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1. Einleitung

Der Einfluss buddhistischer Literatur und asiatescRhilosophie im Allgemeinen auf
die westliche Welt kann auf eine nunmehr Uber tadigdrige Rezeptionsgeschichte
zurtckblicken. Bereits im Mittelalter griffen eum@pche Schriftgelehrte auf indische
Motive zur exotischen Anreicherung ihrer Texte zkriSeither bedienten sich grol3e
Autoren wie Goethe und in der Romantik E. T. A.flA@nn, Heinrich Heine und
Adalbert Stifter immer wieder des reichen asiagschliteraturschatzes. Ende des
neunzehnten, Anfang des zwanzigsten Jahrhundertint&koman gar von einer
Buddhismus-Welle sprechen. Die theoretischen Gageti hierfur lieferten im Vorfeld
vor allem Arthur Schopenhauer und die Schlegel-Briidie sich in ihren Werken nicht
auf die Uberlieferten asiatischen Geschichten urédchen als Ideenquellen fir schone
Literatur konzentrierten, sondern vielmehr den @massenschaftlichen und
philosophisch-religiosen Themen Beachtung schenkiga zu jener Zeit entstandenen
Reiseberichte und philosophischen Werke Ubten esteeken Einfluss auf Hermann Hesse
aus, wie im Verlauf dieser Arbeit gezeigt werdelh so

Doch auch im spaten zwanzigsten und beginnendam@mvanzigsten Jahrhundert
bleibt der Reiz dieser Themen ungebrochen. Produokitebuddhistischem aber auch
indischem oder asiatischem Bezug generell, ob atifoh oder eher nachempfunden,
erfreuen sich einer nicht geringen Beliebtheit. deieBegeisterung fur die Kultur des
asiatisch-orientalischen Raums beschrankt sichidalbht auf Literatur allein. Neben
ayurvedischen Lebensratgebern und Sprichesammmuthge Dalai Lama finden auch
Feng-Shui-Seminare, Tai-Chi- und Yoga-Kurse groffemklang. Die Traditionelle
Chinesische Medizin (TCM) mit Akupunktur und Klaebalenbehandlung hat langst die
Rolle des exotischen AulRenseiters abgelegt, injéaEm Einrichtungshaus findet man
Stoffe und Lampen mit indischen Mustern, Bollywdétine locken Besucher in die
Kinos, japanische Restaurants sind im Aufwind, Broéagsratgeber preisen die
gesundheitsfordernde Wirkung von Sojamilch, Tofw ungwer an, und der Pro-Kopf-
Verbrauch von griinem Tee hat sich in den letztém dahren mehr als verdoppebiese
Arbeit mdchte sich jedoch auf die Literatur besoken. Auch hier hat das Interesse flr

! Der bundesweite Verzehr von griinem Tee stieg @hTdnnen im Jahre 1994 auf 420 Tonnen im Jahr
1995 an. Angabe nach: Jorg Zittl&@rner Tee fir Gesundheit und Vitalitéat — Die Heifk des asiatischen
Tees fur Korper und Seele nutzen. Die wirksamsézeie zur Behandlung von Krankheiten und zur
SchoénheitspflegeMiinchen: 1998, S. 4



den Buddhismus nicht nachgelassen. Zeitgendssidab@en wie Hanif Kureishi und
Doris Dorrie widmen sich in ihren Blchern diesemeiia, Dorrie speziell dem Zen-
Buddhismus, wie im Rahmen des Seminars anhand RoasansWas machen wir jetzt?
(1999) bereits gezeigt wurdeAsiatische Philosophien und Religionen haben erittéile,
unter anderem auch bei Dorrie, das moderne Medilimeéfobert.

