Stitten Indiens, beteiligte sich an allen religiosen De-
batten. Wie jener ertrug er Mithen, Demiitigungen, Ge-
fahren, forderte sie geradezu herans. Und diese Fiihlung-
nahme mit dem Korper des Vaterlandes dauerte siebenmal
solange als Vivekanandas groBe Erkundungsfahrt. Aber im
Gegensatze zu diesem blieb Dayananda den Menschen-
massen fern, durch die er sich seinen Weg bahnte, schon
darum, weil er wihrend dieser ganzen Epoche nur Sanskrit
redete. Er war so, wie Vivekananda geblieben wire, wirc
ihm nicht Ramakrishna begegnet, der menschlichste der
Gurus, dessen nachsichtige Giite und feine Einfiihlung den
aristokratischen Hochmut des Jiinglings entspannte. Daya-
nanda aber sah ringsumher bloB Afterweisheit und Un-
wissenheit, seelische Feigheit, erniedrigen den Aberglauben
und jene Millionen Gétzen, die ihm ein Greuel waren — er
wollte sonst nichts sehen. Endlich, um 1860, fand er in
Madhura einen alten Guru, der noch unerbittlicher war als
er im Verurteilen jener Schwachheiten und in seinem Hasse
gegen den Aberglauben; es war ein von Kind auf erblindeter
Sannydsin, der seit seinem elften Lebensjahre allein in der
Welt stand, — ein gelehrter Mann, ein furchtbarer Mann,
Swami Virjananda Sarasvaty. Dayananda unterwarf sich
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seiner Zucht, die nicht blo8 in geistlichen Hilfen bestand,
sondernim alten Sinne der Asketensprache gemeint warund
auf seiner Haut tiefe Geillelnarben hinterlieB. Dayananda,
der Aufrithrer, der Unbezihmte, hier unterwarf er sich.
Zweieinhalb Jahre diente er ihm; und es ist nur gerecht,
wenn man feststellt, daB seine gesamte Titigkeit in der
Folge bloB den Willen des harten Blinden ausfiihrte, des-
sen Namen er annahm, seinen eigenen Familiennamen dem
Vergessen iiberliefernd. Als sie schieden, verlangte Virja-
nanda von ihm das Gelébnis, sein ganzes Leben der Auf-
gabe zu widmen, den falschen puranischen Glauben zu
Staub zu zermalmen, die echten Religionsgebriuche der
vor-buddhistischen Zeiten wieder herzustellen und die
Wahrheit zu verbreiten.

Gleich danach begann Dayananda in Nordindien zn
predigen. Aber nicht wie die sanften Gottesminner, die
den Himmel allen auftun, die ihnen zuhéren. Er glich
einem Helden der Ilias oder der Git4; stark wie Athlet,
von herkulischem Korperbau, forderte er alle zum Zwei-
kampf heraus, die andere Gedanken vertraten als die sei-
nigen. Er war immer im Angriff. In fiinf Jahren bewirkte
er in Nordindien eine vollige Umwilzung. In diesen fiinf
Jahren versuchte man fiinfmal ihn zu t6ten. Vor allem
sollte er durch Gift sterben. Ein Fanatiker schleuderte ihm
in Civds Namen eine Kobra ins Gesicht; aber Dayananda
erwiirgte die Schlange. Man wurde nicht fertig mit ihm.
Er hatte unbestreitbare Kenntnisse auf dem Gebiete des
Sanskrit und der Veden. Die gewitterartige Wucht seines
Wortes vernichtete jeden Gegner. Man sagte, er komme
iiber einen ,wie eine Uberschwemmung®. Seit Cankara
war noch nie ein solcher Prophet des Vedismus aufgetreten.
Die orthodoxen Brahmanen appellierten entsetzt an ihr
Rom: Benares. Unerschrocken begab sich Dayananda da-
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hin. Im November 1869 nahm er eine homerische Heraus-
forderung an: 6ffentlich, unter dem Vorsitz des Maharad-
schah, vor einer tausendkdpfigen, aufgeregten Zuhdorer-
schaft, die darauf brannte, ihn zu zerstampfen, stritt er in
stundenlangem Wortgefechte allein gegen dreihundert Pan-
dits — alle Mannschaft, alle Reserven der hinduistischen
Orthodoxie waren ins Treffen geschickt worden. Er be-
hauptete, der gegenwirtige Védinta widerspreche voll-
kommen den urspriinglichen Veden. Er wollte Riickkehr
zum wahren Gottesworte, zum reinen Gesetz erzwingen,
wollte das Rad der Geschichte um zwei Jahrtausende zu-
riickdrehen. Man weigerte sich, ihn zu Ende sprechen zu
lassen, Man briillte ihn nieder, tat ithn in Bann. Der Ge-
ichtete sah sich vereinsamt. Aber das Geriicht von solchem
Kampfe verbreitete sich im ganzen Lande wie ein Aben-
teuer aus dem Mababbarata. Und durch ganz Indien er-
klang sein Namen wie ein Trompetensto8.

Wihrend eines Aufenthaltes in Calcutta, vom 15. De-
zember 1872 bis zum 15. April 1873, traf ihn Ramakrishna.
Der Brahmosamaf nahm Dayananda freundlich auf. Keshab
und die Seinen hitten gerne iiber alles Trennende hinweg-
gesehen. Sie sahen in ihm einen handfesten Bundesgenos-
sen im Kreuzzuge gegen die Vorurteile der Orthodoxie
und die Millionen von Géttern. Aber Dayananda war nicht
der Mann, sich mit Religionsphilosophen zu verstehen, die
mit europiischen Ideen vollgesogen waren. Sein national-
indischer Theismus, dessen stihlernes Riickgrat bloB die
Veden bildeten, wollte mit ihrem Theismus nichts gemein
haben, dem der Stempel der modernen Zweifelsucht auf-
geprigt war und der die Unfehlbarkeit der Veden verwarf
und das Dogma der Seelenwanderung. So brach er mit
ihnen. Aber aus dem Zusammentreffen zog er Gewinn,
Thm verdankte er den naheliegenden Hinweis — allein
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wire ihm das nicht beigefallen —, daB seine Propaganda
nur mittels der Volkssprache wirken kénne. Er ging nach
Bombay, wo bald darauf, nach dem Vorgange des Brah-
mosamaf, aber mit weit iiberlegenem Genie der Organi-
sation, seine Mission im indischen Leben Wurzel fassen
sollte. Am 10. April 1875 griindete er dort seinen ersten
Arya Samaj — Verband der indischen Aryas, der reinen In-
der, der Nachkommen des alten Eroberervolkes vom Indus
und vom Ganges. Und wirklich gewann er in jenen Gegen-
den den kriftigsten Riickhalt. Von 1867 an, in welchem
Jahre seine Grundsitze in Lahore endgiiltig festgelegt
wurden, bis zum Jahre 1883 spannte Dayananda ein eng-
maschiges Netz iiber Nordindien, Rajputana, Gujarat, die
Vereinigten Provinzen von Agra und Ude, besonders iiber
das Punjab, das sein eigentliches Stammland blieb. Fast
ganz Indien wurde beeinfluBt. Die einzige Gegend, die
widerstand, war das Gebiet von Madras.

- In.der Fiille seiner Kraft wurde er ermordet. Die Ge-
liebte eines Maharadschah, die wegen des harten Asketen
verstoBen worden war, vergiftete ihn. Er starb zu Ajmere
am 30. Oktober 1883.

Aber der Aufstieg der Bewegung blieb ungehemmt. Von
etwa ‘vierzigtausend im Jahre 1891 stieg die Anhinger-
zahl auf hunderttausend im Jahre 19o1, auf zweihundert-
dreiundvierzigtausend im Jahre 1911, auf vierhundertund-
sechzigtausend im Jahre 1921. Die wichtigsten Persén-
lichkeiten unter den Hindus, Minner der Tat, Poli-
tiker, Maharadschahs, schlossen sich an. Dieser iiber-
raschende Aufschwung und Erfolg unterscheidet sich sehr
von dem geringen Nachhall, den Keshabs Brahmosamaj
fand; das beweist, wie sehr Dayanandas kraftvolles Wort
der Meinung des Landes entsprach und dem ersten Auf-
flammen des indischen Nationalismus, der durch diese
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Bewegung geférdert wurde. Es diirfte angezeigt sein, Eu-
ropa einige der Griinde vor Augen zu stellen, welche jenes
indische Nationalgefiihl geweckt haben, das wir heute ge-
radezu explosiv hervorbrechen sehen.

‘Das Westlertum hatte gar zu viel Boden gewonnen und
zeigte sich nicht eben von seinen besten Seiten. Auf gei-
stigem Gebiete war es eine recht oberflichliche Mode, die
des eigenen Denkens iiberhob, junge Intellektuelle ent-
wurzelte und sie lehrte, den Genius ihrer Rasse zu ver-
achten. Der Instinkt des Lebens lehnte sich auf. Daya-
nandas Generation hatte gleich ihm in Unruhe, Schmerz
und Zorn es mitangesehen, wie einerseits in Indiens Adern
ein leichtfertiger europdischer Rationalismus sich ergoB,
dessen ironischer Hochmut von den Tiefen des indischen
Geistes keine Ahnung hatte, und andrerseits sich Christen-
tum in die Familien einschlich, wo es nur zu sehr Christi
Wort wahrmachte, indem es Zwietracht schuf zwischen
dem Sohn und dem Vater.

. Es steht uns nicht zu, den christlichen EinfluB herab-
zusetzen. Als geborener Katholik zwar frei geworden von
jeder geschlossenen Kirche oder Religion, habe ich den-
noch Christi Blut unmittelbar gefiihlt, habe immer die
Schitze tiefen Lebens gekostet, die in'den Biichern und
im Dasein der groBen Christen verborgen sind; so liegt es
mir fern, diesen Glauben irgendeinem anderen gegeniiber
herabzusetzen: jenseits einer gewissen feinen Spitze der
Seele ~ acumen mentis — gibt es keine Wertgrade mehr.
Aber die Religionen wirken auf fremdem Boden, unter
fremden Rassen, nicht immer mit dem, was ihr Bestes ist.
Da ihr Sieg auf Erden ihnen gar zu oft eine Angelegenheit
irdischer Hoffahrt wird, so kiimmern sie sich wenig darum,
mit welchen Mitteln sie siegen. Ich gehe noch weiter:
selbst in ijhren héchsten Formen wird sich eine Religion
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selten des Geistes einer anderen Rasse von dessen tiefster
Wourzel her bemichtigen, von jener ,feinen Spitze der
Seele* her, von der ich oben gesprochen habe. Sie packt
das fremde Volk mit gewil sehr charakteristischen Eigen-
tiimlichkeiten, die aber doch nicht wesenhaft sind. Wer
von uns sich in die wundervolle christliche Metaphysik
versenkt und ihre Kliifte ergriindet hat, weiB, in welche
Unendlichkeiten der Geist sich dort emporschwingen kann
und daf dieser géttliche Kosmos des Seins und der Liebe,
die mit ihm vereint, nicht weniger weit und erhaben ist
denn die vedantistische Unendlichkeit. Doch hatte ein
Keshab dies geahnt, so war ein Keshab eben ein Ausnahme-
fall innerhalb seines Volkes, und das Christentum scheint
sich nur selten in dieser Gestalt den Hindus kundgegeben
zu haben. Es zeigt sich in seinem ethischen Profil, in seiner
praktischen Wirksamkeit gleichsam von seiten seiner in Tat
umgesetzten Liebe, was gewil von hoher, aber nicht héch-
ster Wichtigkeit ist. Es ist auffillig, daB unter den be-
merkenswertesten Tiuflingen vor allem energische, prak-
tisch titige Personlichkeiten sind, Angehérige heldenhafter
Kriegerrassen, hingegen wenig Vertreter religiéser Be-
schaulichkeit,

Zu diesem Gegenstande wire gewiB noch viel zu sagen;
jedenfalls ist es eine geschichtliche Tatsache, daB zur Zeit
von Dayanandas geistiger Reife der beste Kern von In-
diens religiésem Geiste geschwicht war und europiische
Religiositit das nur noch glimmende Feuer zu ersticken
drohte, ohne Hoffnung, seine eigene Flamme dafiir ent-
fachen zu kénnen. Der Brabmosamaj hatte das mit Be-
sorgnis festgestellt. Aber er selber trug schon — nolens
volens -— den Stempel westlichen Christentums. Der Aus-
gangspunkt fiir Ram Mohun Roy war der protestantische
Unitarismus gewesen. Devendranath, der sich persénlich
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dagegen wehrte, hatte nicht die Kraft, den Samaj davor
zu bewahren, da er vor Keshab das Feld riumte, der dem
Westlertum fast ganz verfallen war. Im Jahre 1880 durfte
ein Beurteiler Keshabs sagen: ,,Seine Anhinger haben kein
Anrecht mehr auf die Bezeichnung Theisten, weil er im-
mer mehr und mehr sich dem Christentume zuneigte.*
Und so deutlich der dritte Brabmosamaj (der Sadharan
Brabmo, der sich von Keshab getrennt hatte), gegen das
indische Christentum Stellung nahm, so konnte doch die
indische Offentlichkeit nur mit MiBtrauen eine Kirche be-
trachten, die im Laufe eines halben Jahrhunderts durch
zwel Spaltungen erschiittert und, wie wir gesehen haben,
im folgenden halben Jahrhundert von vélligem Aufgehen
im Christentum bedroht wurde.

So begreift man sehr gut die Begeisterung, mit der jener
leidenschaftliche Vorkimpfer der Veden begriiBt wurde, da
er als Vedist edelster Rasse, véllig durchtrinkt von den hei-
ligen Schriften des alten Indiens, durchtrinkt von ihrem
heroischen Geiste, einer gegen alle, im Namen Indiens den
Eindringlingen Fehde ansagte. Dayananda erklirte dem
Christentume den Krieg. Und mit gewichtigem Schwerte
schlug er darauf los, ohne #ngstlich nach MaB und Gerech-
tigkeit zu fragen. Seine richerische Kritik war gehissig,
herabsetzend, verbiB sich in blinder Wut in jeden Satz der
Bibel, ohne sich die Miihe zu nehmen, seine Bedeutung,
weder im religiésen, noch auch im wortlichen Sinne auf-
zufassen (denn er las die Bibel in Hinduiibersetzung und
las sie eilig!). Diese verletzenden Randbemerkungen,welche
an Voltaires Dictionnaire philosophique erinnern und die
leider das Arsenal geblieben sind, wo die grollende Chri-
stenfeindschaft mancher heutiger Hindus sich thre Waffen
holt, sind dennoch (wie Glasenapp mit Recht bemerkt) sehr
interessant fiir das europdische Christentum, soweit es
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genau erkennen will, wie es in den Augen seiner Gegner
erscheint.

Dayananda verfuhr nicht gelinder mit dem Koran oder
den Purinas. Die brahmanische Orthodoxie trat er mit
FiiBen. Kein Erbarmen hatte er fiir alle S6hne seines Vol-
kes, die, in Gegenwart oder Vergangenheit, zu dem seit
Jahrtausenden wihrenden Niedergang Indiens beigetragen
hatten, zum Sturze des einst erdbeherrschenden Landes.
Nichts verschonte er, was seiner Meinung nach die wahre
vedische Religion veriuBerlicht oder verfilscht hatte. Er
war ein Luther, der mit der verirrten, verkommenenKirche
des indischen Rom brach; seine nichste Sorge war, dem
Volke die Moglichkeit zu geben, zum ersten Male selbst
aus den Quellen, aus den Heiligen Biichern zu schépfen. In
Vulgirsprache iibersetzte und erliuterte er die Veden. Ein
entscheidendes Datum fiir Indien: ein Brahmane gewihrte
nicht bloB jedem Menschen das Recht, die Veden kennen-
zulernen, deren Studium die brahmanische Orthodoxie
untersagt hatte, sondern das Lesen und die Verbreitung
der Veden machte er jedem Arya zur Pflicht.

GewiB, seine Ubersetzung war zugleich eine Erklirung;
und hinsichtlich philologischer Genauigkeit ist viel dagegen
einzuwenden, bedenklich ist auchdie Starrheitder Dogmen
und Grundsitze, die er aus jenem Buche abzuleiten sich
vermall — das Bedenklichste die absolute Unfehlbarkeit
des einzigen Buches, das, nach ithm, unmittelbar aus der
Gottheit erflossen, vormenschlich, ilibermenschlich war
— bedenklich auch seine unwiderruflichen Verdammungs-
urteile, sein Theismus der Tat, sein kriegerischer Glaube,
sein nationaler Gott.

Aber gebrach es ihm an hervorstromendem Gefiihl, fehlte
ihm die ruhige Sonne des Geistes, die alle Menschenvélker
und ihre Gotter mit warmem Lichte iibergieBt, fehlte ihm
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die innige Poesie, die vom ganzen Wesen eines Rama-
krishna ausgeht und vom groBartigen Gefiihlsaufschwung
eines Vivekananda — so hat Dayananda dem erschlafften
Kérper Indiens seine furchtbare Energie, seine Sicherheit,
sein Lowenblut eingefl6B8t. Alle seine Worte drdhnten
heldenhaft. Der in Jahrhunderten anerzogenen Passivitit
eines zu leicht in sein Geschick ergebenen Volkes prigte
er wieder ein, daB die Seele frei ist und daB} Schicksal
durch Tat erschaffen wird. Selber vorangehend, brach er
mit dem Buschmesser durch den Dschungel von Vorrech-
ten und Vorurteilen. Mochte seine Metaphysik diirftig
und unklar, seine Theologie engherzig und, meiner Mei-
nung nach, riickschrittlich sein, so war seine soziale, seine
praktische Wirksamkeit eine unvergleichlich tapfere Tat.
Auf dem Gebiete der Tatsachen ging er viel weiter als der
Brahmosamaj, ja sogar weiter, als sich heute die Rama-
krishna-Mission vorwagt. :

Der von ihm begriindete Aryasamaj hat als Leitsatz
gleiche Gerechtigkeit fiir alle Menschen, alle Véalker,
Gleichberechtigung der Geschlechter. Erverwirft die durch
Geburt bestimmten Kasten, sieht in ihnen bloS Berufs-
gliederung oder Gilden, die den einander erginzenden
Fahigkeiten der in Gesellschaft lebenden Menschen ent-
sprechen; die Religion hat nichts damit zu tun; bloB der
Nutzen des Staates, der die Aufgaben zuteilt, kommt dabei
in Betracht; und seine Sache ist es, im Interesse des Ge-
meinwohls als Strafe oder Belohnung einzelne in eine
niedere oder hdhere Kaste zu versetzen. Jedenfalls soll,
nach Dayananda, jedem Menschen die Méglichkeit ge-
boten werden, Wissen zu erwerben und sich auf der sozialen
Stufenleiter so hoch als moglich zu erheben. Vor allem
aber duldet er absolut nicht die greuliche Ungerechtigkeit
der ,,durch Beriihrung unrein machenden® Kasten; und
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niemals ist das Recht dieser Verfehmten entschiedener ver-
fochten worden. Innerhalb des Aryasamaj wurden sie als
vollig gleichberechtigt zugelassen. Denn die Aryas sind
keine Kaste. ,,Die Aryas sind simtlich Menschen hoherer
Grundsitze und die Dasyus sind jene, die ein Leben der
Schlechtigkeit und der Siinde fithren.*

Dayananda ist nicht weniger groBherzig und kithn in
seinem Kampfe fiir die Hebung der damals in Indien héchst
beklagenswerten sozialen Stellung der Frau. Er ist emport
iber die MiBstinde, unter denen sie leidet und erinnert an
die Heldenzeiten, da die Frau im Hause und in der Ge-
sellschaft eine der des Mannes zum mindesten gleichberech-
tigte Stellung einnahm. Erfordertgleichwertige Erziehung.
In der Ehe oberste Aufsicht iiber das Haus, auch iiber die
Geldangelegenheiten. Dayananda hatte den Mut, Gleich-
heit der Rechte und Pflichten fiir Mann und Frau zu ver-
langen. Und obgleich er die Ehe als unauflsslich ansieht,
gestattet er ausdriicklich die Wiederverheiratung der Witwe
und faBt sogar die Moglichkeit einer zeitlich begrenzten
Verbindung bei Mann und Frau ins Auge, um Kinder zu
bekommen, falls die Ehe keine gebracht hat.

SchlieBlich hat der Aryasamaj, dessen achter Grundsatz
lautet: ,,Wissen verbreiten, Unwissenheit zerstreuen®,
in Indien eine groBe Erzieherrolle gespielt. Besonders im
Punjab und in den Vereinigten Provinzen wurden zahl-
reiche Knaben- und Midchenschulen gegriindet, die als
betriebsame Zellen sich um zwei Musteranstalten grup-
pierten: Das Dayananda Anglo Vedic College in Lahore und
den Gurukula in Kangri — nationale Bollwerke der Hindu-
erziehung, wodurch die Energien der Rasse wieder wach-
gerufen werden sollen, wihrend zugleich die geistigen und
technischen Erwerbungen des Okzidents angeeignet wer-
den.
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Vergessen wir auch nicht die philanthropische Titigkeit,
die Waisenhiuser, die Werkstitten fiir Knaben und Mid-
chen, die Heime fiir Witwen — und die groBen Werke so-
zialer Hilfe bei Gelegenheiten allgemeiner Katastrophen,
bei Epidemien, Hungersnten usw., wo der Aryasamaj
mit der spiteren Ramakrishna-Mission wetteifert. -

Das Gesagte geniigt, um zu zeigen, welch ein gewaltiger
Hebel der Vélker der rauhe, herrschbegabte Sannyasin war.
Er war die gewaltigste Kraft zeitgemiBen Handelns, un-
mittelbarer Tat, in jenem Augenblicke Indiens, da dessen
NationalbewuBtsein wieder erwachte und auferstand. Ab-
sichtlich oder nicht, hat sein Aryasamaj den Aufstand in
Bengalen im Jahre 1905 vorbereitet; wir kommen noch
darauf zuriick. In diesem Rahmen ist am eifrigsten an der
nationalistischen Organisation und Wiederaufrichtung ge-
arbeitet worden. Man spiirt bei Dayananda stets den Vor-
abend der Schlacht. Was seine Kraft bedingt, bedeutet auch
seine Schwiche. Sein Lebenszweck liegt in der Tat, sein
Ziel ist die Nation. Nach vollbrachter Tat, nach Schaffung
der Nation bliebe fiir ein anderes, horizontloses Volk viel-
leicht nichts mehr zu tun iibrig. Fiir das weltallhafte Indien
bleibt noch alles zu tun.



VII

DIE BEGEGNUNG DES RAMAKRISHNA
MIT INDIENS VOLKERHIRTEN

So beschaffen waren die groBen Vélkerhirten Indiens zur
Stunde, da iiber den Bergen, iiber allen Nebelschleiern
Ramakrishnas Gestirn aufging.

Von jenen vier Minnern konnte er natiirlich den ersten,
den Vorliufer Ram Mobun Roy, nicht kennenlernen. Aber
die drei anderen lernte er presénlich kennen. Er suchte sie
auf, von jenem Hunger nach Gott getrieben, der nie zu
stillen war und ihn immer fragen lieB: ,,Gibt es nicht andere
Quellen von Thm, aus denen ich noch nicht getrunken habe
und die jenen anderen erschlossen sind 2 — Aber sein ge-
iibter Blick war bald fertig mit dem Utrteil iiber sie; und
nachdem er sich iiber jene Quellen gebeugt, sie mit from-
mer Begier gekostet hatte, erhob er sich wieder mit kurzem
Lachen heiterer Schalkheit: seine eigene Quelle war doch
besser. ...

Er war nicht der Mann, den Glanz, Ruhm oder Bered-
samkeit blenden konnte. Seine schmalen Augen blinzelten
nicht, auBer wenn sie das eine Licht traf, das sie suchten:
Gottes Blick. Wie durch gliserne Winde sahen Rama-
krishnas Augen in jede Brust; willbegierig ergriindeten sie
die Herzen. Was da zutage kam, weckte wohl manchmal
stille, harmlose Heiterkeit.

Sein Bericht iiber einen Besuch bei dem imposanten De-
vendranath Tagore ist eine késtliche kleine Lustspielszene,
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in der die Oppositionslust und der respektlose Respekt des
,,kleinen Bruders* gegeniiber dem groBen Bonzen, — dem
,,Konig Janaka® — sich auslebt....

»Ist es ganz unmdglich®, fragte ihn einmal jemand, ,,die
Welt und Gott zu vereinen ? Was denkt ihr vorn Maharshi
Devendranath Tagore }*

Ramakrishna wiederholte milde: ,,Devendranath Tagore
.... Devendranath. .. Devendra....%, und dabei griiBte
er mehrmals. Dann sagte er:

5, WiBt ihr, wie das ist?,.. Es war einmal ein Mann, der
war gewohnt, das Fest Durga P{ji mit groBem Pomp zu
feiern. Man opferte Ziegen vom Morgen bis zum Abend.
Einige Jahre spiter verlor das Opfer jeden Glanz. Jemand
fragte den Mann: wieso ist es jetzt so diirftig? — Ja, ant-
wortete der andere, mir sind seitdem die Zihne ausge-
fallen.«

»»50%, fahrt der spottlustige Erzihler fort, ,,ist es nur zu
natiirlich, daB bei so vorgeriicktem Alter Devendranath
sich der Meditation ergibt*.

Er macht eine Pause. .. ,,Doch®, fihrt er fort, indem er
sich wieder verneigt, ,er ist sicherlich ein gewichtiger
Mann...*.

Und dann erzihlt er von seinem Besuch bei ihm:

»Als ich ihn erblickte, erschien er mir zuerst ein klein
biBchen stolz.. Oh, das war ganz natiirlich! Er war mit
allen Giitern {iberhiuft: Adel, Ansehen, Reichtum. . Plotz-
lich befand ich mich in jenem Zustande, bei dem ich durch
einen Menschen véllig hindurchsehen kann: dann sind mir
die gréBten Reichen, die Gelehrtesten wie Stroh, wenn ich
nichtGott in ihnen sehe. . . Und ein Lachen schwoll in mir.
Ich erkannte, daB dieser Mann gleichzeitig das Weltleben
genoB und ein religiéses Leben fithrte; er hatte viele Kinder
und alle noch jung, obwohl er doch so ein groBer Jiianin

9.
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war; und nichts im Leben war ihm versagt. Ich sagte ihm:
s Ihr seid der Konig Janaka unserer Tage. Er kostete die
Welt in vollen Ziigen und erzielte zugleich die héchsten
Realisationen. Ihr seid in der Welt und Euer Geist hat sich
bis in Gottes Héhe aufgeschwungen. Sagt mir etwas von
Thm !«

* Devendranath rezitierte ihm schéne Stellen aus den Ve-
den. Und das Gesprich verlief im Ton herzlicher Verbind-
lichkeit. Devendranath stand unter dem Eindruck des
Feuers in seines Besuchers Augen; und so lud er Rama-
krishna zu einem Feste, das am nichsten Tage stattfinden
sollte; doch ersuchte er ihn, ,,seinen Leib ein wenig zu ver-
hiillen®, wenn er daran teilnehmen wolle: denn der kleine
Pilgersmann hatte nicht eben Kleiderprunk entwickelt.
Ramakrishna antwortet mit seiner schalkhaften Behaglich-
keit, darauf diirfe man nicht rechnen; er sei wie er sei und
so wiirde er kommen. Und man scheidet im besten Ein-
vernechmen. Aber am nichsten Morgen schickt ihm der
groBe Herr ein Brieflein, worin er ihn hoflich ersucht, sich
lieber nicht hinzubemiihen.

Fertig. Mit einer sanften, gar nicht bésartigen Handbe-
wegung ist der Aristokrat beiseite geschoben, mag in seinem
idealistischen Paradiese bleiben.

*

Dayananda wird noch schneller gewogen, gerichtet, er-
ledigt, Freilich war um die Zeit, da die beiden Manner ein-
ander begegnen (Anfang 1873), der Aryasamaj noch nicht
gegriindet, der Reformator erst auf halbem Wege. Rama-
krishna, der ihn zu priifen kommt, erkennt ihm ,,ein wenig
Macht* zu, darunter versteht er ,,wirkliche Fithlung mit
dem Gottlichen®. — Aber das gequilte und quilende
Wesen, das kimpferische Athletentum des Verfechters der
Veden, seine fieberhafte Verbissenheit im Streben, Recht
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zu behalten und sein Rechthaben anderen aufzuzwingen,
schienen in Ramakrishnas Augen seine Sendung zu beein-
trachtigen. Er beobachtet ihn, wie er Tag und Nacht iiber
die heiligen Schriften diskutiert, deren Sinn verrenkt und
um jeden Preis eine neue Sekte griinden will. Jeder Gedan-
ke an personlichen, weltlichen Sieg erscheint Ramakrishna
als Befleckung der wahren Gottesliebe. Er wendet sich von
Dayananda ab.

Die Beziehungen zu Keshab Chunder Sen entwickelten
sich in ganz anderer Weise: sie wurden innig, herzlich,
dauerhaft,

Bevor ich davon erzihle, muB ich dem Bedauern Aus-
druck geben, dal die Jiinger beider Meister uns dariiber
so parteiisch berichtet haben. In jedem der beiden Lager
hat man sich bemiiht, zugunsten des eigenen Heiligen den
anderen Gottesmann in ein Vasallenverhiltnis herabzu-
driicken. Dabei sprechen die Schiiler Ramakrishnas von
Keshab wenigstens immer mit riicksichtsvoller Sympathie:
sie rechnen es ihm hoch an, dem Parahamsa gehuldigt zu
haben. Aber manche Schiiler Keshabs konnen es Rama-
krishna nicht verzeihen, daB er wirklich oder scheinbar
ihren Herrn beeinfluB8t hat; und um solche Beeinflussungen
leugnen zu kdnnen, bemiihen sie sich, zwischen den beiden
uniiberbriickbare geistige Kliifte aufzuzeigen; hochmiitig
unterschitzen sie Ramakrischnas wahren Wert; und ihr
herabsetzender Groll kennt keine Schranken, wenn es sich
um den Mann handelt, der Ramakrishnas Evangelium ver-
breitet und siegreich durchgesetzt hat: Vivekananda.

Ich finde es sehr begreiflich, daB angesichts schoner,
eigenwiichsiger Betrachtungen Keshabs, die unmittelbar
die Gedanken und Taten Vivekanandas anzukiindigen
scheinen, die Brahmos das Totschweigen unertriglich fin-
den, das demgegeniiber seitens der Ramakrishna-Mission
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geiibt zu werden scheint. So weit es in meiner Macht steht,
will ich solche Ungerechtigkeit gutmachen, die wohl kaum
beabsichtigt ist. Aber man kann Keshabs Andenken nicht
schlechter verteidigen, als wenn man ihm die Kleinlichkeit
mancher Brabmos zuschreibt und die uneigenniitzige Sym-
pathie verdunkelt, die Keshab dem Ramakrishna in reichem
MaBe zuteil werden lieB. In Keshabs ganzem Leben ver-
dient nichts so sehr unsere Achtung, unsere Liebe, als
gerade die herzliche, respektvolle Haltung, die auf dem
Gipfel des Ruhmes, auf der Hohe seines Denkens der groBie
Mann von Anfang bis Ende gegeniiber dem Poverello aus
Dakshineswar einnahm, derdamals noch wenig gekannt oder
geradezu verkannt war. Den Hochmut der Brahmos ver-
letzten freilich die Vertraulichkeiten, welche der ,,Narr in
Gott* sich dem Fiirsten der Intellektuellen gegeniiber er-
laubte, und so bemiihen sie sich, aus Keshabs Schriften
hoffirtige Verurteilungen ungeregelter Ekstase heranszu-
lesen, wie man sie Ramakrishna zuschreibt — aber um so
auffilliger ist es, wie sehr Keshab bei jenem eine Ausnahme
macht.

Ist es wirklich richtig, daB Keshab, im Gegensatz zu den
meisten indischen Gottsuchern, sich nie eines Guru be-
dient hat, eines Vermittlers zwischen sich und der Gott-
heit, — man darf ihn also nicht im Sinne der Anhinger des
Ramakrishna zu dessen Schiiler machen — so war sein
edler Geist dennoch imstande, jegliche GréBe anzuer-
kennen, und seine Verehrung fiir die Wahrheit war zu rein,
als daB er hier seine Eitelkeit eingemengt hitte; dieser
Lehrendewar immerbereitzulernen. Ertatden Ausspruch:
»Ich bin der geborene Schiiler. Alle Dinge sind meine
Lehrer, alle Lebewesen meine Lehrer. Von allen lerne
ich....*. Wie hitte er von jenem ,,Gétter-Menschen®
nicht gelernt? :
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Mit seinen Schiilern weilte er in einem Landhause bei
Dakshineswar, Das war in den ersten Monaten des Jahres
1875. Ramakrishna suchte ihn dort auf und sagte zu ihm:

,,Ich habe gehort, Thr hittet die Vision Gottes. Ich kom-
me zu sehen, wie sie beschaffen ist*,

Daraufhin begann er einen beriihmten Hymnus auf Kili
zu singen und mitten drinnen versank er in Ekstase. Selbst
fiir diese durch Vernunft freigewordenen Hindus war das
ein recht alltiglicher Anblick; und Keshab, dem solche
fast krankhafte AuBerungsformen des Religisen etwas
verdichtig waren, hitte sich kaum darum gekiimmert,
wenn Ramakrishna beim Erwachen aus dem Samadhi (sein
Neffe weckte ihn) sich nicht in einem Strom gewaltiger
Worte iiber den einen und unendlichen Gott verbreitet
hitte. Und noch in diesem Hervorbrechen der Inspiration
verlor ironischer Hausverstand nicht seine Rechte. Das
machte Keshab Eindruck. Er beauftragte seine Schiiler, den
Mann zu beobachten. Nach einiger Zeit hegte er keinen
Zweifel mehr, dal er es mit einer ganz ungewdhnlichen
Personlichkeit zu schaffen habe. Und da suchte auch er ihn
auf. Sie wurden Freunde. Er lud ihn zu den Feierlich-
keiten des Brabmosamaj; oder er holte ihn aus seinem
Tempel zu Spazierfahrten auf dem Ganges ab. Und da sein
edles Herz den Drang fiihlte, mit anderen die Freude und
Wohltat jeder Entdeckung zu teilen; so sprach er tiberall
von Ramakrishna, in seinen Vortrigen, in seinen Aufsitzen
fiir Zeitungen und Zeitschriften, in englischer und ein-
heimischer Sprache. Den Ruhm, den er erworben hatte,
stellte er in Ramakrishnas Dienst. Wihrend bis dahin Rama-
krishnas Ruf bloB in wenigen Fillen iiber die Masse des nie-
deren Volkes hinausgedrungen war, wurde er durch Keshab
mit einem Schlage in den geistig interessierten Biirger-
kreisen Bengalens und auch auswirts bekannt.



136

Mit einer wundervollen Bescheidenheit beugt sich der
beriihmte Fiihrer des Brahmosamaj, der edle Keshab in der
Fiille seines Wissens, seines Ansehens, vor diesem Unbe-
kannten, diesem Unwissenden in aller Biicherweisheit,
der kein Sanskrit verstand, wenig las, kaum schreiben
konnte, aber mit seinem durchdringenden Geiste Keshab
erschiitterte. Wie ein Schiiler saB er zu Ramakrishnas
FiiBen.

Damit will ich nicht gesagt haben, Keshab sei jemals
wirklich Ramakrishnas Schiiler gewesen! Nur iibereifrige
Anhinger des letzteren behaupten das. Es ist grundfalsch,
daB Keshab irgendeinen seiner Hauptgedanken Ramakrish-
na verdankt. Als er diesem zum ersten Male begegnete,
hatten sich seine wesentlichen Ideen schon ausgebildet.
Wie wir gesehen haben, ging ihm seit 1862 die Harmonie
der Religionen und ihre urspriingliche Einheit auf. Schon
1863 tat er den Ausspruch: ,,Alle Wahrheiten sind all-
gemein, denn alle sind von Gott. Die Wahrheiten sind so
wenig eutopiisch als asiatisch, geh6ren sowenig euch als
mir.“ Im Jahre 1869, in einem Vortrag iiber die kiinftige
Kirche, sah er das Zusammenwirken der Religionen als ge-
waltige Symphonie, worin jede ihren besonderen Charak-
ter, ihre Klangfarbe, ihre Stimmlage bewahrt, aber alle
gemeinsam den einen Lobgesang zu Ehren des gdttlichen
Vaters und der Menschenbriider anstimmen. — Andrer-
seits behauptet man filschlich, Keshab sei erst durch Rama-
krishna zur Idee der Géttlichen Mutter gelangt. In Indien
gehort diese Idee allen Epochen an, so wie in Europa die
Vorstellung des ,,Gottlichen Vaters’. Ramakrishna hatte
sie nicht geschaffen. Die Hymnen des Ramprasad, von
denen sein Gedichtnis voll war, feierten die Mutter in allen
Toénen. Der Brahmosamaj hatte sich die Idee der Miitter-
lichkeit Gottes seit Devendranaths Priestertum zu eigen
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gemacht. Und Keshabs Schiilern fiel es nicht schwer, allent-
halben in den Werken ihres Meisters Anrufungen an die
Mutter nachzuweisen.

Gar kein Zweifel! Die Géttliche Mutter und die Briider-
lichkeit der Andichtigen ohne Riicksicht auf ihre Riten und
Ausdrucksformen — als bloBe Ideen gehorten diese zwei
groBen Gedanken schon Keshab an; und seine aufrichtige
Frémmigkeit verlieh ihnen Wirme. ... Aber es war etwas
ganz anderes, sie bei Ramakrishna als unmittelbares Er-
lebnis zu fiithlen! Der Poverello kiimmerte sich nicht um
Theorien: er war; er war die Verkniipfung der Gétter und
der Gliubigen; er war die Mutter und die Liebende; er
sah sle, man sah sie durch ihn hindurch; man griff sie mit
beiden Hinden. ... Dieses Genie des Herzens, das jeden,
der ihm naht, mit dem warmen Atem der Géttin anweht,
einen jeden ihre schénen miitterlichen Arme fithlen l4Bt. .
Welch erschiitterndes Erlebnis! Und Keshab war dem
offenbar zuginglich, da er doch auch ein Bhakta war, ein
Gliubiger aus Liebe!...

,Durch die sanfte, schlichte, reizende Kindlichkeit des
Ramakrishnakam Farbe in Keshabs Yoga und inseine makel-
lose Auffassung der Religion®, schreibt einer seiner Bio-
graphen, Chiranjib Sarma.

Und einer der Missionire von Keshabs Kirche, Babu
Girish Chundra Sen:

»sVon Ramakrishna empfing Keshab die Idee, Gott mit
dem sanften Mutternamen, mit schlichter Kindlichkeit an-
zurufen....%.

Ich lege dabei nur auf die letzten Worte Wert; denn im
librigen haben wir ja gezeigt, daBl Keshab schon vor Rama-
krishna die Mutter angerufen hat, Aber was Ramakrishna
ihm schenkte, war ein neuer Friihling der Gottesliebe, un-
mittelbarer GottgewiBheit — Kinderseele.
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Keineswegs aber stammen daher die originalen Gedan-
ken der Neuen Speisung, die Keshab in diesem Jahre 1875
zu verkiinden anhebt, in dem seine Wege sich mit denen
Ramakrishnas kreuzen — aber von daher stammt das un-
widerstehliche Hervorbrechen freudigen Glaubens, mit
dem er jene Botschaft in die Welt hinausschreit.

Ramakrishna war fiir die Brabmos ein wundervolles Mittel
der Belebung, jene Flammenzunge, die am Pfingsttage auf
den Hiuptern der Apostel tanzt und sie verbrennt, indem
sie sie erleuchtet. Er war ihnen ein aufrichtiger Freund und
zugleich ein Zeuge, der ihnen das Urteil sprach. Er kargte
weder mit Freundlichkeit noch mit schalkhafter Zurecht-
weisung.

Gleich bei seinen ersten Besuchen im Brahmosamaj hatte
sein wacher, spottlustiger Blick durchschaut, was an der
Frommigkeit dieser vortrefflichen Menschen konventionell
war. Humorvoll erzihlt er selber:

»lhr Oberhaupt sagte thnen: ,,LaBt uns mit Ihm uns
vereinen!“ Da erwartete ich, jetzt werden sie in die innere
Welt niedersteigen und lange darin vordringen. Aber kaum
waren ein paar Minuten vergangen, 6ffneten sie wieder die
Augen. Ich staunte... Wie kann man Thn finden, nach
einer so leichten Meditation?. ... Als alles vorbei war,sagte
ich zu Keshab unter vier Augen: ,,Ich habe Eure Glaubens-
versammlung beobachtet, wie sie mit geschlossenen Augen
meditiert. Wisset Thr, woran mich das erinnert?.... In
Dakshineswar habe ich manchmal unter den Biumen eine
Herde Affen stocksteif sitzen sehen.... ein Bild der Un-
schuld. ... Die meditieren auch: iiber Friichte, Wurzeln
und andere gute Dinge, die sie gleich darauf stehlen wer-
den.... Die Vereinigung mit Gott, wie Eure Schiiler,
Keshab, sie heute abgehalten haben, war wirklich kaum
viel ernster.*
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In einer kirchlichen Hymne des Brahmosamaj fand sich
der Vers:

,DenketanThn, verehret Thn, alleAugenblickedes Taegs I

Ramakrishna unterbrach den Vorsinger mit den Worten:
,,Andert diesen Vers und singt:% ,,Betet zu ihm, verehret
ihn nur zweimal im Tage!* ,,....Sagt doch, was ihr wirk-
lich tun werdet! Warum dem Unendlichen einen Biren
aufbinden?. ...

Keshabs Brabmosamaj brachte seine religitsen Lobge-
singe in einem steifen, abstrakten Tone vor, der etwas
Anglikanischeshatte. Man fithlte, wie diese Leutesich ingst-
lich vor dem leisesten Anschein des Bilderdienstes hiiteten.
Ramakrishna machte esSpal, darin erst recht einen Gétzen-
dienst, nur ohne Wirme, zu sehen. Eines Tages, wie er
Keshab im Gebete alle Vollkommenheiten des Herren auf-
zihlen hérte, fragt er ihn:

»Wozu diese Statistik ? Spricht ein Sohn zu einem Vater:
,O mein Vater, du besitzest so und so viele Hiuser, so und
so viele Pferde.... usw.!* Es ist natiirlich, daB ein Vater
seinem Kinde seinen Besitz zur Verfiigung stellt. Wenn Ihr
an Ihn und seine Gaben als an etwas AuBerordentliches
denkt, kommt Ihr nie in ein inniges Verhiltnis zuIhm, nie
diirft Thr ihm nahen... Denkt nicht an Ihn, als sei Er fern
von Euch! Empfindet Thn als den Allernichsten! Dann
wird Er sich Euch enthiillen. ... Seht Ihr nicht, wie seine
Attribute, iiber die Ihr in Verziickung geratet, Euch zum
Gétzendienst verleiten 2

Keshab wehrt sich. In diesem Punkte ist er empfind-
lich: er beteuert, daf er alle Abgdtterei bekimpft, daB der
von ihm angebetete Gott ein Gott ohne Gestalt sei. Rama-
krishna antwortet in aller Ruhe:

,,Gott ist in der Gestalt und er ist ohne Gestalt, Bilder
und andere Symbole sind ebenso wertvoll wie Eure Attri-
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bute. Aber diese Attribute, die sich nicht von Abgétterei
unterscheiden, sind deren hirteste, eisigste Form*.

Und bei anderer Gelegenheit:

»Wollt Thr engherzig und parteiisch sein ?. .. Mich ver-
zehrt der brennende Wunsch, den Herrn auf so vielerlei
Arten als ich nur kann, zu verehren; und doch wird diese
Begier meines Herzens nie gestillt. Ich begehre ihn anzu-
beten mit Spenden von Blumen und Friichten — seinen
heiligen Namen in der Einsamkeit zu wiederholen — tiber
ihn zu meditieren, seine Hymnen zu singen, zu tanzen in
der Freude am Herrn! Diejenigen, denen Gott keine Ge-
stalt hat, werden ihn ebenso erlangen wie diejenigen, die
ihn mit Formen verkniipft glauben, Die zwel einzig nétigen
Dinge sind Glaubensinnigkeit und Aufgeben des Ich.. .

Bei der Niederschrift werden diese Worte farblos. Was
sich nicht wiedergeben liBt, ist die wirkliche Gegenwart,
die personliche Strahlung, die Stimme, die Augen und das
Licheln, die gefangen nahmen. Wer immer das unmittelbar
erfahren hat, blieb dem Manne verfallen, verfallen seiner
lebendigen Uberzeugung; bei ihm war das Wort nicht, wie
bei uns anderen, ein faltiges, geschmiicktes Gewand, wo-
mit das unfaBbare tiefe Leben zum mindesten ebenso ver-
hiillt wie mitgeteilt wird; bei Ramakrishna trat das tiefe
Leben zutage und jener Gott, der fiir die meisten Menschen
(ich meine religiose Menschen) nur ein gedanklicher Rah-
men ist, indes das Umrahmte als ewig unbekanntes Kunst-
werk sich den Blicken entzieht — diesen Gott sah man vor
sich, indem man den Mann vor sich hatte, man nahm
wahr, wie der Mann, indem er mit einem sprach, plétzlich
in Gott eintauchte, gleich dem Schwimmer, der mit einem
Kopfsprung verschwindet und bald darauf wiederkommt,
triefend und mit dem Duft nach dem Tang, nach dem
Salzigen des Ozeans. Wer hitte sich diesem Duft entziehen
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konnen? Ein wissenschaftlicher Geist aus dem Okzident
hitte das Phinomen chemisch analysiert. Aber aus welchen
Elementen auch es sich zusammensetzte, die synthetische
Wirklichkeit war hier nicht zweifelhaft. Die Zweifelsiich-
tigsten konnten den Taucher betasten, wie er aus dem Ab-
grunde des Traumes auftauchte, konnten in seinen Augen
noch den Nachglanz der unterseeischen Flora erkennen.
Keshab und einige seiner Schiiler mufiten davon ganz be-
rauscht sein.

Man sollte ein paar der seltsamen Dialoge dieses indi-
schen Plato lesen, wie sie sich an Bord von Keshabs Yacht,
auf dem Ganges, abspielten. Der Erzihler, der dann Rama-
krishnas ,,Evangelist® wurde, staunt selbst am meisten
dariiber, daB3 zwei so entgegengesetzte Geister sich in
dieser Weise haben treffen kénnen. Was konnte der gemein-
same Boden sein zwischen dem ,,Gotter-Menschen® und
dem Weltmann, dem héchst intellektuellen, anglisierenden
Keshab, dessen Vernunft die Gétter verwarf?... In der
Kabine des Schiffes umdringen alle Schiiler Keshabs die
beiden Weisen, gleich dem Miickenschwarm vor der Luke.
Aber kaum beginnt von Ramakrishnas Lippen der Honig
der Worte zu triefen, ertrinken die Miicken darin in lauter
Wonne. ..

»Es ist jetzt mehr als fiinfundvierzig Jahre her und den-
noch ist jedes Wort, das der Paramahamsa aussprach, in un-
verginglichen Lettern in mein Gedichtnis geprigt. Nie
wieder habe ich jemanden sprechen héren wie ihn...
Beim Sprechen riickte er Keshab immer niher, so daB er,
ohne es zu wissen, schlieBlich fast zur Hilfte auf Keshabs
Knien ruhte. Aber Keshab verharrte in absoluter Unbe-
weglichkeit, riickte nicht im mindesten ab. ..

Mit liebevoller Aufmerksamkeit betrachtet Ramakrishna
alle Gesichter, die ihn umgeben, und schildert eines jeden
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seelische Wesensziige. Alles in den Ziigen, vor allem die
Augen, aber auch die Stirne, die Nase, die Zihne, die
Lippen, die Ohren, alles ist eine Sprache, deren Schliissel
er besitzt. Wihrend er mit seinem sanften, liebenswiirdigen
Stammeln redet, kommt er auch auf den Nirgkara Brah-
man (den Gott ohne Gestalt) zu sprechen...

»++ - -wihrend er das Wort ,Nirakara® wiederholte, glitt
er friedlich in den Samddhi (Ekstase) wie der Taucher zum
Meeresgrund... Gierig beobachteten wir ihn... Sein
ganzer Kdorper hatte sich entspannt, dann trat leichte
Starrheit ein. Keinerlei Kontraktion der Sehnen oder Mus-
keln. Keine Bewegung. Die beiden Hinde ruhten auf den
Knien, mit leicht verschlungenen Fingern. Die sitzende
Haltung war ungezwungen, aber ohne die mindeste Be-
wegung. Das ein wenig emporgewendete Antlitzsehr ruhig.
Die Augen beinahe, aber nicht véllig geschlossen; der Aug-
apfel weder verdreht, noch schielend, sondern fest... Die
in einem seligen Licheln halb getffneten Lippen lieBen den
Glanz der weiBen Zihne erkennen. Kein Bildnis vermochte
jenes wunderbare, unsagbare Licheln wiederzugeben. ..

Durch Vortrag einer Hymne ruft man ihn in die Welt
zuriick. ..

»+ -+ Er Offnet die Augen, sieht erstaunt umher, die
Musik verstummt. Der Parsbamsa betrachtet uns und
fragt: Wer sind diese Leute da? — Dann schligt er sich
mehrmals kriftig auf den Scheitel und ruft: Steig herab!
Steig herab!... Er ist wieder bei BewuBtsein und singt
mit angenehmer Stimme eine Hymne auf Kali. ..«

Er besingt die Identitit der géttlichen Mutter und des
Absoluten. Er besingt das Kinder-Drachenspiel der Men-
schenseelen, welche die Mutter in die Liifte schleudert,
wihrend sie sie zugleich an der Schnur der Illusion gefan-
genhilt:
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.- -Die Welt ist der Mutter Spielzeug. Es macht ihr
SpaB, von vielen Tausenden zwei, drei Papierdrachen sich
der Illusion entreien zu lassen. Es ist das ihr Spiel. Ver-
traulich, spottisch blinzelt sie der menschlichen Seele zu:
Geh und lebe in der Welt, bis ich dir anderes befehle !¢

Und er tut es ihr nach, indem er sich mit nachsichtiger
Ironie — alles lacht herzlich dariiber — an Keshabs Schiiler
wendet:

,»lhr seid in der Welt, Bleibet darinnen! Es ist nicht
euner Teil, der Welt Valet zu sagen. Es steht trefflich mit
euch, ob ihr nun reines Gold oder Legierung seid, Zucker
oder Melasse... Wir spielen ein Spiel, bei dem man mit
siebzehn Punkten gewinnt. Ich habe zu viel Punkte, habe
verloren. Ihr geschickten Leute habt noch zu wenig Punkte,
aber ihr konnt weiterspielen... In Wahrheit liegt wenig
daran, ob ihr in der Familie lebt oder in der Welt, wenn ihr
nur die Fithlung mit Gott nicht verliert...*

Und im Verlaufe dieser Monologe, bei denen scharfe Be-
obachtung und Ekstase, schalkhafter Hausverstand und die
héchsten Spekulationen in wunderbarer Harmonie er-
scheinen, erzihlt der Parabamsa jene oben angefiihrten
schénen Parabeln vom gottlichen Sammelbecken mit meh-
reren Ghauts (Treppen) und von Kali, der Spinne. Er hat
eine zu feine Empfindung fiir das Wirkliche, zu deutlich
sicht er den Zuhdrern bis auf den Grund, um sich einzu-
bilden, er kdnne sie auf seine Stufe der freigewordenen Seele
heben; er miBt ihnen seine Weisheit nach ihren Kriften
zu; er verlangt nicht mehr von ihnen als was ihre Krifte
zu tragen imstande sind — aber das verlangt er restlos!
Was er neben weiteren Gesichtspunkten und gréBerer
geistiger Duldsamkeit, welche die Berechtigung der ver-
schiedensten, bis dahin fiir unvereinbar gehaltenen Stand-
punkte entdeckt, Keshab und dessen Jiingern mitteilt, ist
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vor allem der Hauch schépferischen Lebens. Diese Intel-
lektuellen hatten sich ingstlich an das schmale Gesims
ihrer Verniinftigkeit und Verniinfteleien geklammert — er
macht ihre Glieder frei und beweglich. Er reifit sie aus ab-
strakten Diskussionen... ,,Lebet, liebet, schaffet!,..
Thr Blut beginnt wieder zu kreisen. ..

»Schaffen heiBt, Gott gleich werden®, sagt er zu Keshab,
der sich damals in fruchtlosen, endlosen Polemiken er-
schopfte. ,,Wenn Thr des Wesens jedes Seienden voll seid,
wird alles wahr, was Ihr sagt. Von jeher haben die Dichter
Wahrheit und Tugend gepriesen. Hat das jhre Leser tu-
gendhaft und wahrheitsliebend gemacht? Aber wenn ein
entselbsteter Mann unter uns lebt, werden seine Handlun-
gen Herzschlag der Tugend, alles, was er andern tut, ver-
edelt sogar deren niederste Triume, alles, was er anriihrt,
wird wahr und rein; er wird der Vater der Wirklichkeit,
Und was er schafft, schwindet nie wieder hin. Dieses er-
warte ich von Euch. LaBt doch der Kliffer Scheltrede
schweigen! Der Elefant des Seins trompete schmetternd
seinen Segen iiber alles, was da ist! Thr habt die Kraft dazu.
Wollt Ihr sie gebrauchen? Oder dies biBchen Lebenszeit
vergeuden, indem Ihr Euch mit den Leuten herumbalgt ¢

Keshab befolgte den Rat, er faBte wieder Wurzel im
warmen Erdreich des Lebens der Sinne, im durchbluteten
Leben, wie es dem Strom des allumfassenden Seins ent-
sprieBt. Ramakrishna macht ihm klar, daB auBerhalb dieses
Lebensstromes nicht das drmste Gewichs menschlichen
Denkens Bestand haben kann. Einfiihlend erschloB Keshab
sich anderen Formen der Religion, sogar gewissen duBer-
lichen Zeremonien, von denen er sonst nichts hatte wissen
wollen. Nun rief er auch Civa, Cakti, Sarasvaty, Lakshmi,
Hari bei ihren Namen an, indem er sie mit Gottes Tugen-
den identifizierte. Zwei Jahre lang versenkte er sich in jede
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der groBen Charaktergestalten des religiosen Lebens, in
die heroischen Inkarnationen des Geistes: Jesus, Buddha,
Chaitanya, von denen eine jede eine Facette des groBen
Spiegels darstellt; er versuchte, abwechselnd sich ihr Wesen
zu eigen zu machen, durch ihre Synthese das universale
Ideal zu verwirklichen. In seiner letzten Krankheit sieht
man ihn besonders durch die dem Ramakrishna vertrau-
teste Bhakti-Form gefesselt: leidenschaftliche Liebe zur
Mutter. Als Ramakrishna Keshab wenige Tage vor dessen
Tode besuchte, sagen ihm die Schiiler, eine grofe Wand-
lung habe sich vollzogen, ,,0ft findet man ihn, wie er,
gleich Euch, zur Géttlichen Mutter redet, sie sprechen
hért, Trinen vergieBt. .. Bei dieser Nachricht ist Rama-
krishna erschiittert, entziickt, verfillt in Ekstase. Nichts
Ergreifenderes in diesem ausfiihrlichen Bericht tiber das
letzte Beisammensein als die Szene, wie Keshab, sterbens-
krank, von totlichem Husten geschiittelt, sich lings der
Winde, an Mébeln Halt suchend, bis zu Ramakrishna
schleppt und ihm zu FiiBen fillt. Und dieser, wieder halb
in Ekstase, spricht mit sich selbst. Und Keshab schweigt,
trinkt die geheimnisvollen Worte ein, die von der Muster
auszustrémen scheinen. Mit grausamer, dennoch trost-
licher Gelassenheit deuten sie ihm den tiefen Sinn seiner
Qualen und seines nahenden Todes. Von Grund aus be-
greift Ramakrishna, was dieses Leben der Religion und der
unruhvollen Liebe im Geheimsten erschiittert. Sanft sagter:

»Krank seid Thr. Und darin liegt eine gewaltige Bedeu-
tung. Durch Euren Kérper sind so viele tiefe, gottsuchende
Erschiitterungen hindurchgegangen. Eure Krankheit legt
Zeugnis ab von diesen Bewegungen. Im Augenblicke, da
sie auftreten, kann man sich nicht vorstellen, welchen
Schaden sie im Organismus anrichten. Ein Schiff fahrt auf
dem Ganges, bleibt ganz unbeachtet. Aber einige Zeitnach-

10
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her schligt eine gewaltige Welle (mit dem vom Schiff ver-
dringten Wasser) ans Ufer, schwemmt viel davon weg. .
Sobald das Feuer der goéttlichen Vision das gebrechliche
Haus des Leibes anfillt, verzehrt es zunichst die Leiden-
schaften, dann das falsche Ego; schlieBlich wird alles ver-
brannt... Ihr seid noch nicht am Ende. Warum habt
Ihr Euren Namen einschreiben lassen in das Aufnahmebuch
des Hospitals unseres Herrn? Man wird Euch nicht mehr
entlassen, ehe auf das Gegenblatt der Buchseite ein Wort-
chen geschrieben wird: genesen...“

Dann erinnert er ihn an das anmutige Gleichnis vom
gottlichen Girtner, der rings um einen késtlichen Rosen-
stock das Erdreich aufgribt, damit dessen Wurzeln den
Nachttau trinken kénnten.

»»Absichtlich wiihlt die Krankheit das Erdreich rings um
die Wurzeln Eures Wesens auf. . .

Und schweigend hért Keshab zu und lichelt. Gleich der
geheimnisvollen Verklirtheit Rembrandtscher Gemilde
leuchtet Ramakrishnas Licheln durch die diistere Trauer
des Hauses und durch die Leiden des Kranken. Einen
feierlichen Ton schligt Ramakrishna erst an, als Keshab er-
schépft von ihm scheidet — dem Manne, der sterben soll,
schreibt er vor, nicht mehr so viel im inneren Hause zu
wohnen, inmitten von Frauen und Kmdern, sondern mit
Gott allein zu bleiben.

Und noch im Todeskampfe waren, wie man berichtet,
Keshabs letzte Worte: Mutter! ... Mutter! ...

Man begreift so gut, wie der groBe Idealist in seinem
Glauben an die Gottnatur der Vernunft, der Giite, der
Gerechtigkeit und der Wahrheit in schwersten Stunden
solches Allerhdchste, Garzuhohe, als Allzufernes em-
pfunden hat und so aus tiefem Bediirfnis zu Ramakrishnas
FiiBen Gottesnihe suchte und in Fieberglut die erquickende
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Kijhlung, durch Ramakrishna hindurch, Gott zu sehen
und zu héren! Dergleichen wiederholt sich in allen
Zeiten. Doch gerade dies kénnen manche allzustolze
Schiiler Keshabs Ramakrishna nicht vergeben. Aber auch
des letzteren Anhinger sollten sich nicht zu stolz auf jene
Szene berufen. Ihr sanfter Meister mége ithnen auch darin
Vorbild sein! Nachdem in der oben erzihlten letzten Zu-
sammenkunft Keshab ihn verlassen hatte, pries der be-
scheidene Ramakrishna bewundernd Keshabs GroBe, dall
er gleichzeitiy sowohl der obersten gesellschaftlichen
Schichte als auch schlichten Gliubigen, wie ithm selber,
Respekt abnétigen konnte. Und nie lieB er es dem Brabmo-
samaj gegeniiber an Achtung fehlen. Die besten Brahmos
haben ihm dafiir tiefe Verehrung erwiesen und sich sein
Verweilen in ihrer Mitte zunutze gemacht. Ihr Herz und
ihrHirn sind durch ihn geweitet worden. Ramakrishnas Ein-
fluB hat in erster Linie bewirkt, daB das Denken einer in-
dischen Elite, das ein erster Ansturm halbverstandener
europidischer Wissenschaft fast entwurzelt hatte, wieder
mit dem Denken des eigenen Volkes lebendige Fiihlung
bekam.

Ein einziges Beispiel gentigt: Ramakrishnas groBer Schii-
ler Vivekananda ging aus den Reihen des Brabmosamaj her-
vor, aus der Gruppe jener, die im Namen europiischer
Vernunft als wiitendste Bilderstiirmer gegen jene indischen
Traditionen sich wandten, die Vivekananda spiterhin ge-
schitzt und verteidigt hat. Bei diesem Erwachen der Hin-
dus hat das echte okzidentale Denken keine EinbuBe er-
litten. Andrerseits bleibt jedem orientalischen Denken
seine Unabhingigkeit gewahrt. Zwischen freien, gleich-
berechtigten Personlichkeiten kann jetzt der Bund ge-
schlossen werden. Keine der beiden Kulturen soll die andere
knechten oder morden.

10*



VIII
RAMAKRISHNAS RUF ERGEHT AN DIE JUNGER

Man sieht sehr deutlich, welchen Gewinn Indien aus der
Begegnung Ramakrishnasmitdem Brabmosamajzog. Rama-
krishnas Gewinn ist minder augenfillig, aber steht auch
ganz fest.

Zum ersten Male kam er in nachhaltige persénliche Be-
rithrung mit dem gebildeten Biirgertum seines Landes und
durch diese fortschrittliche Gruppe in Bertihrung mit euro-
piischen Ideen. Bis dahin war ihm diese Geistesrichtung
fast véllig unbekannt.

Nun lag es ihm keineswegs, wie ein engherziger, starr-
sinniger Fanatiker sich vor allem Europiischen in seine
Asketenklause zu verkriechen. Vielmehr &ffnete er diesem
Neuen Tiir und Tor. Er war viel zu menschlich, viel zu
wiBbegierig, viel zu listern nach allen Friichten vom
Baume des Lebens, um nicht auch diese zu kosten. Mit
seinem beharrlichen Blicke, der lianenhaft durch alle Ritzen
des Hauses drang, studierte er alle die verschiedenen Be-
hausungen des einen Wirtes, studierte alle diese Geister.
U sie zu begreifen, wurde er sogleich sie selber. Mit ihren
Sinnen machte er auch ihre Begrenzungen sich zueigen und
maB jeglicher Natur ihr Bild vom Seienden und ihren be-
sondern Pflichtenkreis zu. Es wire ihm nie eingefallen,
ihnen ein Weltbild und eine Titigkeit aufzudringen, die
ihre Natur verfilscht hitten. Er, fiir den bis dahin der re-
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ligisse Weltverzicht das Um und Auf der Wahrheit ge-
wesen war — und fiir ihn persénlich sollte es dabei bleiben
— er entdeckte, daB die meisten dergleichen nicht brauch-
ten und war dariiber weder erstaunt noch betriibt. Die
Unterschiede, die von den Menschen so eifrig von Gruppe
zu Gruppe ausgebildet werden, erschienen ithm als bliihen-
des Heckenbuschwerk eines einzigen Feldes, das dadurch
mannigfaltiger, reizvoller wurde. Alle begriff er. Alle liebte
er. Jedem sah er seine StraBe und sein Ziel vorgezeichnet:
auf diese wies er sie hin. Wenn er zn ihnen sprach — die
Ohrenzeugen staunten dariiber —, nahm ersogleich die Auns-
drucksmittel und die Denkmethode an, die ihnen vertraut
waren. Das war kein Wankelmut. Sein Geist hielt die
Steuerbarre des Schiffes mit starkem Griffe fest. Und
brachte er auch jeden einzelnen an einen anderen Punkt des
Gestades — immer war es Gottes Gestade. Ohne da8 sie
es ahnten, half er ihnen, mit ihren eigenen Mitteln zu
landen. Da in seinen Augen die ganze Natur Gott war,
hatte man die Pflicht, jede Natur in ihrem eigenen Sinne
zu entwickeln, indem man sie zur héchsten Reife brachte.

Bis dahin hatte er solche geistige Wirkung keineswegs
angestrebt; jetzt aber zeigte thm der duBere AnlaB, daB
er diese Begabung besaB. Ein Wort des Okzidents, das die
italienische Renaissance zu ihrer Losung gemacht hat, be-
hauptet: ,,Wollen ist Kénnen®. Eine recht jugendliche
GroBsprecherei! So redet man vor der Tat... Der wahr-
heitsliebende Mensch, der sich nicht mit Worten abspeist
und dem alles zur Tat wird, dreht das Spruchband um und
lest: ,,Konnen ist Wollen.*

Im gleichen Zeitpunkte merkte Ramakrishna die ihm
verlichenen Krifte und daB die Welt ihn dringte, jene
Krifte zu gebrauchen. Der Eindruck, den er bei jener
indischen Elite hervorrief, zeigte ihm die Schwichen, die
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Néte dieser Intellektuellen, ihre ungestillten Sehnsiichte,
die Diirftigkeit der Antworten, die ihnen auf alle Lebens-
fragen ihre Wissenschaft gab, die Notwendigkeit seines
eigenen Eingreifens. Und der Brabmosamaj zeigte ihm die
Macht der Organisation, die Schénheit einer geistigen
Gruppenbildung, bei der junge Seelen sich rings um eine
iltere Bruderseele ineinanderflechten, dafl sie alle als
Kranz der Liebe dargebracht wiirden — am Altare der
Mutter.

DernichsteErfolg war, daBseine bisdahin verschwebende
Mission deutlich wurde; es bildete sich ein glithender Kern
bewuBten Denkens, worin sich Entschliisse ballten. Dann
wurde die Tat.

Zunichst volle Erkenntnis seines Ich und seines Gottes.
Er sah, daB der Gott, der in ihm war, sich nicht, wie bei
den anderen S4dhakas, mit dem persénlichen Heile zu-
frieden gab; er verlangte von ihm Liebe zu den Menschen
und Dienst an ihnen. Seine seelischen Kimpfe, seine Ek-
tasen, seine Realisationen sollten nicht ihm selberniitzen. ..

Sic vos non vobis. ..

Thre Bestimmung war, der menschlichen Entwicklung
neue Wege zu erschlieBen, eine neue Epoche religidser Ver-
wirklichung anbrechen zu lassen. Die anderen Menschen
haben das Recht, Freiwerdung anzustreben und sie zu
erhoffen. Er nicht. Er durfte nicht darauf zihlen. Immer,
von Jahrhundert zu Jahrhundert, wiirde er den Menschen
zu Hilfe eilen miissen, solange diese in Gefahr schwebten.