Die Rezeption buddhistischer Lehren in der westiiciWelt findet also auf vielen
Wegen statt. Die Literatur kann einerseits eingulieiten Bezug zu buddhistischen Lehren
aufweisen wie in dem eben genannten BWas machen wir jetztHier werden diese
nicht nur inhaltlich aufgegriffen, sondern expliggnannt und erklart. Weiterhin kann ein
impliziter Bezug festgestellt werden. Damit ist dlensetzung buddhistischer Lehrinhalte
ohne direkt erkennbaren Bezug auf die Religion getnel.h. das philosophische
Gedankengut spielt eine grol3e Rolle, das Werk seésveist jedoch nie explizit auf den
Buddhismus. Dies ist z.B. der Fall bei den beid&ar Wars Trilogien® Als dritte
Kategorie sei solche Literatur genannt, die sicharzvecheinbar explizit auf den
Buddhismus bezieht und dessen Lehren zum Themadiahaherer Betrachtung jedoch
insgesamt als nicht-buddhistisch aufgrund abweidben philosophisch-religioser
Gedanken bezeichnet werden muss. Hierzu zahlt Hernesses RomaBiddhartha
dessen Titel den Eindruck vermittelt, es handlé sim ein rein buddhistisch gepragtes
Werk, der jedoch nach eingehender Lektire diesamwgen nicht erfullen kann.

Diese Arbeit will am Beispiel des letztgenanntemfaas aufzeigen, wie Hesse mit
buddhistischem Gedankengut umgeht, welche andengiidse das Werk pragen und
inwiefern man von einer konsequenten Umsetzung reibestimmten religibsen
Uberzeugung sprechen kann. Zu diesem Zwecke windchst ein kurzer Uberblick iber
die Rezeptionsgeschichte des Buddhismus in Eur@gpaum Beginn des zwanzigsten
Jahrhunderts gegeben. Im Anschluss wird ndher a#sét religibse Weltanschauung
eingegangen, mit dem Ziel, die Vermischung der $iddhartha enthaltenen
philosophischen und religivsen Elemente zu erklaEanfolgt ein kurzer Uberblick tber
die Entstehungsgeschichte desldharthaund seine Situierung im Gesamtwerk Hesses.
Den grofdten Teil der Arbeit wird die Betrachtungl@histischer und nicht-buddhistischer

2 Zitate aus dem Buch befinden sich im Anhang. Dssslen jedoch nur als weiteres Beispiel fiir Litara
mit Buddhismus-Bezug angefiihrt werden und sindtr@@genstand der Untersuchung.

® Beispiele fiir Zitate mit Bezug auf buddhistischehten befinden sich im Anhang. Auch hier gilt: disind
nicht Gegenstand der Arbeit.



Elemente inSiddharthaeinnehmen. Nachdem die Arbeit kurz auf den SterdHesse-
Forschung eingeht, widmet sie sich der Untersuchdag Textes auf Beziige zum
Buddhismus unter Berticksichtigung der im Seminarbsiteten Literatur. Im Anschluss
sollen die aus der Untersuchung gewonnenen Eimsiclid Schlisse zusammengefasst
und ein Fazit gezogen werden.

Die Schlussbemerkung I6st sich schlief3lich vom Krhtdes Romans und gibt einen
Ausblick auf weitere Moéglichkeiten der Rezeptiondbhistischer Lehren im westlichen

Kulturkreis.

2. Die Rezeption buddhistischer Lehren

2.1 Die Rezeptionsgeschichte des Buddhismus in Europa

Bereits seit dem Mittelalter beschéaftigen sich Viegst Autoren mit buddhistischen
oder, allgemeiner, von orientalisch-asiatischen tifeh und Philosophien gepragten
Themen. So stellt das um 700 nach Christus entstendurspringlich von Johannes
Damascenus im Griechischen verfasste WBdarlam und Josaphagine ,christliche
Umarbeitung der Jugendgeschichte von Prinz SiddhgBuddha), dem Bodhisattwa*
dar. Auch imAlexanderlieddes Pfaffen Lamprecht finden sich indische Motwieder.
Diese Einflisse bezeugen jedoch keinesfalls eimestlegifte Beschaftigung mit den
philosophischen oder religivsen Ansichten und Udiegmngen Indiens und Asiens,
sondern vielmehr ein Interesse an ,exotisch-unbetean [Stoffen des] Landes der
Heiden“> Die indisch-asiatische Literatur dient den Autoreals Ideenquelle;
philosophischer Inhalt, Gestaltung und Konzipierdeg Werke finden keine Beachtung.