Und hier das Losungswort, das Wort des Heiles, das er
den Menschen von heute zu bringen beauftragt war:

1. Alle Religionen sind wahr — in ithrem Kerne und in
der ehrlichen Uberzeugung ihrer Bekenner erfaBt. Das
Verkiinden dieser umfassenedn Wahrheit, zu der Rama-
krishna ebenso sehr durch seine gesunde Vernunft wie durch
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Intuition gelangt war, bildete den besonderen Zweck
seines Erdenwandels.

2. Die drei groBen Klassen metaphysischen Denkens:
Dualismus, ,,modifizierter (oder gemiBigter) Monismus
und der absolute Monismus sind aufeinanderfolgende
Strecken der Strafe, die zur héchsten Wahrheit leitet. Es
besteht kein Widerspruch zwischen ihnen; sie bereichern,
erginzen sich gegenseitig. Jedes dieser Wegstiicke ist der
geistige Ausblick einer bestimmten seelischen Rangklasse
von Menschen. Fiir die Masse der Menschen, die den
Sinnen verfallen ist, sind die dualistischen Formen der Re-
ligion angezeigt, mit Zeremonien, Musik, Bildern und
Symbolen. Der reine Intellekt vermag bis zum gemiBigten
Monismus zu gelangen; er weil, es gibt noch ein Hoheres;
aber es ist ihm versagt, dieses Jenseitige zu ,,realisieren®.
Dies ist einer anderen Gruppe vorbehalten: 4dvaita, das
Absolute ohne Form, das Unaussprechliche, von dem die
Zucht und Kunst der Yogas einen Vorgeschmack gibt, geht
tber die logischen Mittel des Wortes und des Geistes hin-
aus. Es ist dies der héchste Grad von ,,Realisation®. Es ist
die Identifizierung mit der einzigen Wirklichkeit.

3. Dieser gedanklichen Stufenleiter entspricht natiirlich
cine Stufenfolge von Pflichten. Der gewshnliche Mensch
lebt in der Welt und kann und soll dort mit freundlichem
Eifer seine Pflichten erfiillen, ohne an seinem Ich zu haften
(oder soll mindestens nach diesem Ziele streben), so wie
eine brave Dienerin sich des Hauses annimmt: dabei weif
sie genau, daB das Haus nicht ihr gehért. Durch Reinheit
und Liebe beschreite man den Pfad zum Freiwerden von
Begierden! Aber Schritt vor Schritt, in Geduld und De-
mut. ..

»otrebt nur solches Tun an, das in den Grenzen eures
Denkens und eurer geliuterten Triume Raum hat! Lafit
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euch nicht aus Eitelkeit auf riesenhafte Unternehmungen
ein, erlegt euch Pflichten auf, die ebenso kleinen Umfang
haben als die Hingabe eures Ich an Gott. Dann, im MaBle
wie eure Selbstaufgabe und eure Reinheit zunehmen
(und seelische Dinge haben schnelles Wachstum), werden
sich beide durch die materielle Welt hindurch Bahn bre-
chen, werden ihren Wert auf andere Menschen ausstrahlen,
so wie der Ganges, nachdem er durch die harten Felsen des
Himalaya sich sein Bett gegraben, Tausende von Meilen
mit Wohltat trinkt. :

s+ Uberhastet euch nicht, sondern jeder gehe seinen
natlirlichen Gang! Ihr seid sicher, ans Ziel zu gelangen.
Laufet nicht! Aber vor allem, bleibt nicht stehen!... Die
Religion ist eine StraBe zu Gott. Eine StraBe ist kein
Haus...* — ,,Und ist die StraBe lang?“ — ,,Je nach-
dem. Es ist fiir alle die gleiche StraBe. Aber manche sind
schon lange unterwegs, da riickt das Ziel niher. ..«

s»Der Topfer trocknet seine Tépfe in der Sonne. Manche
sind schon gebrannt, andere nicht. Eine Kuhherde kommt
voriiber und zerstampit das Geschirr (Der Tod)... Der
Topfer sammelt das Geschirr wieder auf. Solange ihr
nicht gebrannt seid, stellt euch der Tépfer wieder auf die
Drehscheibe, gibt euch nicht frei. Hat aber Gottes Sonne
euch véllig durchgebrannt, dann 1iBt der Tépfer die
Scherben liegen, unbrauchbar seid ihr dann im Felde der
M4y4. Aber einige fertige GefiBe bewahrt er doch auf,
damit sie der Menschheit ein Musterbild seien.*

Ramakrishna gehoért zu den letzteren. Und er muB die-
jenigen suchen, die auf der vorletzten Wanderstrecke
schreiten, um mit ihnen — darin liegt seine besondere
Sendung und so ist der Wille der Mutter — einen neuen
Orden von Menschen zu bilden, die, um es die Welt zu
lehren, einander das Wort der Wahrheit iiberliefern, wel-
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ches alle andere Wahrheit in sich faBt. Und dieses Wort
heiBt: Allumfassend. Vereinigung und Einheit aller Seiten
Gottes, aller Aufschwiinge der Liebe und Erkenntnis, aller
Formen der Menschheit. Bis zu diesem T'age hat jeder bloB
einen Typus des Urwesens zu verwirklichen gesucht. Alle
muB man verwirklichen. Das ist die Pflicht des gegenwir-
tigen Zeitpunktes. Und der Mensch, dem das gelingt, in-
dem er sich mit einem jeden seiner mitlebenden Briider
identifiziert, so daB er mit ihren Augen, ihren Sinnen,
ihrem Hirne, ihrem Herzen die Welt aufnimmt, der ist der
Steuermann und Fiihrer, den die neue Epoche braucht.

*

Kaum war ihm diese Erleuchtung zuteil geworden,
brannte er vor Begierde, sie zu verwirklichen. Und wie ein
Vogelsteller lieB er seinen Lockruf an alle gefliigelten Seelen
ergehen, damit sie sich um ihn scharten. Die Zeit war ge-
kommen. Er konnte nicht mehr warten. Er muBte seine
Brut um sich versammeln. Tag und Nacht war er vom Ge-
danken an geliebte Gefihrten besessen. In seinem Herzen
schrie er nach ihnen...

»Keine Grenzen kannte mein glithendes Verlangen. Bei
Tage konnte ich es noch leidlich bezihmen. Aber ich hérte
nichts, was um mich her gesprochen wurde. .. Jene fiillten
mein Herz. Ich sah sie vor mir. Schon jetzt legte ich mir
zurecht, was ich den einzelnen sagen wollte. .. Aber wenn
sich der Tag neigte, lastete schwer der Gedanke an sie. . .
Wieder einT'ag vorbei! Undsiewaren nicht gekommen!...
Die Glocken liuteten. Die Becken drohnten. Ich stieg bei
sinkender Nacht aufs Dach hinauf und zermalmten Her-
zens schrie ich auf: ,Kommt doch, ihr Jinglinge! Wo
bleibt ihr? Ich kann nicht ohne euch leben.‘ Mehr als
eine Mutter, mehr als ein Freund oder Trauter liebte ich
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sie, verlangte ich nach ihnen, welkte hin an ihrem Fern-
bleiben.* '

Wie die heilige Schlange biumte sich dieser gewaltige
Aufschrei der Seele in der Nacht empor; und ringsum in
den Liiften spiirten die Beschwingten den zauberhaften
Zug. Ohne zu begreifen, welcher Wille, welche Kraft sie
magnetisch bezwang, fiihlten sie alle sich von unsichtbarem
Faden gefesselt und herangefiihrt; schon schlossen sie sich
zum Kreise, der immer niher riickte, und bald trafen sie
einer um den anderen ein,

Die zwei ersten Schiiler, die sich (1879) einstellten,waren
zwei Intellektuelle aus biirgerlichen Kreisen Calcuttas,
Vettern: der eine war Arzt am Calcutta Medical College
(Universitit), absoluter Materialist und Atheist, Ramchan-
dra Duit; der andere ein verheirateter Mann mit Familie,
Manomohan Mitra. Durch eine Erwihnung in einer Zeitung
des Brabmosamaj waren sie auf Ramakrishna aufmerksam
geworden. Sie kamen und blieben. Sie zogen sich durchaus
nicht aus dem Weltlichen zuriick, und Ramakrishna ver-
suchte in keiner Weise, sie diesem zu entfremden; aber der
auBerordentliche Mann eroberte sie durch sein bezaubern-
des Wesen und seinen Charakter. Diese Minner fithrten
ihm seine zwei bedeutendsten Schiiler zu: denjenigen, der
der erste Abt von Ramakrishnas Orden werden sollte, und
zwar unter dem Namen Brahmananda (Rahkal Chandra
Ghosh); und dann den anderen, dessen Genius iiber Indien
und die Welt unter dem Namen Vivekananda ausstrahlen
sollte (Narendranath Dutt).

Bevor wir unsmitden wichtigstenPersénlichkeiten niher
befassen, geben wir eine moglichst vollstindige Ubersicht
iiber die bekanntesten Anhinger, die sich von 1879 bis 1885
um Ramakrishna geschart haben, wobei jedesmal auch ihre
Herkunft und ihr Beruf angegeben wird.
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1879: 1. und 2. Der Arzt Ramchandra Dutt und sein Vet-

3.

1881: 5.

6.

7.

ter Manomoban Mitra.

Latu, Diener des Ramchandra, niederer Ab-
stammung, aus dem Behar, spiter unter seinem
Ménchsnamen Adbhutananda bekannt ge-
worden.

Surendranath Mitra, ein reicher Beamter in
einem englischen Handelsunternehmen, Haus-
besitzer, Mitglied des Brabhmosamaj.

Rakbal Chandra Ghosh, der Sohn eines Zemindar
(GroBgrundbesitzers), spiter erster Ordensabt
unter dem Namen Brahmananda.

Gopal der Altere, Papierhindler (spiterer Name
Advaitananda).

Narendranath Dutt, ein junger Intellektueller
auseiner Khsatrya-Familie (spaterVwekananda)

Ende 1881 od. Anf. 1882:

8.

1882: q.
10,
II.
1883: 12.

Tulasi Charan Dutt, ein achtzehnjihriger Stu-
dent (spiter (Nirmalananda) usw.

Mabendra Nath Gupta, Leiter der Héheren
Schule Vidyasagar High School zu Shambazar,
Calcutta, der spiter unter dem Deckzeichen M.
das Gospel of Sri Ramakrishna (Evangelium von
R.) geschrieben hat und, wenn ich recht berich-
tet bin, gegenwirtig noch die groBe von ihm
begriindete SchuleTheMorton Institutionleitet.
Tarak Nath Ghoshal, Sohn eines Juristen, Mit-
glied des Brahmosamaj, gegenwirtig unter dem
Namen Shivananda Abt im Orden.

Fogendra Nath Chaudhury, einBrahmane aus
guter aristokratischer Familie (spiter Yoga-
nanda).

Sasibbushan (spiter Ramakrishnananda).



13.

14.
15.

16.

1884: 17.

1885: 1g.

20.
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Saratchandra Chakravarti (spiter Saradananda),
der durch mehr als ein Vierteljahrhundert als
Sekretir der Ramakrishna-Mission wirkte und
Ramakrishnas bedeutender Biograph wurde. —
Wie der Voranstehende war er ein Brahmane
aus Calcutta und Mitglied des Brahmosamayj.
Kaliprasad Chandra, Sohn eines Professors der
englischen Sprache (spiter Abbedananda).
Harinath Chattopadbyaya, Brahmane (spiter
Turiyananda).

Hariprasanna Chatterjee, Student (Vijnana-
nanda).

Gangadbhar Ghatak, ein junger Student von
vierzehn Jahren (spiter dkbandananda).

. Girish Chandra Ghosh, ein groBer Schauspieler

und Dramaturg, Begriinder des modernen Thea-
ters in Bengali-Sprache, Direktor des Star
Theatre in Calcutta.

Subodh Ghosh, ein siebzehnjihriger Student, sein
Vater hatte in Calcutta einen Kili-Tempel ge-
stiftet (spiter Subodhananda).

Purna Chandra Gbhosh, einer der sechs Haupt-
apostel.

Die Daten des Eintritts habe ich bei folgenden Mit-
gliedern nicht genau feststellen kénnen:

2I.

22.

Der reiche Grundbesitzer Balaram Bose, ein ge-
setzter, sehr frommer Mann, dessen Spenden
die Griindung des Ordens erleichtert haben.
Das junge Spiritisten-Medium Nitya Niranjan
Sen, das Ramakrishna mit Gewalt aus okkultis-
tischen Ideen ri und der spiter den Namen
Nirajanananda annahm.
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23. Devendra Mazumdar, ein reifer, verheirateter
Mann, reicher Grundbesitzer, Bruder des ben-
galesischen Dichters Surendranath.

24. Baburam Ghosh, ein etwa zwanzigjihriger Stu-
dent (spiter Premananda).

25. Durga Charan Nag, der wichtigste von denwelt-
lich lebenden Jiingern, ein Heiliger im Geiste
des Legenda aurea.

Wie man sieht, gehéren, mit Ausnahme des armen Die-
ners Latu, allegeistigen Berufen, der brahmanischen Aristo-
kratie oder dem besitzenden Biirgertum Bengalens an,
sowohl die jungen Leute als die in reifem Alter Stehenden,
von denen einige im Brahmosamaj herangebildet worden
waren. Aber ich spreche hier nur von jenen, die sich eng an
Ramakrishna anschlossen und zu Dienern seines Gedankens
wurden.

Jetzt bedringte ihn eine aus allen Klassen, allen Kasten
zusammenstrdmende Menge. In wirren Fluter kamen Ma-
haradschas neben Bettlern, Journalisten wie auch ,,Pan-
dits*, Kiinstler und Fromme, Brabmos, Christen, Moham-
medaner, glaubensstarke Ménner und Ménner der Tat und
weltlicher Geschiftigkeit, Greise, Frauen und Kinder. Oft
kamen sie von sehr weit her, Ramakrishna zu befragen. Tag
und Nacht kannte er keine Ruhe mehr. Zwanzig Stunden
im Tage gab er allen Bescheid. Obgleich seine schwache
Gesundheit dabei vsllig zugrunde gerichtet wurde, wies er
niemanden zuriick, spendete allen seine Sympathie, sein
Licht, seine ungewdhnliche Seelenkraft, welche, selbst
wenn er gar nicht sprach, ihre Pranke ins Herz der Be-
sucher schlug und sie auf Tage hin verwandelte. Er achtete
jede aufrichtige religisse Uberzeugung und lieB gerne in
seiner Gegenwart Minner verschiedener Religion mitein-
ander disputieren, um zwischen ihnen Einklangherzustellen.
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Aber die Versshnung der Religionen war fiir ihn nur ein
Faktor der groBen Harmonie. Er wollte unendlich mehr:
daB der ganze Mensch den ganzen Menschen begreife,
fithle, liebe, daB er sich mit dem Sein der ganzen Mensch-
heit identifiziere. Denn da die Gottheit jedem Lebewesen
inhirierte, war jedes Wesen thm Religion geworden, sollte
es allen werden. Und je mehr wir den Menschen lieben —
den von uns allerverschiedensten Menschen —, desto niher
sind wir Gott. Man braucht ihn nicht in den Tempeln zu
suchen, ihn in Wundern und Offenbarungen zu erleben.
Er ist an jedem Orte, in jeder Stunde da, wir kénnen ihn
mit Hinden greifen, er ist unser Bruder, unser Feind, ist
wir. Und weil von diesem Allgegenwirtigen Ramakrishnas
ganzes Wesen iiberstrémte, weil seine Sonne klar iiber jene
ihn umdringende Menge schien, fiihlte diese, ohne zu
wissen warum, sich erhoben, wie auferstanden.

Seinen Schiilern sagte er:

,sWir haben auf anderen Fundamenten zu bauen als die
Griinder neuer Sekten. Wir miissen ein so intensives Innen-
leben fithren, daB es ein eigentliches Wesen wird. An die-
sem Wesen werden sich zahllose Fackeln der Wahrheit ent-
ziinden. .. Die Fliisse schiumen hernieder, weil ihr Vater,
der Berg, unbewegt bleibt... LaBt uns inmitten der
Menschen einen Gottesberg aufrichten! Wann und wo,
daran ist nicht viel gelegen. Sobald der Berg erst ragt, er-
gieBt er Stréme von Licht und Erbarmen iiber alle Men-
schen, fiir alle Zeiten.*

Es handelte sich also nicht darum, ein neues Glaubens-
gebiude zu begriinden und darzulegen. Premananda hérte
Ramakrishna einmal beten:

»,Mutter! Uberhiufe mich nicht mit Ehren, indem du
mir an Glaubenssitze Glaubende zufiihrst! Verkiinde doch
durch meine Stimme keinerlei Glaubenssitze
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Und er warnte seine Schiiler vor jeglichem Ramakrish-
natum.

Vor allem keine Schranken!

,,Ein Strom braucht keine Schranken. Wenn man ihn
einsperrt, stockt sein Wasser und wird giftig.*

Nicht abschlieBen soll man, sondern 6ffnen, auftun sich
und die anderen, um das Ganze der allmichtigen Einheit
wiederherzustellen. Es soll das die eigentste Aufgabe der
auserlesenen Schiiler werden. Durch gemeinsames Streben
,swiederzuerschaffen das Wesen, das Minner und Frauen
kiinftiger Jahrhunderte nihren wird®.

Ein Werk der Tat, das gewaltige Gaben verlangt, Weite
des Geistes und des Herzens. Und keiner darf da mit sich
selber kargen: ganz heiB3t es sich geben.

Wenn er also auch ausnahmslos alle Wesen in die gott-
liche Gemeinschaft ruft, so zeigt er sich sehr strenge in der
Auslese der Schiiler: denn sie werden die StraBe sein, auf
der die Fiile der Menschheit dahinschreiten.

Nicht er selber meint zu wihlen. Die Muzter wihlt. Aber
unter der Mutter ist gewiB nichts anderes zu verstehen als
das tiefste Selbst, das wir in uns tragen. Und bei Minnern
wie Ramakrishna, welche die seltene Macht erworben
haben, im hellen Tageslichte eines vom Fluten der Massen
umbrandeten Lebens sich die intensivste, einsamste Kon-
zentration zu wahren — bei solchen Minnern hat dieses
Selbst Antennen, die unfehlbar das unsichtbare Teil der
Wesen abtasten. Bei der fliichtigsten Beriihrung entdeckt
Ramakrishna den Wesensgrund — Stirke und Schwiche,
Tugenden und Laster, sogar dem Beobachteten selber Un-
bekanntes — was ist — was sein wird. Gewdhnliche Men-
schen werden freilich die Wahrscheinlichkeit einer solchen
intuitiven Sehergabe bezweifeln, welche iiber die Gegen-
wart hinaus in die Zukunft dringt. Aber diese Gabe fillt
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so wenig aus dem Rahmen des Natiirlichen als die Vibra-
tionen der Rute, die dem Quellensucher, dem Rutenginger,
die unter Erdrinden verborgenen Wasser verraten.

In denFingern der Mutter war Ramakrishna eine wunder-
volle Antenne. Von seiner leiblichen und seelischen Uber-
empfindlichkeiterzghlt man dieerstaunlichsten Dinge. Ganz
so wie er gegen das Ende seines Lebens in seinem Abscheu
vor dem Reichtum Gold nicht mehr beriihren konnte, chne
eine Brandwunde davonzutragen, ebenso soll die bloBe Be-
rithrung eines unreinen Menschen ihm eine korperliche
Qual bereitet haben, dem BiB der Kobra vergleichbar,

In der Seele jener, die sich ihm niherten, las er auf den
ersten Blick und nahm sie nur in klarer Erkenntnis ihres
Wertes als Schiiler an. Bei einem kaum erwachsenen Jiing-
ling, der noch in lauter UngewiBheit tappte, entdeckte er
genau die Aufgabe, fiir die er geschaffen war, und manch-
mal auch eine groBe Bestimmung, von welcher der Be-
treffende selber nicht das mindeste ahnte. Vielleicht trug
er zum Werden dieser Krifte bei, indem er sie verkiindigte.
Denn der groBe Seelenbildner lieB unter seinen feurigen
Fingern nicht bloB das zarte, weiche Wachs eines Yoga-
nanda und Brahmananda schmelzen, sondern auch Vive-
kanandasErz. Das Merkwiirdigste war dabei, daB die leiden-
schaftlichsten, selbstindigsten Naturen, welche, wie der
Letztgenannte, fest entschlossen waren, ihm zu wider-
stehen, frither oder spiter sich der seelischen Wahl fiigen
muBten, mit der er sie sich zugeeignet hatte. Noch mehr:
So leidenschaftlich sie widerstrebt hatten, so leidenschaft-
lich wollten sie sich jetzt unterordnen. Die Geister, die vor-
bestimmt waren, seine Sendboten zu werden, wuBte er zu
erkennen, zu fassen, zu halten. Sein Auge, eines im Gleit-
flug kreisenden Adlers Auge — sein Paramahamsa-Blick —
scheint in keinem Falle geirrt zu haben.



X
DER MEISTER UND SEINE KINDER

In dieser umgebenden Schar hochgemuter Seelen muf
man zwei Klassen unterscheiden: gleichsam einen Laien-
stand von Minnern und Frauen, die im Weltleben blieben
und dabei Gott dienten; und andrerseits den engeren
Kreis der Apostel.

Sprechen wir zunichst von den Erstgenannten: denn
diese Schiiler oder Horer der zweiten oder dritten Zone
zeigen uns Ramakrishnas wahrhaft ,katholische®, d. h. all-
umfassende Weitherzigkeit und wie sehr seine Religion
immer, bei den anderen wie bei sich selbst, mit den ge-
meinsamen Pflichten der Menschheit rechnet.

Von den Menschen, die eines guten Willens sind, ver-
langt er nicht, alles dahinten zu lassen. Denjenigen, die er
schon in weltliche Bande verstrickt findet, sagt er niemals:
»LaBt alles im Stiche, damit ihr gerettet werdet!*

Ganz im Gegenteil untersagt er es, berechtigte An-
spriiche eines anderen zu opfern, ,weil du, mein Sohn,
gerne ein heiliger Mann werden mdchtest’. In gar zu
vielen Fillen ist das Streben nach persénlichem Seelenheil
Egoismus. Und dies ist dann der schlimmste Tod der Seele:

s+ +«Es gibt Verpflichtungen gegeniiber den Géttern.
Es gibt Verpflichtungen gegentiber den Eltern. Es gibt
Verpflichtungen gegeniiber dem Weibe... Keine Ar-
beit kann gliicklich durchgefithrt werden, wenn nicht die

11
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Schuld an die Eltern bezahlt ist... Harish hat auf seine
Gattin Verzicht geleistet und er weilt hier. Doch hitte er
seine Frau nicht zufriedengestellt und fiir sie gesorgt, wiir-
de ich ihn als Verbrecher ansehen... So mancher fiihrt
stindig die Heiligen Schriften im Munde; aber sein Betra-
genstehtin vélligem Widerspruch dazu. Rama Prasana sagt,
Manu habe befohlen, den Sadhus zu dienen. Dabei 148t er
seine alte Mutter hungern, so daB sie erbetteln muB, wessen
sie bedarf!... Ich kann das nicht ertragen!... Selbst
eine verkommene Mutter darf nie verstoBen werden...
Nur wenn die Eltern zufriedengestellt sind, kdnnen reli-
giose Ubungen Nutzen bringen. ..

s+« Der Bruder des S... ist auf ein paar Tage hierher-
gekommen. Fiir Frau und Kinder lieB er seinen Schwager
sorgen. Ich habe ihm tiichtig den Text gelesen ... Ist’s
nicht ein Verbrechen, von Hause fortzugehen, wenn man
so viele Kinder aufzuziehen hat? Ist es die Sache fremder
Leute, sie zu nihren und sich mit ihnen zu befassen? Es
ist eine Schmach!... Ich habe ihm gesagt, er solle sich
Arbeit suchen. . .

59+ « - I sollt eure Kinder erziehen, eurer Frau Lebens-
unterhalt bieten und sie auch fiir den Fall eures Todes
versorgen. Tut ihr das nicht, habt ihr kein Herz; und ein
Mensch ohne Mitgefiihl verdient nicht Mensch zu heiBen.*

,Ich sage den Leuten, nicht bloB an Gott zu denken,
sondern ebenso ihre weltlichen Pflichten zu erfiillen. Ich
verlange nicht, sie sollen allem entsagen... (Lichelnd).
Unlingst hielt Keshab einen Vortrag; darin sagte er: ,0
Gott, gib, daB wir eintauchen in den Strom der Frémmig-
keitund hinausgetragen werden in den Ozean Satchi-
tananda (Urwesen, Erkenntnis, Ewige Seligkeit)!‘...
Damen saBen dabei, hinter dem Wandschirm. Indem ich
auf diese zeigte, sagte ich zu Keshab: ,Wie kénnt ihr alle
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auf einmal eintauchen ? Was wird dann aus denen da?...
Darum zieht sie doch von Zeit zu Zeit wieder aus dem Stro-
me heraus, abwechselnd hinein und heraus mit ihnen!...¢
Keshab und die anderen begannen zu lachen...*

nOoweit ihr verheiratete Minner seid, ist es euer Weg,
mit eurer Frau wie Bruder und Schwester zu leben, nach-
dem euch ein oder zwei Kinder geboren sind; betet zum
Herrn, daB ihr beide die Kraft habt, ein vollkommenes
Leben der Geistigkeit und der Herrschaft iiber euch selber
zu leben. ..

2.« GewiB, wer schon die Seligkeit in Gott erlangt hat,
dem erscheint die Welt téricht. Wer mitten im Weltlichen
ein religidses Leben fiihrt, bleibt gleichsam in ein Zim-
mer eingesperrt, in das ein schwacher Lichtstrahl f4llt. Die-
jenigen, die an freie Luft gewdhnt sind, kénnen nicht mehr
im Gefingnis leben. .., aber solange ihr im Hause weilt,
habt ihr darin Pflichten zu erfiillen. Lernet, indem ihr sie
erfiillet, euch dennoch des schwachen Lichtstrahls zu er-
freuen! Verliert nichts davon, verliert ihn niemals!...
Wenn ihr arbeitet, vollbringe eine Hand die Arbeit, doch
mit der anderen rithret an die FiiBe des Herrn! Wenn eure
Arbeit unterbrochen ist, fasset diese FiiBe mit beiden Hin-

den und setzet sie auf euer Herz!... Was konntet ihr ge-
winnen, wenn ihr der Welt entsagtet ? Das Leben in der
Familie ist euch eine Festung... Denn wer Erkenntnis

erlangt hat, ist iiberall frei. BloB der Dummkopf, der da
spricht; ,Ich bin angekettet!* ist es zuletzt wirklich...
Der Geist ist alles. Wenn der frei ist, seid ihr frei... Ob
im Weltleben oder im Walde, ich bin nicht geknebelt. Ich
bin der Sohn Gottes, des Kénigs der Konige. Wer diirfte
mir also Ketten anlegen?...“

So bietet er denn allen die Mittel, frei zu werden, vom
inneren Borne zu trinken, teilzuhaben an der Wonne des

Y
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allumfassenden Daseins, das jedem als Gott innewohnt —
ohne der eigenen Natur zu widerstreben, ohne diese zu
verstiimmeln oder zu vergewaltigen und besonders ohne um
Haaresbreite die Rechte der Angehdrigen zu verletzen.
Weit entfernt, berechtigte Gefiihlsbande zu untersagen,
bedient er sich gerade dieser Bande, um seine Anhinger
zu erleuchten. Jene Gefiihle sind der stille, klar wider-
spiegelnde Kanal, auf dem die Reinen und Schlichten zu
Gott gleiten. Hier ein wunderschénes Beispiel.

Die Tochter eines seiner Schiiler (Brahmo Manilal Mal-
lik) war zerstreut ; voll Kummer gestand sie ihm, beim Beten
komme sie zu keiner Sammlung. Ramakrishna fragte sie:

»Was ist Euch das Liebste auf der Welt ?¢

Sie antwortete, es sei das kleine Kind ihres Bruders.

Da sagte der warmherzige Meister: ,,Dann sammelt
Eure Gedanken auf dies Kind!““ Das tat sie und sah durch
den kleinen Knaben hindurch das Kind Krishna. ..

Wie lieb ist mir solche Bliite des Herzens! Welch tiefer
Sinn! In jedem von uns, mag sein Herz noch so sehr von
Nacht erfiillt sein, brennt der gottliche Funken in der be-
scheidensten Regung echter Liebe. Keinem fehlt dies
kleine Limpchen ganz; es geniigt, seinen Weg zu erhellen.
Und alle Wege sind gut — sogar die schlechten — jeglicher
Lebenslauf, der in Wahrheit und Ehrlichkeit vollbracht
wird. Das tibrige steht bei Gott. Habt Vertrauen und geht
euren Weg!

In welchem Grade Ramakrishna in wahrer Miitterlich-
keit, wie die Muzter selber, in die verlorensten, verworren-
sten Herzen seiner Kinder milde einzudringen, sie zu ver-
stehen und zu lenken wubBte, das zeigt die den Franziskus-
Legenden ebenbiirtige Geschichte seiner Beziehungen zu
dem Schauspieler Girish Chandra Ghosh.
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Dieser groBe Schauspieler und Dramaturg war ein ver-
kommenes, lasterhaftes Subjekt, in Aufruhr gegen Gott,
obwohl er in genialem Aufschwung manchmal schéne reli-
gidse Dichtungen verfalte. Aber in seinen Augen war das
nur Spielerei.

Er erkannte nicht — was Ramakrishna auf den ersten
Blick merkte —, daB er selber Gottes Spielball war.

Er horte vom Paramabamsa. Neugier trieb ihn, sich ihn
anzuschauen wie ein Jahrmarktswunder. Er war betrunken;
beim ersten Zusammentreffen stieB er Beschimpfungen
aus. Mit ruhigem Spott sagte Ramakrishna:

» Irinkt wenigstens Gott zu Ehren! Vielleicht trinkt der
auch...*

Starr vor Staunen fragte der Trunkenbold:

,sWoher wiBt Thr das?“

»Wenn er nicht trinke, wie hitte er diese kunterbunte
Welt erschaffen

Girish verschlug es den Atem. Nach seinem Weggehen
sagte Ramakrishna ruhig zu seinen staunenden Schiilern:

»Das ist ein groBer Frommer vor Gott.*

Auf Girishs Einladung hin kam Ramakrishna nach
Calcutta, um ihn in seinem Theater spielen zu sehen.
Girish war eitel, begierig, Schmeichelhaftes zu héren. Rama-
krishna sagte zu ihm:

»»Mein Sohn, du leidest an einer buckligen Seele.*

Wiitend iiberschiittete Girish ihn mit einer Flut von
Schimpfworten. Ramakrishna segnete ihn und ging. Am
nichsten Tage bat Girish flehentlich um Verzeihung. Er
kam von Ramakrishna nicht mehr los. Aber auf das Trinken
konnte er nicht verzichten und Ramakrishna verlangte es
nicht von ihm. Gerade darum gewséhnte sich Girish den
Trunk ab. Ramakrishna hatte thm das Gefiihl seiner Frei-
heit eingeflsBt.
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Aber das geniigte noch nicht. Ramakrishna schirfte ihm
ein, das Uble zu meiden sei eine gar zu negative Tugend:
man misse Gott niherkommen. Das vermochte aber
Girish nicht. Nie hatte er sich einer Zucht fiigen kénnen.
In seiner Verzweiflung sagte er, Selbstmord sei ihm lieber
als Meditation und Gebet...

»Ich verlange nicht allzuviel, sagte Ramakrishna, ,,ein
Gebet vor dem Essen. Ein Gebet vor dem Einschlafen. Das
vermdgt Thr nicht p%

»sNein! Ich hasse jedes Einerlei. Ich kann weder beten
noch meditieren. Nicht einen Augenblick vermag ich an
Gott zu denken!*

»Gut!® sagte Ramakrishna. ,,Wenn Ihr den Herrn sehen
und thm doch keinen Schritt entgegentun wollt, wollt Thr
mich dann zu Eurem Sachwalter bestellen? Ich werde
fiir Euch beten. Ihr lebt Euer Leben weiter... Aber
wohlgemerkt! Ihr versprecht mir, von nun an véllig Euer
Leben dem Gutdiinken Gottes anheimzustellen. ..

Girish ging darauf ein, ohne sich die Auswirkungen dieses
Paktes klarzumachen. Es galt jetzt, ohne eigenen Willen
zu leben, den inneren Kriften preisgegeben, gleich dem
Blatt im Winde oder anch dem jungen Kitzchen gleich,
das von seiner Mutter ebensogut auf das Bett eines
Koénigs als in den Unratkiibel geworfen werdefmag. Alles
hatte er hinzunehmen, nichts zu verlangen. Das war nicht
leicht. Girish gab sich ehrlich Miihe. Aber einmal sagte er:

»Ja, das will ich tun.

,»»Was habt Ihr da gesagt!“ rief Ramakrishna strenge.
,sBuch steht kein Wille mehr zu, zu tun oder nicht zu tun.
Denkt daran!... Ich bin Euer Sachwalter. Thr handelt dem
gemiB, was der Herr in Euch will. Ich bete fiir Euch. Aber
mein Gebet wird zunichte, verzichtet Thr nicht auf jeg-
liche eigene Willensregung.*
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Girish unterwarf sich.

Und das Ergebnis dieser Zucht war, daB er nach einiger
Zeit die Hingabe an das unpersonliche Selbst verwirk-
lichte; er wurde von Gott erobert.

Dabei verzichtete er nicht auf seine Wirksamkeit als
Theatermannund Schanspieler. AuchRamakrishna wiinsch-
te das keineswegs. Aber Girish liuterte sein Wirken. Als
erster hatte er Frauen auf die bengalesische Biihne gebracht.
Und jetzt rettete er dadurch viele ungliickliche verlorene
Maidchen und hob sie wieder; spiter fithrte er sie Rama-
krishnas Kloster zu. Er war einer der glaubensinnigsten
Anhinger des Meisters geworden, der GréBte unter den
Jiingern ,,von drauBen®. Trotzdem er sich in seiner spét-
tischen Weise auch spiterhin kein Blatt vor den Mund
nahm, stand er nach dem Tode des Meisters bei den Jiin-
gern ,,von innen® in Ehre und Ansehen. ..

" Auf dem Sterbebette sagte er:

,Die Tollheit der Materie ist .ein erschreckender

Schleier. Zieh mir thn von den Augen, Ramakrishna!*

*

So weil Ramakrishna unter den Begegnenden denjenigen
oder diejenigen auszuwihlen, die sein religiéser Sinn —
jener sechste Sinn, der bei ihm der erste ist — ihm als fiir
die gottliche Aussaat vorbestimmt verkiindet. Menschen,
in denen Gott schlummert. Mit einem Blick, mit einer
Gebirde vermag er sie zu wecken. Ob sie wollen oder nicht,
verraten ihm fast alle seine Schiiler schon bei der ersten
Begegnung die geheimste Regung ihrer Seele. Er sieht
ihnen bis auf den Grund. Die anderen Menschen haben
nur ihr eigenes Heil zu suchen. Die wahren Schiiler haben
sie zu leiten: Seelen werden ihnen anvertraut sein. Darum
wird ihre Erwihlung, wie gesagt, von einer leiblichen und
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seelischen Priifung abhingig gemacht und der Aufnahme
folgt eine viterliche, aber nie erlahmende Zucht.

Am liebsten wihlt er junge, manchmal sehr junge, kaum
erwachsene, unverheiratete Leute, ,,noch nicht verfangen
im Netz der Begierde, noch nicht im Kafig des Reichtums,
frei von Banden®,.. Bei Verheirateten, wie Brahmanan-
da, priift er die Frau, iiberzeugt sich, ob sie den jungen
Mann in seiner Mission nicht behindern, ob sie thm eine
Helferin sein wird. Die Schiiler dieses Mannes ohne Schul-
bildung sind im allgemeinen unterrichtete Jiinglinge, die
wenigstens eine fremde Sprache und Sanskrit kénnen. Aber
das ist nicht unbedingt nétig. Das Beispiel des Latu ist
bezeichnend (obwohl diese einzige Ausnahme vielleicht nur
die Regel bestitigt). Dieser schlichte Diener, fremd in
Bengalen, ein Bauer aus dem Behar, ganz unwissend, den
ein einziger Blick Ramakrishnas zum Ewigen erweckt
hatte, trug unbewuBt, wie sein Meister, das Genie des
Herzens in sich. Turiyananda sagte spiter:

,Viele'von uns sind erst durch die schlammigen Ge-
wisser der Wissenschaft hindurch zu Gott gelangt. Aber
Latu ist wie Hanuman mit einem Satze hiniibergesprun-
gen...% Co ' : ‘
Was lehrt er seine Schiiler? Vivekananda hat die Eigen-
art seiner Methoden ins rechte Licht gestellt; eigenartig
war sie vor allem im damaligen Indien (denn in der Folge
sind einige seiner Grundsitze durch die europiische
,,Schulreform® aufgegriffen und rationalisiert worden).
Bis dahin schuf das Wort des Lehrers unverbriichliches
Gesetz. Der Guru genoB seitens der Chelas (Schiiler) eine
hohere Achtung, als man den Eltern schuldete. Ramakrishna
will nichts dergleichen. Er tritt seinen jungen Schiilern
als Gleicher entgegen, wird ihr Gefihrte; sie plaudern un-
gezwungen. Keinerlei Vorrang! Die Anweisungen, die er
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ihnen erteilt, stammen nicht von ihm: die Mutter spricht
aus seinem Munde. .. ,,Was geht mich das an ... Ubri-
gens ist das Wort nur ein nebensichliches Hilfsmittel. Es
ist noch nicht die Lehre selber. Die wahre Unterweisung
besteht nicht darin, eine Lehre einzutrichtern, sondern
,mitzuteilen’. Was mitzuteilen? Sein eigenes Wesen?
Auch das geniigt nicht (oder ist zu viel). . . Das Urwesen. ..
Anders gesagt: den Zustand innerer Uberfiille, geliuterten
vitalen Reichtums, den man Geistigkeit nennt. Und diese
teilt man mit, wie man eine Blume reicht‘. So hat der gute
Girtner den knospenhaften Seelen, die ihm anvertraut sind,
bloB Sonne und erquickenden Schatten zuzumessen, damit
sich ihre Bliite erschlieBt und geistigen Wohlgeruch aus-
haucht. Sonst nichts. Das iibrige kommt von selber. ,Wenn
der Lotus voll erbliiht ist, kommen die Bienen und trinken
Honig. Mége doch die Lotusblume des Charakters sich in
gleicher Weise entfalten !¢

Darum muB sich der Meister hiiten, dieses Entfalten zu
hemmen, indem er sich etwa zwischen die Sonne und die
Menschen-Pflanzen stellt. Ramakrishnas liebende Scheu
vor fremder Persénlichkeit, seine Furcht, sie zu versklaven,
geht so weit, daB er fiirchtet, zu viel geliebt zu werden. Er
mochte nicht, daB die Liebe seiner Jiinger zu ihm diesen
Fesseln anlegt. ..

»Die Bienen mégen nur dein Herz pliindern, aber hiite
dich, eine durch die Schonheit deiner Seele zur Gefangenen
zu machen!*

Noch weniger denkt er daran, .hnen seine Gedanken auf-
zuzwingen. Kein starres Credo! Ich habe schon seinen
Ausspruch angefiihrt: ,,Mutter, verkiinde doch durch
meine Stimme keinerlei Glaubenssitze!*

Und noch weniger Ritualvorschriften!

»QGott 1iBt sich nicht einfangen in einem Netz von
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Religionsgebriuchen, sondern durch Liebe und Auf-
richtigkeit.

Fort mit allen unniitzen Auseinandersetzungen iiber
Metaphysik und Theologie!

,Unlieb sind mir Haarspaltereien. Gott ist héher als das
Vermogen des Verstandes. Ich sehe, alles Seiende ist Gott.
Also wozu noch verniinfteln?... Tretet in den Garten
ein, esset von den heiligen Mangofriichten und geht
wieder! Nicht darum seid ihr eingetreten, die Blitter des
Mangobaums zu zihlen. Warum vergeudet ihr eure Zeit
mit Diskussionen iiber Wiederinkarnation oder Gott-Idol?
Und es kommt kaum darauf an, ob ihr die Blitter richtig
zihlt oder nicht. ..

Worauf also kommt es an? — Auf persénliches Erleben.
Erst erleben, dann an Gott glauben. Der Glaube soll der
religiésen Erfahrung nicht vorangehen, sondern ihr nach-
folgen. Stellt sich der Glaube vorher ein, hat er keinen Be-
stand. .

Immerhin macht Ramakrishna szinen. Glauben zur Vor-
aussetzung, nimlich daB Gott in allem und daB er alles ist,
wonach jeder, der die Augen auftut und umherblickt, zu-
letzt notwendig ihn sehen muB! Das ist bei ihm ein so
tiefes, unwandelbares Gefiihl, daB er nicht einmal das Be-
diirfnis eines Beweises empfindet. Er denkt gar nicht daran,
diesen Satz anderen aufzudringen. Er ist viel zu sicher, daB
jeder gesunde, ehrliche Mensch aus sich selber und blo8 aus
sich selber zu dieser Erkenntnis kommen muB. So ist denn
sein einziges Streben, seine Schiiler zu gesunden, ehrlichen
Menschen zu erzichen. Aber wer kénnte die seelische Strah-
lung dieses ganz von Gott durchtrinkten Mannes in Worte
fassen? Seine ruhige, unverriickte Gottesschau, die sein
Fleisch durchdringt, wie den Herbsthonig der Harzgeruch
der Fichten, notwendig muB sie auch von den jungen dur-
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stigen Lippen aufgesogen werden, die jede seiner Gebir-
den, seiner Bewegungen trinken. Das ahnt er nicht. Er
glaubt sie frei. Er glaubt, daB einfach durch seine eigenc
Leiblichkeit hindurch Gott seinen Duft aushauche, wie
Thymian im Winde. Der Thymian sucht euch auch nicht
zu tberzeugen. Atmet ihn mit frischen Sinnen!

Und hier liegt der Kernpunkt von Ramakrishnas Ver-
fahren. Vor allem bewahre man den Kérper, die Sinne und
den Geist so, daB sie makellos und rein, unbefleckt, nicht
abgeniitzt sind, ein junges Wesen wie der erste Mensch.
Darum ist die erste Regel Enthaltsamkeit.

Diese Regel, welche unsere westlichen Antiklerikalen in
ahnungsloser Unwissenheit ausschlieBlich der rémischen
Kirche zuschreiben und gegen die sie unermiidlich recht
abgestumpfte Pfeile versenden, ist so alt wie die Welt —
obgleich bei allgemeiner Befolgung die Welt nicht alt ge-
worden wire! — Alle groien Mystiker und ein GroBteil
der hohen Idealisten, der genialsten Schépfer im Geiste,
haben die klare oder instinktive Erkenntnis gehabt, welche
ungeheure Macht in gesammelter Seele, in aufgehiuften
Schépferenergien liegt, wie sie durch Verzicht auf organi-
sche und psychische Verausgabung im Geschlechtlichen
gewonnen werden. Selbst so freigeistige und gegen tiber-
raschende Anfille .von Sinnlichkeit und glilhendem Be-
gehren wehrlose Minner wie Beethoven, Balzac oder Flau-
bert haben es gefiihlt und ausgesprochen. ..

»Was bliebe mir dann fir das Beste (fiir den Gott, die
schopferische Kunst) 2 schrie Beethoven auf, da er eines
Tagesden Ruffleischlicher Leidenschaft iibertiubenwollte.
Noch viel weniger kénnen die der Gottesleidenschaft Hin-
gegebenen eine solche Teilung ertragen! Sie wissen ge-
nau, ihr Gott versagt ihnen seinen Besuch, wenn ihr Haus
von Begierden verstellt und befleckt ist. (Denn es handelt
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sich hier nicht bloB um den Akt, sondern weit mehr noch
um den Gedanken. Nutzlos bliebe tatsichliche Enthalt-
samkeit im Geschlechtlichen, wenn die Liisternheit sich
ins innerste Herz verkroche. Das wiirde Unvermdgen be-
deuten, also nur eine Niederlage mehr und keine Befreiung.)
Unbeugsam ist die Regel bei den Sannydsins der Hindus;
und geistliche Fiihrer von so verschiedener Art wie der
sanfte, heitere, weibliche Ramakrishna und jene von allen
Stirmen der Leidenschaft umbrauste Fackel, der minn-
liche, ungestiime, heftige Vivekananda, kennen darin beide
kein KompromiB.

»Um Gott zu schauen, mufl man unbedingte Enthalt-
samkeit iiben... Wenn ein Mann zwdlf Jahre lang un-
bedingt enthaltsam bleibt, erwirbt er iibermenschliche
Gewalt. Ein neuer Nerv entwickelt sich in ihm, der da
heit ,Nerv des Verstehens®. Und an alles kann er sich
erinnern und alles wissen... Verzicht auf Kamini Kan-
chana (Weib und Gold) ist wesentlich. ..

Armut. Keuschheit. Die mystische Vermihlung des hei-
ligen Franziskus. Es bedarf keiner kirchlichen oder in Heili-
gen Schriftenniedergelegten Gebote, damit die verwandten
Geister im Orient wie im Okzident zu denselben Auffassun-
gen und Ergebnissen gelangen. Ganz allgemein muB der
Mann, der sich dem inneren Leben weiht (heiBle dieses nun
Christus, Civa, Krishna oder der reine Gedanken des Den-
kers oder Kiinstlers), ,,seine Sinne unbedingt beherrschen*.

Aber das geniigt noch nicht. Bei denjenigen — und das
ist die groBte Zahl —, die in Fihlung mit der Welt zu
bleiben und in ihr zu arbeiten haben, mufB sich diese
»Herrschaft® auch auf den Gegenstand ihres Wirkens und
die dazu erforderlichen geistigen Leidenschaften erstrecken.
Magihre Tédtigkeit noch so edel sein, so miissen sie sich hiiten,
nicht Sklaven der Arbeit zu werden, der sie sich widmen.
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,,Jhr kénnt die Arbeit nicht entbehren, weil die Natur
(Prakriti) euch dahin dringt. Da es so steht, so moge jede
Arbeit gehorig getan werden! Wenn sie ohne Kleben-
bleiben geleistet wird, fiihrt sie zu Gott. So vollbrachte
Arbeit ist ein Mittel, um zum Ziele zu gelangen. Und das
Ziel ist Gott.“

,,Ohne Klebenbleiben® oder ,,Haften* heilt nicht: ohne
Sorgfalt, ohne Eifer, ohne Liebe zu wohlgetanem Werk.
Aber ohne Eigennutz.

»Arbeiten ohne Haften, heiflt arbeiten, ohne irgendeine
Belohnung zu erwarten, ohne Furcht vor irgendwelcher
Strafe, sei es in dieser Welt oder im Jenseits. ..

Aber Ramakrishna ist zu sehr Mensch, um nicht zu-
wissen, daf} ein solches Ideal angesichts der Schwiche der
Menschen héchst selten verwirklicht werden kann:

»Arbeiten ohne Klebenbleiben ist ungemein schwer, be-
sonders in unserer Zeit, Nur Ausnahmenaturen vermégen
das zu leisten...“

Aber allgemeine Pflicht ist es, diese Losgeldstheit wenig-
stens anzustreben, durch glithendes Gebet und echte Barm-
herzigkeit.

Hier heiBt es innehalten: Das Wort klingt doppelsinnig.
Fast allgemein ist Barmherzigkeit jetzt gleichbedeutend
mit Philanthropie. Hinsichtlich der letzteren legt Ram-
krishna ein eigentiimliches MiBtrauen an den Tag, fiir das
unsere europdischen Satiriker, wie Dickens oder Mirbeau,
Verstindnis gehabt hitten, da sie auch unter Gelichter
oder Scheltreden die Verlogenheit von mancherlei ,,Wohl-
titern” an den Pranger gestellt haben — aber manche
wackre Leute kann dergleichen verletzen oder verstimmen.
Mehr als einmal warnt Ramakrishna seine Anhinger vor
augenfilliger Philanthropie. Seine Intuition hinsichtlich ge-
heimer Herzensregungen witterte gar zu oft im Tun und
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Reden solcher Menschenfreunde einen Egoismus, eine
Eitelkeit, eine Ruhmsucht oder jene unfruchtbare Ge-
schiftigkeit, welche ohne wahre Liebe ein leeres Leben
auszufiillen sucht und mit hingeworfenen Almosen eher
das stérende Bild des Elends verscheuchen, als Ungliick-
lichen helfen will. Dem guten Mallik, der ihm Pline zur
Grindung von Krankenhiusern und Wohlfahrtseinrich-
tungen entwickelt, erwidert er:

»Ja, aber unter der Bedingung, daB Ihr ,losgeldst® (d. h.
vollkommen uneigenniitzig) seid, indem Ihr das Gute tut.*

Man sieht, wie er fast zornig losbricht, wenn er mit
Weltleuten redet, wie mit dem Romanschriftsteller Ban-
kim Chandra Chatterjee oder mit dem Leiter einer Zeitung
(Hindu Patriot), denen wenig an Beweggriinden, an den
Tiefen der Seele gelegen ist und fiir die nur die duleren
Handlungen zdhlen — wobei sie stindig von gemeinniitzi-
gen Unternehmungen reden, von StraBen und anderen Ar-
beiten im Interesse der Offentlichkeit. Er leugnet ent-
schieden, daB ein echtes, dauerhaftes Gut verkommenen
Seelen entspringen kann. Zunichst mégen sie sich von
ihrem Egoismus reinigen! Erst dann werden sie wahrhaft
gemeinniitzige Arbeit leisten kénnen.

Auf meine Fragen hinsichtlich dieser Grundhaltung
Ramakrishnas haben die gewichtigsten seiner Schiiler und
jene, die seine Uberzeugungen heute vertreten, Swami
Shivananda und Swami Ashokananda, sich in ihren Ant-
worten die groBte Mithe gegeben; und trotz vereinzelter
Zige, die gelegentlich aktive Wohltirigkeit seitens Rama-
krishnas dartun — ich habe sie frither schon erwihnt —,
konnten sie mir nicht beweisen, daB diese werktitige Wohl-
titigkeit in der Lehre Ramakrishnas eine wesentliche Rolle
spielt. Von unserem okzidentalen Gesichtspunkte aus —
auch die Ehrlichsten unter uns stellen die Tat iiber die Ab-
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sicht und das Wohl anderer iiber das individuelle Heil —
wire das bedenklich, wenn wir uns nicht zugleich vorAugen
hielten, daB Ramakrishna ebenso den Egoismus des indivi-
duellen Heiles ablehnt wie den der Philanthropie ohne un-
eigenniitzige Liebe — ferner, daB er gerade darauf abzielt,
in den Herzen die echte Barmherzigkeit zu entfachen:

»,Was ist der Unterschied zwischen Barmherzigkeit und
Eigenliebe ? Barmherzigkeit ist die Liebe, die alle umfaBt,
nicht eingeschrinkt ist auf das eigene Ich, die eigene Fa-
milie, die eigene Sekte, das eigene Land. Eigenliebe ist das
Haften an sich selber, an seiner Familie, an seiner Sekte,
an seinem Lande. Pfleget die Barmherzigkeit, die euch
erhebt und zu Gott leitet!...*

Die wahre Barmherzigkeit besteht in Wirklichkeit fiir
Ramakrishna darin, in allen Menschen Gott zu lieben: denn
Gott ist im Menschen inkarniert. Man liebt den Menschen
nicht richtig und kann ihm infolgedessen nicht richtig
helfen, wenn man in ihm nicht Gott liebt. Und umgekehrt
kann man auch Gott nicht recht erkennen, solange man
ihn nicht in jedem Menschen erblickt.

Derjenige, dem es heute obliegt, Ramakrishnas echten
Geist fortleben zu lassen, der Abt des Ordens, Shivananda,
durfte mir darum mit vollem Rechte das Folgende schrei-
ben, worin der in Pascal Belesene seelisch Verwandtes er-
kennen wird:

»9ie scheinen einen Unterschied zu machen zwischen
dem Wirklichwerden der Gottheit im Menschen und dem
Wissen um das Weltleid, so weit diese beiden Erlebnisse
Motive unseres Dienens werden. Ich erkenne darin nur
einen einzigen seelischen Zustand, von zwei Seiten her
gesehen. Nur indem wir die dem Menschen inhirierende
Gottheit als Wirkliches erfassen, vermdgen wir in Wahrheit
die ganze Tiefe seines Elends zu erkennen: denn nur dann
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vermag unser BewuDBtsein die geistige Versklavung des Men-
schen, sein Fernsein von géttlicher Vollkommenheit und
Gliickseligkeit geradezu mit Hinden zu greifen. Der
schmerzliche Kontrast zwischen der Géttlichkeit im Men-
schen und der Unwissenheit, in die er gegenwirtig ver-
sunken ist, und dem Leiden, das daraus folgt, das eben
stachelt das Herz an, den Menschen zu dienen. Ohne dieses
Gewahrwerden des géttlichen Geistes in uns und in dem
Anderen ist echte Sympathie, echte Liebe, echter Dienst
am Menschen unméglich. Darum wollte Sri Ramakrishna,
seine Schiiler sollten zunichst ihr tiefstes Selbst verwirk-
lichen, bevor sie sich mit Nutzen in den Dienst der Mensch-
heit stellten*.

Aber bis dahin leidet die Menschheit, stirbt in Verlassen-
heit. Soll sie ohne Hilfe bleiben ¢ Durchaus nicht. Denn was
Ramakrishna nicht tut, persénlich im Rahmen seines Kar-
ma, im begrenzten Horizont seines Lebens (das dem Er-
l6schen nahe ist) nicht leisten kann, dessen Durchfiihrung
tibertriigt er in seinem Verméchtnis dem gréBten Schiiler,
demjenigen, den er in einer weiterhin noch anzufiihrenden
Vision als eine héhere Emanation des Géttlichen anschaut,
denn die seine ist; demnach ist er selbst nur gesendet wor-
den, jenen anderen inmitten der Menschen zu erwecken,
um diesen zu Hilfe zu kommen; vom Erben seines Wortes
ist die Rede, von Vivekananda. Diesem wird Ramakrishna,
obgleich der andere sich fast dagegen strdubt, die Ver-
pflichtung auferlegen,inder Weltzuwirken und ,,dasElend
der Armen und Niedrigen zu mildern®.

Und Vivekananda sollte sich mit gréBter Tatkraft, mit
verzehrender Leidenschaft in dies Werk stiirzen. Von Natur
aus ganz anders geartet als sein Meister, konnte er nicht
einen Tag, eine Stunde zégern, den Elenden zu helfen.
Am eigenen Kérper fithlt er deren Leiden. Sie sind ihm ein
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Schreckgespenst, entringen ithm Schreie der Verzweiflung.
Es fehlt ihm die seltsame Ruhe des Geistes, worin in seinen
letzten Jahren Ramakrishna schwebt, weil sein nicht mehr
inkarnierter Geist in die furchtbare Sphire jenseits von
Gut und Bése gedrungen ist:

,,Das Absolute hat keinerlei Verbindung mit dem Guten
oder Schlechten. Es gleicht dem Lichte der Lampe. Bei
solchem Lichte vermdgt ihr die Heiligen Schriften zulesen,
aber beim gleichen Lichte kénnt ihr auch Unterschriften
filschen... Wie gro8 die Siinde, die Schlechtigkeit oder
das Elend sein mégen, die in der Welt sind, Elend, Schlech-
tigkeit oder Siinde sind sie nur in bezug auf uns. Das Ab-
solute wird davon nicht bertihrt. Es steht dariiber und jen-
seits. Seine Sonne leuchtet in gleicher Weise dem Bésen wie
dem Guten... Ich fiirchte, ihr miiBt die Tatsachen des
Universums hinnehmen, wie sie sind. Es ist den Menschen
nicht gegeben, klar die Wege des Herrn zu erkennen. Ich
sche, ich schaue Wesensgleichheit folgender drei Dinge:
Schlachtopfer, Opfertisch, Opferpriester... Ach! welch
ein Gesicht!...

Ja, dieses Gesicht ist von tragischer GréBe, gleicht dem
Ozean. Heilsam ist es, daB jede mannhafte Seele von Zeit
zu Zeit tief in diesen Gedanken eintaucht. Heilsam ist es,
daB selbst ein Ramakrishna in der Tiefe seines zarten Her-
zens dies michtige Rauschen und solch salzigen Hauch be-
wahrt, Aber das ist nichts fiir die Masse der Sterblichen.
Denen wire es Verzweiflung oder Entsetzen. Thre Schwi-
che ist nicht fihig, die Synthese zwischen dem Absoluten
und dem Ego durchzufithren. Will man nicht den Lebens-
schwung in ihnen brechen, lasse man ihnen ,,das Zauber-
stibchen Ego, das den Ozean Satchitananda (Sein, Erkennt-
nis, Seligkeit) beriihrt.*

Es ist das nur eine ,,aufs Wasser gezeichnete Linie*. Aber

12
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»»wenn ihr die wegnehmt, bleibt nur noch der Einzige, Un-
geteilte Ozean. Bewahrt diese Linie, damit ihr nicht
schwindlig werdet. Gott selbst hat diesen Schein gestattet,
um die wankenden Schritte seiner Kinder damit sicherer zu
machen®. Ramakrishna wird angstvoll gefragt:

ssHerr, Thr sprechet uns von jenem, der die Einheit ver-
wirklicht; ,ich bin Er‘.... Aber die, welche das nicht ver-
mogen, welche da sprechen: ,Du bist nicht ich. Aber ich
suche Dich...¢ Was wird aus denen

Da antwortet er mit beschwichtigendem Licheln:

»Es machtgarkeinen Unterschied, ob ihr ihn ,Du‘ nennt,
oder ob ihr denkt: ,Ich bin Er. Menschen, die ihn mittels
des Du verwirklichen, stehen in einer wundervollen Be-
ziehung zu ihm. Wie ein alter, vertrauter Diener und sein
Herr. Je ilter sie zusammen werden, desto mehr verliBt
sich der Meister auf ihn. In allen seinen Angelegenheiten
fragt er ihn um Rat. Eines Tages nimmt er ihn bei der Hand
und setzt ihn auf seinen Thron. Verwirrt stammelt der
Diener: ,Herr, was tut Ihr?...¢ Aber der Herr hilt jhn
auf dem Throne fest, neben smh und sagt ihm: ,Ihr se1d
derselbe wie Ich, mein Inniggeliebter!...

So versteht es Ramakrishna immer, seine Gedanken dem
Gesichtskreise jedes Jiingers anzupassen; weit entfernt, das
verletzliche Gleichgewicht jedes Menschengeistes stéren
zu wollen, achtet er darauf, es zu festigen, indem er fein
abmiBt, welche Elemente bei einem jeden dieses Gleich-
gewicht ausmachen. Sichtlich schmiegt sich seine Methode
immer dem Temperament des Schiilers an,so da8 er manch-
mal unvereinbare Sitze zu verfechten scheint. Dem sera-
phischen Yogananda, der allzu sanft ist, rit er mehr Energie
an: ,,Ein Frommer darf kein Dummkopf sein.*

Er tadelt ihn, weil er wehrlos im Leben steht. Dem
cholerischen Vivekananda, der immer gleich gegen den
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Feind marschieren und jeden Beleidiger niederschlagen
mochte, befiehlt Ramakrishna energisch Milde und Ver-
gebung der Beleidigungen.Bei Jiingern vom ,heroischen
Typus® duldet er Schwichen, die er Schwachen nicht
durchgehen 14Bt, weil solche Fehler den ersteren auf die
Dauer nichts anhaben kénnen. Mit sehr feiner Empfindung
weiB er immer die Gegenkrifte jedes Wesens mit in Rech-
nung zu stellen.

Man kénnte glauben, ein Mann, der in bestindiger Fith-
lung mit dem Absoluten lebt, mit dem, was jenseits der
Normen liegt, nach denen der Alltag verliuft, sei unfihig,
die tausend Schattierungen des tdglichen Lebens aufzu-
fassen und sich danach zu verhalten. Von einem Rama-
krishna gilt aber gerade das Gegenteil. DaB er frei gewor-
den ist von den Ketten des Scheines, bewirkt bei ihm in
erster Linie das Fallen aller Scheuklappen der Vorurteile,
der fanatischen Verranntheiten, aller Enge des Herzens und
des Geistes. Und da nichts seinen frischen, freien Blick mehr
behindert, urteilt er {iber alle und alles mit heiterer Ver-
stindigkeit. Manche seiner sokratischen Gespriche be-
reiten Uberraschungen. Gelegentlich erinnern sie viel eher
an Montaigne und Erasmus als an den Galilder. Thre
ironische Uberlegenheit, ihr fréhlicher Humor wirken
geradezu erfrischend. In diesem glithenden Lande Benga-
len, gegeniiber jungen Gehirnen, die so leicht in Fieberglut
entbrannten, mochte das doppelt wertvoll sein. Ich fiihre
zwei kostliche Beispiele an: die Parabel vom Elefanten und
die von der Schlange. In derder letzteren warnt Ramakrishna
seine Schiiler mit erfreulicher Ironie vor zwei Extremen:
vor Gewalttitigkeit, vor unbedingtem Verzicht auf Wider-
stand. In der anderen Parabel scheint er sich selber zu ver-
spotten; er hat die Verheerungen des Amoralismus und
der Gleichgiiltigkeit gegeniiber allem Tun erkannt, welche

12%
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in den jungen Hitzképfen der Sonnenstich des allgegen-
wirtigen Gottes anrichten kannj spottisch miBt er die
Grade Seiner Gegenwart in uns und um uns, die Stufen-
folge Seiner Normen und Seiner Gebote.

Der Elefant

In einem Walde lebte ein heiliger Mann mit einer gro8en
Anzahl von Schiilern. Eines Tages belehrte er sie folgender-
maBen:,,Gott ist in allen Dingen, Darum miissen wir vor
jedem Gegenstande dieser Welt das Haupt verehrend nei-
gen.“ Nun geschah es, daB einer seiner Schiiler fiir das
Brandopfer Holz sammeln ging. Plotzlich horte er ein Ge-
schrei: ,,Ausweichen! Ausweichen! Ein wiitender Elefant
kommt!““ Sogleich flohen alle. Er aber nicht. Er bedachte
folgendes:,,DerElefant ist Gott in einer bestimmten Form;
warum sollte ich vor ihm davonlaufen #* So blieb er also
stehen, wo er war, begriiBte den Elefanten als Gott den
Herrn und begann ihm lobzusingen. Der Elefantenfiihrer
schriesich dieLunge aus: ,,Lauf’ doch fort! Rettedich!. ..«
Aber der Schiiler wollte keinen Schritt von hinnen weichen.
Der Elefant packte ihn mit seinem Riissel und schleuderte
ihn weit weg. Halb ohnmichtig, zerschunden, blutend, blieb
der arme Bursche liegen.... Sein Meister horte es. Mit
den anderen lief er herbei. Sie trugen ihn ins Haus, labten
ihn. Als er wieder zu sich kam, fragten sie ihn:,,Warum bist
du nicht ausgewichen, als du den Elefantenfiihrer rufen
hértest #* Der junge Mann erwiderte: ,,Unser Meister hat
uns gelehrt, daB sich in jedem Lebewesen Gott offenbart.
So versank ich in Betrachtung des Gottes Elefant und wollte
nicht den Platz verlassen. Da sagte ihm sein Guru:
»Mein Sohn, wohl ist es wahr, daf dort der Gott Elefant
herankam. Aber hatte nicht der Gott Elefantenfiihrer dir
zugerufen, dich in Sicherheit zu bringen ? Esist ganz richtig,



181

Gott offenbart sich in jeglichem Dinge. Aber wenn er sich
im Elefanten offenbart, tut er das nicht ebenso oder noch
mehr im Elefantenfithrer? So sag mir doch, warum hast
du nicht auf des Elefantenfiihrers Warnung gehért ?. ...

Und hier noch ein schalkhaftes Gesprich des Meisters
mit dem jungen Vivekananda:

Die Schlange

Der Meister (Yachelnd), — Was meinst dudazu, Narendra ?
Die Leute, die ein Weltleben fiihren, sprechen oft ohne
Nachsicht von denen, die in Gott leben. Wenn der Ele-
fant auf der breiten LandstraBe dahinschreitet, gibt es
immer einen Haufen Kéter und anderer Tiere, die ihm
nachrennen, kliffend und kreischend. Er aber macht sich
nichts wissen und geht seines Weges. Denk dir, mein Junge,
daB die Leute hinter deinem Riicken Ubles von dir reden.
Was wirst du tun? .

Narendra (mit Geringschitzung). — Ich werde sie als
Dorfkéter ansehen, die hinter mir herbellen!

Meister (lacht). — Nein, mein Kind, so weit darf man
niemals gehen! Wisse, dall Gott in allem Belebten und Un-
belebten seine Wohnung hat. So miissen wir jedes Ding
riicksichtsvoll behandeln. ... In unseren Beziehungen zu
den Menschen liuft alles darauf hinaus, daB wir méglichst
mit den Guten verkehren und die Gesellschaft der Bésen
meiden. Aber wahr ist es, daB Gott selbst im Tiger wohnt.
Allein daraus folgt nicht, daB wir dem Tiger um den Hals
fallen und ihn an unser Herz driicken sollen!

(Die Schiiler lachen.)

Narendra. — Diirfen wir also nicht mucken, wenn Lum-
penkerle uns beleidigen ?