Ab dem Zeitalter der Aufklarung andert sich diesndhlich. Goethe interessiert
sich beispielsweise nicht mehr nur fir den Inhatindern auch fur die Form, liest
begeisterSakuntala ein Theaterstiick des indischen Dramatikers Kaidand konzipiert
sein ,Vorspiel auf dem Theateith Faust nach diesem Modell.Weitere Beispiele fiir
Goethes Interesse an indischer Literatur sind sBaiade ,Der Gott und die Bajadere”

4 Kamakshi P. MurtiDie Reinkarnation des Lesers als Autor — ein répepgeschichtlicher Versuch uber

gen Einflul3 der altindischen Literatur auf deuts&whriftsteller um 19Q@erlin/New York: 1990, S. 3
Ibid.

®vgl. ibid.



nach einer Episode aus ddvahabharata und die GedichttrilogieParia (Des Paria
Gebet, Legende, Dank des Paria

Auch die Romantiker beschaftigen sich mit der iokdén Literatur, vornehmlich
(wie Goethe) mit hinduistischer bzw. brahmanistschAls Quellen dienen ihnen die
Veden, die Upanischaden und die Heldenép&u den wichtigsten Vertretern der
Romantik, die sich in ihren Werken mit diesen Thenmeschaftigen, zdhlen Johann
Gottfried Herder, Friedrich Schlegel (August WilmeSchlegel hat ab 1818 in Bonn die
erste Sanskritprofessur in Deutschland inne) undah® sowie E. T. A. Hoffmann und
Heinrich Heine, die beide diese Themen romantisshisch umsetzen, und Adalbert
Stifter, der naiver und idyllisch-romantisch dammitgeht?

Im Bereich der Musik sei Richard Wagner genannt, (deer die Lektlre einiger
Reiseberichte die indische Religion und den Buddbgs kennen lernt und diese Themen
in einigen seiner Werke verarbeitBti¢ Sieger; Parsifgl*°

Kamakshi P. Murti ist der Meinung, es gebe ,[blisnz Anfang des 20.
Jahrhunderts [...] also ausschlie3lich literaristtlerke im Sinne debelles lettres die
indische Stoffe und Motive [Uberndahmen], sowie indsche Studien, die sich der
Erforschung der Sanskrit-Sprache [widmeten]Das ist so nicht richtig, denn bereits
Arthur Schopenhauer behandelt in seinem wichtigearkADie Welt als Wille und
Vorstellung (1818/19, Band I, 1844) den ,Buddhaismus® alsseztunehmende, sogar
anzustrebende Philosophie bzw. Religion.

Doch woher kommt dieses wachsende Interesse ascheti und buddhistischer
Literatur und Philosophie? Mark Boulby sieht,the age of the ,Oriental Renaissance’ in
Europe”, dessen Anfange fir ihn bei den Schlegeld 8chopenhauer liegen, einen
Gegenpol zu ,the pseudoscientific banalities of Kauralist School“? Ebenso schreibt
Heribert Kuhn in seinem Kommentar zur Suhrkampabesgales Siddhartha die
Hinwendung zum Buddhismus der durch die naturwmsdaaftlichen Entdeckungen

verursachten Revolution zu Beginn des zwanzigsaarhdinderts zu:

"Vgl. Kamakshi P. MurtiDie Reinkarnation des Lesers als Autsr,3

8vgl. Ibid., S. 4

®vgl. Ibid. , S. 5/ 6

Ovgl. Ibid. , S. 7

" Ibid.

2 Mark Boulby,Hermann Hesse — His Mind and Afthaca, New York: 1967, S. 121



.[A]siatische Bildwelten und buddhistisches Denk@nussten] dem von den
naturwissenschaftlichen Entdeckungen verstorterop@ischen Bewusstsein als
Angebot einer neuen Synthese des in Strahlen, Welhel Strome entfremdeten
Weltbilds erscheinen [...]: Die buddhistische Lefstelle] ein dul3erst ,elastisches'
imaginatives und intellektuelles System zur Verfiigu Darin [komme] der

Sprengung des Zeit- und Raumbewusstseins zentealeuung zu.*®

44 in den

Das Phanomen der ,Uberschreitung des mit den Sinéahrnehmbaren
Wissenschaften habe daher dazu verleitet, Pamalilen Buddhismus (speziell zum Zen)
zu ziehen, da die buddhistische Meditation ein sblehes Uberschreiten bewirke: ,Die
Zumutungen der modernen Physik konnten pl6tzliol Bestatigungen der buddhistischen
Weltsicht aussehen [..}* Hans Friederici erklart in seinem 1958 in der t&sirift
Weimarer Beitrageerschienenen Aufsatz ,Die Indienrezeption in derzdBlungen
Hermann Hesses", das Interesse fur den Zauber dest©sei eine Folge des Niedergangs
der birgerlichen Ordnun.