Der Meister. — . ... Eswar einmal ein Feld, auf dem von
kleinen Hirtenjungen eine Viehherde gehiitet wurde. Auf
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demselben Felde hauste eine entsetzliche, giftige Schlange.
Fines Tages kam ein heiliger Mann voriiber. Die Kinder
liefen auf ihn zu und riefen: ,,Heiliger Mann, geh nicht iiber
dies Feld, hiite dich vor der Schlange!*“ — ,,Liebe Kinder,
sagte der heilige Mann, ,,ich fiirchte mich nicht vor eurer
Schlange. Ich weiB Mantras, die mich vor jeglichem Ubel
schiitzen.* Mit diesen Worten geht erseines Weges. ... Die
Schlange erblickt ihn, kommt herbei, bliht Kopf und Brust
in die Héhe. Der heilige Mann murmelt eine Beschwérung,
und schon liegt die Schlange zu seinen FiiBen, ohnmichtig
wie ein Regenwurm. — ,,Nun®, sagte der heilige Mann,
,warum treibst du dich da herum, anderen Ubles tuend ?
Ich werde dir einen heiligen Gottesnamen zu wiederholen
aufgeben und du wirst lernen, Gott zu lieben; zuletzt
wirst du Thn erblicken; und die Sucht, Ubles zu tun, wird
dir vergehen.“ Er fliistert den heiligen Namen der
Schlange ins Ohr. Die Schlange verneigt sich und sagt:
,O mein Meister, was soll ich tun, um das Heil zu er-
langen ¢ — ,,Wiederhole den heiligen Namen,* sagte der
heilige Mann, ,,und tue keinem Lebewesen etwas zuleide!
[ch werde wiederkommen, um mich von deiner Auffiih-
rung zu iiberzeugen*. Mit diesen Worten ging der heilige
Mann weg... Es vergeht einige Zeit. Die kleinen Kuh-
hirten bemerkten, daB die Schlange nicht mehr bi8. So war-
fen sie mit Steinen nach ihr. Sie blieb sanft und harmlos
wie ein Wurm. Einer der Jungen packte die Schlange beim
Schweife, wirbelte sie im Kreise und schleuderte sie mehr-
mals gegen die Steine. Die Schlange erbrach Blut und blieb
fiir tot liegen. In derNacht kam sie wieder zu sich; langsam,
ganz langsam schleppte sie sich in ihr Loch; ihr Riickgrat
war gebrochen. Nach ein paar Tagen glich sie einem Ske-
lett; erst nach langer Zeit konnte sie wieder heraus, um
Nahrung zu suchen. Aus Angst vor den Kindern geschah
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das nur nachts, Seit ihrer Erleuchtung durch den Brah-
manen hatte sie aufgehort, Geschopfen Gottes Ubles zuzu-
figen, So gut es gehen wollte, suchte sie mit Blittern und
Halmen ihr Leben zu fristen... Der heilige Mann kehrte
zuriick. Er sah sich nach allen Seiten um und suchte die
Schlange. Die Kinder sagten ihm, es gibe keine Schlange
mehr. Der Brahmane staunte: er wuBte, der Name des
Herrn, den die Schlange immer wiederholte, hatte iiber-
sinnliche Gewalt, den Tod so lange unméglich zu machen,
bis das Problem des Lebens geldst war, das heiit, bis man
Gott geschaut hatte. Er machte sich auf die Suche, rief die
Schlange mehrmals beim Namen. Die Schlange kroch aus
ihrem Loche und verneigte sich vor ihrem Lehrmeister.
Es entspann sich dies Zwiegesprich:

Der beilige Mann. — Heda, wie geht es dir?

Die Schlange. — O mein Meister, ich danke Euch. Durch
Gottes Gnade geht es mir sehr gut.

Der heilige Mann. — Wieso bist du nur noch Haut und
Knochen ? Was ist denn mit dir geschehen?

Die Schlange. — O mein Meister, gehorsam Eurem Ge-
bote, bemiihe ich mich, keinem lebenden Geschépf etwas
zuleide zu tun. Ich nihre mich von Blittern und Halmen.
Moglich, daB ich dadurch etwas abgemagert bin.

Der beilige Mann. — Ich fiirchte, daB dich nicht bloB
deine Nahrung so zugerichtet hat. Es muB noch etwas
anderes geschehen sein. Erzihl’ mir’s doch!

Die Schlange. — Ach!. ... Richtig. Jetzt fillt mirs ein.. .
Fines Tages haben die kleinen Kuhhirten mir recht iibel
mitgespielt. Sie haben mich beim Schwanze gepackt und
mich mehrmals aus aller Kraft gegen die Steine geschleu-
dert. Die armen Kleinen! Sie ahnten ja nicht die Wandlung,
die mit mir vorgegangen war. Wie hitten sie erraten sollen,
daB ich niemanden mehr beilen werde?



184

Derbeilige Mann. — Welche Dummbeit! Welche Dumm-
heit! Du muBt wirklich ein Erzdummkopf sein, daB du
nicht weiBt, wie man Feinde abhilt, einen zu miBhandeln.
Verboten habe ich dir nur, irgendein Geschépf Gottes zu
beiflen. Warum hast du nicht die, welche dich téten
wollten, durch dein Zischen erschreckt?. ..

Lachenden Auges betrachtet Ramakrishna seine Schiiler
und gibt die Moral: ,,Also blast euch drohend auf.... aber
beiBet nicht!.... Ein in der Gesellschaft lebender Mann
und besonders ein Staatsbiirger und Familienvater muB
50 tun als ob er zu seiner Verteidigung dem Ubel widerste-
hen wollte. Aber zugleich muB er sich wohl hiiten, Boses
mit Bésem zu vergelten. ...

Fiir die Vortrefflichkeit dieser Anweisung im Sittlichen
und Praktischen méchte ich nicht einstehen; sie ist gar zu
sehr dem Satz verwandt ,,Si vis pacem, para bellum!¥,
dessen tiickische Fallstricke wir noch in allzu frischer Er-
innerung haben. ... Ich lege hier nur auf das schelmische
Licheln des geistvollen Erzihlers Wert, das mich an La
Fontaine gemahnt. Und was den Inhalt angeht, so muBl
man sich vor Augen halten, daBl es Ramakrishnas Methode
ist, durch einen kriftigen Ruck am Steuer des gesunden
Menschenverstandes bei der Barke des praktischen Tuns,
die unter entgegengesetzten Winden gefihrlich schwankt,
das Gleichgewicht der Extreme herzustellen.

Es ist ganz offenkundig, daB er in Tat und Wort dem
Ahimsa (nichts Ubles tun) ebenso anhingt wie Gandhi.
Das zeigt er oft ganz klar, und zwar nicht nur Menschen
gegeniiber, sondern hinsichtlich jedes lebenden Geschopfes.

Aber humorvoller und schmiegsamer als Gandhi, keines-
wegs darauf versessen, eine einzige Lebensregel zu ver-
kiinden, mit einem Blicke das Fiir und Wider iiberschau-
end, hat dieser leidenschaftlich dem Absoluten Ergebene
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doch in M4y4s Scheinwelt einen sehr feinen Sinn fiir den
richtigen Mittelweg. Und wihrend er einerseits, wie die
Mauster, gleich Papierdrachen die Seelen in den Abgrund
des Himmels schleudert, hilt er sie am Faden des gesunden
Menschenverstandes auf der Erde fest. Noch ist die Stunde
nicht gekommen, in der sie entschweben diirfen. ...

Sie miissen in der Welt verbleiben, um diese zu belehren.
Und vor allem miissen sie selbst noch lernen. Genau sollen
sie ihrer eigenen Natur sich bewuBt werden und der Natur
der umgebenden Geschopfe und bewuBt der gottlichen
Wesenheit, die sie alle durchdringt! Die meisten werden
nur durch langsame, abgestufte, unablissige Mithe dahin
gelangen. Solche Leistung muB von ihnen selber ausgehen,
soll aus eigenen Kriften vollbracht werden, wenn auch
unter der viterlichen Beihilfe des Guru; aber in keinem
Falle kann der Wille des Guru fiir den ihren eintreten; er
kann ihnen bloB die Richtung weisen. Bis auf seltene Aus-
nahmen verweigert er sein Eingreifen, eine Beeinflussung
ihres Willens wihrend der ersten Periode, in der sie die
Werkmeister ihrer eigenen Entwicklung zu sein haben. Er
nihrt sie nur mit seiner innerlichen Sonne, verzehnfacht
ihre Energie. Erst auf der letzten Stufe ihres Anstieges,
wenn sie in ehrlicher Miihe sich das Gliick des Weges zum
Gipfel verdient haben, ist der Meister bereit, ihre Er-
leuchtung durch einen letzten AnstoB zu férdern. Dazu
geniigt dann ein Geringes: ein Wort, ein Blick, eine Be-
rihrung. Es ist wie das Aufblitzen der Gnade. Dieser Blitz
fallt stets nur auf vorbereitete Seelen — auf erklommene
Gipfel. Kein nenes Wissen wird enthiillt. Aber alles, was
man schon wuBte, alles, was man allmihlich an Kenntnissen
gesammelt hat, wird Leben und greifbare Wirklichkeit.

»Nun erkennet ihr, wie alle Dinge, gleich euch, in Gott
leben. Thr werdet will power (Willensmacht) und das Be-
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wuBtsein alles dessen, was da ist. Euer Wille wird der des
Weltalls. ..,

Das ist noch nicht die letzte Stufe, da iiber diese zeitlich
bedingte Offenbarung hinaus es noch die héchste Realisa-
tion gibt, die absolute Identitit, welche in dem Nirvikal-
pasamédbi (in der groBten Ekstase) erlangt wird. Aber
letztere ist Menschen vorbehalten, die ihre Aufgabe im
Leben erfiillt haben: es ist die duBerste, verbotene Selig-
keit, denn aus ihr gibt es keinen Riickweg ins Leben —
auBer im Falle ganz ausnahmsweiser Krifte, wie sie Rama-
krishna beschieden waren. Er weill nur zu gut, daB jene in
cinem fritheren Gleichnis erwihnten ,,Puppen von Salz*
bei der ersten Berihrung mit den Wogen des Ozeans
schmelzen miissen. Wer Identitit mit der Einzigen Wirk-
lichkeit erreichen will, kénnte nur durch ein Wunder wieder
zuriickkehren.

Die Schiiler haben noch auf Erden, auf der vorletzten
Etappe zu verharren, wo man eins wird mit allen lebenden
Dingen, mit allen Wirklichkeiten; das ist die eigentliche
Erleuchtung. Nach dieser kénnen wir alle streben und die
Mitmenschen dahin leiten. Wir miissen es....

Und was tun wir anderes, wir freien Geister des Abendlan-
des, die wir durch Vernunft oder Liebe die Einheit der
lebenden Wesen erkannt haben ? Ist dies nicht das stindige
Ziel unserer Miihe, die Leidenschaft, die uns durchgliiht,
unser tiefer Glaube, der uns am Leben erhilt und uns iiber
die blutigen Gewisser des Hasses zwischen den Menschen
hinschweben 1iBt, ohne daB sie uns auch nur die Sohle
netzen? Ist dies nicht unser Wille, der friiher oder spiter
erfiillt werden wird, die Nationen, die Rassen, die Religio-
nen zu einen? Und sind wir darin nicht auch unbewuBte
Jiinger des Ramakrishna ?
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DER GELIEBTESTE SCHULER: NAREN

Aber im engen Kreise dieser indischen Jiinger, die
spiterhin alle durch religiose Kraft und Werke hervor-
stachen, war einer ein Ausnahmewesen, demgegeniiber auch
Ramakrishnas Verhalten als etwas ganz Ausnahmsweises
erscheint: denn auf den ersten Blick erkiest er den mit sich
selber noch unbekannten jungen Mann zu dem, was er
wirklich wurde, zu einem religiésen Haupte der Mensch-
heit: — Narendranath Dutt — Vivekananda.

DerParamahamsamitseiner genialen seelischen Intuition,
die in einem einzigen Schlag eines Menschenherzens dessen
ganze flutende Zukunft vorfiihlte, war fest tiberzeugt,
schon vor der Begegnung mit dem groBen Jiinger im Erden-
leben, miiBte er mit diesem im UrschoB des Schicksals ver-
bunden gewesen sein.

Ich teile seine schéne Vision hier mit. Ebenso gut wie
unsere Psychologen konnte ich ihre Deutung auf die ge-
wohnliche Weise versuchen. Aber darauf kommt es nicht
an. Ja, wir wissen, daB eine kraftvolle Vision, die sich auf-
dringt, ihren Inhalt schafft und hervorbringt. In einem
tieferen Sinne sind die Propheten dessen, was da sein wird,
die wahren Schépfer dessen gewesen, was durchaus nicht
da war, aber schwankte, ob es nicht werden solle. Der
Bergstrom, als der das Genie-Geschick Vivekanandas er-
scheint, wire im Gestein versickert, hitte Ramakrishnas
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Blick nicht wie ein Hauenhieb den dimmenden Fels
zertriimmert, bis aus der Offnung der Strom der Seele
hervorschoB.

»Eines Tages fiihlte ich, wie mein Geist zu den Hohen
des Samidhi entschwebte, auf einer StraBe von Licht. Bald
gelangte er iiber die Region der Sterne hinaus und trat in
den gelduterten Bereich der Ideen. Immer hoher steigend,
fand ich beiderseits des Weges die Gestalten der Gétter
und Géttinnen. Der Geist erreichte die duBere Begrenzung
dieser Region, die Schranke von lauter Licht, welche die
Sphire der relativen Existenz von jener des Absoluten
schied. Mein Geist durchschritt diese Schranke. Er trat
ins Reich des Transzendentalen ein, wo kein kérperliches
Wesen zu sehen war. Selbst die Gotter wagten keinen
Blick dahin; sie begniigten sich damit, weit unterhalb zu
thronen. Aber gleich darauf fand ich dort sieben ehrwiirdige
Weise in Samddhi sitzen. Ich fiihlte, diese Weisen miillten
an Wissen und Heiligkeit, an Selbstverleugnung und Liebe
nicht bloB die Menschen, sondern auch die Gétter iiber-
troffen haben. Hingerissen von Bewunderung versenkte ich
mich in ihre GréBe; da sah ich, wie ein Teilchen dieser
nicht-differenzierten (undifferentiated) Lichtregion sich
zur Gestalt eines Kindes verdichtete. Das Kind niherte
sich einem der Weisen, umschlang mit seinen Armchen
dessen Hals, und indem es ihn mit seraphischer Stimme an-
redete, versuchte es, jenes Geist aus den Héhen des Sa-
mAdhi herabzulocken. Diese magische Beriihrung erweckte
den Weisen aus seinem iiberbewuBten Zustande, und mit
den halbgeschlossenen Augen starrte er auf das Kind. Der
strahlende Ausdruck seines Gesichtes zeigte, daB dieses
Kind der Schatz seines Herzens war. Freudig sprach das
seltsame Kind zu ithm: ,,Ich steige hinab. Du sollst auch
mit mir hinabsteigen. Der Weise blieb stumm, doch sein
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zirtlicher Blick verriet Zustimmung. Wihrend er das Kind
betrachtete, wurde er abermals in Samddhz versenkt. Und
mit Erstaunen sah ich, wie ein Bruchteil seines Kérpers
und seines Geistes als blendendes Licht zur Erde sank....
Kaum hatte ich Narendra erblickt, erkannte ich in ihm
jenen Weisen. ...

Der Visionir spricht nicht aus, wer das Kind war. Aber
wir erraten — (und die Schiiler haben ihm spiter das Ge-
stindnis abgerungen) — daB} ¢r das Kind war. Wirklich ist
er sein Leben lang der Bambino geblieben, dessen Lippen
an den Briisten der Mutter trinken und dessen Arme vom
Halse Unserer licben Frau sich nur fiir den Augenblick 16sen,
darin er sein eigenes Geschick erfiillt: und dies Geschick
ist, wie er meint, die Aufgabe, den Menschen einen Mann
zu senden, der besser geeignet ist als er selber, sie zu leiten
und den Heeresbefehl zu dbernehmen.

Er urteilte richtig. Zu seinem groBen Herzen, voll genug
von Liebe, die ganze Welt damit zu beteilen, muBte noch
ein kraftvoller Kérper hinzukommen, Arme, die Erde um-
zugraben, und FiiBe, sie zu durchwandern, eine Schar von
Arbeitsleuten, und ein Kopf, ihnen zu befehlen. DaB die
Glut seines Verlangens dessen Verwirklichung aus dem
Boden sprieBen lieB, bezeugt nicht bloB seine Hellsichtig-
keit und die Macht seines Wunsches, sondern beweist auch,
dall Bengalens Erde reif war und fieberhaft seines Rufes
harrte. Vivekananda wurde ins Weltleben so recht durch
die Zeugungskraft der Natur hinausgeschleudert: fiir
diese Form des Geistes schlug jetzt die Stunde der Geburt.

Deswegen bleibt es nicht weniger bewundernswert, wie
Ramakrishna in dem unsicheren, zerquilten, leidenschaft-
lichen Jiingling, der Narendra damals war, augenblicklich
gerade den kiinftigen Fithrer, den erwarteten Evangelisten
zu erkennen wubBte.
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Der ganze Bericht iiber ihre ersten Begegnungen ver-
dient mitgeteilt zu werden. Auf den Leser iibt er eine dhn-
liche Kraft der Anziehung aus, wie sie Naren selber gegen
seinen Willen verspiirte und wie sie ihn gegen seinen Willen
an den Meister kettete, der ihn auserlesen hatte.

Aber zunichst miissen wir das Bild des jungen genialen
Menschen fliichtig umreiBen, wie er zur Stunde war, da
er als Meteor in Ramakrishnas Kreisbahn trat, um darin
fiir immer zu verharren.

Erentstammte dem vornehmen Adel, war ein Kshatriya.
Und fiir immer verblieb ihm das Geprige der Kriegerkaste,
der er angehdrte. Am 12. Januar 1863 wurde er zu Cal-
cutta geboren. Die Mutter, hochgebildet, voll kéniglicher
Majestit; ihre heroische Gesinnung hatte sich an den
groBen Hindu-Epen genihrt. Der Vater fithrte ein ver-
schwenderisches, unruhiges Leben und trug, wie ein fran-
zosischer Grandseigneur des achtzehnten Jahrhunderts,
eine fast an Voltaire erinnernde Freigeisterei zur Schau,
eine Gleichgiiltigkeit gegeniiber dem Kastenwesen, welche
teils auf seiner weitherzigen Menschlichkeit beruhte, teils
auf dem heiteren BewuBtsein der eigenen hohen Stellung.
Aber der GroBvater, ein gelehrter und wohlhabender
Jurist, hatte mit finfundzwanzig Jahren alles im Stich
gelassen, Weib und Kinder, hohe Amter, Vermégen und
Gesellschaft, um sich in ,,die Wilder* zuriickzuziehen, und
kein Auge hatte ihn seitdem erblickt.

Narens Kindheit und Jugend gleicht der eines kiinst-
lerisch begabten jungen Prinzen der Renaissance. Er hat
alle Gaben des Korpers und.des Geistes und bildet sie alle
aus. Es ist ihm eine l16wenhafte Schénheit eigen, mit einem
raubtierhaften Wechsel von Trigheit und Schwung. Er hat
physischen Mut. Er ist athletisch gebaut und vollendeter
Meister in allen Leibesiibungen. Er kann boxen, schwim-
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men, ist ein leidenschaftlicher Pferdeliebhaber. Er ist der
Mittelpunkt der gleichaltrigen Jugend und ihr arbiter
elegantiarum. Mit vollendeter Kunst tanzt er die hohen
Tinze religioser Feiern. Er hat eine wundervolle Stimme,
sein Singen sollte spiter noch Ramakrishna entziicken. Vier,
fiinf Jahre hat er Vokal- und Instrumentalmusik bei be-
rithmten hindustanischen und mohammedanischen Leh-
rern studiert. Spiter verfaBt er Melodien, einen reich-
belegten Versuch iiber die Wissenschaft und Philosophie
indischer Musik. Uberall gilt er als musikalische Autoritit.
Fiir immer blieb ihm die Musik das Portal des Tempels,
die Vorhalle am Palaste des Allerhéchsten. Auf der Uni-
versitit sticht er durch seine strahlende Intelligenz hervor,
welche mit gleichem Eifer sich anf Mathematik, Astrono-
mie, Philosophie, indische und europiische Sprachen wirft.
Er liest die englischen und die Sanskrit-Dichter. Er ver-
schlingt die Geschichtswerke von Green und Gibbon.
Spiter begeistert er sich fiir die Franzésische Revolution
und Napoleon. Von Kind auf iibte er (wie viele indische
Kinder) tiglich Meditation. Jetzt meditierte er nachts iiber
die Nachfolge Christi und den Vedanta. Er liebt philo-
sophische Diskussionen. Dieser dimonische Drang zu argu-
mentieren, zu kritisieren, ,,zu unterscheiden®, sollte ihm
spiter seinen Namen einbringen: Vivekananda. Es dringt
ihn zur harmonischen Schénheit von Hellas und zur indo-
germanischen Geisteswelt. Aber dieser universale Mensch
im Sinne des Leonardo oder Alberti setzt seiner Geistigkeit
noch die lebendige Krone einer religiésen Seele auf. Abso-
lute Reinheit. Dieser schone, freie, leidenschaftliche Ephe-
be, dem sich alle Giiter des Lebens, alle Liiste bieten, er-
legt sich strengste Keuschheit auf. Ohne an eine Sekte
gebunden zu sein, und bevor er sich auf irgendein Credo
festgelegt hat, hegt er bereits das Gefiihl (dessen tiefere
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Griinde ich frither dargelegt habe), daB Reinheit der Seele
und des Leibes eine geistige Kraft ist, deren Feuer das
ganze Leben bestimmt, und daB mit Verlust der Reinheit
jenes Feuer erlischt. Er ahnt schon seine hohe Bestimmung,
und ohne noch zu wissen, in welcher Richtung diese liegt,
will er seines Schicksals wiirdig sein und es erfiillen.

Diese Vielfiltigkeit der Gaben und Leidenschaften 148t
ihn jahrelang in einem seelischen Wirbel treiben, ehe seine
Personlichkeit gefestigt ist. Zwischen seinem siebzehnten
und seinem einundzwanzigsten Jahre (1880 bis Ende 1884)
macht er eine Reihe von intellektuellen Krisen durch, die
immer heftiger werden, bis endlich die plétzliche religitse
Entspannung ihnen ein Ende setzt.

Stuart Mills Essays dber Religion hatten ihn gerade tief
erschiittert; sein fritherer optimistischer Theismus, wie er
ihn in den modischen Zirkeln des Brahmosamaj sich an-
geeignet hatte, war zusammengebrochen. Und das Antlitz
des Bésen in der Natur enthiillte sich ihm. Er stemmte sich
dagegen. Aber er vermochte der uralten Melancholie (im
Sinne Diirers) den Eintritt nicht zu verwehren und gram-
volle Erniichterung kam iiber ihn. Vergeblich suchte er
Halt in Herbert Spencers Theorien und schrieb auch an
diesen. Auf der Universitit suchte er Rat bei einem ilteren
Kollegen, Brajendra Nath Seal. Er gestand ihm seinen Skep-
tizismus, bat ihn, auf der Suche nach der Wahrheit sein
Fihrer zu werden. Thm verdankte er die Kenntnis der
Gedichte von Shelley, so daB sein Feuergeist in den Ather-
wellen dieses poetischen Pantheismus baden durfte. Dann
wollte sein junger Mentor ihn in den Dienst jenes Gott-
Vernunft stellen, wie er ihn fiir sich selber zurechtgelegt
hatte. Brajendras Rationalismus bildete eine besondere
Spielart; der reine Monismus des Védanta, Hegels Dialek-
tik der absoluten Idee und das Evangelium der Franzosi-



193

schen Revolution: Freiheit, Gleichheit, Briiderlichkeit
sollten darin verschmolzen werden. Ihm erschien das Prin-
zip der Individuation als Grundiibel. Die allgemeingiiltige
Vernunft war das eigentlich Gute. Es galt also, die reine
Vernunft Gestalt werden zu lassen: dies war das moderne
Hauptproblem, das Brajendra im Wege der Revolution zu
lssen gedacht. Dieser revolutionire und imperialistische
Rationalismus konnte gewissen Seiten des zum Herrschen
geborenen Narendra geniigen. Aber der Wildbach seiner
Persénlichkeit vermochte sich nicht darein einzuschlieBen.
Sein Verstand konnte wohl die Oberherrschaft der all-
gemeinen Vernunft hinnehmen (oder selbst aufrichten) und
die Moral auf eine herrische Ablehnung des Individualis-
mus begriinden. Aber seine Lebensfiille duldete das nicht.
Diese gierte nach der Schénheit der Welt und nach deren
Leidenschaften. Ebensogut hitte man ein junges Raubtier
zum Vegetarianer machen mégen. Seine Beklemmungen,
seine N6te begannen mit doppelter Gewalt. Es war ein
Hohn, ihm als einzige Nahrung jene immanente Vernunft,
jenen blutlosen Gott zu bieten! Als echter Hindu, fiir den
Leben erstes Attribut, wo nicht das Wesen der Wahrheit ist,
brauchte er lebendige Offenbarung, ein wirklich geworde-
nes Absolutes, Gott in Menschengestalt, einen heiligen
Guru, der da sagen kdnnte: ,,Ich habe Thn gesehen, ich
habe Thn berithrt, ich bin Er gewesen...‘ Und dennoch
widerstrebte seine europiisch gebildete Intelligenz, sein
vom Vater ererbter kritischer Sinn diesem Drange des
Herzens und der Sinne (dies erhellt spiter aus der Heftigkeit
seiner ersten Auflehnungen gegen Ramakrishna).

Wie alle jungen Intellektuellen dieser Generation Ben-
galens fiihlte er sich von des Keshab Chunder Sen reinem
Lichte angezogen. Dieses strahlte noch in vollem Glanze,
und Naren empfand Neid: er hitte Keshab sein mogen. Es

13
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war natiirlich, daB er mit dessen neuer Ordensgriindung
sympathisierte. Er trat bei. Sein Name erscheint auf der
Mitgliederliste des neuen Brahmosamaj. Spiterhin hat die
Ramakrishna-Mission die Behauptung aufgestellt, Naren-
dra habe unméglich mit dem radikalen Reformgeiste dieses
Samaf ibereinstimmen kénnen, weil dadurch alle, anch die
ehrwiirdigsten Vorurteile des orthodoxen Hinduismus vor
dem Kopf gestofen wurden. Ich bin gegenteiligerMeinung.
Die schonungslose Ganzheit im Charakter des jungen
Mannes wollte gerne mit allem brechen. Er war nicht der
Mann, damals seinen neuen Gefihrten ihren Bildersturm
zu veriibeln. Erst spiter — und gréBtenteils unter dem
EinfluB Ramakrishnas — sollte er auch noch fiir iiberlebte
Glaubensformen und -briuche Achtung empfinden und
duBern, sobald diese Dinge mit einer weit zuriickreichenden
Tradition zusammenhingen, die tief ins Wesen der Nation
eingegangen war. Aber ich bin fest iiberzeugt, daB er nicht
ohne Miihe dahin gelangte; gerade dies zeigt seine erste
Regung intellektuellen MiBtrauens gegeniiber Ramakrish-
na. Vorldufig hatte er sich einer Bewegung junger Brahmos
aus Bengalen angeschlossen, welche den Zusammenschlu
der groBen Massen Indiens wollten, ohne Unterschied der
Kasten, Rassen und Religionen. Einige von diesen griffenden
orthodoxen Hinduismus mit viel gréBerer Erbitterung an als
die christlichen Missionire. Aber es war unausweichlich, daB
Narens freier und lebensnaher Geist gar bald die verstindnis-
lose Engherzigkeit dieser Kritik merkte, die in ihrer Weise
auch fanatisch war; sie muBten ihn ebenso in seiner Geistig-
keit als in seinem Nationalstolze verletzen. Es ging ihm nicht
ein, daB indische Weisheit neben einem schlecht verdautem
europiischen Wissen nun gar nicht mehr zghlen sollte, Im-
merhin nahm er an den Zusammenkiinften des Brabmosamaj
noch teil; doch sein Herz fand dabei keinerlei Befriedigung.
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Nun erlegte er sich ein asketisches Leben der Arbeit auf;
in einem dunklen, feuchten Zimmer lag er in eine Decke
gehiillt auf der Erde, iiberall Biicher, auf dem FuBboden
ein Teekocher — so0 las und sann er T'ag und Nacht; dabei
litt er an stechendem Kopfschmerz. Bei alledem gelangte
er nicht dazu, zwischen seinen einander widerstrebenden
Leidenschaften Frieden zu stiften. Deren Ringen setzte
sich noch bis in seinen unruhigen Schlummer fort. ..

»Von Jugend auf®, erzihlt er, ,,nahmen bei mir im
Augenblick des Einschlafens zwei Triume Gestalt an. In
dem einen sah ich mich inmitten der GroBen der Welt, im
Besitze von Reichtum, Ehren, Macht und Ruhm; und ich
fithlte in mir das Vermégen, all das zu erringen. Aber schon
im nichsten Augenblicke sah ich mich als einen, der auf
alles Irdische Verzicht tat und, bloB mit dem Lenden-
schurz bekleidet, von Almosen lebte und unter einem Bau-
me schlief; und mir deuchte, ich verméchte so zu leben,
gleich den alten rishis. Von diesen zwei Bildern gewann
das zweite die Oberhand, ich bedachte, daB ich nur auf
diesem Wege zur héchsten Seligkeit gelangen kénme...
Und mit dem Vorgeschmack dieser Seligkeit schlief ich
ein,.. Aber jede Nacht erneuerte sich dies...*

So stand es mit ihm zur Stunde, da ihm der Meister be-
gegnen sollte, der sein Leben bestimmt hat. In der groBen
Stadt, in welcher Indien und Europa sich vermengten,
hatte er nun alle bedeutenden religiésen Personlichkeiten
der Reihe nach kennengelernt; und das Endergebnis war
Enttiuschung. Fruchtlos suchte er weiter, versuchte an-
deres, verwarf es wieder. Er irrte umbher. ..

*

Er war achtzehn Jahre alt und bereitete sich zu seiner
ersten Universititspriifung vor. Im November 1881, in
einem befreundeten Hause, bei Surendranath Mitra, dem

13*
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reichen, zum indischen Christus bekehrten Finanzmann,
trafen wihrend eines kleinen Festes, bei dem Naren eine
schone religisse Hymne sang, Ramakrishnas ,,Falkenaugen
zum ersten Male jene unbefriedigte Seele. Und auf diesen
Jiingling fiel seine Wahl. Er bat Surendranath, ihm Naren
nach Dakshineswar zu bringen.

Der junge Mann kam mit einer Schar idbermiitiger
Freunde. Er trat ein und setzte sich nieder, gleichgiiltig
gegen alles,was ihn umgab; in sein Denken vergraben,schien
er weder zu sehen noch zu héren. Ramakrishna, der ihn
beobachtete, bat ihn zu singen. Naren gehorchte und sein
Gesang klang ergreifend: der Meister, gleich ihm leiden-
schaftlicher Musiker, verfiel in Ekstase. Hier lasse ich Naren
selber das Wort:

»»Nachdem ich gesungen hatte, erhob er sich plétzlich,
nahm mich bei der Hand, fiihrte mich in die nach Norden
gelegene Veranda und schlo8 die Tire hinter uns. Wir
waren allein, niemand sah uns... Zu meiner duBersten
Uberraschung brach er in Freudentrinen aus. Er hielt
immer noch meine Hand und sprach zu mir sehr zirtlich,
wie zu jemandem, den man schon lange Zeit ganz genau
kennt. Er sagte zu mir: ,Ach! Thr kommt so spit! Warum
wart Ihr doch so wenig liebreich, daB IThr mich so lange
warten lieBet! Weh taten mir schon die Ohren vom Héren
des unniitzen Geredes dieser Menschen. O! Wie schmach-
tete ich darnach, meinen Geist in ein Herz zu ergieBen.
das fihig wire, meine inneren Erfahrungen in sich zu
nehmen!...* In dieser Art redete er schluchzend weiter.
Dann, mit gefalteten Hinden vor mich tretend, sagte er:
,O Herr, ich weiB, Ihr seid der alte Weise Nara, die In-
karnation des Nirdjana, auf Erden geboren, um das Elend
der Menschheit zu tilgen. . .¢ Ich war wie aus den Wolken
gefallen!, .. ,Wer ist denn der Mensch‘, dachte ich, ,der ist
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doch sicher iibergeschnappt! Was, ich bin der Sohn des
Viswanath Dutt und er wagt, so mit mir zu sprechen!...*
Aber ich blieb ruhig und lieB ihn reden. .. Er faBte wieder
meine Hand und sagte: ,Versprecht mir, da8 Thr wieder-
kommt, allein und bald!...¢

Narenverspricht, umdenseltsamen Gastgeberzufrieden-
zustellen, schwért sich aber zu, um keinen Preis wiederzu-
kommen. Die beiden kehren in den allgemeinen Empfangs-
raum zu den anderen zuriick. Naren setzt sich abseits nieder
und beobachtet den Menschen. Weder in seinem Be-
tragen noch in seinen Worten fillt ihm irgend etwas Ver-
schrobenes auf: man fiihlt innere Folgerichtigkeit als Frucht
eines tiefen Lebens unbedingter Entsagung, groBartige
Ehrlichkeit. Er hort ihn sagen (und diese Worte passen auf
seine geheimen Note in der Nacht):

,,Gott kann verwirklicht werden. Man kann ihn sehen,
mit ihm sprechen, wie ich mit euch. Aber wer kiimmert
sich um dergleichen? Man vergieBt Trinen wegen seines
Weibes, wegen der Kinder oder Besitztiimer. Aber wer tut
es aus Liebe zu Gott? Demjenigen, der es aufrichtig um
Seinetwillen tut, dem gibt Er sich kund...*

Dabei hat Naren den Eindruck, daB das fiir den Sprecher
keineswegs leere Worte sind, sondern Ausdruck eigenen Er-
lebens. Der junge Mann vermag das Bild des schlichten, ab-
geklirten Weisen nicht mit der unbegreiflichen Szene zu-
sammenzureimen, die er eben erlebt hat. Er sagt sich: ,,Er
hat eine fixe Idee, aber ist nicht ohne GréBe. Vielleicht ist
er verriickt; aber er verdient Achtung.,* Mit diesen un-
klaren Gedanken verliBt er Dakshineswar, und fragte man
ihn in diesem Augenblicke, wie es denn zwischen ihm und
Ramakrishna stehe, wiirde er sicher antworten, an diesem
cinen Besuche habe er genug.

Aber die sonderbare Vision ,,arbeitet** in ithm. ..
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Einen Monat spiter kehrt er zu FuB nach Dakshineswar
zuriick. ..

,»»,Jch fand ihn allein, auf seinem schmalen Bette sitzend.
Er war glicklich mich zu sehen, herzlich rief er mich herbei
und lie8 mich neben sich auf einer Seite des Bettes nieder-
sitzen. Aber gleich darauf sah ich ihn von irgendeiner Er-
regung durchwiihlt. Die Augen starr auf mich gerichtet,
Worte murmelnd, riickte er langsam niher. Ich dachte, er
wiirde, wie das letzte Mal, vielleicht wieder irgendeine
Narrheit begehen. Aber ehe ich es ahnte, hatte er seinen
rechten FuB auf meinen Koérper gelegt. Die Beriihrung
war wie ein Blitz. Mit offenen Augen sah ich die Mauern
des Gemaches und alles, was darin war, verwirbeln und ins
Nichts schwinden... Das ganze Universum, sowie auch
meine Individualitit waren nahe daran, sich in einer
namenlosen Leere zu 18sen, die alles Seiende verschlang. ..
Schrecken erfaBte mich, ich glaubte dem Tod ins Angesicht
zu sehen. .. Ich konnte nicht an mich halten und schrie:
,Was tut Ihr da! Ich habe meine Eltern daheim...¢ Da
brach er in Gelichter aus und die Hand auf meine Brust
legend, sagte er: ,Schon gut! Lassen wir das fiir heute!
Alles zu seiner Zeit...* Kaum hatte er diese Worte ge-
sprochen, verschwand das seltsame Phinomen. Ich fand
mich selber wieder. Und innen und auBen war alles wie
vorher. ..

Ich gebe den merkwiirdigen Bericht ohne tiberfliissige
Randbemerkungen. Was immer der europiische Leser sich
dabei denken mag, jedenfalls muB er erschiittert sein von
der Halluzinationskraft dieser indischen Seelen, die an
Shakespeares leidenschaftliche Visiondre gemahnt. Halten
wir dabei fest, daB der Visionir in diesem Falle keineswegs
ein schwacher, leichtglidubiger, kritikloser Geist ist. Seine
starke Personlichkeit, die Gefahr wittert, striubt sich heftig
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gegen jegliche hypnotische Beeinflussung. Aber hier merkt
Naren keine Spur davon. Noch zitternd von dem Wetter,
das voriibergebraust ist, ist er auf seiner Hut. Aber nach
diesem gewaltigen Ansturm verliuft der Besuch im {ibrigen
ganz normal. Ramakrishna behandelt den Besucher mit
schlichter Giite und Vertraulichkeit, als wire nichts ge-
schehen.

Beim dritten Besuche (vermutlich eine Woche spiter)
ist Naren bereit, sich zu verteidigen, ist mit all seinem kri-
tischen Sinn gewappnet. Er duldet keine kérperliche An-
niherung mehr und Ramakrishna versucht nichts der-
gleichen. Sie gehen im Garten spazieren. Dann kehren sie
ins Wohnzimmer zuriick und Ramakrishna verfillt in Ek-
stase. Naren beobachtet ihn. Doch mitten darin packt es ihn
auch und er verliert das BewuBtsein. Als er wieder zu sich
kommt, merkt er, wie Ramakrishna ihn ansieht und ihm
mit der Hand iiber die Brust streicht.

Spiter erklirte der Meister seinen Jiingern:

»Wihrend er sich in diesem Zustande befand, stellte ich
ihm mehrere Fragen iiber seine frilheren Leben, seinen
Ursprung, seine Sendung in dieser Welt und die Dauer
seines sterblichen Lebens. Er tauchte in sich hinein und
holte mir die Antworten herauf. Diese haben nur das be-
stitigt, was ich ihm angesehen hatte. Diese Dinge halte ich
geheim. Aber ich habe so erfahren, da3 er ein Weiser, ein
Meister der Beschauung war, der den Gipfel erklommen
hatte, und daB er am Tage, da er seine wahre Natur er-
kennen kénnte, seinen Kérper durch einen Willensakt aus-
speien wiirde. ..

Er tat ihm also sein Wissen um ihn nicht kund; aber sein
Betragen trug dem Rechnung. Naren genoB eine Vorzugs-
stellung unter den Jiingern.

Naren selber war noch weit entfernt, sich als Schiiler zu
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betrachten. Niemandes Schiiler wollte er sein. Ramakrish-
nas unbegreifliche Macht setzte ihn in Erstaunen. Sie zog
ihn an wie der Magnet das Eisen. Aber er war hartes
Metall. Sein Verstand verwarf jede Ubergewalt... Wenn
neulich noch, in seinen Beziehungen zu dem Rationalisten
Brajendra Seal, sein Herz sich gegen den Intellekt empért
hatte, so miBtraute hier der Intellekt dem Herzen. Er war
fest entschlossen, seine Unabhingigkeit zu wahren, vom
Meister nichts hinzunehmen, was er nicht mit eigener
Vernunft streng iberpriift hitte. Der kritiklose Glaube
der anderen eregte seine Verachtung.

Man kann sich keine sonderbareren Beziehungen vor-
stellen, als wie sie sich zwischen dem jungen Manne und
dem alten Guru entwickelten. Naren haBte sentimentale
Formen der Frémmigkeit, Trinen und alles, was er weibisch
nannte. Naren bestritt alles. Nie gab seine Intelligenz um
Haaresbreite nach. Er war der einzige, der jedes Wort
Ramakrishnas auf die Waagschale legte. Sein einziger Be-
zweifler. Weit entfernt, dadurch verletzt zu sein, liebte ihn
Ramakrishna deshalb noch mehr. Vor seiner Begegnung mit
Naren hdrte man ihn beten:

»sQ Mutter, gib mir jemanden, der meine Gesichte auf die
Probe stelle!*

Diesen Wunsch erfiillte die Muzzer im reichsten MaBe.
Naren leugnete die Hindu-Gottheiten. Und zu gleicher
Zeit verwarf er den Advaitismus als Atheismus. Offen ver-
hshnte er die Gebote der indischen Heiligen Schriften.
Ofters sagte er zu Ramakrishna:

,»Wenn Tausende von Menschen Euch als Gott bezeich-
neten, so werde ich Euch nicht so nennen, wenn ich nicht
den Beweis dafiir in eigenen Hinden halte.

Lachend stimmte Ramakrishna ihm bei. Er pflegte seinen
Schiilern zu sagen:
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,,Nehmet nichts an, bloB weil ich’s gesagt habe. Priifet
alles aus Eigenem !

Narens erbitterte Kritik, sein leidenschaftliches Be-
streiten waren Ramakrishnas Wonne. Er war voller Ver-
ehrung fiir diese flammende geistige Ehrlichkeit, fiir diese
wilde Jagd nach Wahrheit; er sah darin eine Kundgebung
civaischer Macht, die zuletzt alle Illusionen bezwingt. Er
tat den Ausspruch:

,,9eht doch, sehr doch! welche Kraft des Elndrmgens'
Er ist ein briillendes Feuer, das alle Unreinheit verzehrt..
Maha Méyé selber muB ihm zehn FuB vom Leibe bleiben;
eshemmtsieder Glorienschein,den sieihmverliehen hat. . .

Und Narens Wissen verursachte ihm solche Freude, da8
diese manchmal in Ekstase iiberging.

Aber hie und da quilte der scharfe, riicksichtslose Kriti-
ker den alten Meister bis aufs Blut. Naren sagte ihm ins
Gesicht: _

»Eure ,Verwirklichungen®! WiBt IThr denn, ob es nicht
einfach Einfille Eures kranken Hirns, Halluzinationen
sind 2%

Und demiitig suchte Ramakrishna in seiner Verwirrung
Trost bei der Mutter, welche ihm sagte:

»Geduld! bald werden Narens Augen sich auftun...®

Manches Mal, wenn die ewigen Diskussionen zwischen
Naren und den Schiilern ihn schlieBlich miide machten,
betete er:

»O Mutter,leg ein wenig von deiner Mdy4 in Naren!...%,
damit die Fieberglut dieses Verstandes sich mildert und
das Herz an Gott rithren kann.

Aber Vivekanandas ruheloser Genius schrie auf:

s, Jch will nicht Gott, ich will den Frieden — das heilit
die absolute Wahrheit, die absolute Erkenntnis, die abso-
lute Unendlichkeit. . .*
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Er sah nicht ein, wie sehr ein solches Verlangen iiber die
Grenzen des Verstandes hinausging und eine unwidersteh-
liche Forderung des Herzens bekundete. Sein Verstand
hitte sich niemals mit einem Gottesbeweis zufrieden ge-
geben. Nach indischer Weise pflegte er zu sagen:

»Ist Gott real, muB} er zu realisieren sein.

Aber da merkte er nach und nach, daB jener Ekstatiker,
von dem er zunichst gemeint hatte, er sei véllig den Re-
gungen seines Herzens preisgegeben, auf dem Gebiete des
Verstandes ein unendlich stirkerer Meister war als er selber.
Spiter duBerte er tiber Ramakrishna:

»Nach auBen hin war er ganz bhakia, innerlich ganz
jnanin. .. Bei mir ist’s vdllig umgekehrt. . .*

Aber bevor er zu dieser Feststellung gelangte und seine
stolze Unabhingigkeit willig in des Meisters Hinde gab,
war eine Zwischenzeit, in der er ihn zugleich suchte und
floh; zwischen den beiden Minnern ergab das ein wechsel-
seitiges Spiel leidenschaftlicher Anziehung und verborgenen
Kampfes. Narens brutale Offenheit, seine Riicksichtslosig-
keit gegeniiber allem, was er verachtete, der unbarmherzige
Krieg, den er jeder Marktschreierei ansagte, seine hochfah-
rende Gleichgiiltigkeit gegeniiber der. éffentlichen Mei-
nung — all das zog ihm Feindschaft und iible Nachrede
zu, iiber die er sich geringschitzig hinwegsetzte.

Nie duldete Ramakrishna, daB dergleichen in seiner
Gegenwart geiuBlert werde. Er war Narens sicher. Seine
Meinung war, dieser junge Mann sei von Jauterstem Golde
und kein Schmutz des Weltlebens kénne ihn beflecken.
Seine einzige Sorge war, diese wundervolle Intelligenz
kdénnte sich unterwegs zersplittern und die Vielfalt der
Michte, die in ihm stritten, schlieBlich eine {ible Verwen-
dung finden, wie die Begriindung einer neuen Sekte,
einer neuen Partei, statt daB er sich dem Werke der
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Vereinigung und Einheit weihte. Er empfand Naren gegen-
iiber eine leidenschaftliche Neigung, die bei dessen lingeren
Abwesenheiten in einer Sorge, einer Zirtlichkeit sich
iuBerte, die Naren listig war oder seinen Zorn erregte.
Ramakrishna selber schimte sich deshalb. Aber er ver-
mochte das nicht zu verbergen. Naren war empért {iber
Ramakrishnas {ibertriebene Lobeserhebungen, worin er
den 6ffentlich anerkannten Ruhm des Keshab weit unter
den noch sehr fragwiirdigen Wert des jungen Menschen
setzte, der noch nichts geleistet hatte. In den StraBen
Calcuttas suchte er ihn und drang selbst mitten wihrend
des Gottesdienstes in den Tempel des Sadharan Brahmo-
samaj, was Argernis und abschitzige Beurteilung hervor-
rief. Naren, der sich dadurch bloBgestellt fand {obgleich es
ihn auch rithrte), sprach sehr hart mit ihm, um diesem
Nachlaufen ein Ende zu machen. Er sagte ihm, niemand
diirfe sich iibermiBig an ein anderes Wesen anschlieBen
und Ramakrishna wiirde durch allzu groBe Liebe zu ihm
von seiner hohen religiésen Stufe herabsinken und ihm
selber gleich werden. Der naive, reine Ramakrishna horte
ihm #ngstlich zu, und er holte sich bei seiner Muzter Rat.
Aber er kehrte getrostet zuriick:

»O du Schelm®, sagte er, ,,ich werde nicht mehr auf
dich héren. Die Mutter hat mir gesagt, ich liebe dich,
weil ich Gott den Herrn in dir sehe. Am Tage, da ich Ihnin
Dir nicht mehr sihe, kénnte ich nicht einmal deinen An-
blick ertragen.

Bald vertauschte man die Rollen. Es kam die Zeit, wo
Narens Gegenwart Ramakrishna vollig gleichgiiltig lieB; er
schien ihn gar nicht mehr zu sehen und unterhielt sich mit
anderen. Dieser Zustand dauerte mehrere Wochen. Doch ge-
duldigkam Narenimmerwieder. Ramakrishnafragteihn, wa-
rum er nicht mehr mit ihm spreche. Und Naren antwortete:
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»Nicht bloB Eurer Worte wegen komme ich. Ich liebe
Euch, es ist mir ein Bediirfnis, Euch zu sehen.*

Nach und nach gewann der Geist des Meisters Gewalt
iiber den widerspenstigen Schiiler. Vergeblich versuchte
dieser Ramakrishnas religiése Uberzeugungen durchaus
ins Licherliche zu ziehen, die beiden Extreme: Bilder-
verehrung und Glaube an Absolute Einheit — langsam ge-
riet er in Gottes Bann. ,

»,Warum kommt IThr her, wenn Ihr meine Mutter nicht
gelten lassen wollt 7 fragte ihn Ramakrishna.

»MuB ich sie gelten lassen, weil ich herkomme }* er-
widerte Naren.

»Sehr wohl“, sagte der Meister; ,,von heute in einigen
Tagen werdet Ihr sie nicht nur gelten lassen, sondern bei
ihrem Namen Trinen vergieBen.*

Genau so verhielt sich Naren, als Ramakrishna ihm die
Pforten des advaitistischen Vedantismus, die Identitit mit
dem Absoluten erschlieBen wollte. Er verwarf eine sol-
che Vorstellung als gotteslisterlich und hirnverbrannt. Er
verabsiumte keine Gelegenheit, sie licherlich zu machen;
und eines Tages lachte er mit einem anderen Schiiler aus
voller Kehle iiber solche Narrheit: ,,Dieser Krug da®, riefen
sie, yist Gott. .. Und jene Fliegen Gott...* Aus dem Ne-
benzimmer hérte Ramakrishna dies studentenhafte Ge-
lichter. Ruhig kam er herbei. Er war in einem halbbe-
wulten Zustande. Er beriihrte Naren... Und wieder
faBte den der Wirbelsturm des Geistes. Augenblicklich ver-
wandelte sich alles in Narens Augen. Starr vor Staunen sah
er, daB nichts existierte auBer Gott. Er ging heim. Alles,
was er sah, beriihrte, aB3, war Gott... Er hérte auf zu
handeln, aufgetrunken von der allgegenwirtigen Kraft.
Seine Eltern wurden #ngstlich und meinten, er sei krank.
Dieser Zustand dauerte ein paar T'age. Dann verfliichtigte
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sich der Traum. Doch die Erinnerung daran verging Naren
nicht; so hatte er gleichsam einen Vorgeschmack des ad-
vaitistischen Zustandes. Und nie mehr erlaubte er sich,
letzteren zu leugnen.

Dann machte er schwere mystische Krisen durch. Wie
wahnsinnig wiederholte er: ,,Cival... Cival...?“ Rama-
krishna betrachtete ihn voll mitleidigen Verstindnisses:

»Ja, das hat bei mir zwolf Jahre gedauert. ..

Aber seine 16wenhafte Natur, die in gewaltigen Sitzen
von negierender Ironie zu mystischer Erleuchtung um-
sprang, hitte nie eine dauerhafte Wandlung ertragen und
zugegeben, deren Anstof von auBen und nicht von innen
gekommen wire. Der rohe Peitschenhieb des Ungliicks ri
ihn unvermittelt aus einem sorgenlosen Dasein, in dem er
sich den Luxus des Zweifels und des Intellektualismus hatte
gestatten kénnen, und zwang ihn, dem tragischen Problem
des Ubels und des nackten Daseins ins Antlitz zu sehen.

*

Zu Beginn des Jahres 1884 starb der sorglose, ver-
schwenderische Vater plétzlich am Herzschlag, und sein
Tod stiirzte die Familie ins gréBte Elend. Sechs bis sieben
Personen zu ernihren. Und ein Wespenschwarm von
Gliubigern. Uber Nacht lernte Naren bittere Not kennen,
die aufreibende Jagd nach einem Amtchen, die egoistische
Gleichgiiltigkeit der Welt, die Unreue der Freunde. Er
hat seine verzweifelte Lage in Worten berichtet, die zu
den erschiitterndsten Lebensbeichten gehdren:

»++.1ch war dem Hungertode nahe. BarfuB wanderte
ich von Biiro zu Biiro, wurde iiberall abgewiesen. Ich lernte
kennen, wie es mit dem menschlichen Mitgefiihl in Wahr-
heit steht. .. Eswar meinerster Kontakt mit der Wirklich-
keit des Lebens. Ich entdeckte, daB es fiir die Schwachen,
die Armen, die Verlassenen keinen Raum hatte; Leute, die
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noch ein paar Tage frither sich eine Ehre daraus gemacht
hitten, mir behilflich zu sein, sahen nun weg, so leicht es
ihnen gefallen wire, mir beizustehen. Die Welt erschien
mir als Werk eines Dimons... An einem glithend heiBen
Tage, als ich mich kaum mehr auf den Beinen halten konnte,
setzte ich mich auf einem Platze im Schatten eines Denk-
mals nieder. Einige Freunde waren anwesend, von denen
der eine einen Hymnus auf Gottes tiberquellende Gnade
sang. Mir war das, als bekime ich einen Stockhieb auf den
Kopf. Ich sah dabei die bejammernswiirdige Lage meiner
Mutter und meiner Briider vor mir. Da schrie ich auf:
»Hort auf mit diesem Liede! Solche Luftgespinste mégen
Leuten gefallen, die mit einem goldenen Léffel im Munde
geboren wurden, aber nicht solchen, deren Angehérige
verhungern. Ja, es gab Zeiten, wo ich wie ihr gedacht habe!
Doch heute, angesichts der Schauerlichkeit des Lebens,
klingt das in meinen Ohren wie grausamster Hohn.* Mein
Freund war beleidigt. Er konnte sich nicht in meine ent-
setzliche Notlage hineindenken. .. So manchen Tag, wenn
ich sah, wie daheim das Essen nicht fiir alle reichte, sagte
ich meiner Mutter, ich sei auswirts zu Tisch geladen und
ging fort; ich fastete. Meine reichen Freunde luden mich
manchmal zu sich, zum Vorsingen. Mit einer einzigen Aus-
nahme war keiner begierig, mein Elend zu kennen, und
ich schwieg dariiber. ..

Dennoch betete Naren jeden Morgen zu Gott. Als eines
Tages seine Mutter, deren Frommigkeit durch das Uber-
mall des Unheils in Verbitterung umgeschlagen war, ihn
beten horte, sagte sie: ,,Schweig doch, du Dummkopf! Von
Kind auf betest du dich heiser. Und was hat Gott fiir dich
getan?, ..

Da erfaBte auch ihn Groll gegen Gott. Warum antwor-
tete ernichtauf seineverzweifelten Anrufe ! Warum duldete
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er so viel Leiden auf Erden? Und das rauhe Wort des
Pandit Vidyasagar fiel ihm ein:

»Gibt es einen glitigen, gnadenvollen Gott, warum ster-
ben dann Millionen Menschen, weil es ihnen an ein wenig
Nahrung gebricht #*

Und wiitend empdrte er sich gegen den Himmel. Er
erklirte Gott den Krieg.

Nie hatte er sein Denken fiir sich behalten kénnen. So
fihrte er offentlich Reden gegen Gott. Er bewies, ent-
weder gibe es keinen Gott oder dieser sei bése. Von nun
an galt er als Atheist. Wie gewdhnlich unterschoben die
Kirchenfrommen seiner Ungliubigkeit schindliche Beweg-
griinde: man verdichtigte seine Auffithrung. Solche Unehr-
lichkeit verbitterte ihn. Er setzte gleichsam seinen Stolz da-
rein, in disterer Lebensverachtung 6ffentlich zu verkiin-
den, in solch einer niedertrichtigen Welt habe ein vom
Schicksal Verfolgter, wie er, jedes Recht, in jeglichem
Genusse momentane Erleichterung zu suchen; und wenn
er, Narendra, merken sollte, daB dergleichen Mittel
wirksam seien, wiirde ihn keinerlei Menschenfurcht von
ihnen abhalten! Ramakrishnas Jiingern, die ihm mit
milden Vorhaltungen nahten, erwiderte er, nur ein
Feigling glaube aus Angst an Gott. Und er jagte sie
fort . .. Immerhin litt er bei der Vorstellung, Ramakrishna
kénnte, wie die anderen, den Stab iiber ihn brechen. Doch
sein Stolz schrie auf: ,,Was kiimmert mich dies! Wenn
eines jungen Mannes Ruf auf so schwachen Fundamenten
ruht, so ist mir wenig daran gelegen, ich trete ihn mit
FiBen...*

Allen galt er als ein Verlorener. Einzig Ramakrishna, in
seiner Einsiedelei Dakshineswar, bewahrte ihm sein Ver-
trauen; aber er wartete die rechte Stunde ab. Er wulBte,
Narens Heil kénne nur von diesem selber kommen . . .
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Der Sommer war hingegangen. Naren jagte immer noch
allerlei Broterwerb nach. Eines Abends — er hatte nichts
gegessen, war erschépft und vom Regen durchnift —
sank er am Rande der StraBe dicht neben einem Hause hin.
In seinem niedergebrochenen Kérper entfesselte sich der
Tumult des Fiebers . .. Plotzlich war es, als zerrissen die
Hiillen seiner Seele. Und es ward Licht. All seine fritheren
Zweifel fanden sich von selber aufgelést. Auch er hitte
sagen konnen:

»Ich sehe, ich weiB, ich glaube, die Schuppen fallen mir
von den Augen. ..

Sein Kérper und sein Geist fithlten sich ausgeruht. Er
ging heim und verbrachte die Nacht in Beschauung. Am
nichsten Tage stand sein EntschluB fest. Er wollte sich wie
sein GroBvater aus dem Weltlichen zuriickziehen. Und fiir
die Ausfilhrung dieses unumstdBlichen Geliibdes setzte er
einen bestimmten Tag fest.

Aber gerade an jenem Tage kam Ramakrishna unver-
mutet nach Calcutta. Und er bat Naren, mit ihm iiber
Nacht nach Dakshineswar zu kommen. Vergeblich waren
Narens Ausfliichte, er muBite dem Meister folgen. Als sie
beide nachts in Ramakrishnas Gemache waren, begann die-
ser zu singen. Sein schénes Lied, das den jungen Schiiler
zu Trinen erschiitterte, verriet diesem, daB der Meister
seine Absichten erraten hatte. Ramakrishna sagte ihm:

,»Ich weiB, Thr werdet nicht im Weltleben bleiben
konnen. Aber mir zuliebe, verharret darin, solange ich
lebe!*

Naren kehrte heim. Er hatte in einem Ubersetzungs-
biiro und bei einem Advokaten etwas Arbeit gefunden,
aber keine feste Anstellung; so blieb seine Familie vollig
ungesichert. Er bat Ramakrisha, fiir ihn und die Seinen zu
beten. Aber dieser erwiderte:
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,»Mein Kind, solche Gebete kann ich nicht. Aber Ihr,
warum verrichtet Thr sie nicht selber 2

Naren ging in den Tempel der Mutter. Glaubensglut
hob ihn iiber sich hinaus, ein Strom von Liebe und Gott-
gewiBheit iberflutete ihn. Aber als ihn dann Ramakrishna
fragte: ,,Nun, was habt Thr gebetet ?*‘ da merkte Naren,
da er ganz vergessen hatte, um Linderung seiner Not zu
beten. Ramakrishna sagte thm:

»Geht in den Tempel zuriick!*

Das tat er ein zweites, dann ein drittes Mal. Aber kaum
war er iiber die Tempelschwelle, entschwand der Gegen-
stand seiner Gebete ihm aus den Augen. Beim dritten Mal
dachte er immerhin daran, aber Scham hemmte ihn: durfte
er die Muzter mit solchen Jimmerlichkeiten behelligen?...
Und so betete er:

»Mutter, nichts brauche ich, denn Erkenntnis und Glau-
ben. ,
Mit diesem Tage bricht bei ihm eine neue Epoche an.
Er erkannte und glaubte. Und sein GottbewuBtsein, das
der Not entsprossen war, verga nie, gleich Goethes altem
Harfner, den Geschmack des Brotes, das er unter Trinen
gegessen hatte, noch auch die leidenden Briider, die sich
in die Kriimchen solchen Brotes teilten. Wie in einem
groBartigen Aufschrei sagt er dies der Welt:

» » - - Der einzige Gott, an den ich glaube, ist die vollige
Summe aller Seelen und vor allem mein Gott, die Bésen,

mein Gott, die Elenden, mein Gott, die Armen aller Ras-
{3

[13

sen!...

»Der Galilder hatte gesiegt! ... Dem milden Meister
aus Bengalen war der Widerstand des Hochmiitigen er-
legen. Ramakrishna fand nun keinen gefiigigeren Sohn als
den groBen Kshatrya, der zum Vélkerherrscher geboren
war,

14
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Ihre Einigkeit war so vollstindig geworden, daB sie auf
Augenblicke ihre Identitdt zu erleben glaubten, Von nun
an galt es eher, die Glaubensglut dieser leidenschaftlichen
Seele zu miBigen; sie konnte nichts halb wollen noch sich
halb geben. Ramakrishna erkannte die Gefahren, die darin
lagen. Ungestiim, stiirmisch, unbedingt heischend, sprang
diese Natur jghlings von Erkenntnis zu Liebestat, von un-
bedingtem Verlangen nach Beschauung zu unbedingtem
Verlangen nach duBerer Wirksamkeit. Alles hitte sie zu-
gleich umfassen mégen. Wir werden sehen, wie in Rama-
krishnasletzten Lebenstagen Naren oft in ihn dringt,ihmdas
allerhéchste, iiberbewuBte Erlebnis zu gewihren, den Nir-
vikalpasaméadhi. Aber Ramakrishna lehnte entschieden ab.

Swami Shivananda hat mir eine Szene erzihlt, die er
selbst im Garten von Cossipore bei Calcutta mitangesehen
hat: ,,Eines Tages erzielte Naren wirklich diesen Zustand.
Als wir ihn bewuBlos und kalt wie eine Leiche daliegen
sahen, liefen wir sehr aufgeregt zum Meister und teilten
ihm das Geschehene mit. Der Meister lieB sich keinerlei
Unruhe anmerken ; lichelnd sagte er: ,Sehr gut!‘ und sonst
nichts. Naren erlangte das BewuBtsein der AuBenwelt wie-
der und trat wieder zum Meister. Dieser sagte ihm:
,Nun begreift Thr es jetzt? Von nun an bleibt dieses (die
hochste ,Realisation®) hinter SchloB und Riegel. Ihr werdet
fiir die Mutter zu arbeiten haben. Wenn Ihr fertig seid, wird
Sie das SchloB aufsperren.‘ Naren sagte: ,Meister, ich war
gliicklich im Samddhbi. In meiner unendlichen Seligkeit
hatte ich die Welt vergessen. Ich bitte Euch, bewirket, da8
ich in diesem Zustande bleibe!* — ,Schande! . . .¢ rief der
Meister, ,daB ich von Euch solche Worte héren muB!. ..
Ich hielt Euch fiir ein weites Sammelgefi des Lebens und
Ihr wollt, wie ein gewthnlicher Mensch, in Eure persdn-
liche Freude versenkt bleiben! ... Jene Realisation wird
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Euch durch die Gnade der Mutter so natiirlich werden,
daB Thr im alltiglichen Zustande die Einzige Gottheit in
allen Wesen unmittelbar erlebt; grofe Dinge werdet Ihr
in der Welt verrichten: den Menschen werdet IThr Be-
wuBtsein des Ubersinnlichen vermitteln und das Elend der
Armen und Niedrigen lindern.*

Er hatte erkannt, welche Wirksamkeit Vivekananda vor-
behalten war. Und gegen dessen Willen zwang er ihn in
diese Bahn. Er sagte:

,Gewdhnliche Seelen fiirchten sich vor der Aufgabe, die
Welt zu belehren. Wertloses Holz will nur irgendwie auf
den Wassern treiben; es braucht sich bloB ein Vogel darauf
niederzusetzen und es sinkt sogleich, Doch Naren ist nicht
so. Er gleicht den gewaltigen Baumstimmen, die auf dem
Ganges Menschen und Tiere tragen ... %

Dem Riesen hatte er sein Zeichen auf die Stirne ge-
schrieben, das Zeichen des Christophoros, der die Men-
schen trigt.



XI
DAS LETZTE LIED

Erlebte nun — seit 1881 — in einem Kreise von Jiingern,
die ihn wie einen Vater liebten, zu Dakshineswar, vom
sanften Rauschen des Ganges umwoben. Das ewige Lied
des Stromes, den die Flut jeden Mittag vom Meere her
gen Norden staute, durchflocht die schénen Gespriche.
Und bei Tagesanbruch wie bei sinkender Nacht mengte
sich noch das Klingeln der Glocken hinein, das Dréhnen der
Muschethérner, die Melodie der heiligen Flote (rasun-
tschuki), das Rasseln der Zymbeln, das Singen in den Tem-
peln und was alles den Tagesablauf der Gétter und der
Gottin gliederte. Der berauschende Duft des heiligen
Gartens vermischte sich im Winde mit Weihrauchdiiften.
Zwischen den Siulen der halbkreisférmigen Veranda mit
ihrem Sonnendache glitten wie ein Flug Schmetterlinge
vielfarbige Segel auf dem géttlichen Strome, der ein Bild
der Ewigkeit ist.

Aber jetzt umbrandete die Mauern des Heiligtums mit
unermiidlichen Fluten auch ein Strom von Menschenkin-
dern, ein Andrang von Pilgern. Anbetende, Pandits,
Fromme und Neugierige aller Kasten und Stinde kamen
aus der nahen GroBstadt oder von verschiedenen Punkten
Indiens, um den geheimnisvollen Mann, dem Geheimnis-
krimerei so fremd war, mit eigenen Augen zu sehen und
mit Fragen zu iiberschiitten. In seiner anmutigen Mund-



213

art antwortete er immer mit unermiidbarer Geduld und
jener behaglichen Heiterkeit, die ohne die Fithlung mit
tiefsten Wirklichkeiten zu verlieren, sich doch vom ab-
rollenden Bilde tiglicher Vorfille und Begegnungen nichts
entgehen lieB. Wie ein Kind fand er dabei seinen SpaB
und beurteilte alles zugleich als ein Weiser. Und auf solcher
vollkommenen Urwiichsigkeit im Lachen, Lieben, Durch-
schauen, der nichts Menschliches fremd blieb, beruhte seine
Anziehungskraft. Wie verschieden war ein Weltfliichtiger
dieses Schlages von denen unserer christlichen Sphire! Ob
er auch jedes Leid willkommen hieB und in sich nahm, so
schwand es in ihm spurlos hin; nichts Miirrisches, Grim-
liches schlug bei ihm Wurzel. Dieser groBe Reiniger der
Seelen, der mit seinem nachsichtigen Licheln und seinem
ruhigen, niichternen Blick ungehemmt in tiefste Griinde
schaute, die Herzen aus ihren Windeln wickelte und ihre
Unreinheit abwusch, so daB unter seinen Augen aus einem
Girish ein Heiliger wurde — in der von Rosen und Jasmin
durchdufteten Luft der schdnen Girten von Dakshineswar
duldete er nie das Jammerbild des verschimten Siinders,
der, um seine BléBe zu verbergen, sie unablissig betastet
und begriibelt. Da sagte er:

»»Manche Christen und Brahmoisten sehen im Gefiihl
der Stinde die ganze Religion. Thr Frémmigkeitsideal sind
Leute, die also beten: ,0 Herr, ich bin ein Siinder! Wolle
gnidig mir meine Siinden verzeihen!. . .¢ 8ie vergessen, dal}
das Gefiihl der Siinde bloB8 die erste, niederste Stufe des
Religiésen kennzeichnet. .. Die Leute tibersehen die Macht
der Gewohnheit. Wer ewig sagt: ,Ich bin ein Siinder’,
bleibt Siinder in alle Ewigkeit . .. Wiederholen sollt ihr:
JIch bin nicht angekettet, ich bin nicht angekettet...
Wer diirfte mich in Ketten schlagen? Ich bin Gottes
Sohn, des Kénigs der Kénige . . .¢ LaBt euren Willen wir-
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ken und ihr werdet frei! ... Der Dummkopf, der ohne
UnterlaB sagt: ,Ich bin Sklave!* wird endlich in Wahrheit
ein Sklave. Der Elende, der unermiidlich wiederholt: ,Ich
bin ein Siinder‘, wird endlich in Wahrheit Siinder... Frei
aber ist der Mann, der da sagt: ,Frei bin ich von der Ver-
sklavung durch die Welt. Frei bin ich. Ist Gott der Herr
nicht unser Vater ?* Versklavung ist eine geistige Tatsache.
Auch Freiheit ist eine geistige Tatsache.*

So hauchte er seiner ganzen Umgebung mit starkem
Atem seine Freudigkeit, seinen Geist der Freiheit ein. Und
die schlaffen Seelen, auf denen die Schwere des Tropen-
himmels lastete, entfalteten wieder ihre welken Blitter.
Den Miidesten sagte er: ,,Die Regenzeit wird kommen.
Geduld! Wieder werdet ihr griinen...“

Bei ihm war die Stitte befreiter Seelen, jener, die schon
frei sind, und jener, denen Befreiung winkt ... (Die Zeit,
das Wann, kommt in Indien kaum in Betracht!...)

Diese Zusammenkiinfte bekamen oft des Sonntags den
Charakter kleiner Feste, sogenannter Sankirtans. An ge-
wohnlichen Tagen vermied er bei seinen Unterredungen
mit den Jiingern jeden Anschein dogmatischer Belehrung.
Keinerlei Theorie, sondern eine jedem Geiste, jedem Er-
lebnis angepaBte Praxis, wodurch in jedem Menschen der
Wesenskern freigelegt werden und zugleich sein Geist sich
véllig ungehemmt betitigen sollte. Jegliches Mittel war
ihm recht: innerliche Konzentration nicht minder als
das ungezwungene Spiel des Verstandes, kurze Ekstasen
ebenso wie kernige Parabeln, heitere Geschichtchen und
selbst spottische Beobachtung der Komédie des Welt-
laufes . . .

Der Meister sitzt auf seinem schmalen Bette und hért
an, was seine Jiinger ihm vertrauen, er geht auf ihre per-
sonlichsten Sorgen ein, ihre Familienangelegenheiten;
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liebevoll ermuntert er den allzu resignierten Yogananda;
Vivekananda, der zu leicht aufbraust, ziigelt er; er verspot-
tet den spiritistischen Aberglauben des Nirajananda; gerne
148t er die wilden jungen Fiillen frei umhertollen und wirft
in das verworrene, leidenschaftliche Hin- und Widerreden
irgendein tiefes, schalkhaftes Wértchen ein, das sie erleuch-
tet und bindigt; mit einer Handbewegung versteht er jedes
Zuviel wie jedes Zuwenig ins Rechte zu riicken, schlum-
mernde Geister zu wecken, Ubereifer abzukiihlen. Seine
Augen ruhen zirtlich auf den reinen Ziigen seines Johan-
nes, seines Schilers Premananda (Baburam), den er unter
die Nityasiddhas einreiht, die vor der Geburt schon Rei-
nen, — dann aber funkelt sein Blick vor Ironie angesichts
puritanischer Verstiegenheiten; er sagt:

»UbermiBige Sorge um Reinheit wird ein Ubel. Die
von solcher Krankheit Befallenen haben keine Zeit mehr,
an die Menschen oder an Gott zu denken.«

Neophyten erspart er die iiberfliissigen und gefihrlichen
Kiinste der groBen Yogas. Warum Gesundheit und Leben
aufs Spiel setzen, da man doch bloB die Augen aufzutun
braucht und das Herz, um Gott auf Schritt und Tritt zu
begegnen ?

» » « « Arjuna pflegte Sri Krishna als das Absolute anzu-
rufen ... Krishna sagte zu ihm: ,Komm doch und sieh
cinmal, wie ich beschaffen bin!.. .* Er fithrte ihn an eine
gewisse Stelle und fragte ihn: ,Was siehst du ?* ,Einen gro-
8en Baum mit hangenden Beerentrauben.‘ ,Nein, mein
Freund‘, sagte Sri Krishna, ,tritt niher und sieh besser
hin: es sind nicht Maulbeeren, sondern zahllose Sri Krish-
nas ... “

Was braucht man an heilige Stitten zu pilgern? . ..

»Die Heiligkeit der Menschen wirkt die Heiligkeit der
Orte. Wie kénnte sonst ein Ort einen Menschen reinigen 2
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Gott ist iiberall. Gott ist in uns. Das ganze Leben und
das Weltall sind Sein Traum. ..

Aber wihrend er das schone uralte Thema mit lieb-
lichem Zierat von Parabeln ausschmiickt, weil er zugleich,
als Biuerlein von Kamarkupur, Marthas Natur mit der
Mariens vereinend, seinen Schiilern die Forderungen des
praktischen Lebens und die schlichtesten hiuslichen Not-
wendigkeiten gegenwirtig zu halten; er duldet weder
MiiBiggang noch Unreinlichkeit oder Unordnung und
darin kénnen diese Séhne aus reichen Biirgerhiusern noch
von ihm lernen; mit gutem Beispiel geht er voran, fegt
sein Haus und bescrgt den Garten.

Nichts entgeht seinen Augen. Er triumt, er sieht, greift
ein. Und seiner fréhlichen Wissenschaft ist die Gabe kind-
lichen Lachens verliehen. Da spielt er sich etwa zu seiner
Belustigung das Gehaben der Weltleute und Frémmler
vor:

,,Der Meister ahmt héchst komisch eine Kirtani nach
(berufsmiBige Singerin religitser Hymnen), zum gréfBten
Ergétzen seiner Jiinger. Die Kirtani und ihre Truppe
ziehen feierlich in die Gesellschaftsriume ein. Sie ist prunk-
voll gekleidet, hilt lissig ein buntes Schnupftuch. Tritt
irgendein respektgebietender Herr ein, bewillkommt sie ihn,
ohne ihren Gesang zu unterbrechen, und sagt: ,Aber ich
bitte Sie, treten Sie doch ein!* Und sie schiebt an ihren
Armen den Sari hoch, um ihren Armschmuck zur Geltung
zu bringen . . . Uber die Mimik des Meisters lachen sich
die Jiinger halb krank. Paltu wilzt sich auf dem Boden.
Der Meister sagt ihm lichelnd: ,Was fiir ein Kind! Palty,
erzihl das ja nicht deinem Vater! Das biichen Achtung,
das er noch fiir mich hegt, wiirde schwinden. Er ist der
reinste Englinder geworden!* ¢

Dann fithrt er andere Typen vor.
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,,Es gibt Leute, die nie so viel zu reden hitten, als beim
tiglichen Gottesdienst. Aber da sie nicht sprechen diirfen,
gestikulieren sie und verzerren das Gesicht bei geschlos-
senen Lippen: ,Hmm! Hmm!... Bringt mir dies!...
Reicht mir jenes. .. Pst! Pst ... Der leiert seinen Rosen-
kranz herunter, aber feilscht zugleich um Fische. Wihrend
er die Gebetsperlen abfingert, zeigt er auf das Stiick, das
er gerne haben méchte . . . Eine Frau badet in den heiligen
Gewissern des Ganges; sie sollte an Gott denken; statt
dessen schwatzt sie: ,Und was geben sie Eurem Sohn an
Schmucksachen als Hochzeitsgeschenk? . .. Der und der ist
krank . .. Der und der ist auf Besuch bei seiner Braut ...
Was meint Thr, bekommt er eine schéne Mitgift?...
Harish betet mich an, nicht eine Stunde kann er ohne
mich sein... Ich habe die ganze Zeit nicht kommen
kénnen: die Tochter von dem und dem hat Verlobung
gefeiert und da war ich so beschiftigt!* Und so plappert
sie weiter . . . Sie kam, in den heiligen Wassern zu baden.
Aber eher kommt alles andere zur Sprache als dies...“

In diesem Augenblicke betrachtet der Meister einen
seiner Zuhorer und fiihlt sich erschiittert; so versinkt er
in Sam4dhi (Ekstase) . . .

Wie er abermals im Irdischen FuB faBt, nimmt er un-
vermittelt den Faden des Gespriches wieder auf. Oder
aber singt er eine seiner schénen Liebeshymnen zu Ehren
der ,,Mutter aus diisterblauem Basalt* oder zu Ehren des
schwarzen Krishna, des Inniggeliebten:

,,Oh! Die siiBle Flote! Sie tént da driiben im Hain!. ..
Ich komme, komme!... Mein dunkelwangiger Liebster
erwartet mich . . . Oh, ihr Freundinnen, sagt, kommet ihr
mit mir? ... Mein Geliebter ... Angst habe ich, fiir euch
kénnte er nur ein Wort sein, ein Wortschall ohne Sinn . .,
Aber mir ist er mein Herz, meine Seele, mein Leben!. ..
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... Tauche, tauche, tauche bis zum Grunde, o mein
Geist] Tauche in den Ozean der Schénheit!. .. Dring,
suchend ein in die Regionen der Tiefe noch unterhalb der
Meere. Fassen wirst du das Kleinod, den Schatz Prema
(die Géttliche Liebe). In deinem Herzen ist der Brindaban
(MirchenschloB) des liebenden Gottes. Geh und suche,
geh und suche, geh und suche! Und du wirst finden. . .
Unausléschlich wird sie dann brennen die Lampe der Er-

kenntnis .. . Wer ist dies Wesen, das eine Barke auf dem
Lande steuert — auf dem Lande — auf dem festen
Lande?...

... Gesellin des Absoluten, o Mutter, eingesenkt bist
du in die Lust am Spiel! ... Der Wein der Freude macht
dich trunken. Deine Fiile wanken, doch nie verlieren sie
das Gleichgewicht. Das Absolute, dein Gemahl, liegt dir
zur Seite. Reglos. Du driickst ihn an deine Briiste, du
scheinst ganz auBer dir... Das Weltall erzittert unter
deinen FiBen. Wahnsinn ist in deinen Augen und in denen
des Gatten ... In Wahrheit, die Welt ist freudigen We-
sens! ... O Mutter, diisterblaue!.. .«

Sein Lied war durchtrinkt vom Wein der Liebe, an dem
sich die Muzter berauscht.

»Ein einziger seiner Blicke®, sagt Vivekananda, ,,ver-
mochte ein ganzes Leben zu verwandeln.*

Dariiber wuBte er Bescheid, dieser Naren, der in der
Gegenwehr leidenschaftlich seine philosophischen Zweifel
verfochten hatte und zu fithlen bekam, wie unter Rama-
krishnas immer gleicher Glut alle Zweifel hinschmolzen,
bis er sich besiegt erklirte. Aus eigener Erfahrung wubBte
er nun, was Ramakrishna ihm angekiindigt hatte: daB le-
bendiger Glaube gegeben und empfangen werden kann,
»greifbar und wirklicher als sonst ein Ding in der Welt*.
Ramakrishnas GewiBheit war so mild und stark, daB rohe-
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ster Widerspruch der jungen Leute ihm nur ein Licheln
entlockte: er war sicher, alles das wiirde vergehen wie
Morgennebel vor der Mittagssonne. So trat ihm Kali-
prasad mit starrem Nein entgegen:

»Mein Sohn, glaubst du an Gott ?*

,,Nein.“

,,Glaubst du an eine Religion #*

,»Nein, weder an die Veden noch an irgendeine Heilige
Schrift. Ich glaube an nichts Ubersinnliches.*

Da antwortete der Meister nachsichtig:

»Mein Sohn, wenn du so etwas einem anderen Guru
sagtest, was wiirdest du erleben! Geh in Frieden. Andere
haben vor dir diese Krisen durchgemacht; und jetzt...
betrachte Naren! Er glaubt. Auch deine Zweifel werden
aufgehellt werden. Du wirst auch glauben.

Und Kaliprasad wurde spiterhin der heilige Apostel Ab-
hedananda. _

Eine Menge von akademisch Gebildeten, von Skeptikern,
Agnostikern wurden von diesemkleinen Manne aufgeriittelt,
der in seiner Bauernsprache die schlichtesten Dinge sagte,
aber dessen inneres Licht jedem ins tiefste Herz strahlte.
Die Besucher brauchten nicht erst Beichte abzulegen.

Thm waren wirklich, wie er sagte, die Augen Fenster der
Seele. ..

Auf den ersten Blick las er darin. Mitten in der Menge
ging er schnurstracks auf einen verschimten Besucher zu,
der sich hinter den anderen versteckte; er legte seinen
Finger auf Zweifel und Unruhe, auf geheime Wunden.
Keinerlei Predigt. Kein unklares Schwelgen in Gefiihlen.
Kein Jammern und Klagen. Ein Wort, ein Licheln, eine
Beriithrung mit der Hand schenkte Frieden, das namen-
lose Gliick, nach dem man lechzte. Man berichtet, ein
junger Mann, auf dem sein Blick geruht hatte, habe mehr
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als ein Jahr in Ekstase verlebt, worin er nur zu fliistern
vermochte:

s»Herr! Herr! Mein Inniggeliebter! Inniggeliebter !

Der Meister verzieh alles in seinem Glauben an die Un-
endliche Giite, Als er einem Hilfesuchenden anmerkte, er
werde in diesem Leben nicht mehr zu dem Gotte ge-
langen, den er suchte, schenkte er ihm wenigstens einen
Vorgeschmack der Seligkeit.

Keines seiner Worte blieb Wort; alles war Tat, alles
Wesen.

Er pflegte zu sagen:

»»Redet nicht von Liebe zu euren Briidern! Liebet! . ..
Streitet nicht iiber Theorien und Religionen: Es gibt nur
eine. Alle Fliisse wandern zum Ozean. Gehet und lasset die
anderen gehen!... Das groBe Wasser gribt sich talab —
je nach Rasse, Zeitalter, Seelenbeschaffenheit — ein ver-
schiedenes Bett. Es ist dasselbe Wasser . . . Vorwirts! Flie-
Bet zum Ozean!. . .

Der Drang des Wassers, das freudig vom Berge rollt,
teilte sich allen Seelen mit. Er war der Drang, er war der
Hang, er war die Stromung; und in seinen Strom ergossen
sich die anderen Fliisse und Biche. Er war der Ganges.



XII
DER STROM KEHRT HEIM ZUM MEERE

Nahe war er dem Ozean. Das Ende riickte heran. Sein
schwacher Kérper, den fast téglich das Feuer der Ekstase
verzehrte, war aufgebraucht durch die Hingabe an die
Mutter, an hungernde Menschenscharen. Manchmal klagte
er wie ein schmollendes Kind iiber den Zustrom der Be-
sucher, die Tagund Nacht anihn zehrten. In seiner humor-
vollen Sprache schalt er die Géttin:

s»Warum schleppst du mir all diese Leute her, die wie
flinffach verwisserte Milch sind ? Meine Augen sind ver-
brannt, weil ich so oft ins Feuer hauchen muB, damit so-
viel Wasser verdunste! Meine Gesundheit ist hin. Ich kann
nicht weiter! T’ es doch selbst, wenn du Lust hast!. ..
Dies da (dabei zeigte er auf seinen Kérper) ist nur noch
eine zerlécherte Trommel. Wenn du sie Tag und Nacht
schligst, wie lange kann sie aushalten ?*

Aber doch wies er nie Besucher ab. Er tat den Aus-
spruch:

»Mag ich doch verdammt sein, wieder und wieder ge-
boren zu werden, selbst in Gestalt eines Hundes, wenn ich
so nur wenigstens einer Seele Hilfe bringen kann!“

Oder aber:

»Zwanzigtausend Leiber wie den meinen wiirde ich hin-
geben, einem einzigen Menschen zu helfen. Herrlich ist es
zu helfen und wenn auch nur einem einzigen!
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Er hatte ein Schuldgefiih]l wegen seiner Ekstasen, welche
ihm etwas von der Zeit entzogen, die er anderen spenden
sollte:

»O Mutter, versage mir diese Seligkeit! Mége ich immer
in meinem alltiglichen Zustande verharren, um der Welt
niitzlicher zu sein !

In seinen letzten Tagen, als seine Jiinger ihn gegen seinen
Willenvor der Zudringlichkeit der Pilger schiitzten,sagteer:

,», Wie weh tut es mir, daB heute niemand meiner Hilfe
bedurft hat!

Sein groBer Freund, das berithmte Oberhaupt des Brah-
mosamaj, Keshab Chunder Sen, ging ihm im Tode voran.
Er schied 1884. Kurze Zeit vor diesem Verluste sagte Ra-
makrishna von ithm mit trinenden Augen: ,,Der Rosen-
stock soll umgepflanzt werden, der Girtner will auf ihm
noch herrlichere Rosen erzielen.‘ Nachher sagte er: ,,Die
Hilfte meines Ich ist dahin.*

Aber seine andere Hilfte, kénnte man sagen, war das
schlichte Volk. Dem fiihlte er sich ngher als den gelehrtesten
Leuten. Und unter seinen Vertrauten der letzten Jahre
stehen gleich neben Jiingern, die seinem Herzen teuer wa-
ren, einfiltige Menschen, Narren in Gott. — So die alte
Gopalama, deren naive Geschichte der franziskanischen
Legenden wiirdig wire:

Es war eine sechzigjihrige Dame. Seitdem sie schon als
Kind verwitwet war, hatte sie sich ganz dem Herrn an-
gelobt. In ihrer ungestillten Miitterlichkeit hatte sie seit
einem Menschenalter Krishna das Kind, Gopala, fiir eigen
angenommen. Diese Vorstellung war in eine harmlose Narr-
heit ausgeartet. Kaum hatte sie den Ramakrishna zum
erstenmal erblickt, als thr vom Gotte besessener Blick den
kleinen Gopala aus ihm hervorkommen sah. Das warme
Mitgefithl des Mannes, der die geheimen Wiinsche und
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Sehnstichte aller, die ihm nahten, in sich nahm, hauchte
dem unbefriedigten Traume der Mutter ohne Kind Le-
bensatem ein: Ramakrishna legte ihr das Gott-Kind in die
Arme. Von diesem Augenblicke an verlieB der kleine Go-
pala diejenige nicht mehr, die ihn adoptiert hatte. Und
sie, sie betete nicht mehr; sie brauchte nicht mehr zu be-
ten, da sie von nun an in ungehemmtem Vereine mit ihrem
Gotte lebte. Thren Rosenkranz warf sie in den FluB und
verbrachte ganze Tage im Geplauder mit dem Kinde. Die-
ser Zustand dauerte zwei Monate; dann ebbte er ab: das
Kind zeigte sich nur noch in Augenblicken der Beschau-
ung. Aber im Herzen der Alten wohnte Gliick. Und mit
giitigem Blicke wachte Ramakrishna iiber diese Freudig-
keit. Aber da ihn seine Schalkheit nie verlieB, bat er die
alte Dame, ihre Geschichte dem hochmiitigen Naren zu
erzihlen, der im Stolze auf seinen kritischen Sinn solche
Visionen bloB als térichten, krankhaften Trug gelten lief.
Und in ihrer Unschuld rief die Alte mitten in ithrem miit-
terlichen Geschwitz Naren selber zum Richter auf, indem
sie sagte:

»Mein Herr, ich bin nur ein armes, ungelehrtes Weib:
ich wei} nicht recht, was an der Sache ist. Aber Sie, als
Gelehrter, sagen Sie mir, glauben Sie, es ist wahr ?*

Und Naren, tief ergriffen, erwiderte:

»Ja, Miitterchen, es ist wahr.*

Im Jahre 1884 verschlimmerte sich Ramakrishnas Ge-
sundheitszustand bedenklich. Wihrend einer Ekstase brach
er sich das linke Handgelenk und litt sehr unter dieser Ver-
letzung. Eine groBe Verinderung kam hinzu. Es trat eine
Spaltung ein zwischen dem siechen Leib und dem in Wun-
derwelten entriickten Geiste. Er vermochte das Wort #ch
nicht ‘mehr zu gebrauchen. Er war kein Ich mehr. Er
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sprach von sich mit dem Worte ,,Dieses da“... Der
Kranke durchschaute jetzt ,,Lila“ ... Das Spiel.. ., den
Gott, der in den Formen sein Spiel treibt . .. mit einem
Male erfal8t der Mensch sein wirkliches Ich; dann taucht er
in stummes Staunen ein; seine Wonne kennt keine Gren-
zen mehr, wie wenn man unvermutet einem geliebten We-
sen begegnet . .. Sobald Civa sein wirkliches Ich bemerkt,
ruft er aus: ,,Also das bin ich! Also das bin ich*... Da-
bei tanzt er vor Seligkeit . ..

Im folgenden Jahre, im April 1885, zeigte sich eine Ent-
ziindung des Kehlkopfes. Die Uberanstrengung beim Spre-
chen und die gefihrlichen Samadbis, welche in der Kehle
Blutandrang bewirken, spielten dabei sicher eine Rolle.
Arzte, die man zu Rate zog, verboten ihm das Sprechen und
jede Ekstase, Er hielt sich nicht an ihre Vorschriften. Bei
cinem groBen Vaishanava-Feste iiberanstrengte er sich,
danach verschlimmerte sich sein Ubel. Er vermochte
kaum mehr zu essen. Dennoch lieB er Tag und Nacht alle
vor, die zu ihm kamen. Eines Abends trat in der Kehle ein
BluterguB auf. Die Diagnose ergab Krebs. Seine hervor-
ragendsten Jiinger brachten ihn dahin, sich auf einige Zeit
in Calcutta vom Arzte Manhendrah Lal Sarkar behandeln
zu lassen. Im September 1885 mietete man eine kleine
Wohnung, in der auch Ramakrishnas Frau ein Kimmer-
chen innehatte, um fiir Krankenkost zu sorgen. Die
treuesten Jinger hielten Nachtwache. Die meisten waren
nicht reich; sie belasteten ihre Liegenschaften, nah-
men Darlehen auf, verpfindeten Gebrauchsgegenstinde,
um die Kosten aufzubringen, und die Krankheit des Mei-
sters schmiedete sie noch fester aneinander. Der Arzt Sar-
kar war ein Rationalist, der an Ramakrishnas religitse Ideen
nicht glaubte und es ihm ins Gesicht sagte. Aber als er
seinen Patienten besser kennenlernte, erfaBte ihn tiefe
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Ehrfurcht, und er behandelte ihn unentgeltlich. Dreimal
tiglich besuchte er ihn und verbrachte ganze Stunden im
Gespriche mit dem Kranken — was, nebenbei gesagt, viel-
leicht nicht das angezeigteste Mittel war, dessen Zustand
zu bessern. Er sagte ihm:

»lch liebe Sie so sehr wegen Ihrer Hingebung an die
Wahrheit! Nicht um Haaresbreite weichen Sie von dem
ab, was Sie fiir wahr halten ... Glauben Sie nicht, ich
will Thnen schmeicheln! Meinem Vater wiirde ich wider-
sprechen, wire er im Unrecht.*

Offen aber tadelte er die religitse Verehrung, die Rama-
krishna seitens seiner Jiinger zuteil wurde:

»yDie Behauptung, das Unendliche steige in Menschen-
gestalt auf die Erde hernieder, entstellt alle Religionen.*

Ramakrishna belustigte das, und er widersprach nicht.
Aber die Jiinger erhitzten sich bei solchen Wortgefechten,
die nur die gegenseitige Achtung befestigten; und noch
unerschiitterlicher wurde ihr Glaube an den Meister, den
das Leiden verklirte. Sie suchten die Griinde dieser Prii-
fung zu verstehen. Sie teilten sich in verschiedene Grup-
pen. Die verstiegensten, an ihrer Spitze Girish, der be-
kehrte Siinder, behauptete, der Meister selber habe seine
Krankheit gewollt, um rings um sich unter den Jiingern
Seelengemeinschaft zu wirken. Die am meisten rationali-
stischen, deren Wortfithrer Naren war, riumten ein, der
Leib des Meisters sei wie die iibrigen den Naturgesetzen
untertan. Aber alle merkten im Sterbenden die gottliche
Gegenwart; und am Tage des groBen jihrlichen Festes der
Kali, deren Ramakrishna zu ihrer gréBten Uberraschung
keine Erwihnung tat — er war in Ekstase —, waren sie
lberzeugt, die Mutter weile jetzt in ihm,

Der Hochflug dieser Vorstellung war nicht ohne Ge-
fahr. Es drohten ihnen Anfille verziickter Schwirmerei.

15
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Wirklich oder angeblich hatten sie Gesichte, Entriickun-
gen mit Lachen, Gesingen und Geschluchz. Bei dieser Ge-
legenheit bewies Naren zum ersten Male die Kraft seiner
Vernunft und seines Willens. Er heilte sie durch Gering-
schitzung. Er sagte ihnen, die Ekstasen des Meisters seien
durch ein Leben heroischer Askese und ein hartnickiges
Ringen um Erkenntnis erkauft — ihre Uberschwinglich-
keiten aber nur die Wirkung krankhafter Schwiche, wenn
nicht geradezu verlogenes Getue. Wer krank sei, mége sich
irztlich behandeln lassen! Sie sollten mehr essen und gegen
ihre weiberhaften Ohnmachten ankimpfen! Es gelte wohl
auf der Hut zu sein! Von allen jenen, welche solche Reli-
gion sichtbarer Gefiithlswallungen in sich gro8 werden lie-
Ben, endeten achtzig von Hundert als Lumpen, fiinfzehn
vom Hundert im Irrenhaus!... Das wirkte wie eine eis-
kalte Dusche. Sie schimten sich und die meisten gestanden
demiitig, ihre Ekstasen seien erheuchelt gewesen ... Na-
rens Eingreifen begniigte sich nicht damit allein. Er ver-
sammelte die jungen Leute, er legte ihnen minnliche Zucht
auf, setzte ihrem Tatendrange, ihrer Opferlust konkrete
Ziele. Der junge Léwe erwies sich von jenen Tagen an als
der kiinftige Beherrscher des Ordens.

Dabei war er selber noch keineswegs von inneren Néten
und Krisen frei. Diese Tage bezeichnen den inneren Ver-
zweiflungskampf, worin er endgiiltiy zwischen den mit-
einander im Streite liegenden Kriften seiner Natur eine
Wahl zu treffen hat. Aufwiihlende Tage, fruchtbare Tage,
in denen die Seele umgepfliigt und besit wird . . .

Ramakrishnas Zustand verschlimmerte sich. Doktor Sar-
kar riet, ihn aus Calcutta aufs Land zu bringen. Mitte De-
zember 18835 iibersiedelte man mit ihm in ein Haus vor der
Stadt, mitten in den schénen Gérten von Cossipore. Dort
sollte er die letzten acht Monate seines Lebens verbringen.
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Zwolf auserlesene junge Schiiler verlieBen ihn nicht mehr,
bis zum Ende. Naren leitete ihr Tun und ihre Gebete. Sie
flehten den Meister an, mit ihnen zugleich von Gott seine
Heilung zu erbitten; und der Besuch eines Pandit, der die-
selbe Meinung #uBerte, bot ihnen Gelegenheit, ihr Drin-
gen zu erneuen.

»Die heiligen Schriften®, sagte der Pandit zu Rama-
krishna, ,,versichern, daB Heilige wie Ihr durch ihre Wil-
lenskraft genesen kénnen.

Ramakrishna antwortete:

»Dieser Geist ist ein fiir allemal Gott anheim gegeben.
Wie kénnte ich ithn Gott wieder abverlangen ?*

Seine Schiiler warfen ihm vor, er wolle nicht genesen . . .

»Meint ihr, mein Leiden ist ein freiwilliges } Ich mé&chte
genesen. Aber das steht bei der Muster.

,»»Also betet zu ihr!*

»lhr habt leicht reden. Doch solche Worte bringe ich
nicht iiber die Lippen.

Naren flehte:

»,Um unseretwillen !

»GewiB*, sagte der Meister milde. ,,Ich will versuchen,
ob ich es kann.“

Man lieB ihn einige Stunden allein. Als sie zuriickkamen,
sagte der Meister:

»lch habe ihr gesagt: ,Mutter, wegen dieses Leidens
kann ich nichts essen. Schaffe, dafl ich ein wenig essen
kann! Da hat sie auf euch alle gewiesen und gesagt: ,Wie!
Du issest doch mit so viel Miindern!. .. So schimte ich
mich und vermochte kein anderes Wort hervorzubringen.

Ein paar Tage spiter sagte er:

»Mein Lehrauftrag ist beinahe erfiillt ;ich kann euch nicht
mehrunterrichten. Ichsehe, wie die ganze Welt voll ist vom
Herrn. Und da sage ich mir: ,Wen sollte ich belehren
15
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Am ersten Januar 1886 fiihlte er sich wohler, tat ein
paar Schritte im Garten. Er segnete seine Schiiler. Die
Erregung, in welche sie dabei versetzt wurden, duBerte
sich auf die mannigfaltigste Weise: als stumme Ekstase oder
als wortreicher Ausbruch von Jubel. Alle sagten sie, wie
durch einen elektrischen Schlag wire ihnen eine Kraft-
vermehrung zuteil geworden, die es jedem erlaubte, mit
einem Sprunge sein ideales Lebensziel zu erreichen. (Was
Ramakrishna von anderen religidsen Fiihrern unterschei-
det, ist, daB er von jeher nicht einen bestimmten Glau-
ben vermittelte, sondern die Energien, deren der Glaube
bedarf; wenn man so sagen darf, hatte er die Funktion
einer michtigen seelischen Dynamomaschine.) In ihrer
tiberquellenden Seligkeit riefen die vom Meister geseg-
neten Jiinger aus dem Garten den im Hause Gebliebenen
zu, sie méchten sich doch auch ihr Teil Segen holen. Da-
bei wird eine Einzelheit berichtet, die unserem christlichen
Evangelium entnommen sein kdnnte: der demiitige Latu
und Sarat, der Brahmane, welche in Abwesenheit des Mei-
sters sein Zimmer fegten und sein Bett machten, horten
die Rufe, sahen durchs Fenster, was vorging; aber aus
Liebe fuhren sie in ihrer Arbeit fort und verzichteten auf
ihr Teil Seligkeit.

BloB Naren blieb unbefriedigt. Die Trauer um seinen
Vater, weltliche Sorgen, das Fieber seines Herzens, all das
nagte an ihm. Die anderen sah er alle {iberreich beschenkt.
Er allein kam sich {ibergangen vor. In seinen bangen Zwei-
feln ward ihm keine Antwort, kein Strahl wirmte ihn. Er
flehte Ramakrishna an, ihm zum Troste ein paar Tage
Samidhi zu gewihren. Aber der Meister warf ihm strenge
— milde war er nur denen gegeniiber, von denen er am
wenigsten erwartete — solche ,,niedere Gedanken* vor;
aus sich selber solle er Trost erwarten; er miisse Herr
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werden iiber seine Sorgen und durch diesen Sieg einen
hoheren Zustand erlangen als die Ekstase. Und weinend
rannte Naren wie ein Rasender quer durch Calcutta und
die Felder, von Staub und Stroh beschmutzt, denn er war an
einen Schober angerannt; er stohnte, verzehrte sich vor
Sehnsucht nach dem Unerreichbaren; und seine Seelc
kannte keine Ruhe mehr... In zirtlicher Liebe, in Er-
barmen verfolgte Ramakrishna von ferne Narens wahn-
witzigen Lauf; er wuBte, wie lange man keuchen muB, ehe
man zitternd, mit letzter Kraft, das géttliche Beutetier
faBt. Und als Wunder erschien ihm Narens Zustand, da er
sich jiingst noch seines Unglaubens gerithmt hatte und
nun vom Heimweh nach dem Unendlichen besessen war.
Er wuBte, jener sei gesegnet unter den Menschen, und dies
um so mehr, je stirker er gepriift wurde. Sanft liebkoste
er vor den Schiilern Narens Angesicht. Er erkannte darin
alle Kennzeichen des Bhakta — des aus Liebe Glaubenden.
Das Ziel der Bhaktas ist keineswegs wie bei den Jfidnins
(den aus geistiger Erkenntnis Glaubenden) das Freiwerden.
Sie sind geschaffen, die Menschen zu lieben und ihnen zu
dienen. Zum Wohle der Menschheit miissen sie immer
wieder und wieder geboren werden. Solange der leichteste
BiB des Verlangens da ist, muB man wiedergeboren werden.
Erst wenn alle Siichte aus dem Herzen der Menschen ge-
rissen sind, dann erreichen sie den Mukzi (das Freiwerden).
Aber die Bhaktas streben das niemals an. Darum behilt der
liebende Meister, dessen Herz bevélkert ist von allen le-
benden Wesen und sie nicht vergessen will, immer eine
Vorliebe fiir die Bbaktas, deren groBter sein Naren ist.
Er bezeichnet ihn nun offen als seinen Nachfolger.
Eines Tages sagt er ihm:

»lch lasse diese jungen Leute unter Eurer Obhut zu-
riick. Bemiiht Euch, ihre Geistigkeit zu tiben!*
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Und indem er sie auf das Ménchsleben vorbereitet, weist
er sie an, ihre Nahrung sich in den Hiusern, ohne Unter-
schied der Kasten, zu erbetteln. Gegen Ende Mirz oder
Anfang April verteilt er ockerfarbene Stoffe unter sie, die
Tracht des Sannyésin. Der stolze Naren geht in der Ent-
sagung mit seinem Beispiel voran. Aber schwer fillt es ithm,
sich seines geistigen Stolzes zu entschlagen. Vergeblich
wiirde der Dimon ihm, wie Christus, alle Schitze der Erde
bieten; aber schnell finde er seine schwache Stelle, béte
er ihm seelische Herrschaft. Um seine seelischen Krifte zu
erproben, sagte Naren eines Tages seinem Gefihrten Kali-
prasad, ihn zu beriihren, sobald er im Zustande der Kon-
zentration sei. Dieser tat es und ward in den gleichen Zu-
stand versetzt. Als Ramakrishna dies erfuhr, tadelte er Na-
ren strenge; er machte ihm Vorwiirfe, um nichtiger Dinge
willen seine keimenden Krifte zu vergeuden, und bei
dieser Gelegenheit verwirft er ausdriicklich das Suggerieren
von Ideen. Weh’ dem, welcher der Freiheit des Geistes
zu nahe tritt. Helfen soll man den anderen. Verboten
aber ist es, das eigene Denken an die Stelle des ihren zu
setzen.

Bald darauf hatte Naren beim Meditieren das Gefiihl,
als trife ein Lichtquell seinen Nacken, und mit einem Male
verlor er das BewuBtsein, ging auf im Absoluten. Er war in
die Tiefen jenes furchtbaren Nirvikalpasamddhbi gesunken,
wonach er solange schon sich gesehnt und das Ramakrishna
ihm verwehrt hatte. Als er nach langer Zeit wieder zu sich
kam, war es ihm, als habe er keinen Kérper mehr, nur sein
Gesicht fand er wieder und rief: ,,Wo ist mein Kérper % ...
Entsetzt liefen die anderen Jiinger zum Meister. Rama-
krishna sagte gelassen:

,»»Schon recht. Er soll nur eine Weile so bleiben. Er hat
mich genug gequilt .. .
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Als Naren wieder auf Erden festen FuB faBte, umfloB
ihn unsagbarer Friede. Er ging zum Meister. Ramakrishna
sprach zu ihm:

,Jetzt hat Euch die Mutter alles gezeigt. Aber diese Of-
fenbarung bleibt hinter SchloB und Riegel und ich be-
wahre den Schliissel. Sobald Thr die Arbeit fiir die Mutter
vollendet habt, werdet Thr diesen Schatz wiederfinden.*

Und dabei gab er ihm Winke hinsichtlich seiner Diit
und Lebensweise in den nichsten Tagen.

Je niher das Ende kam, desto mehr 1éste er sich los.
Uber die Kiimmernisse seiner Jiinger spannte sich sein hei-
terer Himmel. Das ,,Evangelium*, welches sozusagen an
seinem Totenbette niedergeschrieben wurde, verzeichnet
solches melodisches Abendrieseln der Seele inmitten des
bedriickten Schweigens der Schiiler, indes im Mondlicht
die Aste der Gartenbiume leise rauschen, die der heiBe
Stidwind bewegt. Den Freunden, den Inniggeliebten, dic
sich in den Gedanken seines Verlustes nicht finden kén-
nen, erzihlt er leise:

»Rada sagte zu Krishna: ,Oh, Geliebter meines Herzens,
bleibe in-meinem Herzen und erscheine nicht mehr in dei-
ner menschlichen Gestalt!®... Aber bald schmachtete
sie danach, den Geliebten wieder in menschlicher Gestalt
zu sehen. Doch der Wille des Herrn muBl geschehen. Und
lange Zeit zeigte Krishna sich nicht mehr ... in mensch-
licher Gestalt . .. Der Herr kommt und inkarniert sich in
der Menschheit. Dann kehrt er heim, mit seinen Jiingern,
zur Géttlichen Mutter.*

Rakhal: ,,Also geht nicht vor uns von hinnen ¢

Ramakrishna lichelte liebevoll und sagte:

»Eine Schar von Bauls dringt plétzlich in ein Haus ein;
sie singen den Namen des Herrn und fiihren Freudentinze
auf; dann verlassen sie das Haus so unvermittelt, wie sie
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gekommen sind; und die Leute wissen nicht, wer jene
waren . . .

Er seufzt:

»Manchmal sag’ ich mir: Méchte es mir doch der Herr
gewihren, nicht mehr in diese Welt gesandt zu werden !

Aber sogleich fihrt er fort:

»Er (Gott) kleidet sich in menschlichen Leib, aus Liebe
zu den reinen Seelen, die dem Herrn anhingen.*

Dabet sieht er Naren mit unsagbarer Liebe an.

Am 9. April:

Ramakrishna betrachtet den Ficher, den er in der heiBen
Nachtluft bewegt: ,,Ganz wie ich diesen Ficher sehe, den
ich vor mir halte, habe ich Gott gesehen und ich sehe. . .
(er spricht ganz leise, legt die Hand auf sein Herz und
fragt:) sagt mir, was ich gesagt habe!...*

Naren: ,,Ich habe es nicht deutlich verstehen kénnen.*

(Ramakrishna bedeutet durch Zeichen, daB Er, der
Gott, und sein Ich, nur noch eines sind.)

Naren: ,,]Ja, Ich bin Er.

Ramakrishna: ,,Nur eine Haaresbreite trennt vom Ge-
nusse der Seligkeit ...

Naren:,,DieGroBen verweilenin derWelt,selbst nachdem
sie thr Freiwerden erzielt haben. Sie bewahren ihr Ich und
dessen Leiden, um der Menschheit Heil zu spenden . . .*

Tiefes Schweigen. Dann spricht der Meister:

»sDas Dach ist ganz leicht zu sehen; aber es ist sehr
schwer mit Hinden zu greifen .. .

Naren: ,,Ach jal...*

Ramakrishna: ,,Aber der, welcher einmal oben ist, kann
den anderen ein Seil zuwerfen und sie zu sich hinauf auf’s
Dach ziehen. . .*

In jenen Tagen, da er im vollsten Sinne erlebte, wie al-
les Seiende mit dem Einzigen Wesen zusammenfillt, er-
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kannte er: ,,Alle drei sind von gleicher Substanz: Opfer-
tier, Opferaltar und Opferpriester, und mit schwacher
Stimme rief er:

,»Ach! Mein Gott, welches Gesicht! . . .

Vor Erschiitterung wurde er ohnmichtig, und als er
wieder zu sich kam, sagte er:

»Mir ist wohl . .. Nie ist mir noch so wohl gewesen.*

Seine korperlichen Leiden waren ungeheuer. Diejenigen,
welchen die furchtbare Krankheit bekannt ist, an der er
starb — Kehlkopfkrebs —, werden erschiittert sein von dem
Licheln der Liebe und Giite, das nicht mehr von seinen
Lippen wich. Blieb diesem Manne, der seinen indischen
Gliubigen ein Christus ist, der glorreiche Tod am Kreuze
versagt, so erlitt er auf dem Sterbebett dennoch den
Kreuzestod. Aber er sagte:

»BloB der Kérper leidet. Ist der Geist mit dem Herrn
vereint, so fiihlt man nichts mehr.. .«

Oder auch:

»Es mégen nur der Kérper und sein Leiden miteinander
fertig werden! Du, mein Geist, verharre in Seligkeit !

Und er tat den Ausspruch:

»Ich und meine Géttliche Mutter, von nun bis in Ewig-
keit sind wir eins geworden.*

Drei oder vier Tage vor seinem Tode rief er Naren und
bat, man mége diesen mit ihm allein lassen. Voll Liebe
betrachtete er ihn und verfiel in Ekstase. Diese umbhiillte
auch Naren wie weites Gewand. Als dieser aus dem Dunkel
auftauchte, sah er Ramakrishna weinen. Der Meister sagte
ihm:

»Heute habe ich dir alles gegeben und bin ein armer
Fakir geworden, ich habe nichts mehr. Durch diese Macht
wirst du der Welt unendliche Wohltat erweisen. Erst dann
wirst du wiederkehren . . .
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Von dieser Stunde an war all seine Macht auf Naren
ibertragen. Meister und Jiinger waren nur noch eins.

Sonntag, den 15. August 1886. .. Sein letzter Tag. ..
Am Nachmittag brachte er noch die unglaubliche Energie
auf, trotz seiner zermarterten Kehle, zwei lange Stunden
zu seinen Jiingern zu sprechen. Bei Einbruch der Nacht
wurde er chnmichtig. Man hielt ihn fiir tot. Gegen Mit-
ternacht erwachte er wieder. An fiinf, sechs Polster ge-
lehnt, denen sein bescheidener Schiiler Ramakrishnanda mit
seinem Leibe Halt gab, unterredete ersich in der ersticken-
den Finsternis bis zum letzten Augenblicke mit dem ge-
liebtesten Jiinger, Naren; mit leiser Stimme gab er ihm
die letzten Ratschlige. Dann sprach er dreimal mit klarer
Stimme den Namen der Geliebten seines Lebens, der Gétt-
lichen Mutter, K4li — und streckte sich aus. Die letzte
Ekstase begann. Darin verharrte er bis halb zwd1f Uhr vor-
mittags, der Stunde seines Scheidens. Nach seinem glau-
bensinnigen Worte ging er ,,von einem Zimmer ins an-
dere hiniiber...*

Und seine Jiinger riefen:

noieg !



EPILOG

Der Mann war nicht mehr. Der Geist sollte von nun an
in den Adern der Menschheit seinen Lauf anheben.

Sogleich bildete sich die Seelengemeinschaft der Apostel.
Die jungen Schiiler, welche Zeugen der letzten Monate
gewesen waren, vermochten das Weltleben nicht mehr zu
ertragen. Aber es fehlte ginzlich an materiellen Mitteln.
Doch vier verheiratete Jiinger — Balaram Bose, in dessen
Hause vorliufig Ramakrishnas Reliquien beigesetzt waren,
Surendranath Mitra, Mohandranath Gupta und Girish
Chandra Ghosh, der reuige Schauspieler — standen ihnen
bei der Griindung eines gemeinschaftlichen Heimes mit
Rat und Tat zur Seite. Der erstgenannte gab das Geld,
mit dem sie zu Baranagore am Ganges ein halbverfallenes
Haus kaufen konnten. Dies wurde ihr erstes Math oder
Kloster. Etwa ein Dutzend Schiiler taten sich dort unter
den Ménchsnamen zusammen, die dann in der Geschichte
ihre Familiennamen verdringt haben. Derjenige, der bis
dahin Naren geheiBlen hatte — und in Zukunft Viveka-
nanda bleiben sollte —, trat nach stillschweigender Uber-
einkunft an ihre Spitze. Er war der Bedeutendste an Ener-
gie, Lebenskraft und Verstand; zudem hatte der Meister
ihn designiert. Wihrend alle anderen von der Versuchung
bedroht waren, im Rausch wehmiitigen Erinnerns und
Triumens zu versinken, kannte der groBe Jiinger besser
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als irgendeiner die Verlockungen des Abgrundes, aber auch
dessen Gefahr; und so widmete er sich ihrer Belehrung.
Wie ein Feuerwirbel fuhr er durch diese Schar von Ein-
siedlern, riittelte sie aus Trauer und seliger Versenkung
auf; er entriB sie der allzu bequemen Umklammerung ihrer
einzigen fixen Idee; er zwang sie, die anderen Gedanken
der Welt kennenzulernen; sein umfassender Geist iiber-
schiittete sie mit befruchtenden Regengiissen; alle Friichte
vom Baume der Erkenntnis lieB er sie kosten: vergleichende
Religionskunde und exakte Wissenschaften, Geschichte,
Soziologie; er wollte, sie sollten ein allumfassendes Welt-
bild erwerben; in Wechselrede lieB er sie sich gegenseitig
férdern, ohne daB einen Augenblick das heilige Feuer er-
lsschen durfte.

Es ist ein symbolisches Zusammentreffen, daB gerade
zu Weihnachten 1886 die Geburtsurkunde des Gitter-
Menschen endgiiltig unterzeichnet und besiegelt wurde.
Die Erzihlung des Vorganges hat etwas Ergreifendes,
denn es bebt darin die fiberraschende nichtliche Begegnung
des ,,Schénen Gottes aus dem Okzident mit Indiens
Schépferwort . . .

Sie waren nach Antpur gekommen, zur Mutter eines
der Jiinger (Baburam)...

s + « - Bs war spit am Abend. Sie versammelten sich um
den Herd. GroBe Scheite hatten sie mitgebracht und
angeziindet, bald lohte das Feuer... Dariiber spannte
indische Nacht ihr Schirmdach aus. Ringsum der unsag-
bare Frieden der schlummernden Gefilde. Schweigend
meditierten sie... Vivekananda begann ihnen die Ge-
schichte von Jesus, dem Herrn, zu erzihlen. Er sprach von
dem wundervollen Mysterium seiner Verkiindigung und
Geburt . . . In seliger Entriicktheit erlebten die Ménche
leibhaftig die Flucht nach Agypten. Mit dem Christkinde
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betraten sie den Tempel, wo die jiidischen Pandits den
Knaben umringten . . . Sie waren dabei, wie er seine ersten
Jiinger versammelte; und es war ihnen, als hitten sie ihn
gekannt, so wie sie ihren eigenen Meister kannten. Die
zahlreichen Ahnlichkeiten im Denken und Tun, sowie in
den Beziehungen zu den Jiingern, wie sie zwischen Chri-
stus und Ramakrishna bestanden, lieBen sie der vergan-
genen gliicklichen Tage mit dem Meister gedenken. Die
Worte des Erlésers schlugen véllig vertraut an ihre Oh-
ren...*

Und die Erzihlung der Passion, der Kreuzigung, der
Auferstehung versenkte sie in Abgriinde der Betrachtung...
durch Narendras beredtes Wort sahen sie sich im Kreise
der Apostel, wo Paulus das Evangelium predigte . .. Die
Feuerflammen der Pfingstfeier verzehrten ihre Seelen mit-
ten im Frieden des bengalesischen Dorfes; und in der
Nachtluft erklangen vereint die Namen Christus und Ra-
makrishnas . . .

Jetzt wandte Vivekananda sich an die Mdnche. Jeder
von ihnen solle selbst ein Christus werden und mitwirken
bei der Erldsung der Welt . .. Auf sich selber sollten sie
Verzicht tun, wie Jesus, und Gott verwirklichen. Vor dem
brennenden Herde, dessen hohe Flammen ihr Antlitz ré-
teten, indes nur das knisternde Holz ihr stummes Sinnen
unterbrach, beschworen sie feierlich ihre Geliibde als ewige
Sannyis, jeder vor dem anderen und alle vor Gott. . .

»uUnd erst dann, da alles vollbracht war, fiel es den Mén-
chen plétzlich ein, daB dies ein Weihnachtsabend sei . . .%

Ein schéones und tiefes Symbol, daB an einem Geburts-
fest Christi ein neuer Tag Gottes anbrechen sollte . . .

Aber Europa moge beim Lesen dieser Erzihlung sich
keinem Irrtum hingeben. Dies bedeutet keineswegs Riick-
kehr zum Jordan. Es ist ein Zusammenstrdmen des Jordan
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und des Ganges. IneinanderflieBend nehmen die beiden
Stréme — und noch viele andere mit ihnen — in ausge-
weitetemn Bette ihren Lauf.

*

Der neue, kaum erst gebildete Orden hatte die Eigen-
art, daf er nicht bloB die Glaubenskrifte des Morgen-
landes mit denen des Abendlandes verband, und nicht nur
enzyklopidisches Studium der Wissenschaften mit religi-
oser Beschauung vereinte, sondern auch ein kontempla-
tives Ideal mit dem Dienst an der Menschheit. Und gleich
von den ersten Zeiten an sperrten Ramakrishnas geistliche
Séhne sich nicht in ihre Klostermauern ein. Einer nach
den anderen gingen sie als Wanderménche in die weite
Welt. Ein einziger, Ramakrishnananda (Sasibhusham),
blieb als Wichter der Reliquien daheim im Taubenschlag,
wohin die Zugvédgel von Zeit zu Zeit auszuruhen kamen.
Schon in den letzten Lebensmonaten des Meisters ver-
kérperte er das demiitige Ideal der Martha:

»Dienen. .. Dienen...“ (Parzivals Wort), dem Mei-
ster in seinen Qualen dienen, den Briidern bei ihren Ge-
beten dienen, dem Korper derer dienen, deren Geist Gott
dient. Das war seine besondere Art, Gott zu erleben. Und
der alte Tolstol hitte gesagt, es sei die beste.

Doch jeder hatte seine Weise. Und unbewuflt verkér-
perte ein jeder, aus blofem natiirlichen Hange, eine Wesens-
seite, eine Phase der vielgestaltigen Persénlichkeit des Rama-
krishna. Waren sie beisammen, so war er véllig wieder da.

Thr gewaltiger Sprecher, Vivekananda, verkiindete ihrer
aller GottgewiBheit und sollte in der Welt das Schopfer-
wort dessen ausbreiten, der, wie Vivekananda sagte, die
lebendige Synthese aller Krifte indischer Geistigkeit ver-
korpert hatte:

s « - Mir ist das Gliick beschieden gewesen, zu Fiien
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des Mannes zu sitzen, der tausendmal mehr durch sein
Leben als durch seine Lehre eine leibhaftige Erliuterung
war zum Texte der Upanishads; er war der Geist der
Upanishads in menschlicher Verkérperung, der Einklang
aller Gedankenrichtungen Indiens... Indien war reich
an Denkern und Weisen. Der eine hatte ein weites Hirn,
der andere ein weites Gemiit, Die Zeiten waren reif fiir
das Entstehen des einen, der solch ein Hirn mit solch
einem Herzen verband, der im selben Kérper den strah-
lenden Verstand des Cankara mit dem wundervollen Her-
zen des Chaitanya vereint, in jeder Glaubensinbrunst das
Wirken desselben Geistes erkennt, denselben Gott — und
in jedem Wesen das Géttliche —, dessen Herz weint an-
gesichts aller Armen, Schwachen, Parias, Unterdriickten,
ob sie nun in Indien sind oder auBerhalb Indiens — und
der die weltumfassende Harmonie verwirklicht, die Reli-
gion des Verstandes und der Liebe... Solch ein Mann
ist wirklich geboren worden ... Er muBte kommen. Er
ist gekommen. Und das Erstaunlichste dabei: sein Lebens-
werk vollbrachte er dicht vor den Toren einer von abend-
lindischem Geiste durchtrinkten Stadt, einer Stadt, der
ein verfilschter Import Okzident vollig den Kopf verdreht
hat, einer drger europiisierten Stadt, als irgendeine in In-
dien ist . .. Da hat er ohne jegliches Biicherwissen gelebt,
Bei genialer Verstandeskraft konnte er kaum seinen Namen
schreiben. Aber die beriihmtesten Professoren unserer Uni-
versitit erkannten in ihm einen Riesen des Geistes. ..
Er war der Weise, der das tausendjihrige Werk indischer
Weiser vollendet hat . . . Der Weise fiir diese gegenwirtige
Epoche, dessen Lehre in dieser Weltstunde am segens-
reichsten ist . . . Habe ich je den Menschen ein Wort der
Wahrheit gesagt, so ist dies Wort sein eigen, gehért ganz
ihm. BloB meine Irrtiimer sind mein .. .%
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So demiitigte sich zu FiiBen des schlichten Ramakrishna
der geistgewaltigste, herrschbegabteste, mit vollem Rechte
stolzeste unter den groBen religivsen Fithrern des heutigen
Indien. Derjenige, der des Messias aus Bengalen Paulus
wurde. Derjenige, der die Kirche und die Lehre begriin-
det hat. Derjenige, der die Welt bereist hat und — gleich
jenen roten Mauerbogen, die in der rémischen Campagna
ragen — der Aquidukt war, durch den die Flut des
Geistes von Indien in die europiischen Gebiete strémte
und von den europiischen Gebieten nach Indien, so da8
wissenschaftliche Verstandeskraft sich mit vedantischer
Glaubensglut verband und Vergangenheit mit Zukunft.

Diese seelische Weltumseglung will ich in einem folgen-
den Bande erzihlen. Der vorliegende versetzt den Geist
des Abendlandes ins ferne Mirchenreich der Religion, des-
sen Banian, der gigantische Riesenbaum, den man sich bei
uns nur zu oft als tot und verdorrt zu denken pflegt, im-
mer noch seine ungeheuren Aste treibt. Und sobald wir
am Ziele sind, werden wir entdecken, daB die Meeres-
straBe der Jahrhunderte, welche beide Welten scheidet,
fiir die Strahlungsenergie des freien Schauens bloB Haares-
breite hat, bloB einen Augenblick bedeutet.

ENDE DES LEBENS DES RAMAKRISHNA
Weibnachten 1928
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1
DIE PHYSIOLOGIE DER INDISCHEN ASKESE

Mystisches Erleben ist in Indien keineswegs, wie es (zu Un-
recht) in Europa erscheint, Gunst (oder Ungunst, werden ,,Un-
gliubige* sagen) individueller Lebensbahn. Die Zugangswege
zum Erleben der Gottheit sind durch Jahrhunderte auf der seeli-
schen Landkarte geduldig, peinlich genau erkundet, abgeschrit-
ten und bezeichnet worden, Um ans Ziel zu gelangen, braucht
ein jeder sich bloB an die StraBenkarte zu halten. Sie beruht auf
einer haargenauen, wenn auch seltsam formulierten Kennt-
nis des menschlichen Organismus. Paul Masson-Oursel hat im
Journal de Psychologie von 192z diesen indischen Doktrinen
mystischer Physiologie eine reich belegte Studie gewidmet.

Auch die geistigsten Y ogas setzen eine pneumatische Physiologie
voraus, eine ,fleifige Atemgymnastik. Die Tantra-Literatur,
seit Sir John Woodroffes (A. Avalon) Versffentlichungen in Eu-
ropa besser bekannt, lehrt das stufenweise Abtun des Kérpers
durch Ausniitzung von dessen Energien und die ,,Flucht* in
Gott, wobei die sechs Etappen, die sechs gakras (Kreise) durch-
schritten werden, die sechs Nervenzentren, die in verschiedener
Hohe des Riickenmarkes iibereinander ihren Sitz haben: adbara,
wo die Lendenwirbel endigen, nichst dem Plexus sacralis, unter-
halb der Geschlechtsteile; svadbistthdna, in der Hohe dieser Or-
gane und unmittelbar dariiber; manipira, in der Hohe des Na-
bels; anabata, in der Hohe des Herzens; viguddha, beim Nerven-
knoten der Kehle; ajna (Civas Auge) zwischen den Brauen. (Diese
physiologische Beschreibung findet sich schon in der Hamsa Upa-
nishad.) — Dariiber endlich der T#rspalt des Brahman, der sich
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nichst der siebenten und letzten Etappe auftut: sahsrara, die
,,tausendblittrige Lotusbliite in den Hirnhilften.

Und das stufenweise Aufsteigen wird durch die psychische
Kraft bewirkt, welche unter dem Namen Koundalini in Drei-
ecksform unten schlummert, wie eine Schlange eingerolit. Die
Schlange erwacht, entspannt, entrollt sich, bdumt sich hoch und
gleitet durch den engen Kanal bis nach oben.

Diese ganze Physiologie des mystischen Anstieges findet sich
in Ramakrishnas Gesprichen und Vivekanandas Schriften nach
deren personlicher Erfahrung genau aufgezeichnet und das be-
kriftigt die tausendjihrige Kollektiverfahrung Indiens; besonders
in seinem Rajayoga sucht der mit der europdischen Wissenschaft
innig vertraute Vivekananda zu zeigen, wie die indische Termino-
logie vollig mit der europidischen tibereinkommt,

Nach Vivekananda, der die altertiimliche ,,pneumatische®
Deutung der Welt beibehilt, ist das Lebensfluidum der
Prana (wvevucx). Von da bautsich das Denken in drei Stockwerken
auf: a) das BewuBte; b) das UnterbewuBte; c) das UberbewubBte,
jenseits der Vernunft. — Der Rajayoga ist die Wissenschaft von
der Uberwachung der vitalen Kraft (Prana), um deren Anstieg
lenken zu kdnnen. Der meditierende Mensch konzentriert den
Prana. Und unsere Leiden sind durch die Gleichgewichts-
stérungen im Prana verursacht.

Darum ist ein Unterricht im Atmen geboten; dieser erfolgt
unter Anleitung des Guru. Die Anweisungen hinsichtlich des
Ubens und Beherrschens der.Atmung sind unter allen Umsténden
vortrefflich:

Man halte Kopf, Hals und Brust sehr gerade. Man sitze nie
queriiber, vermeide jede Korperhaltung, durch die das Riicken-
mark beeintrichtigt wird. Man lerne rhythmisch zu atmen, ab-
wechselnd durch jedes Nasenloch, wobei man den Geist auf den
Nervenstrom, auf das Zentrum sammelt, Man unterstiitze den
Atemrhythmus durch ein paar Worte, um ihn schirfer betonen,
bezeichnen, besser lenken zu kénnen! So lernt man wahre Selbst-
bemeisterung und wahres Rasten, Ruhe des Gesichtes und der
Stimme,

16*
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Durch die rhythmische Atmung setzt sich allmihlich der ge-
samte Organismus in Ubereinstimmung. Alle Molekel des Kor-
pers bekommen gleichen Antrieb. Der ganze Kérper wird eine
ungeheure Batterie der Willenskraft, die sich in strémende ner-
vose Energie umgewandelt hat (fiir Vivekananda ist diese Ener-
gie wesensgleich mit dem elektrischen Strom). Die Koundalini
Cakts (die Essenz der geistigen Kraft) — die Mutter in eigener
Person, wie Vivekananda sie sieht —, die am Grund jedes Wesens
eingerollt ist, wird durch die regelmiBigen Atembewegungen er-
weckt; der souchouma (die gewdhnlich verschlossene Pforte) tut
sich auf; und die groBe Schlange vollbringt ihren Anstieg.

Bemerkenswert ist, da3 bei dieser Konzentration des Geistes
der indische Lehrmeister das Unterdriicken der Gefiihlsregung
anempfiehlt: die Mithilfe des Gemiites erscheint ihm gefahrlich,
er glaubt, durch dieseskénne man nie zu dauerhaften Resultaten ge-
langen: die zuriicksinkende Kraft verdirbt, entartet zu erotischen
Antrieben, Mit strenger Sorgfalt wacht Vivekananda stets dar-
tiber, daB nicht durch unvorsichtige Ubungen etwa die Dimonen
der Sinnlichkeit entfesselt werden; und er verwirft gewisse Kir-
tans (Tdnze und Gesinge), die mit der vitalen Kraft zugleich
auch krankhafte Erregbarkeit wecken.,

So steht der gewaltigen Strémung, die sich in jedem Menschen
sammelt, die Schleuse offen, aber wenige Menschen nur wissen
die Schleusentore zu handhaben, Die Flut der Energie beginnt
zu steigen . ..

Das Nervenzentrum an der Basis des Riickgrates, niichst dem
sacrum, ist das wichtigste, Es ist der Sitz der Zeugungssubstanz
und der geschlechtlichen Energien; die Y'ogins bezeichnen es sym-
bolisch durch ein Dreieck, worin eine eingerollte Schlange ent-
halten ist. Es gilt, die geschlechtlichen Energien in zerebrale oder
ofas umzuwandeln. Jeder gute Gedanke, jedes gute Gebet trigt
dazu bei. Nur bei menschlichen Wesen vermag solches Aufspei-
chern von ojas bewirkt zu werden. Derjenige, bei dem die ge-
samte tierische Kraft in ojas verwandelt wire, wiirde Gott. Kein
Mann, kein Weib kénnen wahrhaft ,,geistig® werden, bevor die ge-
schlechtliche Energie, die héchste Macht, die dem Menschen ge-
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geben ist, in ojas umgewandelt ist. Denn keine Kraft kann er-
schaffen, sie kann nur gewandelt und gelenkt werden. Darum ist
Keuschheit die Grundlage jeder tiefen Sittlichkeit, wie jeder ech-
ten Religion. Fiir den Rajayoga ist unbedingte Keuschheit im
Tun, in Worten, im Denken eine conditio sine qua non. Dieses
Gesetz gilt fiir alle, fiir Verheiratete wie Ehelose, vor allem aber
fiir ,,Geistige. Wenn man die gewaltigsten Energien seines We-
sens vergeudet, vermag man nicht ,,geistig® zu werden. Fast mit
denselben Worten hatte Beethoven Anniherungsversuche der Frau
zurilickgewiesen, nach der er Verlangen trug:

,Und wenn ich hitte meine Lebenskraft mst dem so hingeben
wollen, was wire fiir das Edle, das Bessere geblieben 2

Die Geschichte der groBen Seher aller Epochen bestitigt die-
sen Instinkt und diese Lehre.

Nach Ramakrishnas Schilderungen kann bis zum vierten An-
stiegszentrum, Koundalini (bis zum Herzen), wo die géttliche
Strahlung sich zu zeigen beginnt, der sich konzentrierende Mensch
noch sprechen. Wenn die ansteigende Energie bis zur Kehle ge-
langt ist, vermag er nur noch von Gott zu sprechen oder sprechen
zu h8ren. Dann beginnt das Schweigen. In der Héhe der Brauen
vollzieht sich im samddhi (Ekstase) die Vision der Hochsten Seele,
der Paramatman; ein einziger diinner Schleier scheidet vom Ab-
soluten Wesen; man meint, in diesem aufgeldst zu sein, aber das
ist nicht der Fall; man kann noch bis zum vierten Grade wieder
niedersteigen — nicht tiefer. Im allgemeinen braucht man ein-
undzwanzig Tage, um von da zur siebenten Ebene zu gelangen,
wo man das OM hért, den vélligen Klang, der die ungeheure
Symphonie des Weltalls umfaBt. Alles ist zu Ende. Es ist der
Nirvikalpasamidhi, von wo man nur durch ein Wunder wieder
herabgelangt. t

Selbstverstindlich mul dieser furchtbare kongestive Anstieg
einen tétlichen Ausgang haben, wenn er bis ans Ende geht —und
auf welcher Stufe man damit auch innehilt, seine Ausiibung ist
nie ungefahrlich. Ramakrishna spricht von dem Blutprickeln, das
sich gleich im Anfang vom Kopf bis zu den Fiilen einstellt. Er
sieht Feuerfunken fliegen, leuchtende Nebel, geschmolzenes Me-
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tall. Seine Brust rétet sich und behilt eine ziegelrote und goldene
Firbung. Der ganze Kérper verbrennt. Zur Zeit seiner leiden-
schaftlichen Krishna-Ekstasen schwitzt Ramakrishna in winzigen
Tropfchen Blut. Wihrend einer anderen Periode, nach der Zeit
seiner Tantra-Ubungen, ist seine Hautfarbe verindert, ist goldig
geworden; das goldene Amulett auf seiner Brust ist von dieser
nicht mehr zu unterscheiden; der Kérper scheint eine Strahlung
auszusenden, Nach solchen ekstatischen Zustinden sind die Augen
rot, ,,wie von Ameisen gestochen*. Eines Abends zeigt sein ge-
reizter Gaumen einen ErguBl schwarzen Blutes, das sogleich ge-
rinnt; ein Sadbu, der dies sieht, sagt ihm, diese Blutung habe ihn
vor einem Gehirnschlag bewahrt. — Auch Vivekananda hat nach
einer leidenschaftlichen Meditation in einem Auge einen Knoten
von gestocktem Blut. Zahlreiche solche Ekstatiker sterben an Ge-
hirnblutungen. Und auch der Kehlkopfkrebs, an dem Rama-
krishna starb, wurde wahrscheinlich durch die wihrend der Ek-
stasen eintretende unablissige Reizung der Schleimhiute hervor-
gerufen.

Ramakrishna und Vivekananda, die alle diese Gefahren genau
kennen, hiiten sich darum auch, ihre Schiiler auf solche Bahn zu
locken. Ramakrishna untersucht sie immer erst auf die Kraft ihrer
Konstitution, priift besonders ihre Brust und die Schleimhiute des
Mundes sowie der Kehle. Fillt die Priifung unbefriedigend aus,
werden ihnen jene Ubungen untersagt; und stets ist der Meister
da, sie zu iiberwachen und in Schranken zu halten. Keinem er-
laubt er den Versuch, die héchste Stufe zu erklimmen, Dem ein-
zigen Vivekananda gewshrt nach jahrelangem Bitten und Drin-
gen der Meister auf seinem Totenbette, indem er dem Jiinger
eine Machtvollkommenheit tibertrigt, diese ganz ausnahms-
weise Begnadung. Und niemand hat sich so heftig gegen un-
kontrollierten Gebrauch der Ekstase ausgesprochen als Vive-
kananda. Keiner hat je so rauh und unverhohlen die jungen Schii-
ler vor der geistigen Zerriittung und sogar sittlichen Verderbnis
gewarnt, welche durch solche Mittel eintreten kann. Im all-
gemeinen raten die beiden Meister von physiologischen Ubungen
ab, soweit sie langwierig und gefahrvoll sind; man darf seine Zeit
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nicht an yogistische Akrobatenstiicke verschwenden, das Leben
ist kurz und man kann auf einfacheren Wegen ans Ziel gelangen:
durch natiirliche Gefiihle. Ramakrishna erklirte geradezu: ,,Ein
solches Verfahren paBt nicht mehr in unsere Zeit... Es zielt
bloB auf Konzentration des Geistes ab und diese stellt sich leicht
ein, wenn man in Frommigkeit meditiert.’* — So ist auch fiir
christliche Meister, nach dem Worte des Franz von Sales, ,,das
reine und das mystische Gebet ein und dieselbe Sache®,

Und der echte Mann Vivekananda sagte spiter einmal zu
einem jungen Bengalesen, der sich mit Versuchen seelischer Kon-
zentration vergeblich abmiihte:

,»Mein Kind, wenn Sie mir glauben, so tun Sie erst einmal die
Tire ihres Zimmers auf und schauen umbher, statt die Augen zu
schlieBen . . . Wollen Sie den Frieden des Geistes, so dienen Sie
den Anderen! Das sage ich.

Oder noch energischer:

,,Wollt ihr Gott finden, so dienet dem Menschen!*



II
DIE SIEBEN TALER DER MEDITATION

s« +« Ich betete ganze Tage, Wochen, Monate ... Zuletzt
schwang sich mein Geist hinaus iiber den Uferdamm dieser Welt
in die Wasser des Ersten der sieben Taler. Ein unbekanntes Licht,
wie eine andere Sonne, leuchtete auf allem, was ich erblickte.
Alle Dinge der Erde, auf denen meine Augen ruhten, waren in
Schénheit gekleidet. Wohin ich auch schaute, brach Schénheit
und Seelenfiille aus der Materie hervor, wie Tiger von ihrem
Lager. Der Anblick so vieler Wunderdinge erfiillte mich mit un-
geheuren Begierden. — ,Besitze! Besitze!* riefen sie mir zu . ..
Ich wurde von dem heftigen Verlangen erfaft, alle Schonheit
ringsum zu kosten, zu betasten . .. In diesem Augenblicke erhob
sich in mir ein anderer Schrei: ,Hiite dich! Hiite dich vor der
unheilbringenden Versuchung dieses Tales!.. .

Lebendiger meditierte ich. Glutvoll betete ich um Befreiung
aus den Fallstricken dieses Tales. Nach einigen Monaten hatte
die Welt der Sinne keine Versuchung mehr fiir mich. Langsam
entsank das Erste Tal meinem BewuBtsein, wie das Gerippe des
Beutetiers den Fingen des Adlers. ..

Ich betrat das Zeeite Tal. Hier wurde ich nicht mehr bis zur
Besessenheit von der stofflichen Pracht des Gesehenen gepackt.
Das Licht, welches die Welt einhiillte, war jetzt feiner, zarter
und beruhigender. Hier fiihlte ich mich gliicklich. Teile von
schénen Formen, schonen Schattierungen, schénen Klingen ver-
folgten mich sachte. Ich faBte den EntschluB, meine Meditation
zu entspannen und hier zu verweilen. Aber da trat mich die Ver-
suchung an, Leben zu schaffen ... Das Geschlecht... Im er-
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habenen Schimmer dieses Zweiten Tales erscheinen diese Dinge
als Seligkeit und Macht. Allein die Seele soll dieser Versuchung
widerstehen, Mein BewuBtsein miihte sich, den Ansturm dieser
Schénheit zuriickzuschlagen . . . Das Feuer der Erleuchtung war
zuerst kaum ein Glimmen. Nach und nach bekam es mehr Glanz.
Nach einigen Tagen erschienen schon Schwertklingen von
Licht. Und diese heiBen Flammen verzehrten das Zweite Tal . ..

So erreichte ich das dritte Wegstiick. In diesem Dritten Tal
fand sich das MachtbewuBtsein des Zweiten Tales verhundert-
facht. Mir war es, als kénnte ich die Sonne zwischen meinen
flachen Hinden zu einem Hiuflein brennender Asche zer-
driicken. Dieser Versuchung muf man Widerstand leisten: Sie
ist der Priifstein des Charakters, Keine Versuchung ist so hiBlich
wie jenes Machtgefiihl . . . Ich entfachte das Feuer meiner Me-
ditation . . . Wie die Kiefer einer Giftschlange hielt mich jene
Wahnidee immer noch gepackt. Allein meine Seele wollte ihr
nicht erliegen. Ich erhob mich héher, noch héher auf den Schwin-
gen der Meditation ... Und die Schlange tat den Rachen auf
und 18ste sich von meiner Flanke. :

Wie ein Elefant, der durch eine Hiirde bricht, stiirzte ich mich
da in das Pierte Tal: ins Licht vom Herzen Gottes . .. Als wire
meine Seele eine Fackel, an Gottes Flamme entziindet, rieselte
Licht von ihr auf alle Dinge. Steine und Sterne sangen mit glei-
cher Inbrunst das Hohe Lied vom Unsagbaren. In diesem Vierten
Tale fithlte ich mich fast jeglicher Versuchung entriickt. Den-
noch blieb ich sehr auf meiner Hut. Ich beschlo8, hier nicht zu
verweilen . .. Die Folgezeit verbrachte ich mit Fasten, Gebet
und Meditation . ..

Ich brauchte nicht lange zu harren. Das Licht meines Herzens
erbreitete sich. In weitem Umkreise spannte es gleichsam ein Netz
von Sonne aus... Und damit hatte ich das Tal des Ausdrucks
erreicht! Meine Gefithle und meine Gedanken, jede Zelle meines
Wesens, jeder meiner Pulsschlige waren durchleuchtet. Meiner
Kehle entstrémten Worte freudigen Staunens und Segensspriiche.
Unablissig pries ich den Herrn. Und sprach mir jemand von
GenieBen und Besitzen, trafen mich seine Worte wie Ruten-
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streiche. Das ging so weit, daB, als eines Tages ein Verwandter
in Fragen des Familienbesitzes meinen Rat verlangte, ich ent-
floh und mich im Haine Panchavati verbarg. Die Freunde, die
meiner habhaft zu werden suchten, kamen mir vor wie Brunnen-
schichte, in die man mich bei den Fiilen hineinzerren wollte.
Nur nicht in diisterem Schacht ersticken!... Nur indem ich
sie verlieB, konnte ich Frieden finden, Kurz, dieses Tal ist nicht
eben reich an Duldsamkeit und Liebe zu allen. Man muf dar-
tiber hinaus. ..

... So stiirzte ich mich in verwegenere Meditationen ... In
meinen Gebeten glich ich dem sprungbereiten Tiger... Mit
einem Male erblickte ich eine Form vor mir. Ich sprang darauf
los . . . Mit einem Satze war ich im Sechsten Tale, im Tale Turiya.
Dort war ich ganz nahe beim Inniggeliebten. Ich konnte ihn im
Nebenraume sehen und héren. Nur eine diinne, durchscheinende
Wand trennte die Seele vom Selbst . . . Endlich wuBte ich mich
im Hause der Einheit...

Vom Sechsten Tale gelangt man unschwer in das Sichente.
Hier hat kein Wort Zutritt noch das Geschwitz des menschlichen
Denkens. BloB die in Schweigen gekleidete Seele darf den Schleier
heben, der noch hindert, Ihn, ja, Ihn zu umfangen .. .*



I
SARADADEVI UND DIE RAUBER

5 » - » Wenn Saradadevi ihren Mann besuchen wollte, hatte sie
in der Regel zu FuB die Ebene zu durchwandern, die sich zwi-
schen Kamarkupur und Dakshineswar erstreckt; diese Fliche
machten damals zahlreiche Riuber unsicher, Anbeter der Kili...

Eines Tages ging sie in Gesellschaft nach Dakshineswar. Sie
war so miide, daB sie bei Einbruch der Nacht der kleinen Schar
nicht folgen konnte; sie ging als letzte. Bald verlor sie die an~
deren aus dem Gesicht und blieb in tiefer Nacht am Rande der
gefahrlichen Ebene allein. In diesem Augenblicke bemerkte sie
einen gebriunten, groBen und starken Mann mit einem Kniippel
iiber der Schulter; eine andere Gestalt folgte ihm. Ein Ent-
kommen schien unméglich und so riihrte sie sich nicht. Der
Mann kam heran und fragte mit rauher Stimme:

,Was macht Thr da zu solcher Stunde?*

Sie antwortete:

,Vater, meine Reisegefihrten haben mich zuriickgelassen und
ich habe mich verirrt. Hittet Thr wohl die Giite, mich zu
ihnen zuriickzufithren? Euer Tochtersohn wohnt im Tem-
pel der Kali, zu Dakshineswar, Zu dem will ich. Wenn Thr
mich bis dahin begleitet, wird er Euch mit groBem Respekte auf-
nehmen.*

In diesem Augenblicke kam die andere Person herbei. Sara-
dadevi erkannte mit Erleichterung, daB es die Frau dieses Man-
nes war. Sie faBte deren Hand und sprach zu ihr:

,Mutter, ich bin Eure Tochter Sarada. Ich habe mich da ver-
irrt, bin ganz allein. Meine Gefihrten haben mich im Stiche ge-



252

lassen, Welch ein Gliick, daB ihr gekommen seid, Vater und Ihr!
Ich weiB nicht, was ich sonst angefangen hitte.*

Soviel Unschuld und unbedingtes Vertrauen und solche sanfte
Worte rithrten das Herz des Mannes und der Frau, Sie gehdrten
der niedersten Kaste an; aber sie vergaBlen alles und behandelten
Sarada wie ihre Tochter. Sie war miide: da wollten sie nicht, daf§
sie weiter gehe; im Laden eines benachbarten Dorfes bereiteten
sie ihr ein Lager. Das Weib gab seine eigenen Kleider dazu her.
Der Mann brachte ihr Reiskuchen aus dem Laden. Die ganze
Nacht wachten sie bei ihr wie Eltern; und am nichsten Tag be-
gleiteten sie sie bis nach Tarakeswar und baten sie, dort zu
rasten. Die Frau sagte zu ihrem Manne:

,Unsere Tochter hat gestern wenig zu essen bekommen. Hole
doch Gemiise und Fisch vom Markte! Heute muB ich sie gut
nihren.

Wihrend der Mann diese Besorgungen machte, trafen Saradas
Reisegefihrten zufillig ein. Sie waren auf der Suche nach ihr.
Sie stellte ihnen ihre Bagdi-Eltern vor und sagte:

,Was hitte ich nur angefangen, wenn sie mir nicht eine Unter-
kunft verschafft hitten

,Wir hatten in der einen Nacht®, erzihlte sie, ,uns so lieb ge-
wonnen, daB ich vor Schmerz weinte, als ich von ihnen Abschied
nahm. Ich lieB sie versprechen, mich in Dakshineswar zu be-
suchen, Eine geraume Weile gingen sie hinter uns her, Das Weib
pfliickte von einem Feldrande ein paar griine Erbsen, band sie
mir in einen Zipfel meines Sari und sagte:

,Mutter Sarada, heute abend esset dieses zu eurem Reiskuchen!*

Mehrmals besuchten sie mich in Dakshineswar und brachten
mir verschiedene Geschenke. ,Er¢ betrug sich ihnen gegeniiber
wie ihr Schwiegersohn und behandelte sie mit gréBter Liebe und
Achtung ... Aber so gut und schlicht mein Decoiz-Vater war,
habe ich ihn doch stark im Verdacht, daB er so manches Mal
bei Rinbereien mitgetan hat .. .

(The modern Review, Juni 1927.)



BIBLIOGRAPHIE

I. Die Hauptquelle fiir Ramakrishnas Geschichte ist die groBe
Lebensbeschreibung, die nach den Berichten seiner Jiinger zu-
sammengestellt und vom Swami Madbavananda herausgegeben
wurde: Life of Sri Ramakrishna, compiled from various authentic
sources, ein Band, 765 S. im Verlage der Advaita Ashram (geistiger
Mittelpunkt des Ordens), Mayavati, Almora, Himalayas, 1925.
(Himalayan Series, Nr. XLVIL.)

Gandhi hat eine kurze Vorrede dazu geschrieben; es scheint
mir angezeigt, diese hier wiederzugeben:

,»yDieLebensgeschichte des Ramakrishna Paramahamsa ist die der
gelebten Religion. Sein Leben erméglicht es uns, Gott von An-
gesicht zu Angesicht zu sehen. Niemand kann diese Geschichte
lesen, ohne die Uberzeugung zu gewinnen, daB Gott allein wirk-
lich und alles andere Trug ist. Ramakrishna war eine lebendige
Inkarnation von Godliness. Seine Worte sind nicht einfach die
eines blo8 gelehrten Mannes; es sind Worte aus dem Buche des
Lebens; es sind Enthiillungen seiner eigenen Erfahrungen. In-
folgedessen hinterlassen sie beim Leser einen Eindruck, dem er
sich nicht zu entziehen vermag. In unserer skeptischen Epoche
steht Ramakrishna als Beispiel strahlender, lebendiger Glaubens-
inbrunst da und stirkt damit Tausende von Minnern und Frauen,
die sonst ohne inneres Licht geblieben wiren, Das Leben des
Ramakrishna bietet einen Anschauungsunterricht in 4bimsé (Ge-
waltlosigkeit). Seine Liebe kannte keine geographischen oder son-
stigen Grenzen. Mége seine Gottesliebe alle inspirieren, welche
dieses Buch lesen werden!
Sabarmati, Margsheersh. Krishna I.

Vikram Samvat 1981. M. K. Gandhi.
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Nach einer Notiz der Herausgeber beruht dieses Werk auf den
Vorarbeiten des Swami Saradananda, eines unmittelbaren Schit-
lers des Meisters, der durch ein Vierteljahrhundert Sekretir der
Ramakrishna-Mission war; ferner auf Beitrige von Ramchandra
Dutt, von Akshay Kumar Sen, beide gleichfalls Ramakrishnas
Schiiler; auf den von Priyanath Sinba (alias Gurudas Varman),
einem Schiiler des Vivekananda, aufgezeichneten Erinnerungen;
auf den Gesprichen des Meisters, die Mabhendra Nath Gupta
nachgeschrieben hat.

Diese Kompilation ist sehr wertvoll, weil darin alle sonst ver-
streut gebliebenen Zeugnisse aus erster Hand sorgfiltig auf-
behalten sind. Aber man lieB es dabei an Ordnung und kritischem
Sinn fehlen. Und daB (bis heute) kein alphabetisches Sachregister
vorhanden ist, erschwert die Beniitzung.

II. Sehr viel wertvoller hinsichtlich Ordnung und geistiger
Durchdringung ist das Werk des Swami Saradananda, auf welches
sich tibrigens auch das vorstehende Buch stiitzt. Es ist in Bengali-
Sprache verfaBt, in fiinf Binden, die keine vollstindige, zusam-
menhingende Lebensgeschichte bieten. Ungliicklicherweise blieb
das Werk durch den im Jahre 1927 erfolgten Tod des Verfassers
Fragment; sein Buch bricht an dem Punkte ab, da Ramakrishna
in seiner letzten Krankheit in die Gérten von Cossipore gebracht
wird; so fehlt die Erzihlung der letzten Monate. Auch hinsicht-
lich der Schiiler Ramakrishnas ist das Werk liickenhaft; blo8 einige,
besonders Vivekananda, sind beriicksichtigt.

Der allgemeine Titel der Buchfolge ist in Bengali-Sprache:

Sri Ramakrishna-lili-prasanga (Rede vom /514 [Spiel] des Rama-
krishna).

FolgendermaBen lauten die Titel der fiinf Béinde in Bengali-
Sprache:

1. und 2.: Gurubbava (Sri Ramakrishna als guru oder Meister).

3.: Vélya jivan (Die Jugend des R. K.).

4.: Sédhakabbiva (R. K. als Sidhaka).

5.: Divya-bhdva (Sri R. K. in seinen g&ttlichen Modi).

BloB zwei Binde sind in englischer Sprache erschienen: der
erste, welcher von Saradananda unmittelbar englisch geschrie-
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ben wurde, der zweite als Ubersetzung aus dem Bengali-Original.

Eine gewisse Anzahl anderer Kapitel erschienen in der Zeit-
schrift der Ramakrishna-Mission, Prabuddba Bharata (besonders
Mitteilungen iiber das Verhiltnis Ramakrishnas zu Vivekananda)
und in englischen Magazinen.

Saradananda hatte dieses Werk zunichst als Darstellung der
verschiedenen Erscheinungsformen dieses Lebens begonnen, ohne
es in geschlossener Erzihlung zu gestalten. Dann erst faBBt Sara-
dananda den Gedanken einer Biographie ins Auge. Der dritte
Band ist der Jugendgeschichte, der vierte den Jahren gewidmet,
in denen Ramakrishna sich seiner SAdhana widmete; er reicht bis
ans Ende dieser Ubungszeit und bis zum Beginn der Beziehungen
zum Brabmosamaj, wobel Ramakrishnas Rolle als Erzieher (aber
noch nicht als religiése Offenbarung) wieder beleuchtet wird. Der
fiinfte Band beschreibt den Meister im Kreise seiner Jiinger und
erzihlt die Anfinge seiner Krankheit. Als Saradananda mit seiner
Arbeit so weit gediehen war, sah er die Heilige Mutter (Rama-
krishnas Gattin), dann Brahmananda sterben, der nichst Vive-
kananda Ramakrishnas Lieblingsjiinger und der erste Abt des
Ordens gewesen war. Das traf ihn so schwer, daB er nicht weiter-
schrieb und sich ginzlich der Beschauung widmete.

Bei all seiner Liickenhaftigkeit ist dies ein ungemein wichtiges
Werk. Saradananda genieBtsowohl als Philosoph wie als Geschicht-
schreiber Autoritit. Seine Biicher sind reich an metaphysischen
Leitgedanken, welche es erlauben, Ramakrishnas geistiges Bild ge-
nau in Indiens geistigen Entwiaklungsgang einzuordnen.

Wo sich zwischen dem Bengali-Buche des Saradananda und
dem Leben des Ramakrishna (dem an erster Stelle genannten
Werke, welches die kollektive Arbeit der Ramakrishna-Mission-
ist) Abweichungen ergeben, verdient dies letztere Werk den Vor-
zug — so bezeugt es mir der Swami Ashokananda —, denn dieses
ist unter Beihilfe des Saradananda und spiter als dessen eigenes
Buch redigiert worden.

II1. Gospel of Sri Ramakrishna (according to M. a Son of the
Lord and disciple) or The Ideal Man for India and for the World
— zwei Binde, Madras, herausgegeben vom Ramakrishna Math,
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1897, eingeleitet durch zwei billigende Briefe des Vivekananda
— zweite Auflage, 1911, Neudruck 1922, 1924.

Dieses Evangelium von Ramakrishna, das auch von der an erster
Stelle genannten groBen Biographie verwertet wird, besteht aus
der treuen Niederschrift (durch M., d. h. Mahendra Nath Gupta,
den Leiter einer Erziehungsanstalt in Calcutta) von Gesprichen
mit dem Meister, die der Schreiber selbst seit dem Sommer 1882,
also vier Jahre lang, mit Ramakrishna gefiihrt oder die er angehért
hat. Diese Niederschrift ist fast stenographisch genau. Ein gutes
alphabetisches Sachregister erlaubt es, sich innerhalb der Mannig-
faltigkeit der zufillig Tag um Tag zur Sprache kommenden Ge-
genstinde zurechtzufinden.

IV. The Life of the Swami Vivekananda, by his eastern and
western disciples — the Advaita Ashrama, Himalayas — the semi-
centenary birthday memorial edition, in three volumes — pu-
blished by the Swami Virajananda from the Prabuddha Bharata
Office, Advaita Ashrama, Mayavati, Almora Himalayas — erster
und zweiter Band, 1914; dritter Band 1915; vierter 1918.

Diese groBle Lebensbeschreibung des wichtigsten von Rama-
krishnas Jingern, des Paulus dieses Ordens, ist nicht bloB von
entscheidendem Gewicht fiir dessen eigene Geschichte, sondern
auch fiir die seines Meisters, da sie Vivekanandas unmittelbare Ex-
innerungen an ihn verzeichnet.

Mit Nutzen wird man auch The complete works of the Swami
Vivekananda, (Mayavati Memorial Edit, Advaita Ashrama, sieben
Binde 1923) heranziehen. Dort spricht er hiufig mit pietitvoller
Dankbarkeit von seinem Meister, Vor allem hat er ihm einen be-
riihmten, in New York gehaltenen Vortrag gewidmet, der unter
folgendem Titel verdffentlicht wurde: My Master (Band 1V
der Works).

V. Sri Ramakrishna’s Teachings, zwei kleine Binde, 1916 und
1920, Advaita Ashrama, Mayavati.

Dies ist eine Sammlung von Gedankensplittern, die aus den
verschiedenen Gesprichen mit dem Meister schépft, besonders
aus dem Ewvangelium des Ramakrishna und methodisch ge-
ordnet ist. Das Biichlein ist vor allem als kleines praktisches
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Nachschlagewerk von Wert, In Bruchstiicken ist es in der Ordens-
zeitschrift erschienen, im Prabuddha Bharata und in anderen in-
dischen Zeitschriften zwischen 1900 und 1913. Frau von Pelet
arbeitet gegenwirtig an einer deutschen Ausgabe.

VI. Words of the Master (Selected Precepts of Sri Ramakrishna),
compiled by Swami Brahmananda, 1924, Udbodhan Office, Bagh-
bazar, Calcutta.

Gleichfalls eine kleine Anthologie, deren Wert vor allem in der
Personlichkeit ihres Sammlers liegt.

VII. Max Miiller: Rama Krishna, his Life and Sayings,
Longmans, Green & Co., erste Aufl. 1898, neue Aufl. 1923.

Max Miiller hat in England Vivekananda persénlich kennen-
gelernt; er hat von ihm einen vollstindigen Bericht iiber das Le-
ben seines Meisters erbeten. Sein Biichlein fuBt also auf Zeugnis-
sen aus erster Hand; und er verwertet sie mit jenem umfassenden,
klaren kritischen Verstande, in dem sich die wissenschaftliche
Exaktheit des Abendlandes mit warmherzigem Verstindnis fiir
alle anderen Denkweisen vermihlt,

VIII. Dhan Gopal Mukerji: The Face of Silence, New York,
E. P. Dutton & Co, 1926.

Dieses kiinstlerisch ungemein hochstehende Buch ist eine leuch~
tende Vergegenwirtigung der Gestalt des Meisters in der Atmo-
sphire des damaligen Indiens. Mukerji hat alle wichtigen Quellen
beniitzt. Er hat auch mehrere hervorragende Personlichkeiten der
Ramakrishna-Mission befragt, die den Meister gekannt haben —
besonders Swami Turyiananda; und er hat auch die Erinnerungen
des Swami Premananda verwertet, der ein Ramakrishna be-
sonders teurer Jiinger gewesen ist. — Ich habe schon gesagt, daB
die Ramakrishna-Mission es ihm etwas vertibelt hat, daB seine
Kiinstlerphantasie sich mit den berichteten Ausspriichen manche
Freiheiten erlaubte und — was viel bedenklicher ist — sogar
mit dem Charakterumri des Ramakrishna. Doch trotz dieser
Einschrinkungen will ich es ihm nicht vergessen, daB mir sein
schénes Buch die erste Kunde von Ramakrishna vermittelt hat
und da8 er in mir den Antrieb weckte, mein eigenes Werk in An-
griff zu nehmen. Dafiir bleibe ich thm dankbar. Mit bemerkens-

17
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werter Begabung hat Mukerji es verstanden, in seinem Buche
alles das herauszuheben und ins Licht zu stellen, was den Geist
Europas und Amerikas am meisten anziehen konnte, ohne ihn zu
befremden. Mir schien es néotig, solche VorsichtsmaBregeln auBer
acht zu lassen und immer die Quellen selber zu zitieren, ohne mir
je romanhafte Ausschmiickung zu erlauben.

IX. SchiieBlich liest man mit Nutzen die Hindu-Zeitschrif-
ten des Ramakrishna-Ordens, die — wie frither schon — auch
heute noch sonst ungedruckte Aufsitze iiber den Meister und
seine Jiinger sowie Erinnerungen an diese verdffentlichen, in
erster Linie Prabuddba Bharata und Vedanta Kesari.

Ich habe schon zu Beginn dieses Buches ausgesprochen, wieviel
ich den Mitteilungen und Winken der Ramakrishna-Mission
schulde, die unermiidlich war, mir Quellen zu erschlieBen und
meine Fragen zu beantworten. Ich wiederhole hier meinen Dank.

R.R.



IKONOGRAPHIE

Blo§ drei Bildnisse des Ramakrishna scheinen authentisch zu
sein:

1. Das in der groBen, in englischer Sprache versffentlichten
Biographie (Advaita Ashram). Man hatte Ramakrishna zu einem
Photographen gefiihrt und verwickelte ihn in ein religidses Ge-
sprich, in dessen Verlaufe er in Samadhi versank. Dann wurde er
photographiert; als Ramakrishna sie dann sah, sagte er, sie stelle
eine hohe Yoga-Stufe dar.

2. Das in Band IV der Oeuvres Complétes de Vivekananda ver-
affentlichte Portrit.

3. Eine wihrend eines Kirtan (religioser Tanz mit Gesang) ge-
machte Aufnahme, an dem er in ekstatischer Wonne sich beteiligt
hat. (Als Titelbild in diesem Buche wiedergegeben.)

Das farbige Bildnis auf dem Titelblatte der groBen englischen
Biographie ist die Reproduktion eines Gemildes, das ein &ster-
reichischer Maler, allerdings nicht nach dem lebenden Modell,
geschaffen hat. Die Jiinger erkldren es fiir sehr dhnlich, bloB zu
lebhaft in den Farben.



ANMERKUNGEN

Seite 15, Zeile 15 von unten: Siehe das sechste Kapitel dieses
Bandes: Die Baumeister der Einheit (Ram Mohun Roy, Deven-
dranath Tagore, Keshab Chunder Sen). Vgl. ferner meinen Auf-
satz I’Inde en marche (in der Revue ,,Europe® v. 15. Dez. 1928),
worin ich unseren grofen Zeitgenossen durobindo Ghose wiirdige,
auf den ich am Schlusse des zweiten Bandes zuriickkomme.

Z.7 v.u.: In zwei Binden.

19, 16 v. u.: Die Haltung groBer religiéser Geister in Indien
ist hinsichtlich der Legenden durch einen merkwiirdigen kriti-
schen Sinn gekennzeichnet, der sich mit religiéser Inbrunst ver-
trigt. Es ist recht auffillig, daB8 die historische Wirklichkeit der
von ihnen als Gétter angebeteten Gestalten ihnen fast gleich-
giiltig ist — jedenfalls aber Nebensache. Wenn nur geistige Wahr-
heit, Folgerichtigkeit, Lebendigkeit gegeben ist, kiimmert sie die
objektive Realitit sehr wenig. Der gliubigste aller Menschen, Ra-
makrishna, tat den Ausspruch:

»Diejenigen, die solche Ideen haben erdenken kénnen, muBten
diesen wesensgleich gewesen sein.*

Und Vivekananda, der an der objektiven Existenz des Krishna
zweifelte, wie auch an der Christi (noch mehr an jener als an die-
ser), behauptete:

,,Heute aber ist Krishna der vollkommenste aller Avatare.*
Und er betete thn an (vgl. Sister Nivedita: Notes of some wander-
ings with the swami Vivekananda).

Wahrhaft religidse Seelen erkennen den lebendigen Gott ebenso-
sehr an den Spuren, die er dem Gehirne eines Volkes eingedriickt
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hat, als an der Wirklichkeit einer ,,Fleischwerdung*. In den Augen
eines Gliubigen groBes Stiles, fiir den alles Wirkliche Gott ist,
handelt es sich um zwei gleichwertige Wirklichkeiten. Er ist so-
gar nicht sicher, ob von diesen zweien nicht die Schépfung eines
Volkes oder Zeitalters die bedeutsamere ist.

20, 9: Im Jahre 1886, Er war fiinfzig Jahre alt. Sein grofSer
Juinger, Vivekananda, ist 1902, mit neununddreiffig Jahren ge-
storben. Man halte sich die zeitliche Nghe dieser Minner vor
Augen! Die gleiche Sonne hat uns geleuchtet, dasselbe Flo8 der
Zeit hat uns getragen.

20, 15: Im vélligen Gegensatz dazu steht Vivekanandas Leben,
der die Alte und die Neue Welt bereist hat.

20, 12 v. u.: ,,Offenbare dich, o Géttin mit dem schweren
Haar!. .. Eine bist du und vielfiltig, du enthiltst die Tausende
und tberfilllst das Schlachtgefild des Feindes.** Vgl. zu Vidyapati
S. 32 dieses Buches.

20, § v. u.: Upanishad Taittiriya.

Wenn nach dem Vedanta der absolute Brabman mit Eigen-
schaften begabt zu werden und im lebendigen Weltraum sich zu
bewegen beginnt, wird er selber der Erstentwickelte, Erstgeborene
des Urwesens, das die Quintessenz aller sichtbaren und unsicht-
baren Dinge ist. — Der hier Sprechende ist als ein solcher zu
denken, der vollige Identitit mit Thm erzielt hat.

Zum Titel des Kapitels:

Dieses Buch erscheint gleichzeitig in Indien und in Europa.

26, 5: Zur Zeit, da dieses Buch abgeschlossen wird (Herbst
1928) leben noch folgende unmittelbare Jiinger des Ramakrishna,
Augenzeugen seines Lebens:

Swami Shivananda, der Abt des zentralen Math (Klosters)
zu Belur bei Calcutta und Leiter der Ramakrishna-Math und
-Mission-Sw. Abhenanda — Sw. Akhananda — Sw. Nirma-
lananda — Sw. Vijnananda — Sw. Subhodananda — Mahen-
dranath Gupta, Leiter eines Erziehungsinstitutes in Calcutta,
der die Gespriche mit dem Meister aufgezeichnet und unter
‘dem Titel ,,Das Evangelium des Ramakrishna® verdffentlicht
hat. Ramlal Chatterji, ein Neffe des Ramakrishna, — Dazu
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kommen noch die Laienschiiler, deren Spur schwer zu ver-
folgen ist.

27, 3 v. u.: Les Religions de I’Inde, 1879.

30, zum Titel: Den europiischen Leser mache ich aufmerksam,
daB ich bei dieser Kindheitserzihlung absichtlich meine kri-
tische Persénlichkeit ausschalte (doch wacht sie an der Schwelle).
Ich werde einfach Stimme der Legende, Flote in Krishnas Fin-
gern. Es kommt jetzt nicht auf die objektive Wirklichkeit der Tat-
sachen an, sondern auf die subjektive Wirklichkeit der erlebten
Dinge. Diese bilden das eigentliche Gewebe der Geschichte, Wer
den Teppich der Penelope aufkniipft, der findet bloB einen
kahlen Webstuhl. Ich betrachte die Traumbliiten, die unter den
Fingern der geschickten Weberin sich entfalten. — Ein Meister
der Wissenschaft ist uns da mit seinem Beispiele vorangegangen.
Max Miiller, der den kritischen Methoden abendlindischer Wis-
senschaft die Treue hielt und doch auch andere Formen des Den-
kens respektierte, hat sich von Vivekananda den Bericht iiber das
Leben des Paramabamsa') aufzeichnen lassen und hat ihn hochst
genau in seinem wertvollen kleinen Buche?) mitgeteilt, weil er
der Meinung war, dasjenige, was er den logischen oder dialekti-
schen ProzeB nennt, soweit er sich auf die von Zeitgenossen er-
lebten und gesehenen Dinge erstreckt, jene gewisse Transponie-
rung der Wirklichkeit durch wahrhaftige mitschwingende Tat-
zeugen, sei ein unentbehrlicher Bestandteil der Geschichte. Nach-
her mag der kritische Verstand hier Brechungsgrad und Gesichts-
winkel bestimmen. Aber es ist auch mit dem Bilde zu rechnen,
wie es im umformenden Spiegel des Geistes erscheint.

Zur letzten Zeile: Indiens Legenden verherrlichen mehr als
eine Unbefleckte Empfingnis.
1y Paramahamsa: ein groBer, hoch im Gleitflug schwebender
Vogel (wortlich: indische Gans, aber deren Gattung entspricht
nicht der europiischen). Dicser Name, mit dem man einen Weisen
und Heiligen bezeichnet, wird gewshnlich mit der Benennung
Sri Ramakrishna verbunden,

2) Max Miiller: Ramakrishna, his Life and Sayings, 1898.
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32, 9 v. W.: Chastanya (1485—1553), aus einer bengalesischen
Brahmanenfamilie, erwarb zunichst groBe Beriihmheit als ge-
lehrter Theologe und Sanskrit-Kenner, dann aber schiittelte er
den Staub der gealterten, in Formenkram erstarrten Religion von
sich, DrauBen auf der StraBe predigte er seinen neuen Glauben
der Liebe, der auf mystischer Vereinigung mit Gott beruht. Ge-
schwisterlich umfing diese Religion Mé4nner und Frauen jeder
Konfession und Kaste, selbst Auswiirflinge der Kasten, Moslims,
Hindus, Elende, Parias, Riuber, verlorene Frauen, die seine flam-
mende Botschaft sammelte, reinigte, festigte.

Es war das ein auBerordentliches Erwacken, das seit einem Jahr-
hundert schon durch die Lieder wundervoller Dichter sich an-
gekiindigt hatte. Die kdstlichste, echteste dieser Nachtigallen ist
Chandidas, ein armer Priester eines halb verfallenen Tempels in
Bengalen, der seine Liebe zu einem Bauernmidchen mystisch in
einer Folge kleiner unsterblicher Gedichte besang. Im Schatze
unserer europiischen Lieder iibertrifft nichts die rithrende Schén-
heit dieser gdttlichen Elegien. — Der adelige ¥ idyapati, dessen
Muse eine Kénigin war, kommt mit erlesenster Kunst der natiir-
lichen Vollendung des schlichten Chandidas gleich; aber seine
Téne sind freudiger. — (Ich spreche hier den Wunsch aus, ein
echter Dichter des Abendlandes moge diese Gesinge in unseren
Rosengarten verpflanzen, In jedem liebenden Herzen wiirden sie
wieder erblithen.)

Chaitanyas Schiiler verbreiteten sie in ganz Bengalen. Sie zogen
von Dorf zu Dorf, in einem neuen musikalischen Stile, Kirtana,
singend und tanzend zum Preise der suchenden Gattin, der Men-
schenseele, die nach der G&ttlichen Liebe Ausschau hilt. Die
Schiffer auf dem Ganges, die Bauern sangen diese Traumlieder
der wachend-schlafenden Seele mit, deren melodischer Nach-
klang noch Tagores hohe Kunst erfiillt. (Besonders im Gértner
und Gitanjali.) Ramakrishna hat als Kind jene Kirtanas mit-
getanzt. Solche Vaishnava-Musik hat er mit der Muttermilch ein-
gesogen; und man kann sagen, daB er durch sein Leben das Mei-
sterwerk dieser Richtung geworden ist — ihr reichstes Gedicht.

Vgl. in Feuilles de P'Inde (Chitra-Versffentlichungen, C. A,
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Highman-Verlag, 20, Rue Mathias, Boulogne-sur-Seine, 1928 —
erstes Heft) eine vortreffliche Studie von K. M. Panikkar: Le
mouvement religieux dans I’Inde au moyen 4ge, frz. v. M. Du-
gard und einen Aufsatz von Tapanmohan Chatterji: Les anciens
chants mystiques du Bengale, frz. v. Madeleine Rolland, darin
eine kleine, gut gewihlte Anthologie aus Chandidas, Vidyapati usw.

Uber die Bezichungen zwischen Tagores Kunst zu der der
alten bengalesischen Dichter vgl. Manjulal J. Davé: La poésie de
Rabindranath Tagore, Montpellier 1927. ,, Tagore hat stets die
Vaishnava-Dichter gepriesen und sie immer als seine Lehrmeister
angesehen, besonders Chandidas, Vidyapati und spiter Chai-
tanya ...

3 v.u.: Ein Brief von Ramakrishnas wissenschaftlich gebilde-
tem Schiiler, der dessen Evangelium aufgezeichnet hat, M. (Ma-
hendra Nath Gupta) gibt hier hinsichtlich einiger Punkte ge-
nauere Nachricht:

Ramakrishna kannte die groBen Vaishnava-Dichter, aber offen-
bar hauptsichlich in volkstiimlichen Umdichtungen, wie sie bei
den einheimischen Theaterauffilhrungen, den sogenannten Fan-
tras (bei einer solchen hat er als Kind die Rolle des Civa gespielt),
vorkamen. Er begeisterte sich fiir Chaitanya, besonders in der
Zeit nach 1858. SchlieBlich identifizierte er sich mit diesem. In
einem seiner ersten Gespriche mit dem jungen Naren (Vive-
kananda) erregte er bei dem jungen Manne Arger und Staunen
durch seine Behauptung, er sei in einer fritheren Inkarnation
Chaitanya gewesen. Er trug viel dazu bei, die in Bengalen ver-
gessene mystische Bedeutung Chaitanyas ins Gedichtnis zuriick-
zurufen,

14, 8 v. u.: Ramakrishna war das vierte von fiinf Kindern,

35, 8 v. u.: Oder Cudra. Die vierte von den vier Grundklassen;
sie bestand urspriinglich aus Sklaven.

36, 13 v. u.: Da gab es Narren des Buches, die einzig vom
Worte OM beherrscht waren, dann die tanzenden und sich vor
Lachen windenden Narren, die angesichts der Illusion der Welt
ihr Bravo schrien. Dann véllig Nackte, die von Bettlern oder
Hunden iibriggelassene Speisereste aBen, weil sie nicht mehr
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zwischen Form und Form unterschieden, an nichts mehr hafte-
ten. Es gab die mystischen, dionysischen Reigen der Tantrikas. . .
Und der junge Ramakrishna beobachtete all dies — er gab spiter
recht humorvolle Schilderungen dieses Treibens — mit aufmerk-
samem und ergriffenem Blicke, manchmal mit einer Mischung
von Absto8ungs- und Anziehungsempfindungen. ..

7 v. u.: Der Tempel steht noch. Ramakrishnas Gemach, an der
nordwestlichen Ecke des Hofes, gleich hinter der Reihe der zwolf
Civa-Tempel, hatte einen halbkreisformigen Vorbau, dessen Dach
von Siulen getragen war und nach Westen zu auf den Ganges
ging. Gegen den groBen Hof zu 6ffnete sich ein gerjumiger Saal
fiir Musik und Theaterauffithrungen. An den Seiten waren Gast-
zimmer. Dort gab es Kiichen fiir Menschen und Gétter. Im
Westen erstreckte sich ein schéner schattiger Garten mit zwei
Teichen, der sorgsam gepflegt und voller Blumen, voller Diifte
war. Weiterhin sieht man jetzt eine Gruppe von fiinf geheiligten
Biumen, die auf Ramakrishnas Wunsch gepflanzt wurden und
unter dem Namen Panchavati berithmt geworden sind. Dort ver-
brachte er ganze Tage in Meditation und Gesprich mit der Muz-
ter. Davor rauscht der Ganges.

37, 1: Ramakrishna hat spiter den groBartigen Sinn dieser
symbolischen Darstellung ausgesprochen:

,,Die Menschheit mu8 sterben, bevor sich die Gottheit kund-
geben kann. Aber auch diese Gottheit muB sterben, bevor sich
das Allerh6chste kundgibt®, d. h. die Verwirklichung des Abso-
luten. ,,Auf dem Leichnam der gestorbenen Gottheit tanzt die
Selige Mutter ihren himmlischen Tanz.*

38, 16: Kamalakanta,

39, 2: In der Nordwestecke des Tempels.

40, 9 v. u.: Ich verwerte drei seiner Berichte, die im ganzen
iibereinstimmen, aber sich wechselseitig mit farbigen Einzelziigen
bereichern.

41, 14: Im Original heiBt es wortlich: ,,Ich verlor mein ganzes
natiirliches BewuBtsein. Und dieser Zug ist wichtig, denn die
Folge zeigt, daB ein anderes BewuBtsein, das der inneren Welt,
sogar iiberwach ist,
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18: Sri Ramakrishna, The Great Master, vol. II, by Swami
Saradananda (herausgegeben vom Ramakrishna Math zu Myla-
pore, Madras 1920).

42, 8: Therese erleidet solchen Einbruch des Unsichtbaren
gleichfalls in einem Augenblicke hochster Erschopfung: es ist
wie ein Meer, in dem sie ertrinkt. Dann erst nétigen sie die harten
Skrupel eines Salcedo und Gaspard Gaza — unter welchen
Qualen! — das Unendliche in den endlichen Umri8 des Leibes
Christi einzuzwingen.

Ubrigens zeigt der Gang der Ekstase bei Ramakrishna, wie
natiirlich, den gewshnlichen Verlauf der Offenbarungen. Vgl. die
reiche Beispielsammlung von Starbuck: Psychology of Religion,
aus der William James geschépft hat. Fast immer kiindigt sich
dergleichen durch Erlahmen der Krifte und durch Angstzustinde
an. Die Verzweiflung, welche das frithere Ich zerbricht, dffnet
sich als Tor zum neuen Ich.

Uberdies fallt auf, daB groBe Visionen sich fast immer durch
Photismen (Lichterscheinungen) ausdriicken und durch ozeani-
sche Fluten. Vgl. §.215/16 bei William James: L’expérience
religieuse; frz. v. Frank Abauzot, 1906, die schéne Erzihlung von
der Vision des Prisidenten Finney:

s« - - Wogen von Liebe iiberfluteten mich eine umdie andere. . .
Diese Wogen rollten immer héher tiber mich hin . .. Ich schrie:
,Wenn sie nicht aufhdren, werde ich sterben!‘... Ich sagte:
,Herr, nicht mehr kann ich davon ertragen.* Dennoch hatte ich
keinerlei Furcht vor dem Tode . .. Ich war so gliicklich, dal ich
nicht mehr leben konnte ...

Vgl. auch den groBartigen Bericht von der hohen Mystikerin,
die Th. Flournoy beobachtet und beschrieben hat

44, 2: Schonungslos behandelte er auch seine Schiitzer, deren
beispielhafte Treue ihn gegen jedermann verteidigte. Eines Ta-
ges, als die reiche fromme Stifterin Rani Rasmani zerstreut be-
tete, las Ramakrishna in jhren Gedanken die Nichtigkeiten, mit
denen sie sich beschiftigte und ohrfeigte sie 6ffentlich. GroBe
Aufregung unter den Augenzeugen. Aber Rasmani blieb ruhig.
Sie fand, die Mutter habe sie gerecht gestraft.
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44, 15: Spiter war er ein halbes Jahr die Gopi (Milchmidchen),

welche in Krishna verliebt ist.

44, 16: Der Verlauf dieser Realisationen ist interessant, Bevor
er zu Rama gelangt, treibt er gewissermaBen Laufgriben vor,
wird er ein diesem dienendes Geschdpf. Dabei beginnt er mit
dem niedersten, Hanuman. Dann — wie er glaubt, zu seiner Be-
lohnung — erscheint ihm Sita. Es ist dies die erste vollstindige
Vision, die ihm bei offenen Augen zuteil wird. Und alle folgen-
den Visionen sollten sich in gleicher zeitlicher Stufenfolge ein-
stellen: zuerst sieht er die Gestalten auBen; dann verschwinden
sie in ihm; schlieBlich isz er ste. Dabei erkennt man unmittelbar
das angeborene Verfahren seines erstaunlichen plastischen Genies:
sogleich wird sein Denken visuell; und sofort danach inkarniert
er seine Vision. Man denke einen Shakespeare, bei dem wir so dem
Abrollen seines Films beiwohnen diirften!

44, 8 v. u.: Ich gestehe offen, daf ich an diesem Punkte meiner
Quellenforschungen das Buch zugeklappt habe; vielleicht wiirde
ich es so bald nicht wieder aufgemacht haben, hitten mich nicht
gewisse Ausspriiche, gewisse leuchtende Einzelheiten seines spi-
teren Lebens den Gipfel von Weisheit ahnen lassen, den er er-
klommen hat. Jetzt, wo ich den ganzen Anstieg mit ihm voll-
endet habe, billige und begreife ich die gewagten Klettersteige,
auf denen ich mitmuBte.

46, 12: Gandhi, der diese Kinderehen nur zu gut kannte (denn
einst anch ein solches Kind, ist er sein Leben lang die Brandmale
und die Scham seiner verfrithten Erfahrungen nicht losgeworden),
hat sich am heftigsten gegen diese Unsitte ausgesprochen. Den-
noch gibt er zu, daB in Ausnahmefillen eine solche von Kind auf
eingegangene wechselseitige Verpflichtung bei edlen, treuen,
frommen Naturen reinigend und wohltitiz wirken kann. Sie
halt ihr Innenleben von anderen Versuchungen fern, von den
ungesunden Neigungen der Halbwiichsigen. Und sie verleiht ihrer
Verbindung das Geprige heiliger Geschwisterlichkeit. Man weib,
welch wundervolle Gefahrtin auf rauhem Lebenspfad fiir Gandhi
das kleine Midchen geworden ist, das man mit seinem Lose ver-
kniipft hatte,
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47, 4: Mit ihrem Familiennamen Muckopadaya. Spiter unter
dem Namen Saradadevi bekannt.

47, 11: So sprach man sie an. Der Inder edlen Schlages hat
iiberhaupt die wundervolle Sitte, jede, auch eine weit jiingere
Frau als ,,meine Mutter* zu bezeichnen.

47, 5 v. u.: Ein halbes Jahr lang, nach seiner Angabe,

47, letzte Zeile: Uberdies stirbt 1861 seine Beschiitzerin Rani
Rasmani. Gliicklicherweise bleibt deren Schwiegersohn Mathur
Babu ihm ergeben,

49, 1: Notgedrungen muf} ich der bequemeren Ausdrucksweise
wegen diese mehrdeutigen Bezeichnungen Okzident und Orient
gebrauchen. Aber ich lege Wert darauf, daB der Leser, wie ich
selber, zwischen sehr verschiedenen Kategorien von Okzident un-
terscheide. Und was den Orient anlangt, worunter man gewdhn-
lich den nahen, semitischen Orient versteht, so ist er meiner Mei-
nung nach von Indien weiter entfernt als ein gewisser slawischer,
germanischer oder nordischer Okzident, Wenn ich an dieser Stelle
der Erzihlung das Wort Okzident gebrauche, so verstehe ich
darunter vor allem den ,,Zug nach dem Westen‘ bei allen groen
Rassen beiderseits des Atlantischen Ozeans, soweit sie sich vom
gemeinsamen indoeuropiischen Stamme abgeldst haben.

49, 13 v. u.: Womit ich den indischen Denkern keineswegs
eine andere Art von geistiger Konzentration im Absoluten ab-
spreche. Doch selbst das ,,Gestaltlose des Advasta hat in
gewissem Masse teil an ihrer glithenden Intuition. Wenn sich
das Gestaltlose dem Netz der Vision entringt, kann man be-
haupten, daB es nicht eine Art geheimnisvoller Greifbarkeit
gewinnt? Hat seine Offenbarung nicht das Geprige einer blitz-
gewaltigen Beriithrung?

50, 16: ,,Alles ist Brahman, alle mannigfaltigen Dinge, ob grob,
ob fein... Alles ist nur jener eine, unteilbare Brahman...*
(Shastras.)

50, § v. u.: Ich entlehne diese gedringte Darlegung der mei-
sterhaften Einleitung in Saradanandas Sri Ramakrishna.

51, 7: Neben vielen anderen, deren wichtigste ich im zweiten
Teile dieses Werkes darlegen werde, wo ich auf Vivekanandas
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philosophisches und religitses Denken zu zprechen komme,
Dort sollen die wichtigsten Yogas Indiens ausfiihrlich behandelt
werden.

51, 9: ,Neti® (nicht dieses) ist die eigentliche Definition des
Brahman bei den Verfassern der Upanishads. Vgl. in der christ-
lichen Mystik Sankt Dionysius, den Areopagiten: Traktat von
mystischer Theologie, Kap. V (daB der oberste Urheber der in-
telligiblen Dinge durchaus nichts von dem ist, was sich durch
den Verstand begreifen liBt), worin jener theologische Lehr-
meister auf einer Buchseite alle Negationen hiuft, um Gott defi-
nieren zu kénnen (Oeuvres de saint Denys ’Aréopagite, frz. Aus-
gabe v. Mgr. Darboy, Neuauflage von 1887, S. 285/86). In
unserem zweiten Bande kommen wir auf die Ubereinstimmungen
zwischen indischer und europaischer Mystik zuriick.

52, 3: Im Anhang I dieses Bandes und im zweiten Teile unseres
zweiten Bandes werden wir bei der Erérterung der Lehren und
Methoden versuchen, nach Hindu-Texten und besonders nach
AuBerungen von Ramakrishna und Vivekananda die psycho-
physischen Regeln der yogistischen ,,Realisationen‘ zusammen-
zufassen.

52, 16 v. u.: Sannydsi bedeutet: derjenige, der alles hinter sich
geworfen, auf jedes weltliche Begehren Verzicht geleistet hat (De-
finition nach Max Miiller), ,,derjenige, der nichts haBt noch
liebt* (Definition der Bhagavadgiti). Die betreffende Dame war
aber — wie man sehen wird — noch weit von jenem gottlichen
Gleichmut entfernt!

52, 12 v. u.; Diese Begegnung hat mit ihrem naiven Zauber
von Tausendundeiner Nacht den Argwohn europiischer Histo-
riker geweckt, welche, wie Max Miiller, Lust haben, in der ganzen
Episode mit der Bhairavi nur eine Art Symbol fiir Ramakrishnas
seelische Entwicklung zu erblicken. Aber wihrend der sechs Jahre,
die jene Lehrmeisterin bei Ramakrishna verweilte, zeigte ihre Per-
sonlichkeit so viel individuelle Ziige (und nicht immer vorteil-
hafte), daB man an ihrer leibhaftigen, mit allen Schwichen be-
hafteten Weibnatur nicht zweifeln kann,

52, 10 v. u.: Der Vaishnava-Kult war recht eigentlich ein Kult
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der Liebe. Auch Ramakrishna entstammte einer Vaishnava-
Familie.

Bekanntlich hat Vishnan, der alte Sonnengott, seine Herrschaft
iiber die Welt mittels seiner Inkarnationen aufgerichtet, deren
wichtigste Krishna und Rama sind (vgl. Barth, op. cit. S. 100ff.),
Nun schlieBt sich unser Held gerade diesen zwei Gottheiten durch
seinen Namen an. Und er selber wird spiter als eine neue Inkar-
nation begriiit, als Avatira, wahrhaft Gott und wahrhaft Mensch.

54, 13: Auch bei dieser Darlegung stiitze ich mich auf Sara-
danandas Aufsitze. Vgl. Ruysbroeck: De ornatu spiritalium nup-
tiarum:

»,Gehet hinaus!‘ So spricht Gott . .. Er redet im Dunkel des
Geistes, der schmilzt und verrinnt... Im heiligen Diister gilt
es sich zu verlieren, wo die Wonne den Menschen von sich selber
befreit; und nicht mehr soll man sich in menschlicher Weise wie-
derfinden. Im Abgrund der Finsternis, worin Liebe Todesflam-
men entfacht, sehe ich das ewige Leben keimen ... Durch die
Macht dieser unendlichen Liebe gewinnen wir die Lust, uns sel-
ber abzusterben und aus unserem Gefingnis anszubrechen, auf-
gelost im Ozean des Wesens und im brennenden Dunkel. (I11.
1, 2, 4 und passim.)

54, 15: Doch hitte ihn seine Natur auf der letzten Wegstrecke
gehemmt — auf dem Kreuzweg, wo man Abschied nimmt vom
personlichen Gotte und seiner Liebe. Und auch seine geistliche
Mutter, die Bhairavi, versuchte nicht, ihn dariiber hinauszu-
dringen. Beide hatten cinen instinktmiBigen Abscheu vor der
angenlosen Vision, vor dem letzten Abgrund, vor dem Un-
persdnlichen.

54, 8 v. u.: Des heutigen Indien gré8ter Denker, Aurobindo
Ghose, auf den ick zu Ende des zweiten Bandes zu sprechen
komme, hat den Weg des Tantra rehabilitiert, nachdem er durch
liederliche Entartung gewisser seiner Methoden diskreditiert
worden war. Indem er nur iiber diese Auswiichse sein Verdam-
mungsurteil sprach, hat er den urspriinglichen Sinn und die GréBe
des Verfahrens wieder ins rechte Licht gestellt.

Im Gegensatz zu anderen vedischen Yogas, deren HERR die
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Purusha (bewuBte Seele) und deren Ziel die Erkenntnis ist, ist
der HERR der Tantra Prakriti (Energie, die Seele der Natur)
und ihr Ziel die Fiille des Besitzens, Statt die Natur zu flichen,
tritt die Tantra ihr von Angesicht zu Angesicht entgegen und
rafft sie an sich. Es ist das Dionysische im Gegensatze zum Apol-
linischen. Es ist bedeutsam, daB Ramakrishna als einziger indi-
scher Yogi die zwei einander erginzenden Gesichtspunkte in sich
vereint hat.

55, 14: Eine durch hohe Ekstase hervorgerufene, mittels Blut-
andrang bewirkte Rétung der Brust 14Bt sich in Indien bei allen
Yogis beobachten; und spiter wird man sehen, wie Ramakrishna
beim ersten Blicke auf die Brust des Frommen, den er besucht,
sich iiberzeugt, ob er durch Gottes Feuer hindurchgegangen ist.

57, 4: Man beachte, daB Ramakrishna bei wundervoller Be-
gabung fiir Dichtkunst und bildende Kunst keinerlei Neigung fiir
die Mathematik hatte. Ganz anders wird sich dann Vivekanandas
Geist erweisen, der bei nicht geringerer kiinstlerischer Begabung
die exakten Wissenschaften kennt und liebt.

57, 13 v. u.: Er war damals achtundzwanzig Jahre alt.

58, 11: Advaita (,,Ohnegleichen®) ist die strengste, abstrak-
teste Form des Védinta. Sie tritt seit dem 7. Jahrhundert un-
serer Zeitrechnung auf und hat ihren beriihmtesten Vertreter im
9. Jahrhundert in Cankara, von dem ich weiterhin noch sprechen
werde, Es ist das der unbedingte Nicht-Dualismus. Es gibt blo§
eine einzige Wirklichkeit, die jede andere ausschlieBt. Auf ihren
Namen kommt es nicht an: Gott, das Unendliche, das Absolute,
Brahman-Atman usw. Denn diese Wirklichkeit besitzt keinerlei
Qualitit, die als Anhaltspunkt zu ihrer Definierung dienen kénnte.
Auf jeden Versuch des Definierens hat Cankara (gleich Diony-
sius, dem Areopagiteh) nur eine Antwort: ,,Nein, nein.* Alles,
was in der Welt unserer Sinne und unseres Geistes dazusein
scheint, ist bloB dies einzige Absolute, das nur durch Unwissen-
heit (Avidyi) miideutet wird. Unter dem EinfluB der Avidy,
deren Wesen Cankara und seine Schule nur mithsam klarmachen
kénnen, nimmt der Brahman Namen und Gestalten an, die nur
Nichtexistenz sind, Das einzige Seiende unter diesem Schwall von
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Ich ist das wahre Selbst, der Paramdtman, das Eine, Um es
zu verwirklichen, zu erleben, niitzen die guten Werke nichts;
hochstens tragen sie dazu bei, die giinstige Atmosphire zu
verdichten, aus der Erkenntnis hervorbrechen kann. Aber nur
die einzige — und unmittelbare — Erkenntnis kann die Seele be-
freien und sie retten (Mukti). Man hat das dahin formuliert, da§
man dem yv@d¢ osovedy der Griechen (Erkenne dich selbst!) das
»Sieh das Selbst und sei das Selbst!* der groBen indischen Vedan-
tisten entgegensetzt . .., Tat tvam asi‘ (,,Du bist dieses da . . .%).

58, 2 v. u.: Immer ist die Geliebte, Kili, gemeint.

59, 15: Es handelt sich also nicht bloB um die grobe Auto-
hypnose des Huhnes, das vor einem besonnten Kreidestrich in
Katalepsie verfallt (ich errate, auf welche ironische Gedanken-
ginge meine abendlindischen Leser verfallen kénnen). Die von
Ramakrishna beschriebene geistige Operation ist eine strenge Kon-
zentration, die eine messerscharfe kritische Zergliederung nicht
nur nicht ausschlieBt, sondern voraussetzt.

59, 3 v. u.: Damit zeigt diese Ekstase den typischen Verlauf,
wie wir ihn frither geschildert haben, als wir Ramakrishnas Er-
liuterung zu Kalis Tanz auf Civas Kérper anzogen (Anm. z.
37, I). ,,Die Menschheit muB sterben ... Aber auch die Gott-
heit muf} sterben...® bevor der Geist das Absolute erlangt.
Aber es kann auffallen, daB selbst zum Aussprechen einer gestalt-
losen Vision die indische Phantasie in ihrem leidenschaftlichen
Hange zum Plastischen — so auch Ramakrishna — noch eines
Bildwerkes bedarf.

60, 5: Spiter hat Ramakrishna den jungen Leuten, die ihn um-
gaben, seinen mystischen Anstieg erzihlt. Und D. G. Mukerji,
der solche Erzihlungen miindlich von einigen der ersten Schiiler
Ramakrishnas gehort hat, gestaltete deren Kern zu einer wunder-
vollen Schilderung, in welcher nicht von den ,,sieben Schléssern®,
sondern von den sieben Tilern der Beschauung die Rede ist; diesen
Bericht legt er Ramakrishna selber in den Mund und teiit ihn in
seinem schénen Buche The Face of Silence mit (1923, 8. 1531f.).
Leider kdnnen seine schriftstellerische Begabung, seine begeisterte
Einbildungskraft ihn dazu verleitet haben, diese glanzvolle Er-



273

zihlung weit iiber den Gegenstand und Ramakrishnas Ausdrucks-
vermogen hinaus kiinstlerisch auszuschmiicken, Die Ramakrishna-
Mission als strenge Hiiterin der authentischen, gewissenhaften
Uberlieferung hat D. G. Mukerji solch freies Umspringen mit
dem Stoffe veriibelt. Ohne jenen Einspruch zu verhehlen,
glaubte ich doch europiischen Lesern dieses bedeutende Prosa-
stiick nicht vorenthalten zu sollen, welches wenigstens den Ab-
glanz hoher indischer Mystik zeigt. Unter diesem Gesichtspunkte
verdient diese Schilderung eine Stelle im heiligen Buche von den
Weltreisen der Seele, wie unsere groBen katholischen Visionire
im Abendlande sie erzihlt haben. Man findet dieses Zitat als
Anhang II,

6o, 15: Namen der Sekte, der Totapuri angehsrte. Naga heifit
aber auch Schlange.

60, 1z v. u.: Mukerji.

60, 9 v. u.: Mahendra Nath Gupta.

60, 7 v. u.: Auf einigen Reisen, die er spiter mit Mathur Babu
unternimmt, ermiidet er rasch, kann nicht gehen, muB getragen
werden. '

61, 2: Ich meine von dem Augenblicke an, da es ihm endlich
gegliickt ist, in threm Mittelpunkt, im Brahman alle verkniulten
Fiden der Formen und Geschicke zu verkniipfen. Denn bis dahin
hatte ihn jeder dieser Strihne einzeln umwunden.

61, 10: Die letzten Ziige dieser Schilderung entstammen den
Erinnerungen eines ausgezeichneten, noch lebenden Augenzeugen
Nagendranath Gupta (vgl. Parabuddha Bharata, Mirz 1927 und
The modern Review, Mai 1927),

61, 9 v. u.: Die Erzichungszwecken dienende Psycho-Physio-
logie unserer Tage sollte sich um diese Methoden kiimmern, wo-
durch Meditationsiibungen erst auf bequemen Sitzen angewdhnt
werden, dann auf immer hirteren, schlieBlich auf der bloBen
Erde — wobei in gleicher Weise Kleidung und Nahrung bis zur
volligen Nacktheit und den #uBersten Entbehrungen einge-
schrinkt werden; nach dieser Einfilhrung werden die Novizen
als Wanderer durch das ganze Land verstreut, zunichst mit Ge-
fshrten, dann allein, bis schlieBlich die letzten Reste aller Bande

18
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ausgeschaltet sind, die ein Wesen mit der Welt des Scheines ver-
kniipfen kénnen.

64, 1: Cakti ist hier als Emanation der gottlichen Energie zu
denken, als Ausstrahlung des Brahman.

64, 4: Totapuris Scheiden erfolgte Ende 1865. Wahrscheinlich
hat ¢r dem Sohne des Khudiram den jetzt berithmten Namen
Ramakrishna verliehen, als er ihn in den Sammydsa einweihte.
(Vgl. Saradananda, Sadhakabhiva S. 285, Anm. 1.)

Prakriti ist die ,,Energie, die Secle der Natur, die im Uni-
versum wirkende Willensmacht* (Definition von Aurobindo
Ghose; ihr Gegensatz ist der ,,schweigende, untitige Purusha“),

64, letzte Zeile: Man vergleiche diese Stelle mit einer anderen,
minder bekannten, aber héchst bedeutsamen und noch eindrucks-
volleren, weil sie zeigt, wie der leidenschaftliche K4li-Kult des
Ramakrishna zu deuten ist und welches Gefiihl der Einheit hier
vom Schleier eines scheinbaren Bilderdienstes verhiillt wird:

»»,Kali ist nichts anderes, als was ihr Brahman nennt. K4li ist
die urspriingliche Energie (Cakti). Untitig nennen wir sie (wort-
lich: nennen wir dieses) Brabman. Aber sobald es in schopferi-
scher Funktion ist, in bewahrender oder zerstérender Wirksam-
keit, dann nennen wir dieses Cak#s oder K4li. Denjenigen, den ihr
Brahman nennt, eben den bezeichne ich mit dem Namen KdZ4.
Brabman und Kalf unterscheiden sich nicht mehr als das Feuer
von seinem Brennen. Denkt man an das eine, muBl man auch an
an das andere denken, K4l{ anerkennen bedeutet Brabman aner-
kennen. Brahman anerkennen bedeutet K4/ anerkennen, Brabman
und seine Macht sind identisch. Das nenne ich Cak#i oder K4/

(Gespriche Ramakrishnas mit Naren und MahendraNath Gupta
iber die Theorien des Cankara und des Riménuja — versffent-
licht The Vedanta Kesari, Nov. 1916.)

65, 10: Man versucht hier keine Darlegung der tiefen, oft sehr
verwickelten Veda-Metaphysik. Aber es wird angezeigt sein, euro-
piischen Lesern wenigstens einen AbriB beider Hauptsysteme zu
geben,

Cankara — der gréBte Name der indischen Philosophie — lebte
in der zweiten Hilfte des 8. Jahrhunderts unserer Zeitrechnung.
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Er war der geniale Vorkimpfer des brahmanischen Geistes bei
dessen kriftiger Reaktion gegen den buddhistischen Geist, dessen
Prigung er dennoch in gewissem MaBe erfahren hat. Er verkiin-
dete absoluten Monismus, die einzige Wirklichkeit des Brahman-
itman, ,,Ohnegleichen* (Advaita), die einzige Substanz — man
darf kaum sagen: der einzige Urgrund, da dessen angebliche Wir-
kungen (die sichtbare Welt und die Einzelseelen) nur triigerischer
Schein sind. Vergeblich wird man die Eroberung des Absoluten
in stufenweiser Miihe versuchen, da jede Bewegung des Einzel-
geistes gleich Null ist. Nur auf einen Schlag kann und soll der
Schleier fallen, um die Einheit erstrahlen zu lassen. — So furcht-
bar der Abgrund dieses Einen sein mag, worin die ganze Welt ver-
schwindet, seine beriickende Anziehungskraft auf den indischen
Geist war unvergleichlich. Sie besteht immer noch unverindert.
Ein Beweis, daB sie die Ausstrahlung des eigentlich indischen Gei-
stes war. Dieser erkannte sich in Cankara wieder.

Aber nur eine Elite von Denkern vermochte véllig dieses hi-
malayahohe Ideal eines unpersénlichen Absoluten zu verwirk-
lichen, Die individuelle Seele muBte sich bald mit ihren An-
spriichen auf Realitit anmelden. Nach dem uneingeschrinkten
Siege der Cankara-Theorie im 9. und 10. Jahrhundert erhob re-
ligidse Auflehnung ihr Banner, und zwar im 11. Jahrhundert im
Tamil, breitete sich nach Kaschmir aus und von dort nach Siid-
indien; ihren unbestrittenen Fiihrer fand die Bewegung in Ri-
miénuja, dem Oberpriester (oder Heiligen, Alvar) am Patriarchen-
sitze von Crirangam in Trichinopolis (13. Jahrhundert, Zeit-
ansetzung nach K. M. Panikkar; P. Masson-Oursel setzt das Prie-
stertum des Rdmanuja schon fiir das 12, Jahrhundert an). Ohne
mit Cankaras Monismus zu brechen, schafft er darin dem Mensch-
lichen wieder Raum. Er fuBt auf dem groBen Ausspruche Krish-
nas im Bhagavadgita:

»50 wie Mein Diener nicht ohne Mich leben kann, sein hsch-
stes Ziel, so kann Ich nicht ohne ihn leben. Denn in Wahrheit
ist er mein eigenes Ich.*

Damit war ausgesprochen, daBl zwischen Gott und den Einzel-
seelen Identitit bestand; mé&gen diese auch nur Gottes Mani-

i8*
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festationen sein, so sind diese dennoch real und Notwendig-
keiten Gottes, ganz so wie Gott fiir sie eine Notwendigkeit ist.
Damit war auch schon die berithmte Methode Bhak#i begriindet,
das nie abreiBende Liebesgesprich zwischen den Seelen und Gott,
woran Indien sich durch Jahrhunderte berauscht hat. Besonders
Bengalen sollte davon ergriffen werden, nachdem ein Sendbote
Rémanujas, Rdméinanda, im 14. Jahrhundert das Heilige Wort
nach Benares gebracht hatte; er lehrte es in Volkssprache Men-
schen aller Kasten und Religionen. Der groBe Kdbir, jener dich-
tende mohammedanische Weber, dessen Lieder Rabindranath
Tagore neubelebt hat, war ein Schiiler des Rimananda. Und von
ihm geht die ununterbrochene Kette mystischer Denker und
Dichter aus, welche tiber Tulsi Das und Chaitanya bis zu Rama-
krishna reicht. Rdmanujas Lapidarwort:
,, Wer immer Gott verehrt, ist Gott,

koénnte als Inschrift tiber der Lehre und den Maths (Kléstern)
Ramakrishnas stehen. Vgl. P. Masson-Oursel: Esquisse d’une hi-
stoire de la philosophie Indienne, 1923, und K. M. Panikkar: Le
mouvement religieux dans ’Inde au moyen 4ge (Feuilles de
I’Inde, 1928).

65, 7 v. u.: So erbaute sich eine ganze Stufenfolge einer Natura
naturans, die bestindig im Werden, voll latenter Krifte des Auf-
steigens war, worin Max Miiller — und nach ihm Vivekananda —
die Urspriinge der Entwicklungslehre erkennen konnten.

67, 3: ,,Es war einmal eine Puppe aus Salz, die zum Meere nie-
derstieg, um dessen Tiefe zu messen. Sie hielt ein Lot in der Hand.
Am Rande des Wassers angekommen, betrachtete sie den ge-
waltigen Ozean. Bis zu diesem Augenblicke blieb sie noch die
Puppe aus Salz. Aber kaum hatte sie einen Schritt vorwirts getan
und den FuB ins Wasser getaucht, wurde sie eins mit dem Ozean
und verlor sich véllig... Das Salz, aus dem sie bestand, war
aus dem Ozean gekommen, und nun kehrte es zum Ozean zu-
riick . . . Die Salzpuppe kann nicht zu uns zuriickkehren, um uns
von der Tiefe des Ozeans zu erzihlen . . . (Evang. d. Ramakr.g1.)

67, 9 v. u.: Nebenbei sei darauf hingewiesen, wie sehr diese
Metaphysik des Absoluten sich mit manchen vorsokratischen Philo-
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sophien Griechenlands beriihrt, mit dem ,,Undeterminierten®
des Anaximander, dem ,,Einen ohne Zweites* der Eleaten, bel
denen jede Bewegung, jedes Werden, jede Vielfalt ausgeschlossen
bleiben als bloBe Illusion. Man ist heute noch weit entfernt, von
einem liickenlosen Ankniipfen Indiens an die ersten Wegbereiter
der hellenischen Philosophie.

67, 3 v. u.: Ich stiitze mich hier auf Gespriche aus dem Jahre
1882, also vom Endpunkte seiner Lebensbahn; dort wird sein
Denken zusammenfassend ausgesprochen.

69, 15: In Indien wird der persénliche Gott als weibliches Prin-
zip aufgefaBt, Prakriti, Cakti.

69, 17: Vgl. die Rolle des Sohnes in der christlichen Mystik:
(Gott spricht):

Du meines Glanzes Strahl, geliebter Sohn,

Das Unsichtbare schaut man an in dir,

In deinem Antlitz wird mein Gottsein sichtbar

Und deine Hand vollendet meinen Willen,

O zweite Allmacht du! )
(Milton, Das verlorene Paradies, VI, 680.)

Das kénnte auch ein Ausspruch des Ramakrishna sein, mit
Ausnahme des Wortes ,,zweite”, wodurch der Ausdruck der
héchsten Macht dieser selber untergeordnet wird, Aber beide
sind ein und dieselbe ,,Allmacht*. Da Miltons Gott, wie der des
Ramakrishna, das Absolute ist, so kann er nicht handeln. Er will
und der Sohn ist der Demiurg, der Gott-Schopfer (wie bei Ra-
makrishna die Mutter). Der Sohn ist das Schépferwort, er spricht,
er bewegt sich, gibt sich kund. Das Gott-Absolute bleibt un-
sichtbar . ..

Fountain of light, Thyself invisible. ..
(O Quell von Licht, doch selber unsichtbar.)
(Verl. Paradies III, 374.)

Er ist unfaBbar und unbegreiflich. Er ist unbeweglich und
doch allgegenwirtig: denn Er ist alles:

Es kam des Sohnes Macht und setzte sich
Beim Vater, dem Unendlichen; auch Der
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War unsichtbar gekommen und zugleich
Doch dort geblieben — dies darf Allgegenwart.

(Verl. Paradies VII, 588. Vgl. Denis Saurat: Milton et le matéria-
lisme chrétien en Angleterre, 1928.)

Die Verwandtschaft beider mystischer Systeme ist augenfillig
und natiirlich. Beide stammen aus dem Orient. Und tiberdies ent-
stammen beide dem gleichen menschlichen Gehirn, dessen Arbeit
in bestimmten Bahnen verljuft.

69, 8 v. u.: Die Tat, durch welche die aufeinanderfolgenden
Existenzen hervorgebracht werden.

70, 11: Evangelium des Ramakrishna 8. 119ff.

70, 15: Eher wiren sie geneigt, auch wo sie schopferisch sind,
die Neuheit ihrer Gedanken zu leugnen. So steht es mit allen
groBen religicsen Geistern des heutigen Indien — und, wie ich
glaube, aller Zeiten und Linder. Thre Kraft liegt gerade in der
Uberzeugung, daB ihre Wahrheit uralt, eine ewige Wahrheit, die
Wahrheit schlechthin ist. Dayananda, der strenge Griinder des
Aryasamaj, ist entriistet, daB man ihm neue Gedanken zuschreibt,

70, 11 v. u.: Halten wir uns dabei aber immer vor Augen, da8}
dessen dichterische und musikalische Elemente teilweise der volks-
tiimlichen Kunst Bengalens entlehnt sind. Wir haben frither ans-
gesprochen, wie sehr er durchtrinkt war von den groBen vaish-
navitischen Klassikern — besonders von deren volkstiimlichen
Umbildungen, wie sie bei den Fatras (den volkstiimlichen The-
aterauffithrungen) iiblich waren. Aber abgesehen von Kébér, von
dem er oft einen Hymnus sang, war sein Gedichtnis vor allem
von den Werken ziemlich neuer Dichter und Musiker voll (vgl.
Evangelium des Ramakrishna). Einer der ltesten, fiir den er eine
besondere Vorliebe gehegt zu haben scheint, Rama Prasad, war
ein Dichter des 18. Jahrhunderts. Ramakrishna zitiert und singt
bestindig seine Hymnen an die Géttliche Mutter. (Eine schéne
Probe ist in den Feuilles d’Inde I, 8. 215/17, ins Franzosische
iibersetzt von Marguerite Ferté.)

Mein Geist, ruf laut den Namen der Kili,
Wenn du ins bodenlose Meer des Herzens tauchst. . .
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Dem Prasad verdankt Ramakrishna die Keime zu einigen seiner
schlagendsten Gleichnisse (wie das vom Drachen, das weiterhin
angefithrt wird) und gewisse Charakterziige der Mutzer (ihr schel-
misches Augenzwinkern, wenn sie das geliebte Kind mittels der
Illusion irrefiihrt),

Unter den anderen Musiker-Dichtern, die im Evangelium er-
wihnt werden, finde ich Kamalakanta (einen Pandit von Beginn
des 19. Jahrhunderts, der der Mutter ergeben ist), dann Nares-
chandra (aus derselben Zeit, gleichfalls ein Verehrer der Kili),
Kubir (ein bengalesischer Heiliger vaishnavitischer Richtung aus
derselben Zeit, Verfasser volkstiimlicher Gesinge) — und unter
den jiingsten: Premdas (mit seinem wahren Namen Trailokya
Sannyal, ein Jinger des Keshab, Verfasser von Gesingen, die oft
durch Ramakrishnas improvisierte Gesinge inspiriert wurden) und
Girish Chandra Ghosh, der groBe Dramaturg, der Ramakrishnas
Schiiler wurde (Gesinge aus seinen Stiicken Chaitanjalila, Buddha
charit usw.). _

71, 10: Man kénnte sie auch eine iltere Schwester nennen.
Denn anderwiirts sagt Ramakrishna zu Keshab: ,,Méy4 ist, von der
Géttlichen Mutter exschaffen als Teil ihres Weltplanes.* Die Mut-
ter spielt mit der Welt. Die Welt ihr Spielzeug. ,,Sie schleudert
den Spieldrachen der Seele empor, der an der Schnur der IHusion
hingt. (Oktober 1882.)

71, 12 v, u.: Denis Saurat: op. cit. S. 52.

71, 11 v, u.: Milton: Dark with excessive light thy skirts ap-
pear. Verl. Paradies III, S. 374.

72, 11 v. u.: Man erzihlt, ein voriibergehender Ménch habe
gesehen, daB Ramakrishna sterbe und habe sein schwindendes
Leben durch Schlige zuriickgerufen.

Der groBe Jiinger Saradananda — in Ramakrishnas Umgebung
der gelehrteste Kenner der Hindu-Metaphysik und auch der tief-
ste Erforscher der geistigen Struktur seines Meisters — beschreibt
diesen Nirvikalpa Samadhi, diese groBe Ekstase von sechs Mo-
naten als einen Zustand, worin das BewuBtsein des Ich ginzlich
schwand, um von Zeit zu Zeit sich ganz leicht anzumelden, so daB
dann die vollkommene Realisation etwas umwélkt wurde. In diesen
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Augenblicken kaum wahrnehmbaren BewuBtseins soll Rama-
krishna, nach Saradananda, das Gebot des kosmischen Geistes ver-
nommen haben (nennen wir es meinethalben die dumpfe, tyran-
nische Stimme der Lebenskraft), das ihn zwang, im Bhava-mukta
zu bleiben, d. h.: ,,Verliere nicht véllig das BewuBtsein des
Ego und identifiziere dich nicht mit dem transzendenten Ab-
soluten, sondern erlebe, wie das kosmische Ego, dem die unend-
lichen Erscheinungsweisen des Weltalls entspringen, in dir weilt
in jedem Augenblicke deines Lebens, lebe und tue der Welt
wohl !¢

Demnach hitte Ramakrishna beim Abstieg von diesem langen
Sam4dhi seine gottliche Sendung als innerliche GewiBheit erlebt.
Vielleicht nicht plétzlich an einem Tage, aber nach und nach.
Also in der ersten Hilfte des Jahres 1866.

73, 4: Im Gegenteil! Er hilt Durchschnittsmenschen davon
fern, weil das reinlich gegrabene Bett ihres Lebenslaufes durch
solche Wildfluten zu ihrem und der Allgemeinheit Schaden ver-
murt wiirde. Wie er z. B. seinen Sancho Pansa heilt, seinen
jungen Neffen, den treuen prosaischen Hrday oder seinen reichen
Schutzherrn Mathur Babu, die es beide nach den verbotenen
Friichten der Ekstase geliistet, das wird mit einer gesunden Ver-
aiinftigkeit und einem Humor durchgefiihrt, die eines Cervantes
wiirdig wiren.

Hrday, ein wackerer Junge, Ramakrishna ergeben, aber véllig
schwunglos, wollte den Ruhm seines Onkels gerne praktisch aus-
werten und dessen Uneigenniitzigkeit brachte ihn ganz auller
sich. Er bildete sich ein, vermdge seines verwandtschaftlichen
Rechtes wenigstens an den geistlichen Errungenschaften seines
Oheims teilhaben zu kénnen, Vergeblich riet ihm dieser von ek-
statischen Ubungen ab. Er lieB nicht locker und brachte sich
vollig auBer Rand und Band. Er bekam Zuckungen und Schrei-
krimpfe. ,,O Mutter®, sagte Ramakrishna, ,,stumpfe die Sinne
dieses Erzdummkopfs ! Hrday, der wieder auf die Erde zurtick-
gesunken war, machte Ramakrishna die heftigsten Vorwiirfe.
,»Was habt Thr getan, Oheim! Nimmer werde ich diese unsag-
baren Wonnen erfahren. .. Schalkhaft lieB Ramakrishna ihn
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gewihren, doch Hrday erzielte nur quilende Visionen und muBte
seinen Oheim anflehen, ihn davon zu befreien.

Genau so erging es dem reichen Herrn Mathur Babu. Er wollte
mit aller Gewalt, Ramakrishna solle ihm den Samadhi verschaffen.
Nach langem Weigern sagte dieser: ,,Nun wohl, mein Freund.*
Infolge des Samadhi verlor Mathur Babu jeden Sinn fiir seine
Geschifte und alles Interesse daran. Das war ithm zuviel! Es be-
unruhigte ihn, er hielt das nicht aus; er flehte Ramakrishna an,
ihn fiir immer von Ekstasen zu befreien. Ramakrishna lachte und
heilte ihn.

74, 9: Vgl. D. G. Mukerji: The face of Silence.

77, 7: Diese Bezeichnung erkannte er nur selten zu. Er ver-
ehrte viele heilige Minner — so die Tirthankaras, die Begriinder
der Jain-Religion, die beiden Sikh-Gurus, ohne doch in denen
Inkarnationen zu sehen. Spiter, in seinem Hause, war inmitten
seiner Gottesbilder auch Christi Bild aufgestellt und davor ver-
brannte er am Morgen und am Abend Weihrauch. Es kam vor,
daB Hindu-Christen in ihm Christi unmittelbare Strahlung er-
kannten und vor ihm in Ekstase verfielen.

78, 14: Vivekananda setzte hinzu: ,,Bei mir ist das Umgekehrte
der Fall.

Ein anderer groBer Religionsphilosoph des damaligen Indiens,
Keshab Chunder Sen, saB auch in edler Demut zu FiiSen des
Bhakta, dessen Herzensintuition ihm den hinter dem Buchstaben
lebenden Geist erleuchtete.

%79, 2: Ramakrishna verstand wohl Sanskrit, sprach es aber nicht.
Er sagte: ,,In meiner Kindheit verstand ich alles, was die Sadhus
in einem Nachbarhause lasen, obwohl mir oft der Sinn einzelner
Worte dunkel blieb . . . Wenn ein Pandit Sanskrit redet, verstehe
ich ihn. Ich selber kann aber nicht Sanskrit sprechen.* (Evange-
lium 11, 213.)

79, 16 v. u.: Evang. II, 17.

80, 3: Evang. II, 248.

80, 4: Abgesehen von dem Durchleben des Christentums, das
ich aus inhaltlichen Griinden schon im vorstehenden Kapitel be-
handelt habe, obgleich es chronclogisch ins Jahr 1874 gehort.
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80, 6 v. u.: Von diesem Zeitpunkte an widerstrebt er klar ent-
schlossen allen Versuchungen ekstatischen Sterbens und weicht
dergleichen Gefahren aus. Er versagt sich gewisse gefahrvolle Er-
regungen, wie etwa 1868 das Wiedersehen einer heiligen Stitte,
Gaya, die fiir ihn zu voll von Gesichten ist; denn er weiB, nach-
her kénnte er seinen Geist nicht mehr auf die Ebene alltiglichen
Lebens herunterschrauben. Und jetzt muBl er dem inneren Ge-
bote gehorchen: im Leben aller zu verharren, um ihnen zu helfen,

81, 2: Es begleitete ihn die Bhairavi Brahmani. Aber auf dieser
Reise zeigte sie sich in keinem vorteilhaften Lichte. Der Charakter
dieser bedeutenden Frau stand weniger hoch als ihre Intelligenz;
ihre Meditationen hatten sie iiber allzu menschliche Schwichen
nicht hinausgehoben. Da sie Ramakrishna unterrichtet und ihn
sich selber offenbart hatte, maBte sie sich ihm gegeniiber Besitz-
rechte an. Schon Totapuris EinfluB batte ihr weh getan. Jetzt
konnte sie es nicht ertragen, wie er von seiner Heimatatmosphiire
wieder eingesogen, von der unverstellten Herzlichkeit dieser Dérf-
ler mit Beschlag belegt wurde, unter denen sie sich als Fremde
empfand. Besonders die Anwesenheit der jungen und doch so
demiitigen Gattin verursachte ihr einen VerdruB, den sie unklug
nicht verbarg. Nach Anfillen von Groll, in denen sie nicht liebens-
werter erschien, erkannte sie ihre Schwiche, bat Ramakrishna um
Verzeihung und verlieB ihn fiir immer. Ein letztes Mal sollte er
ihr im nichsten Jahre zu Benares begegnen, wohin sie sich zu-
rlickgezogen hatte, den Rest ihrer Tage strenger Wahrheits-
forschung widmend. Bald darauf starb sie,

81, 13 v. u.: Besonders taten dies gewisse Mitglieder des Brah-
mosamaj, die iiber Ramakrishnas EinfluB auf ihren Fiihrer Keshab
aufgebracht waren und Ramakrishnas Berithmtheit nicht ver-
schmerzen konnten.

82, 2: Vivekananda, My Master (Band IV der Works).

84, 8 v. u.: Ein andermal sagt er: ,,Gott ist in allen Menschen;
aber alle Menschen sind nicht in Gott: darum leiden sie.* (Sri
Ramakrishnas Teachings I, S. 297.)

85, 2: Ramakrishna war bei niedrigsten Dienstleistungen mit
eigenem Beispiel vorangegangen. Er, der Brahmane, hatte einen
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Paria ersucht, dessen Haus reinigen zu diirfen. Der Paria erlaubte
es nicht, denn er war entsetzt iiber einen solchen Vorschlag, der
in den Augen der Hindu-Orthodoxie ein Verbrechen bedeutete,
so daB er und der Besucher schlimmste Vergeltung zu gewirtigen
hatten. Da ging Ramakrishna des Nachts, wihrend alle schliefen,
in das Haus und fegte den Boden mit seinem langen Haar. Er
betete: ,,0 meine Mutter, mach mich zum Diener des Paria!...*
(Vivekananda, My Master.)

85, 9: Er hatte in jenem Augenblicke die Vision eines Schwer-
tes, das aus der Scheide geziickt wird.

86, 11: Ich gebe ein Bruchstiick dieses Liedes nach dem Evan-
gelium des Ramakrishna. In Wirklichkeit steht der Vorgang nicht
vereinzelt da. Ramakrishna hat so manches Mal Trauernde mit
manchem Sange getrdstet. Aber der heroische Charakter des Hym-
nus kehrt immer wieder.

Im ,Leben des Ramakrishna“ (8. 652/53) wird die Sache
etwas anders erzihlt. Ramakrishna hért den verzweifelten Vater
klagen, schweigt, verfallt in einen halbbewuBten Zustand. Und
plétzlich beginnt er mit energischen Gebirden und verklirtem
Angesicht den kriegerischen Hymnus zu singen. Dann tritt wieder
der Normalzustand ein und er unterredet sich herzlich mit dem
Ungliicklichen und tréstet ihn.

D. G. Mukerji erzihlt die gleiche Szene wie Sw. Shivananda,
war aber nicht wie dieser und der Verfasser des Evangeliums
Augenzeuge. Er verfihrt wie gewdhnlich hochst kunstreich,

86,9 v. u.: Sie blieb daselbst vom Mirz 1872 bis zum November
1873, kam im April 1874 wieder und blieb bis September 1875,
dann 1882 und von 1884 bis zum Ende. Die Erzihlung von ihrer
ersten Reise, die ohne Vorwissen des Ramakrishna unternommen
und mit groBen Anstrengungen und nicht ohne ernste Gefahren
mutig vollbracht wurde, bildet eines der rithrendsten Kapitel im
,Leben des Ramakrishna®, (Im Anhange gebe ich eine reizende
Episode, die Begegnung Saradadevis mit den Raubern.) Nicht
weniger auBerordentlich ist dies erste zwanzigmonatige Zu-
sammenleben der in mystischer Ehe vereinten jungen Leute, die
beide gleich keusch und leidenschaftlich waren.
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86, vorletzte Zeile: Eine tantrische Zeremonie.

87, 4: Als einziger Zeuge dieser seltsamen Szene war der Prie-
ster des benachbarten Vishnutempels anwesend.

Ramakrishnas Kultus der Frau beschrinkte sich nicht auf die
makellose Gattin. Er erkannte die Muster noch in den Verkom-
mensten, in StraBendirnen. Vivekananda schreibt: ,,Ich habe ihn
vor solchen Frauen gesehen; er fiel thnen zu FiiBen, netzte sie
mit seinen Trinen: ,0 Mutter?, sagte er, ,du bist es! In dieser
Gestalt bist du hier auf der StraBe. In anderer Gestalt bist du das
Weltall. Ich griiBe dich, o Mutter, ich griiBe dich...* (My
Master.)

87, 7 v. u.: Leben des Ramakrishna, S. 543. Nardyana ist eine
gewisse Erscheinungsform des Brahman oder des Purusha — die
oberste Seele, die Gotter und Menschen ausbriitet, (Vgl. Paul
Masson-Oursel: Esquisse d’une histoire de la philosophie indienne,
8. 105.)

88, 5: In den europiischen Ubersetzungen indischer mystischer
Schriften, besonders bei solchen der Bhakti-Richtung, hat sich da-
fiur der Ausdruck ,,Devotion® eingebiirgert; dieser spricht aber
ganz ungeniigend jenes leidenschaftliche Sichhingeben aus. Man
miiBte in seinem vollen Wortsinne einen Begriff mystischen Chri-
stentums wieder aufleben lassen: Sich-zum-Opfer-Darbringen;
das entspricht véllig dem indischen Sinne. Vgl. Ruysbroeck: Vom
inneren Sichopfern. — ,,Wollen wir an Gott haften, durch inneres
Opfer, so werden wir im tiefsten Grunde des Wollens und der
Liebe gleichsam . .. das Sprudeln eines lebendigen Bornes fith-
len, der bis zum ewigen Leben emporspringt ... (De septem
custodiis libellus.)

Welcher indische Bhakta wiirde sich in dem Akt des Opfers
nicht wiedererkennen, wie ihn der schlichte vlimische Priester des
14. Jahrhunderts hier schildert ? (Das deutsche ,,Hingabe‘ kommt
dem Sinne immerhin niher, Anm. des Ubersetzers.)

,,Mitgefiihl, Hingabe und Selbstverleugnung sind die strahlen-
den Friichte der Erkenntnis,* (Gespriche des Ramakrishna mit
dem berithmten Pandit 7idys Sagar am 5. August 1882.) Vgl
Leben des Ramakrishna, S. 526,
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88, 17: Ich habe schon erwihnt, daB er in seinem Tempel tig-
lich Gelegenheit hatte, mit Frommen jeder Art zu sprechen,
mit Angehérigen aller Sekten. Seitdem die Bhairavi bei seiner
Umgebung es durchgesetzt hatten, daB anerkannt wurde, er werde
von Gott besucht und sei vielleicht eine Inkarnation, kamen Be-
suche von weit und breit. Auf seinen Reisen in Nordindien zwi-
schen 1868 und 1871 besuchte er beriihmte Persénlichkeiten, wie
den groBen, zum Christentum bekehrten bengalesischen Dichter
Michel Madhusudam Dutt, ferner Meister vedantischer Wissenw
schaft, wie die Pandits Narayan Shastri und Padma Luchan. Im
Jahre 1872 sollte er Visvanath Upadhyaya und Dayananda be-
gegnen, dem Begriinder des Aryasamaj, von dem im folgenden
Kapitel die Rede sein wird, Es war mir nicht méglich, seinen Be-
such bei Devendranath Tagore mit Sicherheit zu datieren. Die
indischen Berichte stimmen in diesem Punkte nicht iiberein, Ter-
minus ad quem 1869/70. Die Tagore geben als ungefihren Zeit-
punkt 1864/65 an. Der offizielle Biograph Ramakrishnas M. (Ma-
hendra Nath Gupta) verlegt den Besuch ins Jahr 1863; denn eine
AuBerung des Ramakrishna gibt zu verstehen, da8 er bei diesem
Besuche Keshab Chunder Sen in priesterlicher Funktion auf der
Kanzel des Adisamaj erblickte; nun war Keshab bloB zwischen
1862 und 1865 Seelsorger dieses Samaj; aus verschiedenen Griin-
den kann Ramakrishna diese Reise nicht 1864/65 unternommen
haben, Jedenfalls fillt sein Besuch bei Keshab ins Jahr 1873, als
dieser Oberhaupt des neuen, reformierten Brahmosamaj geworden
war, und von diesem Jahre her rithren ihre ununterbrochenen Be-
ziehungen, die sich zu herzlicher Freundschaft entwickelten.

89, 9: Als Gesamtdarstellung empfehle ich das jiingst erschie-
nene Buch von K. T. Paul: The British Connection with India,
1927, London, Student Christian Movement, worin mit sicherer
Hand die Entwicklung der nationalen und religitsen Bewegungen
Indiens seit einem Jahrhundert umrissen wird. K. T. Paul, ein
indischer Christ und Ghandis Freund, ist ein unparteiischer, von
jeder Engherzigkeit freier Geist, von den Geistesformen des Mor-
gen- und Abendlandes geprigt; in seinem Werke vermihlt sich
die wissenschaftliche Exaktheit europiischer Geschichtschreibung
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und deren Tatsachenkenntnis mit dem indischen Wissen um die
Seele. Vgl. den orientierenden Artikel, den ich in der Revue
Europe am 15. Dez. 1928 veréffentlicht habe: L’Inde en marche,

Die indische Zeitschrift Prabuddha Bharata hat in ihrer Ok-
tobernummer 1928 einen hochinteressanten Bericht des Swami
Nikhilananda abgedruckt, der im August 1928 verlesen worden
war, und zwar anldBlich der Konvention aller Religionen zur
Hundertjahrfeier des Brahmosamaj, betitelt: ,,Der Fortschritt
der Religion (in Indien) wihrend der letzten hundert Jahre.*

9o, 7: Literatur tiber diesen groBen Vorliufer:

Raja Ram Mohun Roy, writings and speeches, 1925; Natesan,
Madras — dem der Mangel einer sicheren Chronologie schadet —
und die ausgezeichnete Broschiire von Ramananda Chatterjee:
Ram Mohun Roy and modern India, 1918. Modern Review Of-
fice, Calcutta. Diese Werke fuBen zum Teil auf der Biographie
von Mif Sophia Dobson Collett, die ihn persénlich gekannt hat,

Vgl.'N. C. Gangaly, von dem die Modern Review in Calcutta
(Sept. 1928) Bruchstiicke eines wichtigen Buches iiber Roy ver-
offentlicht hat, das in der Serie ,,Die Baumeister Indiens® er-
scheinen soll.

Manilal C. Parekh: Rajarshi Ram Mohun Roy, 1927; Oriental
Christ house, Rajkot, Bombay und Prof. Dhirendranath Chow-
dhuri: Ram Mohun Roy, the devote (Modern Review, Okt. 1928).

Das Jahr des hundertjihrigen Bestandes des Brahmosamaj,
1928, hat iiberhaupt in Indien die Versffentlichung zahlreicher
Arbeiten iiber Ram Mohun Roy hervorgerufen.

Uber die von ihm begriindete Kirche, den Brahmosamaj, vgl.
Siva Nath Sastry: History of the Brahmosamaj, 2. Band 19171,
Calcutta.

90, 8: Seine Familie stammte aus Murchidabad. Er wurde zu
Burdvan, im unteren Bengalen geboren.

go, 11 v. u.: Von viterlicher Seite war die Familie vaishnavi-
tisch,

91, 2: Die michtige Kraft zu Erlenchtungen und Intuitionen,
die in dieser reichen Natur glithte, ist in den Darstellungen iiber
ihn, besonders im Abendlande, ein wenig vertuscht worden. Auf-
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filliger war die Kraft seines Verstandes und sein wuchtiger Re-
formeifer, worin er beim Abendlande Anlehnung suchte, im Ge-
gensatze zu den tddlichen, mérderischen Vorurteilen seines Vol-
kes. Doch Dhirendranath Chowdhuri hat jetzt mit Recht auf
die mystische Gestaltung dieses genialen Mannes hingewiesen.
Seine meisterliche Verstandesklarheit wire nicht so wertvoll, wenn
sie sich nicht an so tiefen und mannigfaltigsten Gefithlselementen
betitigte. So hat er sich von Kind auf verschiedenen Yogi-Ubun-
gen ergeben, sogar Tantra-Praktiken (die er spiter verwarf), hat
sich tagelang auf einen Namen oder ein Attribut Gottes konzen-
triert, indem er das Wort wiederholte, bis dessen Wesen sich als
gegenwirtig kundgab (Ubung Purascharana), er hat das Geliibde
Brahmacharya abgelegt (Keuschheit) und des Schweigens, hat
sich kasteit, wollte Sannyésin werden, hat auch die mystischen
Ubungen des Sufismus versucht, die ihn mehr befriedigten als die
fiir seinen angeborenen Stolz zu sentimentalen Ubungen der ben-
galesischen Bhakti usw. . . . Aber nie verzichtet sein starker Ver-
stand und sein Wille auf ihre Rechte. Sie beherrschen das Ge-
fithlsleben., '

91, 6 v. u.: Es wird berichtet, er habe im Jahre 1811 der Ver-
brennung einer jungen Schwigerin beigewohnt und sei dabei —
das Opfer striubte sich — von tiefstem Grauen erfaBt worden. Er
habe dann keine Ruhe mehr gefunden, bis er in seinem Lande
solchen Verbrechen ein Ende gesetzt hatte.

92, 16: Er trug mohammedanische Kleidung. Vergeblich ver-
suchte er spiter diese beim Brahmosamaj einzufithren. In seiner
Kleidung zeigte er dsthetische Anspriiche, ein Bediirfnis nach
Hygiene, Reinlichkeit, Bequemlichkeit, die mehr an den Islam
gemahnen als an den Hinduismus.

93, 11: Mit Ausnahme der unitarischen Kirche des trefflichen
Adam. Aber diese blieb kiimmerlich.

93, 13 v. u.: Der Name Brahmosamaj erscheint zuerst, wo mir
recht ist, in der Kaufurkunde fiir das Grundstiick, auf dem der
unitarische Tempel errichtet wurde (1829).

Die erste Zusammenkunft wurde am 25. August 1828 abgehal-
ten. Jeden Sonnabend, von sieben bis neun, wurden Veden re-
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zitiert, die Upanishads gelesen, iiber vedische Texte Vortrige ge-
halten, Hymnen gesungen, die meist von Roy verfaBt waren und
musikalisch von einem Mohammedaner begleitet wurden.

94, 12 v. u.: Mit seinem Hindu-Unitarismus steht Ram
Mohun Roy der Bibel niher als seine unmittelbaren Nach-
folger in der Leitung des Brahmosamaj, besonders Devendranath
Tagore.

95, 13: Vgl. Dhirendranath Chowdhuri: Ram Mohun Roy,
the devote (loc. cit.).

»Ram Mohun Roy erzielte oft den Brahmasamidhi (die groBe
Ekstase) trotz seines Weltlebens. Fiir ihn war der Samadhi nicht
eine abnormale physiologische Verinderung, die sich durch den
Willen erzielen 1i8t, oder ein unbewuBter Zustand wie der tiefe
Schlaf, sondern die Frucht einer hohen religiésen Bildung, ver-
moge deren man Brahman in Allem zu erblicken und das Ich
dem hoheren Selbst zu iiberlassen vermochte. Es kam also nicht
darauf hinaus, die Welt als Realitit zu leugnen, sondern Gott in
jeder Wahrnehmung wahrzunehmen. . .. In Wirklichkeit war er
ein Sadhika . . . Obgleich Vedantist, gab er zu, daB die Upanishads
nicht hinreichten, um dem Bhakti-Drange der Seele zu geniigen,
und dennoch muBte er den bengalesischen Bhakti-Kult ablehnen.
Er gab sich der Hoffnung hin, der Sufismus werde solchen Be-
ditrfnissen besser entsprechen.*

95, 8: Wir kénnen diese Reformen und Reformversuche hier
nicht vollstindig aufzihlen: sie sind zahllos. Wir nennen blof die
wichtigsten: die Sa#i (Witwenverbrennung), von der er nachwies,
daB sie mit den heiligen Texten im Widerspruch stehe und die
er 1829 durch die englische Regierung verbieten lieB; seine Be-
kimpfung der Vielweiberei, sein Eintreten fiir die Wieder-
verheiratung von Witwen, fiir Ehen zwischen Angehérigen ver-
schiedener Kasten, fiir die Einheit Indiens, fiir eine Anniherung
zwischen Hindus und Moslims, fiir moderne Erziehung, sie sollte
ebenso wissenschaftlich fundiert sein wie in Europa, zu welchem
Zwecke er in Bengali-Sprache zahlreiche Schulbiicher schrieb
(Geographie, Astronomie, Geometrie, Grammatik usw.); fiir Er-
ziehung der Frauen, wobei er sich auf das Beispiel des indischen
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Altertums stiitzte, fiir Freiheit des Denkens und PreBfreiheit, fiir
Gesetzreformen, fiir politische Gleichstellung usw.

Im Jahre 1821 begriindete er eine Bengali-Zeitung, von der
die gesamte einheimische Presse abstammt; ferner eine per-
sische Zeitung, dann den Ved Mandir zum Studium der Veden;
Indien verdankt ihm das erste moderne Hindu-Gymnasium, un-
entgeltliche Schulen und (ein Jahrzehnt nach seinem Tode) die
erste Midchenschule (Calcutta 1843).

95, 6: Die Fehlgriffe der gegenwirtigen Regierung Englands
und Indiens berechtigter Wunsch, sich davon zu befreien, das
brutale und beschrinkte Wesen der Vizekdnige, deren bezeich-
nendster Vertreter Lord Curzon war, und deren Engherzigkeit
und eitle Selbstgefilligkeit sich in der Dichtung eines Kipling
spiegeln, all das darf nicht vergessen lassen, wieviel Dank Indien
der englischen Verwaltung schuldet, ohne welche sein gesell-
schaftliches Erwachen im 19. Jahrhundert und seine Vereinheit-
lichung durch die Sprache der Sieger nicht méglich gewesen wire.
Ganz abgesehen von der wundervollen Forschungsarbeit eng-
lischer Gelehrter von William Jones bis zu William Carey und
Wilson, durch welche der Schliissel zum Sanskrit wiedergefunden
wurde, darf man nicht die groBeren Verdienste der gewaltigen
General-Statthalter der ersten Eroberungszeiten vergessen, die
Uneigenniitzigkeit eines Clive, den hohen Verstand eines Warren
Hastings, der — wer weiB das noch? — geschrieben hat: ,,Die
Schriften der indischen Philosophen werden weiterleben, wenn
die britische Herrschaft in Indien lingst voriiber ist.*

Nie hitte Ram Mohun Roy sich gegeniiber der fanatischen
Gegenwirkung der Brahmanen behaupten, noch manche seiner
Sozialreformen durchsetzen kénnen, wenn ihn nicht der General-
Statthalter Lord William Bentinck freundschaftlich unterstiitzt
hitte.

Dvarkanath starb, wie Roy, auf einer Reise in England (1846).
Diese zwei Todesfille bezeugen die starke Strémung, welche die
ersten Pfadfinder des Brahmosamaj nach Europa fiihrte,

97, 5: Nach der Zwischenherrschaft des Ramhandra Vidya
Bagish.

19
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97, 16:Devendranath hat in Bengali-Sprache eine Autobiogra-
phie hinterlassen (englisch von Satyendranath Tagore und Indiri
Devi, 1909, Calcutta); es ist das ein religidses Tagebuch seiner
Seele und der Bericht iiber seine lange innerliche Pilgerfahrt aus
den Abgriinden des Truges und des Aberglaubens bis zum Geiste
des lebendigen Gottes. ,

Vgl. einen ausgezeichneten kleinen Artikel von M. Dugard in
Feuilles de 'Inde, 1. Heft, 1928,

98, 13 v. u.: Eine englische Ubersetzung dieses in Sanskrit ab-
gefaBten Buches ist unlingst von H. Chandra Sarkar verdffent-
licht worden. Der Brahmo Dharma hat in Indien weite Verbrei-
tung gefunden und wurde in verschiedene Lokalsprachen tiber-
setzt.

98, 11 v. u.: ,,Die Wahrheit Gottes ist in meinem Herzen
durchgebrochen. Diese lebendigen Wahrheiten sind in mein Herz
hinabgestiegen, von Jenem her, der das Leben ist und das Licht
und die Wahrheit.* Den ersten Teil diktierte er in drei Stunden
ohne Unterbrechung ,,in der Sprache der Upanishads, wie die
Strémung eines Flusses; durch Seine Gnade drangen die religis-
sen Wahrheiten in meinen Geist ein . .. Die Gefahr dieser in-
spirierten Gesetzgebung, die ein natiirlicher Ausdruck von De-
vendranaths Temperament war, lag darin, daB einerseits sein
Brahmosamaj verkiindete, ,,die Wahrheit ist die einzige, ewige,
unvergingliche Heilige Schrift* und sonst keine Bibel anerkannte,
wihrend er sich andrerseits bloB auf den inneren Strom
als Kriterium berief. Aber letzten Endes entsprang dieser
Strom doch ein paar heiligen Schriften der Hindu, die mit vor-
gefaBten Meinungen ausschlieBlich gewihlt und erliutert worden
waren,

98, 8 v. u.: Devendranaths Verhalten gegeniiber den Heiligen
Schriften war nicht ganz gleichmiBig. Zwischen 1844 und 1846
scheint er wihrend seines Aufenthaltes in Benares die Vedas als
unfehlbar angesehen zu haben. Seit 1847 gab er diese Haltung
auf und die individuelle Inspiration behielt die Oberhand.

- 99, 16: Vgl. Manjulal J. Davé: La poésie de Rabindranath Ta-
gore, 1927.
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99, 12 v. u.: Uber der Tiire von Santiniketan, wo die Tagores
wohnen, steht die Inschrift: ,,An diesem Orte wird kein Bild ver-
ehrt*; doch heiBt es dann weiter: ,,Es wird auch keines Menschen
Glaube verachtet.*

Man bedenke auch die islamitischen Einfliisse wihrend der
Kindheit des Roy! Diese darf man nie aus den Augen verlieren,
wenn man die Durchdringung des indischen Geistes mit mono-
theistischer Strémung betrachtet.

99, 2 v. u.: Das ging so weit, daB er beim Tode seines Vaters,
1846, da er als dltester Sohn die Trauerfeierlichkeiten zu leiten
hatte, der Familientradition sich nicht beugen wollte, weil diese
ihm gétzendienerische Zeremonien auferlegte, worauf seine Fa-
milie und seine Freunde mit groBem Krach die Beziehungen zu
ihm abbrachen. )

Ich kann hier nicht ausfithrlich die folgenden Jahre edel be-
standener Priifungen erzihlen. Devendranath widmete sich der
erdriickenden Aufgabe, alle Gliubiger zu befriedigen und allen
Verpflichtungen seines verschwenderischen, in Schulden ver-
storbenen Vaters zu geniigen. '

100, 9: Sein junger Sohn Rabindranath begleitete ihn.

Gerne bringe ich mit den gewaltigen Erinnerungen an jene
leidenschafterfiillte Einsiedlerzeit im Himalaya den groBartigen
Anruf in Zusammenhang, den spiterhin Rabindranath an den
» Volkerhirten‘ ergehen lieB:

,»Hirte der Valker, Lenker der Geschicke Indiens, in deinem
heiligen Namen erwachten Punjab, Gujirat, Sindh, Bengalen,
Ceylon, die Mahrattenstaaten und die dravidischen Provinzen,
die Vinanyas und Himalayas, Yamouna, Ganges und die steilen
Wogen des Ozeans!

. Die Lande und die Gewisser bitten um deinen Segen, singen
den Hymnus deines Triumphes:

Sieg dir, du Spender aller Giiter!

Sieg dir, du Lenker der Geschicke Indiens!

Dein Anruf pflanzt sich immer weiter fort. Brahmanen, Bud-
dhisten urid Sikhs, Jains und Parsis, Christen und Moslims ver-
einen sich, die weltumspannende Botschaft zu vernehmen!

19*
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Sie kommen aus dem Morgenlande wie aus dem Abendlande,
einen Kranz der Liebe um deinen Thron zu schlingen.

Sieg dir, dem Friedenbringer der Volker! Sieg dir, du Lenker
der Geschicke Indiens! . . .* (Anruf ans Vaterland, nach der fran-
zosischen Ubertragung der Damen H, Mirabaud Thorens und
Renée de Brimont.) Allerdings ist Rabindranath auch durch die
seelische Ausweitung gefSrdert worden, wie sie innerhalb des
urspriinglichen Brahmosamaj durch Keshab Chunder Sens Ge-
danken eingetreten ist.

100, 3 v. u.: Literatur iiber Keshab Chunder Sen:

I. Pandit Gour Govindo Roy, 9 Binde einer Biographie in
Bengali-Sprache.

II. Pratrap Chunder Mozoomdar (sein bester Schiiler und
Fortsetzer). The Faith and Progress of the Brahmosamaj, 1882,
Calcutta, Aims and Principles of Kesh. Ch. 8. 1889, Calcutta.

IT1. Promotho Loll Sen: K. Ch. Sen, a Study, 1902, Neudruck
Calcutta 1915.

IV, T. L. Vaswami: Sri Keshab Ch. Sen, a social mystic, 1916,
Calcutta.

V. B. Mozoomdar (Prisident der Keshab. Mission society),
Professor Max Miiller on Ramakrishna; The world on Keshab
Ch. Sen, 1900 (heftige Polemik gegen die Versuche der Anhinger
des Ramakrishna, Keshab als einen der ihren hinzustellen).

VI. Manilal C. Parekh: Bramarshi Keshab Chunder Sen. 1926,
Rajkot, Orient. Christ House, (Dieses von einem hindu-christlichen
Jiinger stammende Buch ist das einzige, das klar Keshabs Christen-
tum enthiillt, wie es nach anfinglichem Schwanken immer mehr
und mehr von ihm Besitz ergriff.)

VII. Keshab Chunder Sen: A voice from the Himalayas.
(Sammlung von Vortrigen Keshabs zu Simla, 1868, mit einer
Einleitung, 1927, Simla.)

101, g: Wobei er aber natiirlich die besondere religitse Grund-
stimmung seines Volkes sich bewahrte. Mozoomdar enthiillt in
einem Gespriche mit Ramakrishna (Evangelium des Ramakrishna)
die mystischen Erlebnisse von Keshabs Kindheit. Schon war er
geprigt vom ,,Nicht-Haften an den Dingen dieser Welt®, ver-
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senkt in innerliche Konzentration und Betrachtung, ,,Es kam
sogar BewuBtseinsschwund infolge iibermiBiger Gott-Hingabe
vor.“ Er sollte diese Formen indischer religiéser ,,Hingabe‘ auf
nichtindische religiése Dinge anwenden. Und sein ,,vaishnaviti-
sches® Christentum bedurfte der Begleitung durch stindiges Stu-
dium des Yoga.

101, 7 v. u.: Vortrag zu Ostern 1879: ,,Indien fragt: Wer ist
Christus? . . . ,,Mein Christus, mein siiBer Christus, leuchtend-
ster Edelstein meines Herzens, Halskette meiner Seele, seit zwan-
zig Fahren liebe ich ihn in meinem elenden Herzen!. . .

Vortrag Janner 1879: ,,Bin ich ein inspirierter Prophet 1 ,,Was
hat mich von den ersten Tagen meines Lebens an geprigt? ...
Die Vorsehung stellte mir damals drei leuchtende Gestalten des
Géttlichen vor Augen ... Sie gehdrten zu meinen ersten Er-
kenntnissen . .. Die erste Gestalt, Johann der Téiufer, schritt
durch Indiens Wiisten einher und sagte: ,Tut Bufle, denn das
Reich Gottes ist nahe ... Ich fiel ihm zu Fiien... Er ging
vorbei; und dann kam ein Anderer, weit GroBerer: der Prophet
von Nazareth ., .. ,Denkt nicht an den nichsten Tag! .. . sagte
er...Seine Worte fanden dauerhafte Wohnstatt in meinem Her-
zen ... Kaum hatte Jesus geendet, so kam ein anderer Prophet,
der starke, tapfere, heroische Paulus... Und seine Worte (auf
Keuschheit beziiglich) drangen in einer hochst kritischen Zeit
meines Lebens wie Feuer in mich ein.*

Vergessen wir nicht zu erwihnen, dal er im englischen College
das Neue Testament kennenlernte, das den jungen Burschen ein
Kaplan vorlas, indem er aus dem griechischen Urtext iibersetzte.

101, 6 v, u.: Wir erfahren nicht genau das Datum dieses Brie-
fes, Mozoomdar soll ihn aber gleich nach dem aufsehenerregen-
den Vortrag bekommen haben, der im Jahre 1866 gehalten wurde
(Jesus Christus, Europa und Asien). Keshab sagt dort: ,,Ich habe
meine eigenen Ansichten itber Christus, aber ich bin nicht ver-
pilichtet, sie unumwunden auszusprechen, bevor nicht Verinde-
rungen in meinem Lande sie stufenweise meinem Geiste ent-
locken, Jesus istidentisch mit Selbstaufopferung ; undsowieernicht
gepredigt hat, ehe die Zeiten erfiillt waren, so soll auch von ihm
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erst dann gepredigt werden, wenn die Zeiten erfiillt sind. ..
So warte ich denn geduldig, daB ich mit den Zeiten und mit der
Nation an Wachstum zunehme und daB Christi Opfergeist zu-
gleich wachse . . . (Vgl. Manilal C. Parekh, op. cit. 8. 2g—31.)

102, 7: Der Schreiber dieser Zeilen kann nicht ganz seinen Un-
willen gegen jene Hindu-Schriftsteller verbergen, die in der Re-
gel Geschichte als eine Anhiufung von Materialien anzusehen
scheinen, angesichts deren es jedermann unbenommen ist, darin
nur jene Belegstiicke auszuwihlen, die eine persdnliche These
stiitzen, wihrend alle andern systematisch ausgeschaltet bleiben
(ganz abgesehen von der souverinen Gleichgiiltigkeit in bezug auf
wissenschaftliche Exaktheit, wie sie fiir alle Hindu-Geschicht-
schreiber kennzeichnend ist; ein wahres Wunder, wenn' bei
ihnen da und dort Daten vorkommen; auch diese werden so
beiliufig ausgestreut, da man sich nie darauf verlassen darf).
Diese kurze Skizze von Keshabs Persdnlichkeit und Entwicklung
mulBte dreimal vollig neu aufgebaut werden, weil wesentliche
Zeugnisse entdeckt wurden, die seine offiziellen indischen Bio-
graphen vollkommen iibergangen oder entstellt hatten.

102, 15: ,,Devendranath kiimmerte sich so sehr um persdnliche
Beziehung zu Gott, daf er den Ruf sozialer Verantwortlichkeiten
kaum recht horte.* (Aus einem Briefe eines Freundes der Tagore.)

102, 17: Sein wichtigster Schiiler, P. Ch. Mozoomdar, sagt, er
habe die Aufschwiinge seines mystisch veranlagten Wesens be-
kimpft ,,und immer gelang es ihm, sie im Zaume zu halten®
(was nicht durchaus zutreffend ist): ,,denn sein groBes Lebensziel
war, die Religion den Familienoberhiuptern zuginglich und ver-
stindlich zu machen®, sie ins normale, ins Alltagsleben wieder
einzufithren; da lag eine Quelle der scheinbaren und sogar wirk-
lichen Widerspriiche, die seinem Werke schadeten: in der Be-
miihung, Unvereinbares miteinander in Einklang zu bringen: das
ihm natiirliche mystische Hervorbrechen und anderseits die Kana-
lisierung des gottlichen Stromes im Dienste des Sittlichen und Ge-
sellschaftlichen der Gemeinschaft, sein Theozentrismus und sein
Anthropozentrismus (um die vom Abbé Henri Brémond analy-
sierte Sprache der abendlindischen Mystik zu sprechen). Beide
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Bestrebungen waren iibrigens bei Keshab von edelster Art. Aber
diese reiche, zu bildsame Natur, welche hinsichtlich jeder religiésen
Nahrung, die sich threm Verlangen darbot (ein Verlangen, das
groBer war als die Fihigkeit des Aneignens), immer und ewig in
Empfinglichkeit verharrte, wurde so ein lebendiger Widerspruch.
Sicher litt Keshab darunter und sein Werk noch mehr. Es heiBt,
bei einer Hamlet-Auffithrung im College habe er die Rolle des
jungen Dinenprinzen gespielt. Er war dessen Bruder und blieb
es sein Leben lang.

102, 10 v. u.: Wenigstens in der Theorie. Denn in der Praxis
miBlang es Keshab, auf die Massen Eindruck zu machen. Sein
Denken war zu sehr von nichtindischen Gedanken durchsetzt.

103, 5: Eine Menge sozialer Einrichtungen sind in der Folge
von Keshab begriindet und in den Dienst des Volkes gestellt
worden: Abendschulen, eine Gewerbeschule, die Organisation des
College von Calcutta, eine hbhere Schule fiir indische Frauen,
ein Frauenhilfe-Verein, eine Indische Reformgesellschaft, die
»Briiderschaft vom guten Willen®, zahlreiche Samaj usw.

103, 12 v. u.: B. Mozoomdar sagt: ,,Devendranaths Brahmo-
samaj war in der Theorie eklektisch, aber tatsichlich rein indischen
Wesens.* Mein Freund, Professor KalidasNag, dermitden Tagores
in herzlichsten Beziehungen steht, schreibt mir: ,,Devendranath
vertrug kein radikales Vorgehen. Er wurde dem Abendlande ge-
recht. Hoch schitzte er Fénelon, Fichte und Victor Cousin (!).
Aber er duldete keinerlei aggressive Kundgebung fanatischen
Eiferns. Keshab war ein ,Zelot‘; er wollte mit seinen Schiilern
gegen die sozialen Ubelstinde Indiens einen wahren Kreuzzug
unternehmen.*

103, 4 v. u.: Devendranath zog sich bald aus dem titigen Leben
zuriick. Er wohnte dann in einer Einsiedelei, die er sich zu Bolpur
bei Calcutta gewihlt und Sentiniketan genannt hatte (Stitte des
Friedens). Dort verbrachte er den Rest seines Lebens in adeliger
Heiligkeit. 1905 verhauchte der Patriarch seinen Geist, von seiner
zahlreichen, kéniglichen Nachkommenschaft umringt. .

104, 5: Sicher wuBte Devendranath um dieses unmittelbar be-
vorstehende ffentliche Bekenntnis, als er sich von Keshab trennte,
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Um diese Zeit hatte sich Keshab véllig ins Studium des Christen-
tums versenkt; besonders beschiftigte ihn das damals beriihmte
Buch von Seely: ,,Ecce Homo*.

104, 14 v. u.: Es ist wichtig, da8 unter den Werken, die Keshab
in seiner Jugend gelesen hatte, wenige ihm so tiefen Eindruck
gemacht haben wie die Biicher Carlyles und Emersons.

104, 7 v. u.: Dieses Sloksangraha (1866) betitelte Handbuch,
viel weitherziger als das entsprechende Buch von Devendranath,
der Brahmo Dharma, fand niemals, wie jenes, in Indien weite Ver-
breitung. Dabei lenkte Keshab wieder in Roys eigentliche Bahn
zuriick, indem er sagte: ,,Die Harmonie der Religionen ist die
besondere Mission des Brahmosamaj.*

103, 4: Mozoomdar stellt bei ihm solches ,,Gefiihl der Siinde®
fest, worin er sich so ganz und gar von Devendranath wie auch
von Ramakrishna und besonders von Vivekananda unterscheidet
(dieser wiirde dergleichen als Schwichlichkeit, als wahrhafte see-
lische Erkrankung verdammen; er macht dem Christentum einen
Vorwurf daraus). Ein solcher Zustand, wie Keshab ihn systema-
tisch nihrte, mubBte in der Predigt gipfeln, die er 1881 unter dem
Titel hielt: ,,Wir Apostel der Neuen Speisung®, und worin er
sich zum Argernis der Zuhérerschaft als Judas hinstellt.

105, 12 v. W.; Bemerkenswerterweise ist diesmal nicht von
Christus die Rede. Eine andere Seite von Keshabs religitsem
Geiste zeigt sich: die Bhakti des Chaitanya. ,,So%, schreibt Mani-
lal C. Parekh, ,,verweilte Keshab an der Schwelle der unabhingi-
gen Bahn, auf der einen Seite von Christus, auf der anderen von
Chaitanya iiberschattet.* Darauf sollten sich jene Feinde berufen,
die 1884 boswillig dem Ramakrishna berichteten, Keshab habe
sich ,,als teilweise Inkarnation Christi und des Chaitanya* hin-
gestellt.

105, 2 v. u.: Er machte dabei die persénliche Bekanntschaft
von Gladstone, Stuart Mill, Max Miiller, Francis Newman, Dean
Stanley usw.

106, 12: Verschiedene Reformen, von denen die eine, gesetz-
geberischer Natur, den Brahmosamaj unmittelbar anging: die
gesetzliche Anerkennung von Brahmo-Ehen,
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106, 4 v. u.: 1. August 1880: Die Philosophie der Bilderver-
ehrung.

107, 7 v. u.: Im Vortrage: ,,Sehet das Licht des Himmels in
Indien!*

108, 14: Jeder der vier von ihm auserwihlten Schiiler widmete
sich sein Leben lang einer der vier groBen Religionen und in
einigen Fillen lieB er sich von diesen schlieBlich aufsaugen: Upa-
dhyaya Gour Govind Roy iibernahm den Hinduismus, widmete
diesem eine monumentale Arbeit, einen in Sanskrit abgefaBten
Kommentar der Giti und ein Leben des Sri Krishna. — Sadhu
Aghore Nath bekam den Buddhismus; er schrieb ein Leben des
Buddha in Bengali-Sprache und lebte nach dem Vorbild seines
Helden ein heiliges, vorzeitig geendetes Leben, — Bhai Gi-
rish Chunder Sen widmete sich dem Islam, iibersetzte den Koran,
schrieb ein Leben Mohammeds und viele Werke in arabischer
und persischer Sprache. — SchlieBlich studierte P. C. Mozoom-
dar das Christentum und veréffentlichte ein Buch ,,Der &stliche
Christus*; er wurde von dieser religidsen Atmosphire so tief
durchdrungen, daB aus der von ihm begriindeten Denkerschule
richtige Hindu-Christen hervorgingen, wie Manilal C. Parekh.

108, 15: Seit dem 1. Jinner 1875, als er eine neue Methode
religidser Bildung einfithrte (was er eine Neue Speisung nannte),
wandelte er die Bahnen der Seele je nach der Art der Schiiler ab,
empfahl den einen Bhakti, den anderen Jnina, den dritten Raja,
An verschiedene Namen und Attribute der Gottheit kniipfte er
die verschiedenen Arten an, Gott zu dienen (vgl. Mozoomdar). —
Im zweiten Bande komme ich bei der Erérterung der Hindu-
Mystik und der Yoga-Formen darauf zuriick.

108, 8 v. u.: Wohlgesinnte Freunde, wie Ramakrishna, wiesen
dennoch darauf hin, daB der heilige Mann im Tode seine An-
gelegenheiten in guter Ordnung hinterlieB, ein reiches Haus
usw. Keshab entsagte nicht geselligen Vergniigungen; er tat bei
Unterhaltungen mit, trat in Stiicken auf, die er in seinem Hause
auffithren lieB (Evangelium des Ramakrishna April 1884). Dabei
aber hielt ihn Ramakrishna keineswegs fiir einen Heuchler. Seine
Ehrlichkeit war vollkommen, Ramakrishna beklagte es bloB, da8
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ein in religitser Hinsicht hochbegabter Mann auf halbem Wege
zu Gott stehenbleibe, sich ihm nicht ganz gebe.

108, 6 v. u.: Promotho Loll Sen: op. cit.

109, 2: Den AnlaB bot eine hiusliche Angelegenheit: die Ver-
heiratung seiner Tochter mit einem Maharadschah vor dem vom
Brahmosamaj festgesetzten Mindestalter. Aber auch hier wurde,
wie beim Bruche mit Devendranath, der wahre Grund ver-
schleiert, Es bildete sich ein dritter, radikalerer, antichristlicher
Brahmosamaj, der Sadharansamaj.

109, 15:,, ... Mein Herr Jesus ... Junge Inder, glaubet und
erinnert euch!. .. Er kommt!... Kommen wird er zu euch als
Selbstaufgabe, als Askese, als Yoga ... Der Gemahl kommt! In-
dien, das inniggeliebte Indien, moge seinen Brautschmuck an-
legen!.. .«

Und in Aufsitzen im Indian Mirror kommentiert Keshab:
,»»Was der Brahmosamaj vor mehr als zwélf Jahren getan hat, um
den sittlichen Charakter Christi zu feiern, das tut er heute hin-
sichtlich dessen Gottnatur.” (20. April 1879.) Es besteht dem-
nach kein Doppelsinn mehr: Christus ist Gott,

Und anderwirts: ,,Christus ist gekommen, um die Speisung
Indiens zu vollbringen, wie er die mosaische Speisung vollbracht
hat.«

109, 16: Dieser Vortrag war die Fortsetzung und Erginzung
eines friiheren: ,,Die Anschauung von Gott im 19. Jahrhundert*,
worin Keshab ein Vorliufer Vivekanandas ist durch seine Hoch-
stellung der Wissenschaft, die ,,den Himmel der Erde nahe-
gebracht hat*.

110, 4: Vgl. die Predigt: ,,Sehet das Licht des Himmels in
Indien!*

110, 8 v. u.: Die erste der hier verdammten Gottheiten ist
leicht zu definieren: die Gotzen aus Holz, Metall oder Stein.
Die zweite wird weiterhin von ihm folgendermaBen definiert:
y,Die unsichtbaren Gdtzen des modernen Skeptizismus: Abstrak-
tionen, unbewuBte Entwicklung, Protoplasma“ usw. Es wire also
der wissenschaftliche, rationalistische oder advaitistische Intel-
lektualismus. Aber Keshab liegt es fern, die wahre Wissenschaft
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zu verdammen, wie das sein Vortrag zeigt: ,,Die Anschauung
Gottes im 19. Jahrhundert.*

1L, 12 v. u.: Hier 138t sich abermals ein spiterer Lieblings-
gedanke des Vivekananda erkennen.

111, 5 v. u.: In der Predigt: ,,Wir Apostel der Neuen Spei-
sung® (1881).

112, 9: Deshalb hiiten sie sich wohl (so viel mir bekannt ist),
in thren Schriften dergleichen Bekenntnisse zu erwihnen.

112, 11: ,,Ehret Christus, aber seid nicht Christen!. . Chri-
stus ist nicht das Christentum ... Es moge euer Ehrgeiz sein,
iiber die alltiglichen Typen engherzigen Christenglaubens hin-
auszugelangen und in Christi GroBheit aufzugehen!. . .

In einer gleichzeitigen Aufzeichnung, betitelt: ,,Ich habe an-
dere Schiflein*: ,,Wir gehdren keiner christlichen Sekte an, Wir
nennen uns nicht Christen. Nennen Christi unmittelbare Schii-
ler sich Christen? ... Wer immer an Gott glaubt und Christus
als Gottes Sohn anerkennt, ist im Verein mit Christus.
Horet seine Worte: ,Und ich habe noch andere Schiflein . . .*
Wir, die Heiden der Neuen Speisung, sind diese anderen
Schiflein. Der Hirte kennt uns, Christus hat uns gefunden
und anerkannt ... Das geniigt. Welcher Christ ist gréBer denn
Christus P

112, 14: Christus, der Herr, ist mein Wille, Sokrates mein Hirn,
Chaitanya mein Herz, der Hindu-Rishi meine Seele und der Men-
schenfreund Howard meine rechte Hand (!).

112, 16 v. u.: Allein Keshab liest einen Vers aus dem Lukas-
evangelium und betet: ,,Es mége diese materielle Substanz in
geistige, heiligende Kraft verwandelt werden, damit sie von uns
wie das Fleisch und das Blut aller in Christi Geheiligten auf-
genommen werde . . .

112, 9 v. u.: Soweit das vedantische Indien in Frage kommt,
begreift man nicht recht warum: denn dieses hat auch seine Drei-
einigkeit und Keshab vergleicht sie mit vollem Rechte mit der
christlichen: ,,Sat, Chit, Ananda* (Sein, Erkenntnis, Gliickselig-
keit*, was Keshab so iibersetzt: Wahrheit, Verstand, Freude).
Die drei in einem: ,,Satchitananda.*
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112, 7 v. W.: In seinem Vortrage: ,,Das wunderbare Mysterium,
die Dreieinigkeit* (1882).

113, 2: ,,Das Dreieck: Gottvater an dessen Spitze, Durch den
Sohn steigt Gott hernieder und berithrt die Grundtiefe der
Menschheit. Durch den Heiligen Geist zieht Gott die gefallene
Menschheit zu sich empor. Die herabsteigende Gottheit ist der
Sohn. Die wieder aufsteigende Gottheit, welche die Seelen zum
Vater trigt, ist der Heilige Geist. Das ist die ganze Philosophie
der Erlésung: der Schopfer. Das Vorbild. Der Heiligende. — Der
unbewegliche Gott. Der Gott, der wandert. Der Gott, der wie-
derkehrt. — Ich bin. Ich liebe. Ich rette. . .* (Keshab).

Vgl. die maBgebenden Abhandlungen der katholischen Mystik:

»Die Tat, durch die Gott den Sohn zeugt, 148t sich vortreff-
lich durch das Wort Ausgang und Weggang bezeichnen. Exivi
a Patre . .. Der Heilige Geist wird durch die Riickkehr erzeugt...
Er ist eine gttliche, in Gott sich vollziehende Riickkehr, durch
die Gott in sich selber wiederkehrt ... So gehen auch wir aus
Gott mittels der Schépfung hervor, die durch den Sohn dem
Vater zugeschrieben wird; wir kehren zu jhm zuriick durch die
Gnade, die dem Heiligen Geiste zugeschrieben wird.“ (P, Claude
Séguenot: Conduite d’Oraison . .. 1634; zitiert von Henri Bré-
mond: La métaphysique des saints I, S. 116/17.)

So iiberraschend das scheinen mag: Keshab kannte die berul-
lische oder salesische Philosophie des Gebetes. In einer Aufzeich-
nung vom 30. Juni 1881 iiber ,,Die Entsagung Johann des
Tiufers” zitiert er Briefe des Franz von Sales an Frau von
Chantal.

114, 16: ,,...Und der neue Psalm der Verséhnung wird ge-
sungen werden im Rausch der Begeisterung von Millionen Stim-
men, in allen Sprachen des Weltenrunds. Und die Millionen See-
len, jede in ihrem Nationalgewande von Tugenden und Frém-
migkeit, in unendlich mannigfaltiger Farbenpracht, werden einen
Reigen tanzen rings um den Thron, auf dem der Vater seinen Sitz
hat. Und Frieden und Freude werden herrschen in saecula . . .

114, 1 v. u.: Als eines Tages der junge Naren mit seiner ge-
wohnten Heftigkeit iiber gewisse Sekten herzog, deren Gotzen-
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dienst ihm wiitende Verachtung einfléBte, sah ihn Ramakrishna
liebevoll an und sprach:

»Mein Kind, in jedem Hause gibt es ein Hintertiirchen. War-
um sollte man nicht durch dieses eintreten diirfen, wenn einem
der Sinn darnachsteht? . . . Aber natiirlich gebeich dirzu, da8 die
Hauptpforte die beste ist.* (Leben des Vivekananda I. Kap. 47.)

115, 5: Samhita heilit Sammlung, Zusammenstellung.

115, 12 v. u.: Die Zuckerkrankheit, die in Bengalen endemisch
ist. Auch Vivekananda erlag ihr.

116, 6: Weiterhin erzihle ich Ramakrishnas letzten Besuch bei
Keshab und die tiefen Worte, die er als Balsam auf die verbor-
genen Wunden des Sterbenden traufelte.

116, 13: Im Jahre 1900 fragte Max Miiller P. Ch. Mozoom-
dar, der Keshabs Nachfolger in der Leitung des Brahmosamaj ge-
worden war und Keshabs ,,christozentrische* Ideale teilte, war-
um sich der Brahmosamaj nicht offen christlich nenne und als
christliche Nationalkirche organisiere. Tatsichlich entsprach ein
solcher Gedanke der Gesinnung des Mozoomdar und eines Teiles
seiner jungen Schiller. Der eine von diesen, Brahma Bandhav
Upadhyaya, der einen Eindruck von GrsBe hinterlassen hat und
eine besondere Studie verdienen wiirde, ist von der Kirche der
Neuen Speisung zur anglikanischen und von da zur rémisch-
katholischen iibergetreten. Ein anderer ist jener Manilal C. Pa-
rekh, Keshabs Biograph, der sich auch zum Christentum bekehrt
hat. Beide sind iiberzeugt, Keshab wiirde bei lingerem Leben
ein paar Jahre spiter romisch-katholisch geworden sein. (Mani-
lal Parekh sagt: ,,Den Grundsitzen nach war er Protestant, im
Tun Katholik, Christ im Geiste, zum Montanismus neigend
[Glauben an die Vormacht des Heiligen Geistes]*“.) Personlich
bin ich nicht davon iiberzeugt. Keshab gehérte zu den Menschen,
die zwischen Tiir und Angel stehenbleiben. Aber notwendig
muBten andere nach ihm durch die Tire eintreten,

116, 10: ,,Indian Empire griiBte ihn als ,,bestes Ergebnis der
englischen Erziehung und christlichen Zivilisation in Indien®.
Und der Hindu-Patriot: ,,Das edle Ergebnis der abendlindischen
Erziehung und Kultur.*
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Jedermann sieht, wie sehr vom nationalindischen Standpunkt
aus solche Lobspriiche einer Verurteilung gleichkommen.

116, 6: Hindu-Patriot.

Im Jahre 1921 umfaBten alle drei Brahmosamaj nicht mehr als
6400 Mitglieder (davon 4000 in Bengalen, Assam und Behar
Orissa) — eine verschwindend kleine Zahl im Vergleich mit dem
Umfang des Aryasamaj, auf den ich gleich zu sprechen komme,
oder gegeniiber den neuen Sekten reinen Mystizismus, wie der
Réidhasvimi-Satsang.

117, 16: Mit seinem wirklichen Namen (den er ablegte) Mul-
shankar. Sarasvaty ist, wie sich aus dem Weiteren er gibt, der
Name seines Guru, den er als seinen wahren Vater anerkannte.

Uber Dayananda siehe das klassische Buch von Lajpat Rai
{dem groBen nationalistischen Fiihrer Indiens, der unlingst ge-
tétet wurde): The Arya Samaj, mit Einleitung von Sidney Webb,
1915, Longmans, Green & Co., London.

117, 12 v. w.: Mag die Energie der beiden Minner gleich sein,
gleich die Donnergewalt ihrer Rede und ibre unwiderstehliche
Strahlung in die Massen, so kommt bei Vivekananda noch die
beriickende Anziehungskraft einer abgriindigen Seele hinzu, die
immer versucht ist, sich in die innerliche Welt zu fliichten, und
sich stets nach reiner Beschauung sehnt, welchem Hange er sein
praktisches Tun schmerzlich abringen muB. Dayananda kennt
nicht im mindesten solch tragische Zerteiltheit der Seele. Er
ist ganz bei dem, was er will und tut.

117, 4 v. u.: Samvedi (die erste Klasse der Brahmanen nach
den Veden). .

118, 7: Geliibde des brahmacharyi: Keuschheit, Reinheit, Ar-
mut wihrend der ganzen Studienzeit und Verpflichtung zum
tiglichen Aufsagen der Veden. Ein Netzwerk regelmibBiger, iiber-
strenger Riten.

118, 6 v. u.: Jetzt wird die Wiederkehr dieser Nacht vom
Aryasamaj gefeiert.

120, 16: Probestiicke dieser K8rperkraft werden wie Marchen
erzdhlt, Mit einer Hand hilt er einen in rasender Fahrt begrif-
fenen zweispinnigen Wagen an, Einem Gegner reibt er das bloBe
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Schwert aus der Hand und zerbricht €s in zwei Stiicke. Seine
Donnerstimme iiberténte jedes Getdse.

120, 6 v. u.: ,,Ein sehr gelehrter Sanskritist®, dies das Urteil
eines Mannes, der selbst ein Meister in der Exegese der heiligen
Hinduschriften ist, Aurobindo Ghose (vgl. Zs. Arya Nr. 4, Pon-
dichéry 15. XI. 15. Le Secret du Véda).

121, 16 v. u.: Ein christlicher Missionir, der dieser Disputation
beigewohnt hat, hat sie vortrefflich und ganz unparteiisch erzihlt
(Christian Intelligence, Calcutta, Marz 1870). Lajpat Rai hat
diesen Bericht in seinem Buche abgedruckt.

121, 3 v. u.: Das sind nach Lajpat Rai (der selbst dem Aryasamaj
angehorte) ,,die zwei Hauptgrundsitze, wodurch sich der Arya-
samaj vom Brahmosamaj unterscheidet®.

Es wurde oben erwihnt, daB zwanzig Jahre vor Dayananda
(um 1844—1846) Devendranath sich versucht gefiihlt hatte, die
Veden als unfehlbare Glaubensgrundlage anzuerkennen, aber in
dem Verlangen nach unmittelbarer Vereinigung mit Gott davon
abgekommen war. '

Er soll von allen Fiihrern des Brahmosamaj derjenige gewesen
sein, der sich als Dayananda besonders nahestehend erwies. Aber
jedes Einvernehmen war unmadglich. Devendranath mit seinem
Ideal des Friedens und der Harmonie konnte unméglich mit die-
sem ewigen Kampfhahn sympathisieren, der im Panzer seines har-
ten Dogmatismus auftrat und im neuartigsten sozialen Kampfe
erzscholastische Methoden anwendete.

121, 2 v. u.: Im Jahre 1877 unternahm man einen letzten Ver-
such, zwischen den religiésen Fithrern verschiedener Doktrin ein
Ubereinkommen zu erzielen. Keshab traf dabei abermals mit
Dayananda zusammen. Aber es war keine Einigung méglich,
Dayananda blieb unbeugsam.

121, 1 v. u.: Dem Babu Chunder Sen.

122, 16 v. u.: Diese Tatsache ist um so auffilliger, als Vive-
kananda dann in Madras seine eifrigsten und bestorganisierten
Junger fand.

122, 8 v. u.: Davon 223000 in Punjab und Delhi, 2050600 in
den Vereinigten Provinzen, 23000 in Kaschmir, 4500 im Behar.
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Es handelt sich also um einen klaren Wesensausdruck Nordindiens
und seiner tatkriftigsten Elemente.

123, 7 v. u.: Nach dem Ausdruck des Richard de Saint-Victor
und der abendlindischen Mystiker bis zu Franz von Sales.

129, 16: Von meinem eigenen unabhingigen Gesichtspunkte
aus ergreife ich fiir den salesischen Theozentrismus Partei, der un-
lingst polemisch von Henri Brémond gegen den religiésen Mo-
ralismus oder Antimystizismus des Abbé Vincent verteidigt
wurde.

124, 12 v. u.: Der S8adhu Sundar Singh, dessen Namen in pro-
testantischen Kreisen Europas sehr bekannt ist, ist ein schones
Musterbeispiel. Er ist ein Sikh aus dem Punjab, Sohn eines Sirdar,
Bruder eines Armeekommandanten; und dieser unerschrockene
Mann, der freudig in Thibet Mirtyrertum auf sich genom-
men hat, fand dort die Spuren anderer christlicher Mirtyrer,
die den zwei kriegerischen Rassen der Sikhs und Afghanen
angehdrten (vgl. Max Schaerer: Sadhu Sundar Singh, 1922, Zii-
rich). Nach dieser kleinen Schrift spricht er ibrigens von den an-
deren indischen Religionen in einer Weise, als wire er nie im
mindesten in ihren geistigen Kern gedrungen.

125, 4: Vgl. Frank Lillington: Le Brahmo et ’Arya, dans leurs
rapports avec le Christianisme, 1901.

125, 6 v. u.: Inseinem groBen, in Hindu-Sprache geschriebenen
Buche Satyartha-Prakash (Die Fackel der Wahrheit).

125, 3 v. u.: Besonders die Neo-Buddhisten; denn (wer méchte
das fiir méglich halten?) jener schéne Name des Buddha, ein
Symbol des Geistes der Losldsung und des allgemeinen Friedens,
ist heute daran, das Bannerzeichen einer aggressiven, anderen
Bekenntnissen gegeniiber riicksichtslosen Propaganda zu werden.

126, 8: Sehr interessant ist sein AbriB der indischen Geschichte,
eine an Bossuets Discours sur I’Histoire Universelle erinnernde
leidenschaftliche Riickschau bis zum Ursprunge der Menschheit
und der Herrschaft Indiens tiber den ganzen Erdball, auch tiber
Amerika und die ozeanischen Gebiete, denn fiir ihn sind die Na-
gas (Schlangen) und Patala (Hsllengeister) der Sage die Anti-
podenvélker; ebenso bedeuten die Kimpfe mit den Asuras und
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den Rashasas Kriege gegen die Assyrer und Negroiden: Dayananda
versetzte die ganze Mythologie auf die Erde, — Fiir ihn beginnt
Indiens Niedergang und die Zerstdrung des vedischen Geistes mit
dem Krieg der zehn Jahrhunderte, der im Mahabharata besungen
wird und worin das heldenhafte Indien sich selbst zerstsrt hat.
Er haBt ganz besonders nicht blo8 den Materialismus, der sich
in der Folge einstellte, sondern den betriigerischen Jainismus. Thm
ist Cankara ein ruhmreicher Held des ersten indischen Unabhin-
gigkeitskrieges auf seelischem Felde, nur eben ein ungliicklicher
Held. Er hat die Fesseln des Irrglaubens brechen wollen, aber es
ist ihm nicht gelungen; er starb (ermordet) mitten in seinem Be-
freiungsfeldzug; und er selber blieb an den jainistischen Leim-
ruten kleben, besonders an der Mayi, die Dayananda (er war
kein Triumer, sondern stand mit beiden Beinen fest auf dem Bo-
den der Wirklichkeit) unbesieglichen Widerwillen einfls8te.

Als Siinde galt ihm jederlei Bilderdienst, die géttlichen In-
karnationen erschienen ihm als Torheit und Gottesldsterung.

126, 10: Er selbst verhéhnte die Brahmanen, indem er sie ,,die
Pipste nannte. ’

126, 15: Zwischen 1876 und 1883. Er leitete ganze Arbeits-
gruppen von Pandits. Er verfaBte Sanskrit-Schriften. Die Pandits
iibersetzten sie in die verschiedenen Lokalsprachen. Doch er allein
tibersetzte aus dem Originaltexte. Seine Ubersetzung — es blieb
ihm keine Zeit, sie zu iiberpriifen — schickt stets eine grammati-
sche und etymologische Erliuterung jedes Verses voraus, und der
Ubersetzung folgt ein Kommentar, der den allgemeinen Sinn er-
klart.

126, 14 v. u.: Artikel 1II der Zehn Grundsitze von Lahore:
,,Die Vedas sind die Biicher der wahren Erkenntnis. Die erste
Pflicht jedes Arya ist, sie zu lesen und zu lehren.*

Durch eine sonderbare Verkniipfung von Umstinden schloB
Dayananda auf Grund dieser Voransetzung der Veden gegeniiber
der steigenden Flut des Christentums (besonders in Madras) auf
einige Jahre ein politisches Biindnis (1879—1881) mit einer abend-
lindischen Vereinigung, die spiter noch viel Staub aufwirbeln
solite: es war die Theosophische Gesellschaft, Im Jahre 1875 in

20
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Siidindien von einer Russin, Frau Blavatsky, begriindet (und von
einem Amerikaner, dem Oberst Olcott) erwarb sich diese Gesell-
schaft das groBe Verdienst, bei den Indern den Wunsch zu be-
leben, ihre Heiligen Schriften zu studieren, besonders die Gita
und die Upanishads, von denen Oberst Olcott sechs Binde in
Sanskrit verdffentlichen lieB; diese Gesellschaft stellte sich auch
an die Spitze der Bewegung zugunsten von Hindu-Schulen und
wagte sogar, fiir , Nicht-zu-Beriihrende* Schulen zu griinden
(erstere besonders auf Ceylon). Somit trug sie zur religidsen und
sozialen Hebung Indiens bei, und Dayananda schien drauf und
dran, mit den Theosophen gemeinsame Sache zu machen. Aber
als die Gesellschaft ihn beim Worte nahm und ihm ihre regel-
miBige Mitarbeit anbot, sagte er nein; und dies sein Verhalten
beraubte die Theosophische Gesellschaft jeder Aussicht auf reli-
gicse Beherrschung Indiens. Seitdem hat sie sich nicht ohne sozia-
len Nutzen aushelfend betitigt, falls die Griindung des Central
Hindu College in Benares wirklich auf den EinfluB der Frau Be-
sant zuriickgeht., Das anglo-amerikanische Element, das in diesem
sonderbaren Gemengsel von Morgen- und Abendland vorherrscht,
hat die groBziigige und freie Metaphysik der Inder seltsam
zu einem zwar edlen, aber beschrinkten Pragmatismus ent-
stellt. Uberdies ist noch zu sagen, daB dieser sich selber immer
mehr und mehr papstihnliche Befugnisse zugewiesen hat, so daB
er unfehlbar und inappellabel dasteht; seine Unduldsamkeit, die
sich verbirgt, aber nie verzeiht, hat sich dann gegeniiber groBen
unabhingigen Geistern gezeigt. Vivekananda sollte dann, wie wir
sehen, die ersten Proben davon zu kosten bekommen; und ohne
Schonung deckte er das nach seiner ersten Riickkehr aus Amerika
auf.

Dazu mag man einen den Theosophen sehr giinstigen Artikel
nachlesen: G.E.Monod-Hertzen, Une influence indo-européenne,
la Société Théosophique (Feuilles de I'Inde, Nr. 1, Paris 1928)
und ein glinzend geschriebenes, verstindnisvolles, ironisches Ka-
pitel in Keyserlings ,,Reisetagebuch eines Philosophen, 1918.

126, 12 v. u.: Andrerseits ist seine leidenschaftliche Ehrlich-
keit {iber allen Zweifel erhaben., Man muB tiberdies die unge-
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heuren Schwierigkeiten in Betracht ziehen, denen sein Unter-
nehmen in einer Zeit begegnete, da in Indien die philosophische
Deutung der Veden weniger weit fortgeschritten war als heute.

126, § v. u.: Am Ende seines Hauptwerkes gibt Dayananda u. a.
folgende Lebensregeln: ,,Mit aller Gewalt bekimpfe, demiitige,
vernichte man die Bésen, selbst wenn sie Herren der ganzen Erde
sind, die michtigsten Leute . . . Bestindig untergrabe man nach
Kriften die Macht der Ungerechten und befestige die der Ge-
rechten — auch wenn einem dabei schreckliche Martern und
selbst der Tod in Aussicht stehen — man suche dem nicht aus-
zuweichen 1%

126, 4 v. u.: ,,Den Einen, Einzigen Gott hat der Samaj zu
preisen, anzubeten, sich mit ihm zu vereinen, so wie es die Veden
vorschreiben . . . Die Vorstellung von Gott ruht blo8 auf den
Belehrungen durch die Veden und die iibrigen wahren Shastras®
(die er aufzihlt),

Aber merkwiirdigerweise hat Dayanandas Nationalismus (so
stark ist die Strdmung, die um jeden Preis der Einheit zutreibt),
ganz wie der Unitarismus der Keshab und Roy, universalistische
Tendenzen:

»Das Wohl der ganzen Menschheit soll das Ziel des Samaj
sein® (Leitsitze des ersten Aryasamaj von 1873).

,,Das erste Ziel des Aryasamaj ist, der ganzen Welt Gutes zu
erweisen, indem man die materiellen, religiésen und sozialen Ver-
hiltnisse der Menschheit hebt‘ (Leitsitze des Aryasamaj in be-
richtigter Gestalt, Lahore 1877).

,,Ich glaube an eine auf universellen Grundlagen beruhende
Religion, die alles einschlieBt, was immer von der Menschheit als
wahr angenommen worden ist und dem auch in kiinftigen Zeiten
die Menschen sich beugen werden. Ich nenne diese Religion die
Ewige Urspriingliche Religion (denn sie steht iiber dem Streit
aller menschlichen Glaubensformen) ... Nur das halte ich fiir
annehmbar, was wiirdig ist, von allen Menschen und zu allen
Zeiten geglaubt zu werden . . .* (Satyartha Prakash).

Wie alle leidenschaftlich Gliubigen verwechselt er in aller Un-
schuld den Begriff der ewigen und allgtiltigen # abrbeit, der er

20*
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dienen will, mit der bestimmten Glaubensform, die er verkiindet.
Freilich muB das, was Anspruch auf den Namen Wahrheit er-
hebt, bei ihm fiinf Kriterien geniigen, von denen die zwei ersten
Ubereinstimmung mit den Veden sind und mit den Definitionen,
die er hinsichtlich Gottes und seiner Attribute aufgestellt hat,
Wie sollte er an seinem Rechte zweifeln, die Veden der ganzen
Menschheit aufzuzwingen, wenn er gleich anfangs dekretiert, sie
selen, wie Aurobindo Ghose sagt, ,,eine integrale Offenbarung der
religiésen, ethischen, wissenschaftlichen Wahrheit*“! Nach ihm
sind die vedischen Gottheiten nur schildernde Vergleiche fiir die
Eine Gottheit, die Bezeichnung ihrer Krifte, wie wir sie in der
Natur am Werke sehen. Somit wiirde das wahre Verstehen des
Sinnes der Veden dahin fithren, daB man die wissenschaftlichen
Wahrheiten erkennt, die durch moderne Forschung gefunden
wurden® (Le Secret du Véda, Zs. Arya, Nr. 4, 15. Nov, 1914,
Pondichéry).

Die nationale Exegese der Veden bei Dayananda hat eine un-
geheure Literatur hervorgerufen, mittels deren man die alt-
indischen Philosophien, Kulte, Riten und Sitten wiederbeleben
will. Es war das eine leidenschaftliche Reaktion der alten Ideale
gegen die abendlindischen Ideale (vgl. Prabuddha Bharata, No-
vember 1928).

127, 9: ,Ein energisches, titiges Leben ist besser als passives
Hinnehmen des Schicksals. Das Schicksal ist die Auswirkung un-
seres Tuns ... Unsere Taten erzeugen unser Schicksal. Sittlich
richtiges Tun ist besser als leidendes Erdulden . . ¢

, Die Seele ist eine frele Kraft, kann frei handeln, wie es ihr
beliebt. Aber es hiingt von Gottes Gnade ab, ob sie die Friichte
ihres Tuns genieBen darf‘* (Satyartha Prakash).

127, 13: Dayananda scheint drei ewige Substanzen zu unter-
scheiden: Gott, Seele und Prakriti, die materielle Ursache des
Weltalls. Gott und Seele sind zwei unterschiedene Einheiten;
ihre Attribute sind nicht wechselseitig vertauschbar, und eine jede
von den beiden hat Funktionen, die von der anderen nicht erfiillt
werden, noch erfiillt werden kénnen. Dennoch sind sie untrenn-
bar. Die Schépfung, in der sich die gottliche Energie recht eigent-
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lich gegeniiber den urtiimlichen Elementen betitigt, ist das
Gegebensein und die Kombination jener Substanzen. Die Ur-
sache der irdischen Sklaverei der Seele liegt in ihrer Unwissen-
heit. Heil liegt in der Befreiung vom Irrtum und in der Freiheit
in Gott. Aber dieses Freiwerden erfolgt immer nur fiir eine ge-
wisse Zeit, nach deren Ablauf die Seele wieder einen Kérper
annimmt usw.

128, 10: Das Minimalalter fiir Mddchen waren sechzehn Jahre,
fiinfundzwanzig fiir die Minner. Dayananda verwirft entschieden
Kinderheiraten.

128, 9 v. u.: Diese Angabe liegt schon zehn Jahre zuriick, sie
cntstammt dem Buche von Lajpat Rai. Seitdem wird sich die
Schulbewegung noch verstirkt haben.

Das Dayananda Anglo Vedic College in Lahore (eréffnet 1886)
hat folgende Unterrichtsgegenstinde: Sanskrit, Hindi, Persisch,
Englisch, orientalische und europigische Philosophie, Geschichte,
Nationalokonomie, exakte Wissenschaften, gewerblicher Unter-
richt. Der Gurukula ist ein 190z begriindetes Seminar, dessen
junge Schiiler fiir einen Zeitraum von sechzehn _]'ahren' ein Ge-
libde der Armut, der Keuschheit, des Gehorsams ablegen. Man
strebt dort eine Hebung des Arya-Charakters an, hchste Pflege
der Hindu-Philosophie und Literatur, die durch sittliche Energie
belebt werden soll. Auch fiir Midchen gibt es ein groBes College,
im Punjab, wo neben weiblichen Arbeiten und Haushaltungs-
kunde geistige Studien betrieben werden; es wird die englische,
die Hindusprache und das Sanskrit gelehrt.

129, 6: Hier scheint Vivekananda mit seinen Schiilern frijher
zur Stelle gewesen zu sein. Denn die ersten Versuche sozialer
Hilfstitigkeit, die Lajpat Rai seitens des Aryasamaj verzeichnet,
sind Unterstiitzungen anldBlich der Hungersnot von 1897/98.
Andrerseits hat sich schon seit 1894 einer von Vivekanandas Mén-
chen, Akhandananda, solcher Liebestitigkeit geweiht. Im Jahre
1897 wurde ein Teil der Ramakrishna-Mission gegen Hungersnot
und Malaria ins Feld geschickt, im folgenden Jahre gegen die Pest.

129, 14: Offentlich hat er das bestritten und sich immer als
unpolitisch und als nicht antibritisch bezeichnet. Aber die eng-
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lische Regierung war anderer Ansicht. Durch die T4tigkeit seiner
Mitglieder erschien der Aryasamaj bloBgestellt. Die Verhaftung
eines von diesen, Lajpat Rai, rief die schwersten Aufstinde von
1907/08 hervor.

Dabei erinnere ich daran, daB Lajpat Rai, der nationalistische
Volksheld, der stindig im Gefingnis, in Verbannung, in Verfol-
gung lebte, soeben (Dezember 1928) von der britischen Polizei
zu Lahore getdtet worden ist (anliBlich von Kundgebungen zu-
gunsten der indischen Unabhingigkeit). ‘

- 130, 3: Ich habe nur die gréBten erwihnt. Es gab noch viele
andere. Indien gebrach es nie an Sendboten Gottes, an Griindern
von Sekten oder Religionen. Und die Gegenwart zeitigt immer
noch solche Erscheinungen. Ich verweise auf die jiingst erschie-
nene Broschiire von Helmuth von Glasenapp: Religiése Reform-
bewegungen im heutigen Indien. 1928. Leipzig, J. C. Hinrichs,
Sammlung Morgenland; dort werden zwei der merkwiirdigsten
geschildert: die atheistische Kirche des Ubermenschen, der Dev-
Samaj, und die Mystische Kirche vom géttlichen Klange (oder
Namen). Es handelt sich um das geheimnisvolle Wort, welches
das allmichtige Wesen nennt (es ist dies nicht mehr das beriihmte
vedische OM, das nun auf tieferer Stufe steht), der géttliche
Klang, der das Weltall durchdréhnt, die gesprochene Harmonie,
worin sich die Musik der Sphéren zusammenfaBt (ich gebrauche
diesen alten griechisch-lateinischen Ausdruck, den man in etwas
verinderter Gestalt in der Mystik der Maitrdyana-Upanishad
wiederfindet) — der Ridhésvimi-Satsang. Ich habe die bei-
den Bewegungen oben nicht erwihnt, weil ihr Wirken in etwas
spitere Zeit fillt. Der Dev-Samaj ist zwar schon 1887 von Siva
Niriyana Agnihotri begriindet worden, bekommt aber seinen
Charakter als atheistisches Ubermenschentum erst seit 1894; und
sein leidenschaftlicher Kampf gegen Gott im Namen der Ver-
nunft, der Moral und der Wissenschaft mittels eines ,,Uber-
menschen®, durch den Dev-Guru (den Begriinder in eigener
Person), dessen erste Tat es war, sich anbeten zu lassen — steht
heute noch in voller Kraft. Was den Ridhésvimi-Satsang an-
langt, der von drei aufeinanderfolgenden, doch zu einer Drei-
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einigkeit verbundenen Gurus begriindet worden ist (diese star-
ben 1878, 1898, 1907), so hat sich ihre Theorie erst seit dem Ende
des vorigen Jahrhunderts fest ausgebildet. Deshalb haben wir
diese in unserer Darstellung nicht zu beriicksichtigen. Es sei noch
hervorgehoben, daB beide Religionen Nordindien angehéren. Der
Sitz des Dev-Samaj ist Lahore und fast alle seine Anhinger finden
sich im Punjab. Die zwei Hauptzentren der anderen Religion sind
Allahabad und Agra.

Glasenapp spricht nicht von den religiésen Neubildungen in
Siidindien, trotzdem diese nicht weniger wichtig sind: so das Auf-
treten des groBen Guru Sri Narayana, dessen wohltitiges Wirken
nun schon vierzig Jahre dauert; im Staate Travancore erstreckte
sich seine Obsorge auf etwa zwei Millionen Anhinger (er starb
im Jahre 1928). Seine von der monistischen Metaphysik des Can-
kara durchdrungene Lehre unterscheidet sich dem Tempera-
mente nach sehr von der Mystik Bengalens, deren Gefiihlsergiisse
und Liebeskult (Bhakti) er mit Argwohn betrachtet. Er ist ge-
wissermaBen ein Jfianin des titigen Lebens, ein grofer religitser
Intellektueller, der ein sehr lebhaftes Gefiihl fiir das Volk und
soziale Notwendigkeiten besitzt. Er hat viel zur Hebung der
unterdriickten Klassen in Stidindien beigetragen, und sein Wirken
ging manchmal mit dem Gandhis zusammen (vgl. die Aufsitze
seines Schiilers P. Nataran im Sufi Quarterly, Genf, Dez. 1928
und folgende Monate).

131, 4: Keshab. Das Gesprich wird von einem Ohrenzeugen,
A. Kumar Dutt, iiberliefert (Leben des Ramakrishna, §. 516).

131, 15 v. u.: Es sei ausgesprochen, daB Ramakrishnas Ironie
hochst ungerecht ist. Sie {ibersieht (sicher wuBte er nichts da-
von) die absolute Uneigenniitzigkeit des Maharshi, seine Jalre
edel ertragenerharter Priifungen. Hierkommt dem groBen Aristo-
kraten gegeniiber der Spott des Mannes aus dem Volke heraus,

Ein anderer Bericht von Sashi Bhushan Ghosh (in seinen in Ben-
gali abgefaBten Lebenserinnerungen, S. 245/47) zeigt mildere
Ironie bei gleicher Klarsichtigkeit; hier wird Ramakrishna dem
koniglichen Idealisten in wiirdigerer Weise gerecht. Ramakrishna
erzihlt dem Sashi, er sei Devendranath mit diesen Worten vor-
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gestellt worden:,,Hier ist ein Narr in Gott!. . .* ,,Devendranath
schien mir auf sein Ich konzentriert ... Warum auch nicht? Er
hatte soviel Wissen, Ruhm, Reichtum und allgemeine Wert-
schitzung! Doch ich entdeckte, daB in seinem Leben der Yoga
und der Bhoga (materieller GenuB) nebeneinander hergingen . . .
Ich habe ihm gesagt: ,Ihr seid ein wahrer Janaka in dieser siin-
digen Epoche. Janaka pflegte die Augen nach beiden Seiten weit
offen zu halten. So habt Ihr Eure Seele fiir Gott aufbehalten,
wihrend Euer Leib sich in dieser stofflichen Welt bewegt. Des-
halb kam ich Euch zu sehen. Sagt mir etwas iiber Gott!¢. . .*

131, 1t v, u.: Rabindranath Tagore war damals vier Jahre alt,
Ramakrishna wurde durch seinen Génner Mathur Babu ein-
gefithrt, welcher Devendranaths Mitschiiler gewesen war, — Ein
merkwiirdiger Zug dieses Besuches kann unsere europiischen
Psycho-Physiologen interessieren: Kaum war die Vorstellung vor-
iiber, bittet Ramakrishna Devendranath, sich zu entkleiden, da-
mit er seine Brust sehe, was Devendranath ohne allzuviel Staunen
tut. Seine Brust zeigt sich scharlachrot, Ramakrishna betrachtet
sie und seine Diagnose lautet: ,,]Ja, Ihr habt Gott gesehen.* Denn
solche dauernde Rétung der Brust ist ein Kennzeichen fiir die
Ausitbung gewisser Yogakiinste; und auch spiterhin soll Rama-
krishna immer die Brust seiner Schiiler, ihre Atemkraft, die Kraft
ihres Blutkreislaufes untersucht haben, bevor er ihnen Ub-
ungen in hoher Konzentration erlaubte oder verbot.

132, 2: Janaka, Konig von Videha und Mithila, Sitds Nahr-
vater.

132, 8: ,,Diese Welt gleicht einem Kandelaber. Und jeder von
uns ist eines seiner Limpchen. Wenn wir nicht brennen, bleibt
der ganze Kandelaber dunkel... Gott hat den Menschen er-
schaffen, um seinen Ruhm zu verkiinden . . .*

Nach dem Berichte des Sashi fiigt Ramakrishna die naive Be-
merkung hinzu:

»Merkwiirdig! Wihrend ich im Panchavati (dem Hain von Dak-
shineswar) meditierte, habe ich auch eine #hnliche Kandelaber-
Vision gehabt. .. Devendranath muB wirklich ein tiefer Mann
sein}* '
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132, 4 v. u.: Er erkennt bei ihm auch die charakteristische Ro-
tung der Brust.

133, 6 v. u.: Besonders denke ich da an die Streitschrift von
B. Mozoomdar: ,,Professor Max Miiller on Ramakrishna; The
World on K. Chunder Sen*, 1900, Calcutta. (Vgl. Kap.2:,,To-
richte Erdichtungen, welche Ramakrishnas Schiiler Herrn Max
Miiller mitgeteilthaben. Kap.3:,,Unterschiede zwischen denzwei
Lehren®, und besonders das beleidigende 5. Kap.: ,,Uber Vive-
kananda, den Gewihrsmann Max Miillers*, worin er sich nicht
scheut, mit den anglo-amerikanischen Clergymen gemeinsame
Sache zu machen, welche sich durch die niederschmetternden An-
griffe des groBen Swami tddlich verletzt fiihiten.)

134, 16 v. u.: Vgl. B. Mozoomdar, op. cit. Kap. z. In seiner
Abhandlung iber den Yoga sagt Keshab: ,,BewuBtsein und Bhakti
sind zwei identische Namen, Bhakti ist nur demjenigen méglich,
der das BewuBtsein hat, ein unbewuBter Bhakta ist unmdglich.*
— Damit ist iibrigens iiber die religitsen Ekstasen des Rama-
krishna keineswegs der Stab gebrochen, denn man miiSte erst be-
weisen, daf bei ihm nicht eine héhere Form des BewuBtseins ge-
wahrt bleibt. Es kennzeichnet dies hochstens den verschiedenen
Charakter der Beschauung bei Keshab, fiir den der héchste seeli-
sche Zustand eine Vereinigung des Geistes mit dem ewigen Geiste
war, wobel nicht im geringsten der praktische Verstand inmitten
seiner zahlreichen gesellschaftlichen und hiuslichen Beschiftigun-
gen umnebelt wurde. In diesem Punkte blieb Keshab den religis-
sen Uberlieferungen des Brahmosamaj treu. Anderwirts (Kap. 3)
zitiert Mozoomdar folgenden Ausspruch Keshabs: ,,Pfui hun-
dertmal iiber den Yogin, wenn er alles um des Yoga willen im
Stiche 148t . . . Es ist Siinde, die zu verlassen, die Gott in unsere
Obhut gegeben hat .. .“ Und darin meint er eine vernichtende
Anspielung auf Ramakrishna zu finden, der seine Pflichten gegen-
itber seinem Weibe verabsiumt habe. Aber es ist unwahr, da8 er
dies getan hat. Er hat diese Pflichten sublimiert. Er hat sein Weib
nicht bloB tief und rein geliebt, er wuBte seiner Frau die gleiche
Liebe einzufldBen, die ihr eine Quelle von Frieden und Seligkeit
wurde. Ich habe oben erzihlt, wie ernst er immer die Verant-
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wortlichkeit ihr gegeniiber empfand. Und ich werde noch zeigen,
wie er seinen Schiilern nie erlaubte, um ihm nachfolgen zu kén-
nen, sich frither eingegangener Verpflichtungen zu entschlagen,
sei es gegeniiber alten Eltern oder ihrer Frau oder Kindern gegen-
iiber, soweit diese sie nicht entbehren konnten.

134, 11 v. u.: ,,Vom Beginne meines religiésen Lebens an
wurde ich gewohnt®, schreibt er, ,,meine Belehrung von dir,
mein Gott, zu empfangen!.. % ’

134, § v. u.: Ich war gliicklich, im schénen, glaubensreinen
Buche von Manilal C. Parekh, einem christlichen Jiinger de
Keshab (Brahmarshi Keshab Ch. Sen, 1926, Oriental Chrisst
House, Rajkot, Bombay) denselben Standpunkt zu finden, der
auch der meine ist. Der Verf. erkennt offen an, daB Keshab
Ramakrishna viel verdankt und wahrscheinlich mehr als umge-
kehrt Ramakrishna ihm. Aber er sieht darin (gleich mir) einen
Grund mehr, Keshabs weiten Geist und sein groBes Herz zu be-
wundern. :

134, 2 v. u.: Doch tat er auch den Ausspruch: ,,Gott hat die
Macht in mich gelegt, eines jeden gute Eigenschaften anzu-
saugen.

135, 3: Er hatte ihn schon um 1865 bemerkt, als Keshab noch
der Beistand Devendranaths in der Leitung des Adibrahmosamaj
war; Keshabs Gesicht war ihm aufgefallen. Es gehorte zu jenen,
die man nicht vergiBt. Keshab war groB, mit ovalem Gesicht
syhellhiutig wie ein Italiener (Mukerji). Aber wenn sein Geist
wie sein Antlitz die zartere Sonnenfarbe Europas zeigte, so blieb
doch der Wesensgrund indisch. Ramakrishna, der Keshab medi-
tieren sah, tiuschte sich nicht in dieser Hinsicht. Er erzihlt: ,,Auf
dem Katheder des Brahmosamaj meditierten einige. Inmitten der
Gruppe war Keshab in Beschauung verloren; unbeweglich war
er wie ein Stiick Holz. Damals war er erst ein junger Mann; aber
bei seinem Kéder biB der Fisch an . . .* (diese Ramakrishna ver-
traute Metapher bedeutet, daB nur seinem Anruf Gott ant-
wortete).

135, 13: Fiir die europiische Wissenschaft sei hier wieder be-
merkt, daB die einzige Methode, Ramakrishna aus seinen Ek-
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stasen zuriickzurufen (so belehrt sein Neffe Hrday Ramakrishnas
Frau), darin besteht, ihm ins Ohr einen bestimmten Namen Got-
tes oder eine gewisse Mantra (Gebetsformel) zu fliistern, je nach
dem Grade und der Form der Ekstase, Der Charakter der psychi-
schen Konzentration ist somit klar ausgeprigt; und man kann
nicht als erste Voraussetzung psychische Regellosigkeit bezeich-
nen: der Geist hat immer die Ziigel in der Hand.

137, 3: 1862, als Keshab noch Priester im Adibrahmosamaj des
Devendranath war, sang man Hymnen wie ,,Auf den Knien der
Mutter sitzend . . .«

1866, Andachtsbuch des Brahmosamaj: ,,0 géttliche Mutter,
binde mich mit deiner Barmherzigkeit!... O Mutter, komme,
nahe uns doch!. ..

1875, ,,Selig bin ich! Eingetaucht bin ich worden ins Herz der
Mutter, jetzt weile ich inmitten ihrer Kinder; die Mutter tanzt
mit ihren Kindern . . .

(Aber dieses letzte Datum fillt schon in die Zeit der Begeg-
nung mit Ramakrishna; vgl. B. Mozoomdar, op. cit. Kap. 3.)

137, 16 v. u.: Promotho Loll Sen sagt, er habe tiglich mit Gott
Fishlung gehabt.

,,Das Gebet sei eure wichtigste Sorge! Innig, ohne Unterla8,
allein und in Gemeinschaft zu beten, dies sei das Alpha und Omega
eures Lebens !

137, 8 v.u.: Das Leben und die Lehren des Paramahamsa
Ramakrishna (Artikel des Dharmatatwa).

137, 6 v. u.: Babu Girish Chundra Sen und Chiranjib Sarma,
die von den Ramakrishna-Leuten als Kronzeugen fiir ihre These
angefithrt werden, itbertreiben sicher den EinfluB des Rama-
krishna auf Keshabs Brahmosamaj. Wer zuviel beweist, weckt
MiBtrauen. Eine Behauptung wie die des Chiranjib Sarma: ,,die
Verehrung Gottes als Mutter geht auf Ramakrishna zurtick, hilt
den Tatsachen nicht stand. Es gentigt zu sagen, daB Ramakrishnas
Beispiel diesen Kultus im Brahmosamaj durch Ansteckung ent-
wickelt hat. Der Brahmo-Kult war vorher etwas trocken. ,,Rama-
krishnas Schatten*, mit Babu Girish zu reden, ,,hat ihn weicher
gemacht,*
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138, 4: Dabei gibt Mozoomdar in seinem ,,Leben des Keshab®,
das mit Wirme geschrieben ist, zn, daB das Zusammentreffen
mit Ramakrishna, ohne den wesentlichen theistischen Charakter
der Neuen Speisung zu verindern, Keshab veranlaBt hat, diesen
in einer zuginglicheren, vermittelnden Form darzustellen:

,,Ramakrishna hatte die Grundgedanken der indischen Viel-
gotterei auf eine originelle Art eklektischer Geistigkeit zusammen-
gefaBt. Diese religidse Anschauung gab Keshab den Gedanken
ein, den religiésen Unterbau seiner eigenen Bewegung zu ver-
breitern. Die einheimische Idee der gottlichen Attribute bot sich
mit einem Male als schén und wahr dar, besonders als sicherstes
Mittel, den eigenen Glauben dem Lande verstindlich zu machen.
Natiirlich blieb die universalistische Grundlage seines Theismus
unangetastet . . .

Aber — und dies scheint Mozoomdar mit Bedauern hinzu-
zusetzen — diese Darstellung des Theismus zugleich mit der Viel-
falt der géttlichen Attribute wurde dann spiter zugunsten des
volkstitmlichen Gotzendienstes miBbraucht.

138, 13: Vgl. D. G. Mukerji: The face of Silence 1926. (Sara-
dananda bringt denselben Vergleich in seinem Kapitel ,,Der
Brahmosamaj und Ramakrishna®.)

139, 15: Im Evangelium des Ramakrishna findet sich ein cha-
rakteristisches Brahmo-Gebet angefiihrt:

»OM! Du bist unser Vater. Gewshre uns Erkenntnis! Ver-
tilge uns nicht!

OM! Brahman! Die Wahrheit! Die Erkenntnis! Das Unend-
liche! Er ist Seligkeit und Unsterblichkeit! Er ist Licht! Er ist
Frieden! Er ist das Gute! Er ist Einer!. ..

Wir beugen uns vor dir, o hdchstes Wesen, o gewaltiger erster
Urheber! . ..

Wir beugen uns vor dir, o Licht des Erkennens, o Pfeiler aller
Welten!. ..

Vom Irrealen fithre uns zum Realen! Aus der Finsternis fithre
uns zum Licht! Durchdringe uns! Erfasse unser Ich! Schiitze
uns, o Furchtbarer, vor der Unwissenheit durch dein mildes
Erbarmergesicht! . . .«
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139, 7 v. u.: Leben des Ramakrishna I, S. 363.

140, 14: Leben des Ramakrishna S. 405.

141, 12: Man findet deren zwei in einem Berichte von Man-
hendra Nath Gupta, des Autors des Evangeliums des Ramakrishna
unter dem Datum 27. Oktober 1882 und im Bericht eines anderen
Zeugen, Nagendranath Gupta, iiber ein 1881 stattgefundenes Ge-
sprich (vgl. The modern Review, Calcutta, Mai 1927).

142, 14: Nagendranath Gupta.

In einer anderen Ekstase — der von Mahendra beschriebenen—
spricht Ramakrishna zur Muzter: ,,O Mutter, sie sind alle in ihre
Schranken eingeschlossen, sie sind unfrei; ist es moglich, sie aus
ihrem Gefingnis zu befrejen? .. .*

142, 2 v. u.: Die Parabel vom Wind-Drachen findet sich, wie
erwihnt, schon in einer Hymne des Ramprasad, die Ramakrishna
gerne sang, ,,Die Gottliche Mutter und die befreite Seele*. Eine
Hymne des Nareshandra, die im Evangelium zitiert wird, ver-
wertet gleichfalls dieses Bild. Fast alle diese Metaphern (besonders
die vom Taucher, der bis zum Grund des Daseinsmeeres taucht)
werden im dicherischen und musikalischen folklore Bengalens seit
dem 13. Jahrhundert unendlich abgewandelt.

144, 16: Vgl. wie sich Gandhi gegen jede religiése Propaganda
durch Wort und Schrift ausspricht. Man fragt ihn: ,,Diirfen wir
also unsere Erfahrung anderen nicht mitteilen ? Er antwortet:
»sUnsere religisse Erfahrung wird notwendig mitgeteilt (aus-
gestrahlt), ob wir es wiinschen oder nicht. Aber nur durch unser
Leben, durch unser Beispiel, nicht durch unsere Worte, die ein
hichst unvollkommenes Mittel der Ubertragung sind. Die reli-
gissen Erfahrungen sind tiefer als selbst das Denken . .. Durch
die blofe Tatsache, daBl wir leben, quillt unsere religigse Er-
fahrung tiber . . . Aber wenn ihr wollt, ein anderer solle eure reli-
giose Erfahrung in sich aufnehmen, errichtet ihr zwischen ihm
und euch eine intellektuelle Schranke . , %

(Diskussion im Rate der Gesellschaft ,,International Fellow-
ship*, Satyagrah Ashram, Sabarmati 15, Jinner 1928.)

145, 16: Evangelium des Ramakrishna Abschnitt V, Kap. 1
und 2.
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Das geschah am 28. November 1883 bei Einbruch der Dim-
merung. Ramakrishna war mit einigen seiner Schiiler in Keshabs
Haus gekommen, '

145, 10 v. u.: In dem schén méblierten, mit Spiegeln reich
ausgestatteten Empfangszimmer sieht Ramakrishna, der kaum aus
seiner Ekstase erwacht, sich um, lichelt, spricht zu sich selbst:
»)a, all das war vor kurzem noch niitzlich; aber jetzt hat es
keinen rechten Zweck mehr... Du weilst hier, Mutter. Wie
schon du bist!. .. In diesem Augenblicke tritt Keshab ein und
sinkt zu Ramakrishnas Fiilen nieder. ,,Da bin ich!* sagt er.
Ramakrishna sieht ihn an, anscheinend ohne ihn recht zu er-
kennen, fihrt in seinem Selbstgespriche fort, spricht von der
Mutter und dem menschlichen Leben. Zwischen den zwei Min-
nern wird kein Wort iitber Keshabs Befinden gewechselt, trotz-
dem dies doch ein Krankenbesuch ist. Erst ziemlich lange nach-
her beginnt Ramakrishna die Worte zu sprechen, die oben an-
gefithrt wurden.

146, 14: ,,Der Girtner weil genau, wie er gewshnliche Rosen
zu behandeln hat und wie Rosen von Bassora. Bei diesen wiihlt er
die Erde rings um die Wurzeln auf, damit ihnen der Nachttau zu-
gute komme. Ebenso steht es mit Euch. Der Géttliche Girtner
weiB, wie er Euch pilegen soll. Er withlt um Euch das Erd-
reich auf, sogar bis zu Euren Wurzeln, damit sein Tau auf
Euch falle und Thr noch reiner werdet und Euer Werk noch
groBer und dauerhafter. (Evang. des Ramakrishna Bd. 1, Abt. V,
Kap.'z.

146, 7 v. u.: Ich glaube, es ist bisher nicht bemerkt worden, wie
gewisse Worte des Ramakrishna bei seiner letzten Unterredung
mit Keshab in dessen letzten Gedanken nachklingen.

Indem Ramakrishna ihm lange von der Mutter sprach, sagte er
auch: ,,Sie wacht iiber ihre Kinder . . . Sie weiB, wie sie fiir diese
wahre Freiheit und wahre Erkenntnis erlangen kann,.. Das
Kind weil nichts. Die Mutter weil} alles. Alles geschieht nach
ihrem Willen . . . Du verfihrst nur nach deinem Willen, o Gétt-
liche Mutter. Du schaffst dein eigenes Werk. Der térichte Mensch
spricht: ,Ich habe das getan‘.. .
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Als nun Keshab in seinen Leiden seine eigene Mutter, die
sterbliche, zu trésten hatte, als sie sich anklagte, ihm das Leben
gegeben zu haben, sagte er: ,,Die Hochste Mutter sendet alles zu
meinem Besten. Sie spielt mit mir, indem sie mich bald auf diese,
bald auf jene Seite wendet.”

147, 13: Nach dem neuen Schisma im Brahmosamaj (1878) war
Ramakrishna dem von einem Teil seiner Jiinger verlassenen
Keshab treu geblieben. Aber er lehnte es ab, sich ausschlieBlich fiir
eines der drei getrennten Bruchstiicke des Brahmosamaj zu ent-
scheiden. Er vereinte sich mit jedem von ihnen im Gebete. Das
Evangelium des Ramakrishna hat uns die Erinnerung an ein paar
solcher Besuche autbewahrt, besonders an die vom 28. Oktober
1882, an welchem Tage er als Geladener am Jahresfeste vonKeshabs
Brahmosamaj teilnahm. Er wird dabei sehr umdringt und
tiber religidse Fragen ausgeholt; er antwortet darauf mit seiner
gewdhnlichen Weite des Geistes. Er tut bei den Gesidngen (Kabir-
Gesang) mit und bei den heiligen T4nzen. Bevor er geht, griiBt
er alle Formen der Frémmigkeit und endet mit einer Huldlgung
fiir den Brahmosamaj:

»GruB zu Fiilen des Jfianin! Gru8 zu Filen des Bhaktal
GruB den Frommen, die an Gott als Gestalt glauben! Grufl den
Frommen, die an Gott als Gestaltloses glauben! GruB den alten
Kennern Brahmans! GruB den heutigen Kennern des Brahmo-
samaj!*

Die beiden anderen Abspaltungen des Brahmo bezeigten ihm
viel weniger Achtung. Die jiingste, der Sadharansamaj, grollte ihm
wegen seines Einflusses auf Keshab. Und innerhalb des Adi-
brahmo Devendranaths fand man sicherlich, er sei unter dem
eigenen Niveau. Als er dort (2. Mai 1883) einen Besuch machte
(Rabindranath Tagore kann sich vielleicht noch dessen entsinnen,
da er als Jiingling Augenzeuge war), war der Empfang kaum noch
hoflich (vgl. Evangelium des Ramakrishna).

147, 14: Besonders Keshabs Nachfolger, Pratap Chandra Sen
und Vijai Krishna Goswami (welch letzterer spiter sich vom
Brahmosamaj getrennt hat). Der groSe Komponist und Singer
von Keshabs Samaj, Trailokya Nath Sanyal, versichert, daB viele
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seiner schénsten Gesinge ihm durch Ramakrishnas Ekstasen
eingegeben worden sind.

149, 8: Man fragte ihn:,,Welcher Unterschied besteht zwischen
den Brahmos und den anderen Hindus }*

Er antwortete: ,,Oh, der Unterschied ist nicht gro8. Bei einem
Oboenkonzert hilt der eine Bliser immer dieselbe Note, der an-
dere umrankt sie mit Variationen. Die Brahmos kommen immer
auf dieselbe Note zuriick: die gestaltlose Erscheinung Gottes.
Aber die Hindus ergdtzen sich an seinen mannigfaltigen Erschei-
nungsformen.

150, 15: Ramakrishna widersprach also nicht dem, was die
Bhairavi Brahmani zuerst der Welt verkiindet hatte: daB er eine
gottliche Inkarnation sei. Aber er sprach nicht gern davon und
duldete nicht, daB man in seiner Gegenwart davon redete. Ganz
im allgemeinen war es ihm peinlich, wenn man ihn lobte. Viel
eher war er geneigt, sich &ffentlich jeden religitsen Vorrang ab-
zusprechen, zum MiBvergniigen einzelner Menschen in seiner
Umgebung, welche aus seinem Ruhm hitten praktische Vorteile
ziehen wollen. Spiterhin wird gezeigt, wie er Vivekananda
gegeniiber der Enthiillung von dessen kiinftigem Schicksalsich eine
minder hohe Bahnzuweist alsdem Schiiler, Seine Uberzeugung war
also ganz innerlicher Art, ein geheimes Licht, mit dem er nie-
mals prunkte. Wenn Abendlinder daran Ansto3 nehmen, so frage
ichsie, obdasleidenschaftlicheGefiihl einer Sendung, wie es unseren
groBen Minnern der Tat und des Gedankens sich aufdringt,
nicht auch eine dumpfe Intution ghnlicher Art voraussetzt —
eine Fiille des Wesens, die tiber das Strombett der Persénlichkeit
hinausflutet. Was liegt an der Benennung?

150, 16: Sadhana: Ubungen religiéser Betrachtungen, welche
zu einer Form von ,,Realisation** (Verwirklichung, Erlebnis) fiih-
ren, — Sadhaka: Jemand, der sich solchen Ubungen hingibt.

150, 16 v. u.: Das Wort Dienst, das ein Leitwort fiir die Jiinger
werden sollte, als sie ihre M7ssion begriindeten, wird vom Meister
nicht eigentlich ausgesprochen, Aber seine ganze Lehre derLiebe,
die fiir andere wirkt, bis zur unbedingtesten Selbstaufgabe, ist dem
Wesen nach eine Lehre des Dienens. Wie Swami Ashokananda
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sehr richtig gezeigt hat, ist hier der Dienst ,,die treibende Kraft*
(vgl. Prabuddha Bharata, Almora, Februar 1928: Von den Ur-
spriingen der Lehre vom Dienste bei Vivekananda). Im zweiten
Bande kommen wir auf die Frage zuriick.

150, 7 v, u.: Als Kuriositit teile ich mit, daf Ramakrishna ein-
mal nach Nordwest (RuBland?) gezeigt und gesagt hat, nach
zwei Jahrhunderten wiirde er sich dort wieder inkarnieren.

150, § v. u.: Leben des Ramakrishna 8. 342—347.

151, 5: Siehe unsere Ausfihrungen iber die zwei Haupt-
vertreter jener zwei monistischen Schulen: Cankara und
Riménuja.

152, 10: Vgl. D. G. Mukerji op. cit.

152, 7 v. u.: Gespriche mit Bankim Chandra Chatterjee, 6. De-
zember 1884.

152, 4 v. u.: Er sagt: die bei ihrer ,,letzten Geburt® sind.

153, 11: Vgl. Swami Ashokananda; loe. cit.

153, 13: Als erste hatte die Bhairavi Brahmani thm um das
Jahr 1863 verkiindet, viele Glidubige mit reinem Herzen wiirden
zu ihm kommen (vgl. Leben des Ramakrishna 8. 203). Aber Ra-
makrishna hatte vor dem Jahre 1866 kaum daran gedacht. Nach
Saradananda war es nach dem langen Samidhi dieses Jahres, da8
er eine heftige Sehnsucht nach seinen kiinftigen Schiilern emp-
fand: jeden Abend rief er laut nach ihnen. Der Hohepunkt dieser
Krise fillt ans Ende der nichsten sechs Jahre (Periode von 1866
bis 1872), deren er bedurfte, um véllig seine Kraft des Lehrens
und den religiosen Zustand Indiens zu erfassen. Zu Ende dieser
Periode erschienen ihm auch in einer Vision seine kiinftigen Schii-
ler, (Vgl. Leben des Ramakrishna I, S. 360.)

Seine ersten Predigten fallen ins Ende des Jahres 1874 oder
anfangs 1875, als er Keshabs Bekanntschaft machte. Gewdhnlich
setzt man fiir die Epoche seines Predigens einen Zeitraum von
zwolf Jahren an, von 1874 bis zum August 1886.

154, 2 v. w.: Nach Saradananda waren alle Jiinger des Rama-
krishna noch vor dem Ende des Jahres 1884 gekommen. Die Mehr-
zahl von Mitte 1883 bis Mitte 1884.

156, zu Niranjananda:,,Wenn du immer an Gespenster denkst,

21
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wirst du ein Gespenst. Wenn du an Gott denkst, wirst du Gott,
Wihlel¢

157, 5 v. u.:,,Die Kraft eines Tigers® sagten gewisse Zeugen
von dem milden Meister, was h8chst nachdrucksvoll zeigt, wie
hier mit einer befreiten Seele eine geradezu raubtierhafte Lebens-
kraft verbunden war.

158, 91 ,,Ihr suchet Gott? Dann sucht ihn im Menschen! Die
Gottheit gibt sich weit mehr im Menschen kund als in jedem an-
deren Gegenstande. (Evangelium des Ramakrishna 8. 350.)

158, 7 v. u.: D. G. Mukerji, op. cit.

158, 1 v. u.: Wenn man in ihn dringt, Gott zu definieren:

»Und gibe ich euch auch eine Definition Gottes, was finget
ihr damit an? Wollt ihr daraus einen Glaubensartike]l machen
und daraufhin in meinem Namen eine neue Religion griinden ?...
Ich bin nicht auf die Erde gekommen, um einen neuen Kult in
Schwung zu bringen!. .. Nein, wirklich nicht!., .*

Und weiterhin:

nSuchet nicht eine Religion! Seid Religion!.. %

159, I5 V. u.:,, ... Ich wihle sie nicht, Die Géttliche Mutter
fidhrt mir sie zu. SieliBt mich sie priifen. Nachts meditiere ich. Die
Schleier fallen. Sie zeigt sie mir ... Dann sieht man das Selbst
in Minnern und Frauen wie durch einen glisernen Schrein. . .
Ich versichere mich des Charakters meiner Schiiler, lange ehe ich
sie einfithre . . .

Welcher intuitive Mensch kennt nicht dieses Denkverfahren,
dies innere Auge, das sich bei gesenkten Lidern auftut, im ein-
samen Mittelpunkt des Geistes, um die noch warme Ausbeute
der Welt, wie sie vom Netz der Sinne eingefangen wurde, durch-
zuarbeiten? BloB der Ausdruck ist bei Ramakrishna anders, Und
die Intensitit des Auges.

160, 8: Vivekananda erzihlt: ,,Selbst wenn er schlief und ich
beriihrte ihn mit einer Miinze, verdrehte sich seine Hand und
sein ganzer Leib war wie gelihmt* (,,My Master).

160, 11: Ein legendirer Zug:

Eines Tages hatte er in seiner Giite eingewilligt, einen Mann
zu beriihren, der anscheinend tadellos war, aber eine befleckte
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Seele verbarg und durchaus unter Ramakrishnas Schiiler auf-
genommen werden wollte, Ramakrishna heulte auf vor Schmerz.
Er sagte dem Manne mit bekiimmerter Freundlichkeit: ,,Die Be-
rithrung der gottlichen Seligkeit ist in Euch Kobragift geworden.
Noch nicht in diesem Leben, mein Sohn!. . .“ (seine Befreiung).

Noch andere Belege fiir diese Uberempfindlichkeit wiren an-
zufithren: der Faustschlag, den ein Wiitender auf der StraBe
einem anderen Mann versetzt hatte, hinterlie§ bei Ramakrishna
eine kérperliche Spur. Seine Neffe sah, wie sein Riicken gerdtet
und verschwollen war, weil er einen gepriigelten Mann gesehen
hatte. Und der wahrheitsliebende Girish Chandra Ghosh hat die
Tatsichlichkeit solcher Stigmen bestitigt. — Diese Fiihlung sei-
ner Seele mit allen AuBerungen des Lebens lieB ihn selbst Tiere
und Pflanzen wie sich selber empfinden. Saradananda berichtet,
wie auch sonst behauptet wird, daB er manchmal ein plumpes,
rohes Schreiten auf der Erde so empfand, als trete man auf seinem
Herzen herum.

160, 14: Er verlieB sich keineswegs auf die bloBe Intuition bei
geschlossenen Augen. Er besuchte die Erzieher seiner jungen
Schiiler, zog Erkundigungen ein, iiberdachte diese bei seiner Me-
ditation. Mit einer seltsamen, iibergenauen Aufmerksamkeit ver-
zeichnete er ihre Eigentiimlichkeitenleiblicher Naturbeim Atmen,
beim Schlafen — sogar bei der Verdauung. Er legte sehr viel
Gewicht darauf, wenn es galt, die Diagnose ihrer rehglosen Krifte
und ihres Schicksals aufzustellen.

162, 12: Evangelium des Ramakrishna I, S. 251ff. Die Rama-
krishna-Mission ist den Geboten des Meisters treu geblieben.
Sie nimmtkeinen in ihr Ménchsleben auf, wenn seine Familie ihn
nicht freigibt. Sie sagt: Ein Mann, der den Verantwortlich-
keiten der Welt ausweicht, ist zu schwach fiir die schwereren
Verantwortlichkeiten im Dienste Gottes (Vgl. Mukerji).

162, 15 v. u.: Evang. I, 42.

162, 10 v. u.: Leben des Ramakrishna, S. 587.

163, 5: Evang. I1, 266.

Wieviel besser kennt dieser Bauernsohn die Notwendigkeiten
des Daseinskampfes als der reiche Keshab! Wieviel mehr be-

21*
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deutet es bei einem armen Arbeiter wihrend eines ganzen Tages
Zeit zu finden, Gott auch nur einen Gedanken zu widmen, als
wenn miiBige Fromme viele Stunden. im Gottesdienste hin-
bringen! Im folgenden gebe ich einen Auszug aus einer seiner
urwiichsigen, gehaltvollen Parabeln: ,,Narada denkt, er sei der
Frémmste der Menschen, Gott der Herr weist ihn zu einem
Bauer, der frommer ist als er. Er geht hin. Dieser Bauer ruft
beim Aufstehen und beim Niederlegen den Namen der Gott-
heit Hari an, die iibrige Zeit arbeitet er auf seinen Feldern.
Narada versteht das nicht. Da befiehlt ihm der Herr, eine bis
zum Rande mit Ol gefiillte Schale zu nehmen und sie um die
ganze Stadt zu tragen, ohne ein Trépfchen zu verschiitten.
Narada gehorcht, Als er wiederkehrt, ohne einen Tropfen ver-
schiittet zu haben, fragt ihn der Herr: ,Wie oft hast du an mich
gedacht ?* — Herr, wie hitte ich an dich denken kénnen? Mein
ganzer Geist war auf die Olschale gesammelt* . . . Da macht der
Herr Narada klar, wie gro8 die Frémmigkeit jenes Bauern ist,
der trotz seiner schweren Arbeit nie vergiBt, Gottes Namen an-
zurufen. (Sri Ramakrishnas Teaching, I, 45.)

163, 11: Evang. I, 403.

163, 16: Gespriche mit Trailokya Nath Sanyal.

163, 11 v. u.: Gespriche mit Keshab und seinen Schiilern, 1882.

163, 10 v. n.: Leben des Ramakrishna, S. 400.

163, 3 v. u.: Gespriche mit Keshab und seinen Schiilern, 1882,

164, 4: Er wiirde also kaum die Handlungsweise unserer hei-
ligen Johanna von Chantal und vor allem unserer Marie von der
Inkarnation gebilligt haben, welch letztere ihren elfjihrigen Sohn
im Stiche lieB, um sich Gott zu geben. (Vgl. Henri Brémond,
Histoire littéraire du sentiment religieux en France, Bd. VI.)

164, 17: Eine andere gleichartige Anekdote:

Eine gute GroBmutter wurde alt. Sie wollte sich in ein Kloster,
nach Brindaban zurtickziehen, Ramakrishna riet ihr ab; sie liebe
gar zu sehr ihre Enkelin und dies wiirde sie in ihrer Beschauung
stéren; dann sagte er noch:

»Alles Gliick, das Thr Euch von jenem Aufenthalt zu Brindaban
erwartet, wird Euch von selber zuteil werden, wenn IThr diese
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Zirtlichkeit fiir Eure Enkelin in dem Sinne pflegt, daB diese
Sri Radhika (die Geliebte Krishnas) selber ist. Liebkost sie nach
Herzenslust, nihret sie, verwdhnt sie wie Thr wollt! Denket
bloB bei all diesem Tun, daB Ihr der Géttin von Brindaban
Eure Verehrung erweiset. (Sri Ramakrishnas Teachings, I.
Par. 70.)

Also lebet euer Leben und liebt eure Lieben in aller Unschuld
und allem Frieden! Es kommt nur darauf an, hinter dem teuern
Schleier Gott zu sehen und ihm dankbar zu sein.

164, 12 v. u.: ,,Welchen Weg immer Ihr wiahlt, die Lebens-
notwendigkeit dabei ist glithendes Verlangen nach Wahrheit.
Gott kennt die Geheimnisse Eures Herzens; da kommt es wenig
darauf an, ob Ihr einen schlechten Weg einschlagt, nur ehrlich
miiBt Ihr sein! Er selber wird Euch auf den richtigen Weg zuriick-
fithren. Bekanntlich geht man auf allen Wegen manchmal in die
Irre. Jeder meint, seine Uhr gehe richtig, aber in Wirklichkeit hat
niemand die genaue Zeit. Nichtsdestoweniger kann man schaf-
fen ... (Leben des Ramakrishna, S.647.)

165, 4: Einige von diesen sind aus dem Bengali ins Englische
iibersetzt worden: ,,Die Suche nach dem Unendlichen.* Man be-
trachtet ihn als den groBten bengalesischen Dramatiker seit der
Klassischen Epoche des Kalidasa.

165, 14 v. u.: ,,Frommer“ — eigentlich ein véllig an Gott
Hingegebener.

165, 12 v. u.: Etwa Ende 1884. Er hat einer der ersten Auf-
fithrungen von Chaitanya-lila beigewohnt und sah 1885 vier, fiinf
andere Stiicke von Girish spielen, besonders das dramatisierte
Leben des Buddha.

166, 12 v. u.: Es ist das ein landldufiger Bhakti-Vergleich ,,nach
Katzenart® (Marjari): Die Katze rettet ihre Jungen, indem sie
diese wie leblos wegschleppt. Siidindische Sekten dachten sich
in dieser Weise das Seelenheil: als einzig durch Gott bewirkt.
(Vgl. Paul Masson-Oursel: Esquisse d’une histoire de la philo-
sophie indienne, S.247.)

167, 13 v. u.: Ich folge hier der kunstvollen Darstellung bei
D. G. Mukerji.
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168, 1: Er richtet sein Augenmerk auf véllige Gesundheit. Die
wichtigsten Schiiler, Vivekananda, Premananda, Brahmananda,
Saradananda, Turiyananda scheinen alle Athletengestalten, hoch
und breitschultrig gewesen zu sein, von besonderer Kérperkraft.
Immer priift er sorgfiltig zunichst das gute Funktionieren des
Organismus, ehe er Ubungen in intensiver Meditation gestattet.

168, 3: Turiyananda ist vierzehn, Subodhanananda siebzehn
Jahre alt,

168, 17: Wenige Heiligenleben sind rithrender als das dieses
Dieners eines reichen Kaufmannes, der auf einem Gangesschiffe
gekommen war. Er kommt als Bote seines Herrn und legt Rama-
krishna eine Opferspende zu FiiBen. Beider Blicke haben inein-
ander gernht, Zwei Tage spiter kommt Latu wieder und gibt sich
ihm fiirs ganze Leben. Er hat sein Ich so véllig abgetan, da8
er Angst hat, selbst wenn er Gutes tut, sich im Netz der Eigen-
liebe oder gewohnheitsmiBigen Tuns zu verstricken, er wird erst
ruhig, wenn er sich selber aufgelést fithlt in der Giite Gottes.
Dieser Analphabet verstand die tiefe Sprache der Musik. Im
Sterben — ,,seinen Leib ausspeiend* — sagte er in Ekstase:

»lch hore Flotenspiel . . . Endlich! Ich gehe zu Thm .. .

168, I1 v. u.: In seinem Vortrage My Master, der in New York
gehalten und in Bd. IV seiner simtl. Werke verdffentlicht wurde
(Aufl. v. 1923).

169, 9: ,,Kiimmert euch nicht um theologische Lehrsitze! Es
kommt einzig auf den Kern in jedem Menschenleben an; auf den
seelischen Gehalt; den miit ihr erwerben.” Seine Grundsitze
bei der Ausbildung waren, nach Vivekananda:

»Zuerst den Charakter bilden, seelischen Gehalt erwerben. Das
iibrige kommt von selber.* (My Master.)

170, 13: Vgl. Evangelium, passim und Mukerji.

170, 10 v. u.: Es hat fast den Charakter der Halluzination:

,, WiBt ihr, was ich sehe? Ich sehe Ihn in allem. Die Menschen
und die anderen Geschdpfe erscheinen mir wie hautiiberzogene
Figiirchen und Gott steckt darinnen, 1t sie Kopf und Hinde
und FiiBe bewegen. Einmal hatte ich folgendes Gesicht: Eine
einzige Substanz hatte alle Gestalten des Kosmos angenommen,
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wie wenn man aus Wachs ein Haus bildet, mit einem Garten,
Menschen, Kithen — alles aus Wachs, blo8 aus Wachs ...
(Evang. 1, 437.)

»Eines Tages wurde mir offenbart, dafl alles reiner Geist sei!
Die Tempelgerite, der Altar, die Menschen und Tiere . . . Reiner
Geist! Und wie ein Narr begann ich (vom Altare aus) alle Dinge
mit Blumen zu bestreuen. Alles, was ich sah, betete ich an.*

,,1ch sehe ihn im Innern des Menschenleibes auf und nieder
schwanken, ganz wie den Polster auf dem Flusse dort, der
treibt dahin und hebt und senkt sich mit den Wellen .. .*
(Evang. II, 20411.)

172, 12; Siche Anhang I, Physiologie der indischen Askese.

172, 16 v. u.: Vgl. Evang, II, 223ff., I, 252ff. Die Frage wird
dort von dem Meister ohne Priiderie kithn und offen behandelt.

172, 8 v. u.: Evang. II, 223.

172, 1 v. u.: Diese hohe Losgeléstheit ihrem Werke gegeniiber
zeigt sich bei einigen der herrlichsten Kiinstler und stolzesten
Gelehrten des christlichen Abendlandes — sogar mitten im
18. Jahrhundert. Bei so hochmiitigen Minnern wie Gluck und
Hindel, bei so sinnlich-menschlichen Naturen wie Hasse und
Mozart bewundere ich ihre vollkommene Gleichgiiltigkeit gegen-
iiber dem Schicksal ihres Werkes nach ihrem Tode — sie lassen
davon ab, um zu sterben oder um sich der Betrachtung hinzu-
geben, wie Racine, der noch in voller Schépferkraft stand. Ich
wage die Behauptung, daB der kein vollig GroBer ist, der sich
nicht bis zu dieser Stufe erhebt.

175, 13: Evang. 1, 261,

175, 16: ,,Sucht ihr Gott? Dann sucht ihn im Menschen! Die
Gottheit gibt sich im Menschen kund, weit mehr als in jedem
anderen Gegenstande. In Wahrheit, Gott ist in allen Dingen ; aber
seine Macht zeigt sich in diesen bald mehr, bald weniger. Gott im
Menschen verkérpert, ist Gottes stirkste Kundgabe im Fleische.
Der Mensch ist Gottes gréBtes Sich-Kundtun.* (Evang. I, 350.)

175, 14 V. u.: ,Man erreicht vollkommene Erkenntnis, wenn
man Gott in jedem Menschen erblickt. (Ibid. Bd. I1.)

175, 1o v. w.: 7. Dez. 1927.
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176, 13: Ebenso schreibt Sw. Ashokananda: ,,Der Dienst ent-
springt dem Mitgefiihl. Da der leidende Mensch Gott ist, ist jenes
Erkennen des Géttlichen im Menschen ein Beweggrund des Dien-
stes; und solcher Dienst wird ein michtiges Mittel, Gott zu er-
leben.* (Prabuddha Bharata, Februar 1928.)

Darf ich mir die Bemerkung erlauben, daf es mir noch schéner,
reiner und besser scheint, dem Leidenden ohne jeden Hinblick
auf das ,,Géttliche zu dienen, einfach weil er leidet? Solches
Vergessen des ,,Géttlichen® ist dem ,,Géttlichen® vielleicht
niher als das stindige Darandenken, bei dem man doch unwillkiir-
lich etwas vom ,,Haften‘ merken liBt, in dem Sinne wie Rama-
krishna das Wort versteht.

176, 6 v. u.: Weiterhin wird man die schéne Episode von 1886
lesen, so wie sie mir der Swami Shivananda erzghlt hat, der Augen-
zeuge war.

177, 15: Evang. I, 61, 87.

177, 17: Ibid. I, 101.

177, 14 v. u,: Ibid. I, 437,

178, 2: Evang. I

178, 13 v. u.: Vgl. Mukerji, op. cit. 161.

181, 4: Evang. I, 56.

184, 13: Evang. I, 58,

184, 5 v. u.: Nachstehend noch ein BliitenstrauB schéner Er-
zjhlungen, vor allem die wundervolle Parabel ,,Gott in allem‘
(Evang. 11, 129):

»s« + « Bs war einmal ein Kloster, dessen Insassen jeden Tag bet-
teln gingen. Eines Tages war ein Ménch ausgegangen, um Nah-
rung zu erbitten; da traf er einen Zemindar (lindlichen Grund-
besitzer), der eben sehr roh einen armen Menschen priigelte . . .
Er legte sich ins Mittel . . . Der jghzornige Zemindar kehrte nun
seine Wut gegen den Ménch und schlug diesen, bis er das Be-
wuBtsein verlor . . . Als die Ménche es erfuhren, eilten sie herbei,
fanden ihn reglos daliegen, trugen ihn ins Math (Kloster) und
legten ihn auf ein Bett. Mit traurigem Gemiite saBen sie rings
um ihn her und fichelten ihm Kiihlung zu. Der eine fl8te ihm
behutsam etwas Milch ein . . . Nach einiger Zeit kam er wieder
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zu sich, schlug die Augen auf und sah umher. Da wollte einer sich
tiberzeugen, daB er seine Briider wirklich wiedererkenne und schrie
ihm ins Ohr: ,Bruder, wer ist derjenige, der dir Milch zu trinken
gibt?¢ . . . Der Ménch antwortete mit ersterbender Stimme:
»Bruder, Derjenige, der mich geschlagen hat, Derselbe fls8t
mir auch Milch ein . . .¢

Dann eine Anekdote (Leben d. R. 8. 620).

»Der junge Kali fischte. Der Meister sagte ihm: ,Warum diese
Grausamkeit ?¢ Kali antwortet: ,Aber ich tue doch nichts Bs-
ses. Wir alle sind Atman und Atman ist unsterblich. Somit t&te
ich die Fische nicht wirklich¢. .. Der Meister erwiderte: ,Mein
liebes Kind, du irrst. Ein Mann des Erlebens (Erlebens der Gott-
heit) kann nie grausam sein gegen andere. Es wire das eine un-
mégliche Naturwidrigkeit. Sein Geist denkt das nicht einmal® . . ¢

(Vgl. Lebend. R. 8. 417; Evang. IT, 204 ; Ramakrishna wollte zu-
letzt nicht einmal die fiir den Kult benétigten Blumen pfliicken.)

Endlich teile ich eine ergreifende Szene mit, die Swami Sara-
dananda aufgezeichnet hat:

»Eines Tages (1884) plauderte Ramakrishna mit den Schiilern.
Er erklirte ihnen die Hauptgrundsitze der vaishnavitischen Reli-
gion; darunter ist auch die Forderung der ,Giite gegeniiber allen
Geschépfen.*:

,Dieses Weltall gehért dem Krishna. Wisset dies im Grunde
eurer Herzen und erweiset euch giitig gegeniiber allen Geschdp-
fen . .. ¢ ,wiederholte er und verfiel in Samidhi (Ekstase) . . .
Als er wieder zu sich kam, fliisterte er: ,Giite gegeniiber allen
Geschépfen? ... Giite? ... Schimst du dich nicht? Unbedeuten-
der Wurm, wie kannst du Gottes Geschépfen gegeniiber Er-
barmen zeigen ? Wer bist du, daB du Erbarmen zeigst? . . , Nein!
Nein! Es kann nichtErbarmen sein . . . Diene ihnen, als wire jedes
Cival®. . .«

Daraunfhin ging Naren mit den anderen hinaus und erklirte
ihnen den tiefen Sinn dieser Worte, die sie nur halb verstanden
hatten. Er deutete sie durch die Lehre vom Dienste, in dem die
hohe Gottesliebe und gemeinniitziges Wirken miteinander ver-
sohnt werden.
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185, 15 v.u.: Er lehnt das im allgemeinen ab; doch nicht
immer (weiterhin wird man lesen, wie er Vivekananda erobert
hat; diesmal will er um jeden Preis eine kdnigliche Beute;
iibrigens ist Vivekananda Mannes genug, sich zu wehren). — Doch
selbst wenn R. seine Jiinger frei will, somit seine Einwirkung aus-
zuschalten wiinscht, vermag er es immer ? Er verfiigt tiber sonder-
bare, erschreckende Yogin-Gewalten! Er macht‘davon so wenig
als méglich Gebrauch, denn ihm sind okkulte Mittel ein Greuel;
er ist ein unbedingter Gegner aller ,,Wunder*; er hilt solche
nicht fiir unméglich, aber fiir unniitz und sogar schidlich; er
zeigt in dieser Hinsicht die gleiche Abneigung wie Christus: die
sogenannten iibernatiirlichen Krifte erscheinen ihm als Hemm-
nis auf der Bahn zur religidsen Vervollkommnung; diese soll die
natiirliche Frucht des Herzens sein. Aber steht es immer bei ihm,
von solchen Kriften keinen Gebrauch zu machen? — Tulasi
(Nirmalananda) kennt ihn noch nicht; er wartet in einer Ve-
randa; er sieht einen in Gedanken versunkenen Mann schwanken-
den Schrittes voriiberkommen; dieser Mann (es ist Ramakrishna)
wirft ihm einen Blick zu, ohne stehenzubleiben: Tulasi spiirt
einen Schlag vor der Brust und bleibt einen Augenblick gelihmt.
— Tarak (Shivananda) sitzt regungslos, schweigend dem Meister
gegeniiber; der Blick des Meisters fallt auf ihn: Tarak bricht in
Trinen aus und zittert an allen Gliedern. — Bei seinem ersten
Besuche berithrt Kaliprasad (Abhedananda) den Ramakrishna:
sogleich iiberstrémt ihn eine Flut von Energie.

Manchmal wieder scheint der Meister selbst das Erwachen
der inneren Krifte zu veranlassen. Er hilft nach, wenn er Be-~
miihungen voll guten Willens sieht. Wie er z. B. Latu (Adbhu-
tananda) beobachtet, der sich in héchster Hingabe an die Gott-
heit vergeblich abmiiht, bittet er die Mutter, diesem die Frucht
seines frommen Verlangens zu gewahren und ein paar Tage darauf
erzielt Latu wihrend seiner Meditation Ekstase. — Als Subodh
(Subodhananda) ihn zum zweiten Male besucht, beriihrt er ihm
die Brust mit den Worten: ,,Erwache, Mutter, erwache!* und
schreibt ihm mit dem Finger auf die Zunge: Subodh fiihlt, wie
ihm ein Wildstrom von Licht aus dem Riickenmark ins Gehirn
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dringt; Gestalten von Géttern und Gottinnen fahren blitzartig
voriiber und lésen sich im Unendlichen auf; er verliert das Be-
wuBtsein seiner persénlichen Identitit, welches Ramakrishna ihm
fast augenblicklich zuriickgibt; er ist selbst iiberrascht von der
Gewalt des Widerhalls in diesem Besucher. — Der kleine Gan-
gadhar (Akhandananda) wird vom Meister in den Tempel der
Kali gefiihrt und er sagt zu ihm: ,,Sieh den lebendigen Cival*
Und Gangadhar sieht ihn.

Aber man beachte wohl, da der Meister nie versucht, einem
Jiinger Formen von Visionen und Gedanken aufzuzwingen, die
nicht schon in diesem ruhen: er ist ein Erwecker. Intellektuellen
Naturen wiirde er als Erster abraten, visuelle Gotteserlebnisse
anzustreben. Als der von ihm sehr geliebte Baburam (Premanan-
da) ihn anfleht, ihm die Ekstase mdglich zu machen, gibt die
Gottliche Mutter dem Ramakrishna kund, Baburam sei fiir den
Frdna vorbestimmt (Erkenntnis durch den Intellekt) und nicht
fiir den Bhava (leibliches Aufgehen in Gott). — Denjenigen, der
spiter sein groBer verstandesmiBiger Schiiler werden sollte, Sa-
ratchandra (Saradananda), fragt er: ,,Wie erlebt Thr Gott am
liebsten? Welche Gesichte habt Thr beim Meditieren % Sara-
tchandra erwidert: ,,Ich liebe keine Gesichte. Ich will beim Me-
ditieren keine Einzelform Gottes sehen. Ich will Ihn in allen Ge-
schopfen der Welt sich kundgeben sehen.” Ramakrishna lichelt
und sagt: ,,Aber das ist ja die hichste Stufe des Religidsen. Die
kénnt Thr nicht beim ersten Anlauf erklimmen.® Saratchandra
antwortet: ,, Weniger ist mir zu wenig.*

Selbst fiir die Sensitivsten darf das visuelle Gotteserlebnis bloB
ein Durchgangsstadium sein. Nachdem Abhedananda in Rama-
krishna die verschiedenen Inkarnationen sich anreihen gesehen
hat, merkt er eines Tages, wie alle diese Gestalten zu einem ein-
zigen leuchtenden Bilde zusammenflieBen, Ramakrishna ver-
kiindet ihm, er werde von nun an keine Visionen mehr haben;
diese Stufe sei fiir ihn iberwunden. Und wirklich hat von diesem
Tage an Abhedananda nur noch Vorstellungen der Unendlichkeit,
UnermeBlichkeit, die sich auf den unpersénlichen Brahman be-
ziehen, — Als Baburam dem Meister anliegt, ihm besondere
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Krifte zu verleihen, schilt ihn Ramakrishna und sagt: ,,Was
kannst du von mir begehren ! Gehért euch nicht alles, was ich be-
sitze ? Alles, was ich in Gestalt von Gotteserlebnissen erworben
habe, ist fiir euch da. Hier der Schliissel, schlieBt auf und nehmet
alles!

Aber dem Vedantisten Harinath (Turiyananda) gegeniiber sagt
er noch: ,,Wenn Ihr Gott anderwirts zu finden glaubt als in mei-
ner Nihe, gehet! Was ich will, ist, daB ihr Euch itber das Elend
dieser Welt erhebt und Euch an der gottlichen Seligkeit freuet.*

So bestrebt er sich auf tausend Weisen, die jungen Seelen bloB
im Sinne ihrer eigenen religitsen Anlage zu férdern, daB sie
ihre wahre, hdchste Individualitit entfalten. Keinen Augenblick
denkt er daran, sie in Beschlag zu nehmen. Vielmehr schenkt er
sich ihnen., Weder denkt noch sagt er: ,,Ihr miiit euch mir
geben.* Und dies ist ein gewaltiger Unterschied zwischen seiner
und Christi Lehre.

(Zu all dem vgl. Leben d. R. 88. 475, 488, 600, 604, 606,61 5 usw.)

Ich glaubte abendlindischen Lesern diese merkwiirdige Seite
von Ramakrishnas persénlicher Einwirkung nicht vorenthalten zu
diirfen, aber ich brauche kaum erst ausdriicklich zu bemerken,
daB ich nicht dasselbe Gewicht darauf lege, wie die orientalische
Denkweise tut. In dieser Hinsicht teilen wir die Meinung des
Saratchandra (Saradananda): ,,Wir miissen das Héchste erlangen.
Weniger ist uns zu wenig.* Was die Augen erblicken, zihlt wenig
neben der GewiBheit, die sich dem Geiste kundgibt.

185, 5 v. u.: Die Jiinger, welche dies aus eigener Erfahrung
kennengelernt haben (und einige bedeutende Verstandesmen-
schen unter ihnen leben noch), bezeugen, daB dabei keinerlei
hypnotische Gewalt im Spiele war, die dem Willen Gewalt antat,
indem sie fremdartige BewuBtseinszustinde aufnétigte. Es han-
delte sich eher um ein Mittel der Belebung, der Steigerung.
Unter jenem AnstoB bekamen sie eine deutlichere Erkenntnis
der eigenen Ideale. Der gegenwirtige Abt des Ordens, Swami
Shivananda, schreibt mir:

,,Ramakrishna hatte das Vermdgen, andere zu héheren Be-
wuBtseinszustinden zu erheben, indem er die Energie seines
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eigenen Innenlebens auf sie iibertrug. Das bewirkte er entweder
durch die Kraft seines Denkens oder seiner Beriihrung. Viele von
uns haben so das Vorrecht genossen, je nach unseren Fghigkeiten,
zu hoheren Ebenen religiosen BewuBtseins emporgehoben zu
werden. Es war das weder Hypnotismus, noch ein Zustand
tiefen Schlafes . . . Mir selber ist es dreimal beschieden gewesen,
durch seine Beriihrung und seinen Willen zu jenen seelischen
Hohen emporgetragen zu werden. Ich lebe noch, um unmittel-
bares Zeugnis abzulegen von seiner hohen seelischen Macht.«

Es wire Sache der europiischen Gelehrten, die sich mit Fragen
der psycho-physiologischen Grundlage der Mystik befassen, sich
mit jenen Zeugen in Verbindung zu setzen. Ich selber, das wieder-
hole ich, kiimmere mich wenig um diese Erscheinungen, an deren
subjektiver Tatsichlichkeit nicht zu riitteln ist; alle Gewihr der
Wahrhaftigkeit und des analytischen Vermdgens der Zeugen ist
gegeben. Aber auf dem Gebiet der religitsen Erfahrung inter-
essiert mich bloB, was stindig da ist, nicht, was einmal da war;
das was ist oder sich in jedem Wesen wiederholen kann, und nicht
das, was als Vorrecht weniger erscheint,

186, 2: Damit soll natiirlich nicht gesagt sein: Euer W111e be-
zwingt das Weltall, sondern: dessen Wille geht in euch ein.

186, 14 v. u.: ,,Die Welt ist ein Ort der Titigkeit, wohin man
uns gebracht hat, damit wir arbeiten, ganz so, wie man aus seinem
Landhause nach Calcutta fihrt, um Geschiften zu obliegen,*

189, 5: Leben d. R,, 8. 438.

189, 7: Saradananda.

190, 9: Ich halte mich hier an die groBe Biographie The life
of the Swami Vivekananda by his Eastern and Western Disciples,
Advaita Ashram, Himalayas, 4 Bde. 1914. AuBerdem stiitze ich
mich auf wertvolle Angaben Saradanandas in seiner Biographie
des Ramakrishna — und auf Aussagen der edlen amerikanischen
Schiilerin des Vivekananda, Sister Christine, deren ungedruckte
,,Erinnerungen® mir freundlich zur Verfiigung gestellt wurden.

190, 15: Man muB den Einflu8 dieser Frau auf ihren Sohn (er
war ein schwer erziehbares Kind) hoch einschitzen. Vivekananda
behandelte sie bis zu ihrem Tode mit zarter Verchrung. In
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Amerika (1894) huldigte er ihr &ffentlich; er erwihnte sie oft in
seinen Vortrigen, um iiberhaupt die indischen Frauen als hoch-
stehend zu erweisen; er pries besonders ihre Selbstbeherrschung,
ihre Frommigkeit, die GréBe ihres Charakters. Er tat den Aus-
spruch: ,,Meine Mutter ist in meinem Leben und in meinem
Werke der bestindige Quell meiner Eingebung gewesen.*

In ihren ungedruckten Memoiren teilt Schwester Christine,
nach vertraulichen Gesprichen mit Vivekananda in Amerika, be-
zeichnende Einzelheiten hinsichtlich der beiden Eltern mit:

Von der Mutter, einer stolzen kleinen Frau, hatte er seine
kénigliche Haltung geerbt und viele seiner geistigen Fahigkeiten,
sein auBerordentliches Gedichtnis, seine sittliche Reinheit.

Seinem Vater verdankte er seinen Verstand, den kiinstlerischen
Sinn, sein Mitgefiihl. Jener adelige Inder gehorte der Generation
an, die in der hereinbrechenden Flut des abendlindischen Posi-
tivismus ihre Religion eingebiiBt hatte. Thm galt sie nur als Aber-
glaube. Er bewunderte die Gedichte des Hafiz und die Bibel als
bloBe Dichtungen. Indem er mit der Hand auf diezwei christlichen
Testamente wies, tat er dem Sohn gegeniiber den merkwiirdigen
Ausspruch: ,,Gibe es eine Religion, stiinde sie in diesem Buche.*
Aber er glaubte kaum an Seele und kiinftiges Leben. Dieser
bis zur Verschwendung freigebige Mann, der sich einem
skeptisch heiteren Weltleben hinzugeben schien, litt am Leben
und als er seines Schnes tolle Jugendstreiche erfuhr, sagte
er: ,,Diese Welt ist furchtbar! Er soll sie nur vergessen, wenn er
kann . . .1

191, 12: Der Tempel der Géttin Sarasvati, der Schutzherrin
der Kiinste.

192, 12: Spencer soll seine kithne Kritik angestaunt und die
Frithreife seines philosophischen Verstindnisses bewundert haben.
Nach Saradananda betrieb Naren das Studium der abendlin-
dischen Philosophie zwischen seiner ersten Priifung (1881) und
der Priifung des Jahres 1884. Damals soll er Descartes, Spinoza,
Hume, Kant, Fichte, Hegel, Schopenhauer, Auguste Comte und
Darwin gelesen haben. Aber ich bin iiberzeugt, daB es sich dabei
bloB um oberflichliche Kenntnisnahme handelte und viel eher
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um das Lesen von Werken iiber diese Philosophen als um direk-
tes Studium. Er hérte auch medizinische Vorlesungen, iiber Ge-
hirnphysiologie und das Nervensystem. ,,Die Methode wissen-
schaftlicher Analyse, wie sie Europa eigen ist, hatte ihn ganz ge-
wonnen und er wollte sie auf das Studium der indischen Religions-
ideen anwenden.* (Saradananda.)

192, 10 v. u,: Dieser groBe Intellektuelle, gegenwirtig Vize-
kanzler der Universitit Mysore, einer der stirksten und gelehr-
testen Philosophen Indiens, hat seine Erinnerungen an den jungen
Vivekananda in einem Artikel niedergelegt, der in der Zeitschrift
Prabuddha Bharata von 1907 erschien und im , Leben des Vive-
kananda® abgedruckt wurde. Bd. I, S. 172/77. Auf der Schule
war er zwar in einer hoheren Klasse als Vivekananda, aber dieser
war etwas ilter als er,

192, 6 v. u.: Er liebte auch Wordsworth, der unter allen eng-
lischen Dichtern von den fernasiatischen Dichtern als der seelisch
Nichste empfunden wird.

194, 3: Nochlange, nachdem er der Swami Vivekananda gewor-
den war, blieb sein Name auf den Listen. Und er sagte seinen
Schiilern, er sei formell nie ausgetreten. Als man ihn spiter fragte:
,,5ind Sie gegen den Brahmosamaj?* pflegte er zu erwidern:
,,Keineswegs.* Er sah in dieser Vereinigung eine hohe Kaste des
Hinduismus. ‘(Vgl. Leben des Vivekananda, Bd. I, Kap. 34 be-
schiftigt sich mit dem Brahmosamaj.)

194, 17: Als er sich zu volliger Reife des Denkens durch-
gerungen hatte, hob er es oft mit Nachdruck hervor, seine eigene
Sendung bestehe nicht darin, das echte Hindu-Denken zu
negieren, sondern es zu erfilllen. Er verfocht einschneidende Re-
formen, aber war dafiir, sie mit konservativen Methoden durch-
zufithren. (Vgl. Leben d.V.)

Es kommt das fast wortlich mit Keshabs Ausspruch tiberein:
,,In liberalem Geiste gilt es konservativen Hinduismus zu pre-
digen. (Indian Empire, 1884.)

195, 11 v. u.: Ausziige aus dem letzten Bande der Biographie
des Ramakrishna (Divya Bhava) von Saradananda, Kap. 3, er-
schienen in der Zs. Prabuddha Bharata,
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195, 7 v. u.: Denletzten Versuch soll er kurz vorher bei Deven-
dranath Tagore gemacht haben, der seine Gaben anerkannte,

196, 5: Ramakrishna sagte spiter:

»Ich sah bei ihm keinerlei Aufmerksamkeit auf seinen Kérper,
keinen Putz, keinerlei Haften an AuBendingen . . . Und seine
Augen! . .. Irgendeine Macht schien seinen Geist ins Innere ge-
sogen zu haben. . . Ich dachte: Wie ist es méglich, daB ein sol-
cher Mann in Calcutta lebt? .. .%

196, 3 v. u: Eine gewisse Seite des Brahman, der kosmische
Mensch, die groBe Hypostase. (Vgl. Paul Masson-Oursel, op. cit.
S. 105 und passim,)

196, 2 v. u.: Er wies also schon mit den ersten Worten in seinem
seherischen Rausche Vivekananda auf seine Verpflichtung sozialen
Dienstes hin, dem V., wirklich sein Leben widmen sollte und wo-
durch er unter den indischen ,,Sehern eine Sonderstellung ein-
nimmt,

197, 14 v. u.: Nach einem anderen Berichte, den Vivekananda
in seinem Vortrage My Master gibt (vgl. auch Lebend. V., Ausg.
1914, I, 8. 212), hat V. sich direkt an Ramakrishna gewendet und
an ihn die ewige Frage gerichtet, mit der er fieberhaft von einem
Weisen zum anderen wanderte:

»Herr, habt Thr Gott gesehen ¢

Und Ramakrishna erwiderte thm:

»Ja, mein Sohn, ich habe Thn gesehen. Ich sehe Ihn in Wahr-
heit, wie ich Euch vor mir sehe. Nur sehe ich den HERRN viel
intensiver und ich kann Ihn Euch zeigen.” Wahrscheinlich hat
dieses Zwiegesprich erst zu einem spiteren Zeitpunkte statt-
gefunden, als Vivekananda mit Ramakrishna schon auf vertrautem
FuBe stand.

199, 5 v. u.: Leben d. R, S. 439ff.

200, 14: Naren lebte fiinf Jahre in Ramakrishnas Umgebung,
wobei er doch seine Wohnung in Calcutta beibehielt, Er kam ein-,
zweimal der Woche nach Dakshineswar und verbrachte manch-
mal vier, fiinf Tage beim Meister. Blieb er eine ganze Woche fort,
lie8 R. ihn holen.

200, 8 v. u.: So sah der Brahmosamaj die Sache,
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201, I1: d. h. die groBe May4, die Gro8e Illusion, die Mutter.

201, T v. u.: Er sagte vom Disputieren: ,,GieBt man Wasser in
ein leeres GefiB, so gluckst es tiichtig. Doch ist das Gefi8 voll, hért
man nichts mehr. Der Mensch, der Gott nicht gefunden hat, ist
voll leeren Streitens iiber das Dasein der Gottheit. Doch wer
Gott gesehen hat, genieBt schweigend die géttliche Seligkeit.*
(Sri Ramakrishnas Teachings, I, 203.)

202, 12: der auns Liebe Glaubende.

202, 12: der durch den Verstand Wissende,

202, 11 v.u.: Saradananda, der spiter einer seiner ergebensten
Freunde und Jiinger wurde und die beste Darstellung seiner Be-
ziehungen zu R. geschrieben hat, gesteht, daB er selber Naren
nicht giinstig gesinnt war, als er ihm zum ersten Male begegnete
(bei einem gemeinsamen Freunde): denn, auBer durch Rama-
krishna, hatte er tiber Naren immer nur iible Nachrede gehért.
Und der erste Eindruck bestitigte dies. Naren trat ein, gut ge-
kleidet, gut gekimmt, mit hochmiitiger Miene; ein hindosta-
nisches Lied summend, streckte er sich auf ein Ruhebett und
rauchte, ohne sich um die Anwesenden zu kilmmern. Aber im
Laufe eines Gespriches iiber die zeitgensssische Literatur ergriff
er Partei und enthiilite mit einem Schlage die Héhe seines 4sthe-
tischen und sittlichen Sinnes, sowie seine Liebe zu Ramakrishna:
dieser sei der einzige Mensch, den er kenne, der in seinem Leben
ohne KompromiB das innere Ideal verwirklicht habe. (Vgl. das
Kap. Vivekananda und Ramakrishna im letzten Bande der Biogr.
d. Ramakr. v. Saradananda im Prabuddha Bharata.)

202, 11 v. u.: Er dachte nicht daran, Vivekanandas Selbst-
vertrauen zu erschiittern, er bestiirkte ihn noch darin. Er erkannte
ihm Vorrechte gegeniiber den anderen Jiingern zu. So erlaubte
er ihm, beliebige ,unreine” Nahrungsmittel zu beriihren; er
sagte, fiir V. habe diese Frage keine Bedeutung.

203, 12: Die Abzweigung des Brahmosamaj, die sich von Kesh-
ab getrennt hatte. Es war die im nationalindischen Sinne radi-
kalste; und es ist bemerkenswert, daB Naren sich dieser Sekte
offenbar angeschlossen hatte. Ohne es zu wissen, hatte R. dort
viele Feinde, die ihm wegen seines Einflusses auf Keshab grollten.

22
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204, 15 Brajendra Seal hat gestanden, mit welch fassungslosem
Staunen er es mitangesehen hat, wie der bilderstiirmerische Na-
rendra, der Verichter jedes Aberglaubens und Gétzendienstes, die
Kali und ihren Priester anbetete. Endlich trieb ihn seine Neugier,
auch einmal Dakshineswar zu besuchen. Er verbrachte dort einen
Nachmittag. und kehrte mit einem seelischen und leiblichen
Schwindelgefiihl zuriick. Alle seine Uberzeugungen waren wan-
kend geworden. Ohne zu begreifen warum, stand er im Banne der
Atmosphire, die Ramakrishnas bloBe Gegenwart ausstrahlte. Es
kann von Interesse sein, von einem grofen Verstandesmenschen,
einem Rationalisten und hochstehenden Universititslehrer, der
heute noch im Besitze seiner vollen Urteilskraft ist, zu héren,
wie jenes Unerwartete auf ihn gewirkt hat:

s+ + - Ich beobachtete mit angespanntem Interesse die Um-
wandlung, die sich in meinem Freunde vollzog. Man kann sich
vorstellen, wie ich als junger, temperamentvoller Vedantist, He-
gelianer und Revolutionir mich zu Narens religidsen Verztickun-
gen und zu seiner Verehrung der K4li stellte. Der Anblick eines
geborenen Gotzenzertriimmerers, eines geborenen Freigeistes,
wie Naren, eines Seelenbindigers, der selbst sich im Netz eines,
wie mir schien, primitiven Mystizismus verfangen hatte, erschien
mir als ein Ritsel, mit dem meine Philosophie der reinen Ver-
nunft nichts anzufangen wubBte . . . Aus Interesse fiir ein offenbar
pathologisches Phinomen ging ich endlich nach Dakshineswar,
um Narens Meister zu sehen. In der friedlichen, schattigen Stille
der Tempelgirten verbrachte ich einen Sommertag; aber um die
Zeit des Sonnenuntergangs kehrte ich heim, bei beginnendem
Wirbelsturm, im Diister und Donner eines schrecklichen Gewit-
ters mit blendenden Blitzen, seelisch nicht weniger erschiittert
als leiblich, Dunkel ahnte ich jetzt die Wahrheit, daB die Maje-
stit des Gesetzes auch das anscheinend UnregelmiBige und
Groteske beherrscht, daB die Selbstbemeisterung sich auch im
Anschein der Sinnesverwirrung, verbergen kann, daB die
Sinne noch auf Irrwegen latente Vernunft sind und da8 der
Glaube an eine rettende Macht ab extra nur der dumpfe Nachhall
eines urspriinglichen Aktes persénlicher Determination ist. Eine
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bezeichnende Bestitigung dafiir liegt in Vivekanandas spiterem
Leben; denn nachdem er in der Gnade und Rettergewalt eines Mei-
sters die unerschiitterliche Sicherheit gefunden hatte, die ersuchte,
ging er in die Welt hinaus und lehrte das Credo des Universalen
Menschen, die absolute, unverlierbare Souverinitit des Selbst.*

(Prabuddha Bharata 1907, abgedruckt im ,,Leben des V.*)

204, 8 v. u.: Fiir die Wissenschaftler, die sich mit dergleichen
psycho-physiologischen Problemen beschiftigen, ist die Feststel-
lung wichtig, daB solche ,,Berithrungen®, welche bei den Ver-
suchspersonen augenblickliche Zustandsinderungen bewirken, fast
immer (wenn nicht immer) bei einem halbbewuBten oder ganz
unbewuBten Zustande Ramakrishnas erfolgen. Nichts erinnert
an die berechnete Tat eines Willens, der iiber den Energien stiinde,
mit denen er operiert. Es ist, als liefere er sich ihnen als erster aus,
und ziehe die anderen in den Abgrund nach.

205, 7 v. u.: Dieser Bericht ist dem ,,Leben des Ramakrishna*
entnommen, S. 428£f.

207, 5: Lepan, genannt Vidyasagar (Iswara Chandra, 1820 bis
1891), Sozialreformer, Direktor des Sanskrit-College in Calcutta
(Ramakrishna kannte ihn); sein Andenken wird immer noch ver-
ehrt, nicht so sehr seines groBen Wissens wegen als wegen seiner
groBen Liebe zur Menschheit; als er nach einem frommen Leben
ohnmichtiger Zuschauer der Hungersnot von 1864 wurde, in der
mehr als 100000 Menschen zugrunde gingen, verwarf er Gott und
widmete sich einzig dem Dienste der Menschen. Noch 1898
spricht Vivekananda auf einer Reise nach Kaschmir von ihm mit
Ergriffenheit und Achtung, ohne ein Wort des Tadels (Aufzeich-
nungen der Sister Nivedita, Notes of some Wanderings with the
Swami Vivekananda, Calcutta, Udbodhan Office).

207, 2 V. u.: Spiter sagte Vivekananda: ,,Ramakrishna war der
Einzige, der ohne Wanken an mich geglaubt hat, Selbst meine
Schwester und meine Briider vermochten das nicht. Sein un-
erschiitterliches Vertrauen hat mich fiir immer an ihn gekniipft.
Er allein verstand zu lieben !

208, 7: Immer der gleiche mechanische Ablauf der Offen-
barung. Diese erfolgt gerade in dem Augenblick, wo die Lebens-

22°
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krifte bis anfs duBerste erschopft und die letzten Reserven des
Kampfwillens verbraucht sind. (Vgl. Anm. z. 8. 19, Z, 16.)’

211, 6: Brief v. 7. Dez. 1927.

211, 15: Evang, d. R. II, 42.

212, 11: Das Buch der Gespriche (Das Evangelium des Ra-
makrishna) beschwért jeden Augenblick den Schauplatz und die
Atmosphire herauf:

Vor Tagesanbruch kiindigt mildes Glockenliuten den Morgen-
gottesdienst an. Man schwingt Lichter. In der Musikhalle spielt
ein Flétchen, von Trommeln und Zymbeln begleitet, die Morgen-
weisen. Der Osten ist noch nicht gerdtet, aber schon pfliickt man
im Garten Blumen, um sie den Gottern darzubringen. Jiinger,
welche die Nacht im Hause des Meisters verbracht haben, medi-
tieren, auf dem Rande seines Bettes sitzend. Ramakrishna ist auf-
gestanden, ganz nackt geht er umher, mit weicher Stimme
singend; zdrtlich unterredet er sich mit der Mutter. — Jetzt
fithren die Musikanten ihr Orchesterstiick auf. Die Jiinger voll-
ziehen ihre rituellen Waschungen; dann suchen sie den Meister
wieder auf seiner Veranda auf; und die Gespriche beginnen, mit
dem Ausblick auf den Ganges.

Zu Mittag verkiindet die Glocke das Ende der Anbetung in
den Tempeln der K4li, des Vishnu und in den zwslf Tempeln des
Civa, Die Sonne brennt. Es herrscht Siidwind. Es ist Flutzeit.
Nach der Mahlzeit pflegt der Meister ein wenig der Ruhe, dann
werden die Gespriche fortgesetzt.

Abends entziindet ein Diener die Lampen. Eine einzige brennt
in einer Ecke von Ramakrishnas Gemach. Er sitzt versunken da.
Die Musik der Muschelhdrner und Glocken verkiindigt den
Abendgottesdienst, Im starken Mondlicht geht das Gesprich
noch lange fort.

212, 6v.u.: Um jene Zeit (1882) besuchte der Pandit Vidyasagar
den Ramakrishna, Thre Gespriche sind aufgezeichnet worden,

213, 4 v.u.: Was hitte er gar zu dem Oratorianer des 17. Jhs. ge-
sagt (den Abbé Brémond ausgegraben hat, Frangois de Clugny,
1637—94), dessen HochgenuB der ,,Zustand der Siindigkeit* war,
dem diese schon als Lebensinhalt geniigte, und der sein ganzes
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Leben mit der Ausbildung einer ,,Mystik der Siinder zu-
gebracht hat, deren drei Biicher — in aller Unschuld — vom
Schwall der Siinden gar nicht genug bekommen kénnen. (1. Die
Devotion der Siinder von einem Siinder. — ‘2. Handbuch
der Siinder von einem Siinder. — 3. Vom Gebete der Stinder
von einem Siinder.) Vgl. H. Brémond: La métaphysique des
saints, I, 279ff,

214, 8: Evang. I, 293 u. 178.

Er tat auch noch den kraftvollen Ausspruch, den ich allen Gliu-
bigen ins Herz geschrieben wissen mdchte: ,,Gott kann nie dort
erscheinen, wo Scham, Ha8 und Angst wohnen.* (Sri Rs. Tea-
chings, I, 316.)

215, 12: Zu dieser Gruppe von Auserwihlten gehoren auch
Narendra, Rakhal und Bhavanath (Evang. I, 238). Und bemer-
kenswerterweise hat die Form ihres Geistes keinen EinfluB auf
solche Wahl. Baburam ist ein pridestinierter Jitinin, kein Bhakta
wie der Meister.

215, 4 v. u.: Evang. II, 16.

216, 2: Ich greife hier noch eine hiibsche Probe heraus:

Ein Holzhindler lag und triumte. Ein Freund weckte ihn.

,,Ach®, sagte der Holzhauer, ,,warum hast du meinen Schlaf
unterbrochen, Ich war ein groBer Kénig geworden, Vater von
sieben Sthnen. Meine Sshne waren alle Muster in den Kiinsten
des Friedens und des Krieges. Staatsgeschidften obliegend, sal
ich auf meinem Throne. Warum hast du diese schéne Welt zer-
triitmmert ?¢ Der Freund antwortete: ,,Was schadet das? Es war
doch bloB ein Traum *

»Begreifst du denn nicht?* antwortete der Holzhauer. ,,Im
Traume Kdnig zu sein ist ebenso wahr, wie Holzhauer zu sein,
Ist man wirklich ein Holzhauer, so ist es ebenso wirklich, da8 man
im Traume Konig war.* (Evang. II, 235.) :

(Vgl. Pascals Aphorismus: ,,Wenn wir jede Nacht dasselbe
triumten, wiirde dies uns vielleicht ebenso tiefen Eindruck
machen, als die Dinge, die wir alle Tage sehen. Und wiiBte ein
Handwerker bestimmt, er werde Nacht um Nacht, zwélf Stunden
lang, triumen, er sei K&nig, ich meine, er wire fast so gliicklich
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wie ein Konig, der Nacht um Nacht zwolf Stunden lang trinmte,
er sei Handwerker®, Anm. d. Ubers.)

217, 12 v. u.: Evang. I, 28;5.

217,8 v. u.: Diese Farben haben bei Ramakrishna eine symbo~
lische Bedeutung. Das Dunkelblau der Mutter bedeutet ihm
die Abgriinde des Himmels,

218, 14 v. u: Evang. passim.

221, 7: Ich bin sicher, manch biederer Frommer des Mittel-
alters, pikardisches oder burgundisches Volk, driickte sich bei Ge-
legenheit ebenso kriftig aus.

221, 10 v. u.: Leben d. R., S. 694.

221, I V. u.: Vivekananda, My Master.

222, 6: Ibid.

222, 10: Mukerji, loc. cit.

222, 8 v. u.: Ich erinnere abendlindische Leser daran, daB nach
indischer Religionssatzung die Wiederverheiratung von Witwen
streng verboten ist und daB gegen diese Tyrannei seit einem
Jahrhundert alle groBen indischen Reformatoren religidser und
sozialer Richtung unablissig Sturm gelaufen sind.

223, 8: So Margarete Ebner, jene Mystikerin des 15. Jhs., die
das Jesuskind auf ihren Armen wiegte.

224, 1: Ungedruckte Erinnerungen des Ramakrishnanda, der
ihn in den letzten Monaten betreut hat. Vgl. Sister Devamata,
Sri Ramakrishna und seine Schiiler. Diese Aufzeichnungen lagen
mir handschriftlich vor.

224, 9: Evang. d. R. I, 197.

224, 14: Das wurzelt noch tiefer. Ich erinnere an christliche
Mystiker, wie die heilige Ludwina, die anderer k&rperliche Lei-
den auf sich nimmt; die heilige Margareta-Marie, die Qualen der
Seelen im Fegefeuer fiir diese erleidet; Catherina von Siena und
Marie des Vallées, die Hallenstrafen begehren, um Seelen aus der
Hblle zu retten. Sankt Vincent de Paul verliert auf geraume Zeit
den Glauben, damit ein Ungliubiger gliubig werde.

Stellvertretendes Opfer entspricht der reinen katholischen
Lehre, nach welcher die gesamte Menschheit als Christi mystischer
Leib anzusehen ist, Christus hat selbst das Beispiel gegeben, und
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indem Jesaias den Messias schildert, sagt er: ,,Unsere Krank-
heiten hat er auf sich genommen, beladen hat er sich mit unseren
Schmerzen, Durchbohrt ist er worden um unserer Siinden willen.
Wir genieBen Frieden, weil er geziichtigt wurde, und durch seine
Wunden wurden wir geheilt.” Man erkennt die Verwandtschaft
des religiosen Geistes in Indien, im Judia der Propheten und im
Christentum. Dieser gewaltige Drang der Seele ist allgemein. Er
entspringt den Utrtiefen der Seele. Auch Ramakrishna pflegte
andere zu heilen, indem er ihre Leiden auf sich nahm, In einer
Vision sah er seinen Leib von Wunden durchléchert, die anderer
Menschen Siinden waren: ,,Er hatte das Karma der anderen auf
sich genommen® und nach seiner Meinung riihrte seine letzte
Krankheit davon her. Er war der Siindenbock der Menschheit.
"Die Vorstellung, daB man bei Erlangung einer gewissen Stufe
von Heiligkeit an seinem Leibe fiir Siinden anderer leidet und
diesen anderen damit ihr Los erleichtert, ist in Indien uralt;
und Swami Ashokananda, den ich darum befragte, hat mir aus
den Heiligen Schriften beriihmte Beispiele angefiihrt, so aus dem
Mahibharata (Adi Parva, Kap. 84; Shanti Parva, Kap. 281), dann
aus den Ausspriichen Buddhas und aus dem von Legenden um-
wobenen Leben des Chaitanya im 15. Jh. Nicht alle religiésen
Seelen haben dieses Vermégen. Theologisch kommt es bloB den
Avataras (Inkarnationen) zu und den auserwihlten Seelen, die
deren Gefolge bilden, Fromme und sogar heilige Menschen haben
das durchaus nicht an sich, selbst nachdem sie Gott ,,realisiert
haben. Aber die groBe Masse des Volkes glaubt das filschlicher-
weise selbst heute noch; und oft sieht man, wie einfiltige Men-
schen sich an die Sannyisins und Sadhus herandringen (wie
dies auch bei Jesus geschah), in der Hoffnung, ihre seelischen
und leiblichen Ubel auf sie abzuladen. Selbst im heutigen Indien
ist dieser Glaube noch allgemein verbreitet. Eine seiner Konse-
quenzen ist der sogenannte Guruvisi: wenn ein Gotterfiillter
jemanden zum Schiiler annimmt, erteilt er ihm nicht bloB reli-
gisse Unterweisung, sondern er nimmt auch alles auf sich, was
etwa im Karma des Schiilers dessen Aufstieg widerstreben mag —
alle seine Stinden. Somit wird der Guru unter den Karmas seiner
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Schiiler zu leiden haben; denn niemand vermag ein einziges
Karma aufznheben; man kann es bloB auf einen anderen iiber-
tragen. — Swami Ashokananda macht dazu noch eine Bemerkung,
die am besten zeigt, wie tief dieser Glaube an das stellvertretende
AbbiiBen im Geiste der religidsen Elite des heutigen Indien wur-
zelt: ,,Fiir uns ist das keine bloBe Theorie. Wir haben Beispiele
dafiir, daB Ramakrishnas unmittelbare Schiiler gelitten haben,
weil sie Leiden anderer auf sich genommen hatten, entweder bei
ihrem Wirken als Gurus oder durch bloBe Berithrung. Oft haben
sie uns von ihren so verursachten Leiden erzihlt.*

225, 3¢ Er beobachtete mehrere Ekstasen Ramakrishnas genau
vom medizinischen Standpunkt. Fiir die europiische Wissen-
schaft wire es interessant, seine Aufzeichnungen kennenzuler-
nen. Soviel weill man, daB die Untersuchung der Augen und die
des Herzens mittels Stethoskop alle Symptome des Todes nachwies,

225, 3 v. u.: Mit der Menge derer, die den begnadeten Mann
noch sehen wollten, kam (31. Okt. 1885) auch ein Christ aus
Nordindien, Prahbudayal Misra, der mit Ramakrishna redete. Fin
typisches Beispiel fiir jenen Geist der Synthese, dessen schmieg-
same Atmosphire die unduldsamsten Konfessionen einhiillt, so-
bald sie in indische Seelen eindringen. Dieser indische Christ
brachte es zuwege, gleichzeitig an Christus und an Ramakrishna
zu glauben! . . . Es entspann sich folgendes Zwiegesprich:

Der Christ: ,,Gott der Herr strahlt durch jedes Geschépf hin-
durch.*

Ramakr.: ,,Der Herr ist einer, aber er wird mit tausend Namen
genannt.“ :

Der Christ: ,,Jesus ist nicht einfach Mariens Sohn, er ist Gott
selber® (sich zu den Jiingern wendend, zeigt er auf Ramakrishna).
»Dieser da ist, was ihr meinet; aber in anderen Augenblicken ist
er Gott selbst. Und ihr erkennt ihn nicht. ..«

Am Ende der Unterredung sagt ihm Ramakrishna, seine Gott-
sehnsucht werde erfiillt werden. Und der Christ brachte ihm sein
ganzes Sein und Wesen dar.

227, 2: Narendra, Rakhal, Baburam, Niranjan, Yogin, Latu,
Tarak, die beiden Gopal, Kali, Sasi und Sarat. Ramakrishna tat
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den Ausspruch, die Krankheit habe die Jiinger des ,,inneren Krei-
ses* (Antaranya) gesichtet gegeniiber den Jiingern des ,,iuBeren
Kreises* (Bahiranya).

227, 4 v.u.: Am 23. Dez. 1885 zu Mahendra Nath Gupta, der
es in seinem ,,Evangelium® aufgezeichnet hat, 11, 354.

227, 1 v.u.: Wértlich ,,Alles ist Rama*,

228, 2: Es wird berichtet, er habe jeden in der seinem Wesen
entsprechenden Weise gesegnet.

229, § v. w.: ,Der Jilinin verwirft Miyid. Miyd ist wie ein
Schleier. Seht, wie ich dies Tuch vor die Lampe halte! Ihr
erblickt das Licht der Lampe nicht mehr . . . Dann hilt der
Meister das Tuch zwischen sich und die Schiiler und sagt: ,,Jetzt
seht ihr mein Gesicht nicht mehr . . ¢

sy Der Bhakta verwirft May4 durchaus nicht. Er verehrt Ma-
hamiyi (die grofe Illusion). Er gibt sich ihr anheim und betet:
;Mutter, weiche von meinem Wege. Nur so kann ich hoffen,
Brahman zu realisieren . . .¢% '

Der Jfidnin leugnet die drei Zustinde des Wachens, des Tréu-
mens, des tiefen Schlafes. Der Bhakta 148t sie alle drei gelten . . .*

So wendet sich Ramakrishnas warme Neigung, seine natiirliche
Vorliebe demjenigen zu, der alles annimmt, sogar die Illusion.
Alles bejahren und lieben. Nichts leugnen. Selbst das Ubel, selbst
die Illusion stammt von Gott . . . ,,Es ist nicht gut, gleich von
Anfang an zu sagen: ,Gott ist fiir mich das Unpersénliche . . .¢
Alles, was ich sehe, Miinner, Frauen, Tiere, Blumen, Biume, alles
ist Gott . . . O Wonne! O Wonne! . . .

Das Bild vom Schleier, mit dem Mayi verglichen wird, er-
scheint ein andermal in der hiibschen Parabel von Sita und
Rama: Rama, sein Bruder Lakshmana und Sita gehen auf schma-
lem Waldpfade. Rama geht an der Spitze, dann folgt Sita, dann
Laksmana. Indem Sita sich zwischen den beiden Briidern be-
findet, verdeckt sie dem Laksmana Ramas Anblick; aber weil sie
weiB, wie sehr er als zirtlicher Bruder darunter leidet, beugt sie
sich in ihrer Giite manchmal zur Seite, damit er Rama sehen
kann. (Vgl. Evang. 11, 62 und passim.)

231, 16 v. u.: Der cholerische Vivekananda bezihmt schwerer
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seine Empérung gegen das Gesetz des Leidens. (Vgl. Gesprich
mit Hirananda v. 22. April))

sDer Plan dieser Welt ist teuflisch; ich hiitte eine bessere Welt
geschaffen. Unsere einzige Zuflucht ist der Glaube: Ich selber
bewirke alles.*

Worauf der sanfte Hirananda erwidert:

»Das ist leichter gesagt als getan!®

Und glaubensinnig setzt er hinzu:

»Du {(Gott) bist alles. Nicht ich, sondern Du.*

Aber der hochmiitige, eigensinnige Naren wiederholt:

»Du bistichund ich bin Du;es ist nichtsanderes daalsmein Ich.

Ramakrishna hort schweigend zu, lichelt nachsichtig und sagt
auf Naren zelgend »Er geht immer mit geziicktem Schwerte
einher.*

231, 7 v. w.: Nach indischem Glauben hat jeder Avatar (In-
karnation) auf Erden sein Gefolge von Jiingern, von pridesti-
nierten Seelen.

231, 3v.u.: Gottberanschte Hindu-Sekten, die der Welt ent-
sagt haben.

"~ 232, 8 v. u.: Die Metapher vom Dache begegnet oft in Rama-
krishnas Ausspriichen:

»Die gottlichen Inkarnationen vermégen im Samidhi die Er-
kenntnis des Absoluten zu erzielen. Gleichzeitig vermégen sie von
dieser Hohe herabzusteigen und, ihr menschliches Ich bewah-
rend, kénnen sie den HERRN wie Vater oder Mutter lieben
usw. Indem sie sagen: ,Nicht dieses! Nicht dieses!® lassen sie
Stufe um Stufe hinter sich, bis sie auf der Treppe zum Dach hin-
angestiegen sind. Und dann sagen sie: ,Dieses wohl I‘ — Aber bald
entdecken sie, daB die Treppe aus denselben Stoffen besteht wie
das Dach, aus Kalk, Ziegeln usw. Von nun an steigen sie bald hin-
an, bald herab, ruhen manchmal auf dem Dache, manchmal auf
einer Treppenstufe. Das Dach bedeutet das Absolute. Die Treppe
die Welt der Erscheinungen. (Evang. I, 324.)

233, 7: Ramakrishnanda, der Jiinger, der ihn gepflegt hat,
sagt: ,,Nie biiBte er seine Heiterkeit ein, behauptete immer, sich
wohl und gliicklich zu fithlen . . .* (Ungedruckte Erinnerungen.)



347

233, 16: Swami Ashokananda schrieb mir, die photographische
Aufnahme von Ramakrishna unmittelbar nach seinem Verschei-
den (eine Reproduktion davon befindet sich im Kloster zu Ma-
dras) kénne nicht verdffentlicht werden, so sehr sei der Kérper ab-
gezehrt und von der Krankheit verheert; es sei ein unertriglicher
Anblick,

233, 12 v. u.: Zwei Tage vor seinem Tode fithite Ramakrishna
Narens unausgesprochenen Wunsch, von ihm eine Aussage zu
héren, die ihm sonst kaum iiber die Lippen wollte, und so sagte er:

»Derjenige, der da Rama war und Krishna war, ist nun Rama-
krishna in diesem Leibe hier!.. . :

* Und er setzte hinzu: ,,Doch nicht in eurem Vedanta-Sinne*
(d. h. nicht bloB im Sinne der Identitit mit dem Absoluten, son-
dern als Inkarnation).

Natiirlich kano ich mich hier in keine Erdrterung Gber das
Wahre oder Falsche des indischen Glaubens an Avatare einlassen.
Glaubenssitze kénnen nicht Gegenstand der Diskussion werden;
und der vorliegende ist von der gleichen Wesenheit wie der christ-
liche Glaube an den Gott-Menschen. Ich teile weder den-einen
noch den anderen Glauben, Aber ich achte Glaubige. Ich méchte
nur nicht, daB der abendlindische Leser die Vorstellung be-
kommt, der schlichte Ramakrishna sei von ungeheuerlichem Stolze
besessen gewesen. In anderen Augenblicken, als ein Getreuer ihm
sagt: ,,Wenn ich Euch sehe, sehe ich Gott®, verwahrt er sich da-
gegen: ,,Sagt das niemals! Die Welle geh6rt zum Ganges, nicht
der Ganges zur Welle.* (1884, Evang. II, 181.) — Vgl. ,,Die
Avatare sind fiir Brahman das, was die Wellen fiir den Ozean.«
(Sri Ramakrishnas Teachings, 362.) — Ramakrishna betrachtet
sich als Wirt und Gastgeber eines Géttlichen, das hinter dem ver-
ginglichen Schleier von Ramakrishnas Leibe sein Spiel treibt.
»Eine gdttliche Inkarnation ist schwer zu verstehen: es ist das
Spiel des Unendlichen im Endlichen.* (Ibid. 369). Allein wih-~
rend der géttliche Gast in den meisten Menschen und selbst ,,bei
den Heiligen, sich nur stellenweise zeigt, wie der Honig bei einer
Blume . . . man saugt an der Blume und kostet ein wenig Honig

. . ist eine Inkarnation ganz Honig . . .* (ibid. 367). Alles ist
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der Eine. Denn ,,der Avatar ist immer ein einziger und derselbe*‘;
er taucht da und dort unter verschiedenen Gestalten und Namen
auf: Krishna, Christus, usw. (ibid. 357). Und jener Name Christi
soll uns noch eine andere sittliche Tatsache in Erinnerung rufen,
die zum Wesen der Inkarnation gehért. Die Rede von Blumen,
Honig, Spiel darf uns nicht irrefithren. Sie verschleiert immer ein
gottliches Sich-Opfern, wie beim christlichen Gott-Menschen.
»Niemand kennt die Unendlichkeit des Opfers, das Gott bringt,
wenn er Menschengestalt annimmt.* (Ibid. 358).

233, I v. u.: d. h, zum Absoluten.

234, 9: Uber Yoga.

234, 5 v.u.: Nach der Aussage des Arztes Sarkar, (Ungedruckte
Erinnerungen des Ramakrishnanda:)

»Am letzten Abend sprach er bis zum letzten Augenblicke, an
fiinf, sechs Polster gelehnt, denen ich mit meinem Leibe Halt
gab. Man fichelte ihm Kiihlung zu. Vivekananda rieb ihm die
FiiBe . . . ,Nimm dich dieser Knaben an!‘ sagte zu ihm Rama-
krishna . . . Er verlangte sich hinzulegen. Um ein Uhr nachts fiel
er mit einem ranhen Kehllaute auf eine Seite. Vivekananda, der
diesen Anblick nicht ertragen konnte, entfloh. Der Puls ging
nicht mehr. Wir glaubten, es sei der Samadhi* . . . Ich habe auch
in der Abschrift von Sister Devamata (in ,,Sri Ramakrishna und
seine Jiinger®) die Erinnerungen der Saradadevi, Ramakrishnas
Frau, eingesehen.

234, 1 v. u.: Genau: ,,Sieg dem Baghavan Ramakrishna!®,
wihrend sie ihn zum Verbrennungsplatze trugen, wo der Kérper
noch am selben Abend eingeidschert wurde.

235, 6 v. u.: Diesen Namen nahm er ein paar Jahre spiter an.
Im folgenden Bande zeigte ich, wie er entstand.

236, 4 v. u.: Vivekananda hegte eine glithende Verehrung fiir
Christus, dessen Gottnatur, wie gezeigt wurde, von Ramakrishna
anerkannt worden war.

237, 6v. u.: Uber zwei von diesen, Sasibhushan (Ramakrishna-
nanda) und Saratschandra (Saradananda) tat Ramakrishna den
Ausspruch, in einem fritheren Leben seien sie wirklich Christi
Jinger gewesen.
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237, 1 v. u.: The Life of the Swami Vivekananda, Bd. II.

238, 6: Nie gibt der Geist des Orients sich selber auf. — Und
auch ich gebe meine okzidentale Denkweise nicht auf! Wer mir
dergleichen zutraut, versteht nicht, was ich schreibe. . . Indien
versagt sich keinem grofen Gedanken, der von auBlen kommt!
Aber keiner zwingt Indien einfach in Reih und Glied. Ebenso
halten wir es! Und indem wir unsere Eroberungen gemeinsam be-
sitzen wollen, versuchen wir sie in v5llige Harmonie zu bringen!

239, 5: Vortrag zu Calcutta: ,,Der Védanta in allen seinen
Phasen.*

239, 7v. u.: Der groBte religitse und philosophische Geist des
heutigen Indien, der von jeder Schule unabhingige Aurobindo
Ghose, hat Ramakrishnas Genius nachdriicklich anerkannt, in-
dem er besonders die ganz ungewdhnliche Vielfiltigkeit seiner
seelischen Vermdgen ins Licht stellte und die noch ungewdhn-
lichere Meisterschaft seiner Seele, alles zu beherrschen:

ss» » « Das Leben des Ramakrishna Paramahamsa zeigt uns in
néchster Vergangenheit als einzig dastehendes Beispiel, daB eine
ganz ausnahmsweise Kraft des Spirituellen zunichst zur gott-
lichen Realisation aufsteigt und sich gleichsam mit Gewalt des
himmlischen Reiches bemichtigt, dann nacheinander sich alle
Methoden des Yoga zu eigen macht, deren Kern mit ungewhn-
licher, rascher Meisterschaft auslést, um immer wieder zum glei-
chen zentralen Erlebnis zu gelangen: Besitzen und Erkennen
des Gottlichen durch die Hichste Macht, die Liebe, durch das
eigenwiichsige Spiel der intuitiven Erkenntnis, durch das Er-
blithen angeborener Gaben in tiefen und vielfiltigen religidsen
Erfahrungen. Ein solches Beispiel darf nicht verallgemeinert wer-
den. Die sukzessive Anwendung der Yoga-Methoden zielte in
jenem Sonderfalle zunichst dahin, durch die entscheidende Er-
fahrung einer Meisterseele eine Wahrheit zu beleuchten, die
heute sehr nétig ist und um die eine zwischen verfeindeten Sek-
ten und Schulen zerrissene Welt seit langem sich schwer bemiiht:
nimlich, daB alle Glaubensformen, alle Lehrmeinungen nur ver-
schiedene Gestalten, verstreute Bruchstiicke einer integralen
Wahrheit sind, einer einzigen Wahrheit, und daB alle Disziplinen
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auf ihren verschiedenartigen Wegen dem identischen Ziel einer
obersten Erfahrung zustreben: das Géttliche zu erkennen, zu be-
sitzen, es zu sein; dies allein tut not und enthilt alle anderen
Dinge . . . Und alles, was der géttliche Wille an jenem Punkte
fir uns wihlen wird, jedes Mittel, jede zweckmiBige Form des
Ausdrucks, kommt dann nur wie eine Zugabe in Betracht . . .

(Die Synthese der Yogas, Zs. Arya, Pondichéry, Nr. 5, 15. Dez.
1014.)

So kennzeichnet der Meister der Metaphysik im heutigen In-
dien die intellektuelle Bedeutung von Ramakrishnas Personlichkeit,

240, 10: Das Mutterland Europa und seine Tochtergebiete in
Amerika.

240, 15: Unser zweiter Band zerfdllt in zwei Teile: Das Leben
des Vivekananda und die philosophische Darlegung der Lehre
vom ,,allgemeinen Evangelium® des Ramakrishna und des Vive-
kananda. Dann gebe ich noch eine skizzenhafte Vergleichung in-
discher und abendlindischer Mystik und eine kurze Ubersicht
iiber Indiens Zustand vom Tode des Vivekananda bis zu Gandhis
Auftreten.

245, 2: Tatsichlich ist sie auch im religidsen, besonders im
katholischen Abendlande eine groBe Wissenschaft, welche von
Vélkern, die geniale Anlagen zur psychologischen Selbstzergliede-
rung haben, in jahrhundertelanger Erfahrung aunfgebaut wurde.
Aber die Laienwissenschaft denkt nicht daran, dieses Wissen zu
verwerten, Leser, die sich rasch orientieren wollen, verweise ich
auf die Biicher von Henri Brémond tiber ,,Die mystische Er-
oberung‘‘ (La conquéte mystique, Histoire littéraire du senti-
ment religieux en France, Kap. V. Das intensive Leben der My-
stiker). — Gewdhnlich wird die physiologische Seite der Ekstase
als etwas Untergeordnetes kaum in Betracht gezogen (obwohl in
gewissen geistigen Gesichten deutlich der Atemrhythmus zu
erkennen ist), Aber dafiir ist bei uns die intellektuelle Analyse
an Feinheit und Vielseitigkeit den orientalischen Beobachtungen
weit iiberlegen.

Bezeichnenderweise erweist sich die hohe franzésische Mystik
als ebenso intellektuell wie unsere ganze Kultur: sie weigert
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nicht nur den Sinnen, sondern-auch dem Gemiite den gebiihren-
den Platz bei dem Einswerden mit Gott. Dergleichen muB vor
der Tiire bleiben. Unsere franzdsische, der Heiligen Therese
vergleichbare Mystikerin, Marie de I'Incarnation (18. Jh.), be-
tont immer wieder: ,,. .. ohne jegliches Gefiihl . . .%, | nichts
Sinnenfilliges nihert sich diesem gottlichen Vorgange, sondern
wir sind bloB gezwungen, nach unserer groben Weise davon zu
sprechen, da wir ja aus Materie bestehen ... ,,Mein Gott!®
ruft Marguerite Romanet, ,,scheide mich von Fleisch und Blut,
ehe ich zu Dir spreche!**

Bei der indischen Mystik verhilt es sich nicht so. Wie tief auch
deren Kraft der Abstraktion sein mag, so ist ibr Intellektualis-
mus viel verwegener und unschuldiger im Fleische verankert.
Immerhin werden wir spiter noch darlegen, wie sehr Vivekananda
Gefiihlsregungen wihrend der Ekstase hintanzuhalten sucht.

245, 15 v. u.: In meiner Eréterung des Rajayoga im zweiten

- Bande wird man die wertvollen Winke des Vivekananda finden,
wie man den schweifenden Geist, den ,,tollen Affen*, bindigt
und dabei wird man erkennen, wie sehr sie mit der neuesten euro-
pdischen Psychotherapie (System Coué, Bauduoin usw.) iber-
einstimmen. Seit langem wuBte Indien, daB ein unkluges An-
spannen des Willens zum Zweck der Erreichung eines Zieles
diese Erreichung gefihrdet, indem ein Widerstand des Unter-
bewuBten dadurch ausgelsst wird. Man mu8 das UnterbewuBte
gewinnen, indem man sich verstohlen, wie in Laufgriben, heran-
arbeitet.

246, 12: Biographie von Ludwig van Beethoven v. Anton
Schindler (Neudruck v. A. Kalischer, 1909, Schuster & Loeffler,
S. 155, Gesprich mit Schindler.)

Im Vorstehenden schépfe ich sowohl aus Vivekanandas Ra-
jayoga als auch aus Aufzeichnungen eines Hérers bei einer seiner
Vorlesungen (abgedr, Prabuddha Bharata, Mai 1928).

246, 14: Ramakrishna unterscheidet ebenso merkwiirdig fiinf
Arten aufsteigender Bewegung: 1. Die der Ameise, die liuft;
2, die des Frosches, der springt; 3. der Schlange, die sich ent-
rollt; 4. des Vogels, der sich bald hinauf, bald hinabschwingt;
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5. des Affen, der in groflen Sitzen von einem Baume zum
anderen springt.

2491f.: D. G. Mukerji: The Face of Silence, §. 153 ff. Die Worte
sind Ramakrishna in den Mund gelegt. Vgl. meine Ausfiihrungen
zu Mukerjis Werk und Darstellungsweise (Bibliographie Nr. VIII).
Seine Erzihlung hat Glanz. Aber mir scheint es wenig wahr-
scheinlich, da8 sie authentisch ist. Wer sich mit dieser Seele inner-
lich vertraut gemacht hat, wird einige der oben ausgesprochenen
Empfindungen als mit Ramakrishnas Wesen unvereinbar er-
kennen. Ich bezweifle, daB8 der ,,Reine Tor* je im dritten Tale
geweilt hat(schon die blo8e Vorstellung ist verletzend);und genoB
er mehr als andere die Schénheit der Welt, deren goldenes Leuch-
ten das zweite Tal erfiillt, so hat er dort doch sicher nicht fleisch-
licher Anfechtung zu widerstehen gehabt.

252ff: Siehe S.81 unten. Ich kiirze bei der Wiedergabe.

253, I5 v. u.: Bagdi: Niedere Kaste.

253, 5 v.u.: ,Er* d. h. ,,;mein Mann®. Eine orthodoxe Hindu-
frau darf dieses Wort nicht aussprechen.

253, 3 V. u.: So heiBen diese Riuber.

254, 14 v. u.: Godliness bedeutet zwar Tugend, Heiligkeit,
aber durch seine Wurzel God hat es noch tieferen Sinn,

256, 3v. u.: Leider gehSren meine zwei Binde des ,,Evange-
liums* zwei verschiedenen Ausgaben an: Bd, I ist die 4. Aufl.
1924, Bd. II die 3. Aufl 1923. Aber bei diesem kurzen Intervall
diirfte sich an der typographischen Anordnung kaum viel ge-
dndert haben.
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ROMAIN ROLLAND

MAHATMA GANDHI
60. Tausend. Geb. M. 3.60, Fr. 4.50

ssRomain Rolland, der gréBte Franzose des Geistes und der Kultur,
schildert die groBe indische revolutioniire Bewegung der passiven
Resistenz, den Non Violence, in ergreifenden Worten. Wir lernen
Gandhi kennen, wir verfolgen ihn auf seinem Lebensweg unter den
Indiern Siidafrikas, in London und schlieBlich in Indien selbst. ..
Gandhi verkdrpert in sich das Ringen eines Volkes um seine Selbst-
bestimmung . . . Berliner Tageblatt.
s Diese urevangelische Lehre dringt machtvoll zu uns heriiber. Wir
horchen auf. Wir dringen bewegt und erschiittert ein in den Sinn
der Botschaft und lenken alsbald fragend den Blick zuriick auf unser
Europa.” Kunstwart.

EURASISCHE BERICHTE

Herausgegeben von Emil Roniger unter Beratung durch Romain Rolland
Heft 1 und 2
DIE HINDU-MOHAMM. SPANNUNG / DAS GROSSE
FASTEN /| GANDHI UND DER BOLSCHEWISMUS
Geb. M. 4—, Fr. 5.—
Diese ,,Berichte’ stellen sich in den Dienst neuer, lebendiger Kriite,
wo immer sie sich regen, Wenn sie von Gandhi und Indien ausgehen,
ist es, weil uns das Eine, das wir suchen, nirgends so kraftvoll ent-
gegengetreten ist wie in Gandhi, in dem das Ewige mitten unter dem
zeitlichen Getriebe unserer Tage Menschengestalt angenommen hat.

HANS PRAGER

DAS INDISCHE APOSTOLAT
Broscb. M. 2.40, Fr. 3.—

Aus dem Inbalt: Politik und Religion — Gandhis Gefahr, Gandhi
und Tagore. Der Weg nach Osten.

»Die apostolische Idee RuBlands, so urteilt Prager, ist in Indien
Wirklichkeit, ist Apostolat geworden. Diese Idee ist im wesentlichen
die unlésbare Verbindung von Politik mit Religion . . .*
Prager Tagblat.

ROTAPFELVERLAG ERLENBACH-ZURICH, LEIPZIG



MAHATMA GANDHI

GANDHIS LEIDENSZEIT
Geb. M. 4.80, Fr. 6.—

Diese Briefe und Aufsitze — von Emil Roniger herausgegeben und

tibersetzt — stammen aus Gandhis Gefingnis- und Spitalzeit, einer

Zeit, ihm zugedacht als echwere Bufle, von ihm aber im Innersten

umgewandelt in eine Zeit der Weihe. Das Buch ist ein ergreifendes

Zeugnis eines reinen Geistes, der Not und Priifung fiberwindet und
in Freude und Feier wandelt.

GANDHI IN SUDAFRIKA
Geb. M. 3.80, Fr. 4.80

nEine begeisterte Darstellung des Wirkens Gandhis durch den siid-
afrikanischen Baptistenprediger Fosef . Doke ... Das Heldentum
der Seele, das den in gesicherter Stellung lebenden indischen Rechts-
anwalt aus seinem biirgerlichen Dasein herausri und zum Fihrer
und Mirtyrer seines Volkes machte, verfehlt auch bei einem sehr
kritischen Leser nicht seine Wirkung und reiBt ihn mit fort.*
Dresdener Neueste Nachrichten.

JUNG-INDIEN

Aufsitze 1919 bis 1922, Auswabl von Madelaine und Romain Rolland
Geb. M. 5.60, Fr. 7.—

,»Gandhi nimmt in diesen Aufsitzen zu allen Tagesfragen Indiens

und damit zum Teil der Welt iberhaupt Stellung ... Ein hin-

reiBender Atem erfiillt dies kimpferische Buch. Gandhis Persénlich-

keit tritt uns rein und klar auch aus dem scheinbar Nebensichlichen
entgegen.*“ Neue Ziircher Zeitung.

EIN WEGWEISER ZUR GESUNDHEIT
Vorwort von Ettore Levi. [ Geb. M. 3.20, Fr. 4—

»Auf dem Wege der so notwendigen und notwendenden Lebens-
erneuerung kann nur ein Mensch richtunggebend sein, dem wie Gandhi
die tiefe Einsicht in die wahren Bediirfnisse des Leibes und der Seele,
der innige Zusammenhang mit der Natur eignet, der auf der freien
Hohe restloser Selbstbeherrschung und Leibdurchseelung, der Lebens-
bemeisterung eines Heiligen steht.*¢ Quickborn-W erkblérter, Wiirzsburg.
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