Festzuhalten ist also, dass sich zu Beginn des zgsten Jahrhunderts Literatur
mit Indienbezug groRer Beliebtheit erfreut. Dabdicken die rein exotischen,
marchenhaften Erzahlungen immer mehr in den Hintexdy des Leserinteresses und
werden durch Reiseberichte von Indienfahrern wiehadurch philosophische Texte

abgelost.

2.2 Hermann Hesses religiose Uberzeugungen

Mochte man eine zufriedenstellende und eindeutigesAge Uber Hesses religiose
Uberzeugung treffen, so wird man bald feststeltkass dies nicht moglich ist. Der Autor
selbst war sein Leben lang gepragt von der Suckh emer religibsen Identitat. Dies
schlagt sich auch in seinen Werken nieder. Eberkhisther stellt diesbeziglich sehr
treffend fest: ,Die Weltanschauung des Dichters riBin Hesse ist nun ein

auRRerordentlich umfassendes, vielschichtiges Gebild

13 Heribert Kuhn, ,Kommentar® in: Hermann HesSéddhartha Suhrkamp BasisBibliothek, 1998, S. 133
“lpid., S. 134

'3 |bid.

8v/gl. Hans Friederici, ,Die Indien-Rezeption in dérzahlungen Hermann Hesses*, erschienen in:
Weimarer Beitrage — Zeitschrift fir Deutsche Litergeschichte, 1958 IJIS. 387-399 (13 Seiten), S. 389
" Eberhard Hilscher, ,Hermann Hesses Weltanschaywgthienen inWeimarer Beitrage — Zeitschrift fir
Deutsche Literaturgeschichte, 1958 4. 361-386 (26 Seiten), S. 361



Hesse wird am 2. Juli 1877 geboren und wachst menei pietistisch frommen,
protestantischen Elternhaus auf. Seine Kindheifebdch schon von ersten Berihrungen
mit Indien gepragt. Sein Grol3vater mitterlichesseitir Gber dreil3ig Jahre in Indien als
Missionar tatig. Hesses Mutter wurde sogar dortogain zog allerdings mit vier Jahren
nach Deutschland. Auch sein Vater diente vier JatgéMissionar in Indien. Trotz dieser
Einflisse, und ganz im Gegensatz zu seinen spateieerzeugungen, steht der
heranwachsende Hesse dem buddhistischen Gedankemgutauch Schopenhauers
Ansichten, zunachst skeptisch gegenuber. So zitierHelmut Winter in seiner Biografie
Kindheit und Jugend vor NeunzehnhundegNirwana', Perlen der pessimistischen
Weltanschauung. Das ist das Trostloseste, waseminter die Hande geraten, eine Masse
pessimistischer Verse, und Satze bekannter S¢bliés da stehen obenan Schopenhauer,
indische (buddhistische) Quellen'® Die zeitgendssische Literatur sieht der junge Eless
von ,allerlei buddhistische[m] Spuk® beeinflusst.

Der Bezug zu Indien bleibt jedoch bestehen, undes®einung Uber Schopenhauers
Ansichten &ndert sich mit der Zeit. So schreibsétiker:

.Bekanntlich knipfte ArthurSchopenhauean diese altindischen Vorstellungen an;

auch er fordert die Verneinung des Willens zum Iogb&eine ,Ablenkung’ durch

universelles Mitleid, auch er predigt einen tiefeassimismus, Weltabkehr. Hesse

empfand diese Haltung in der ausweglosen, schwAilerosphare kurz vor dem ersten

Weltkrieg als ihm gema®

Auch Friederici sieht das Ablegen der Skepsis gégendiesem Gedankengut in den
Umstanden der Zeit begrindet: ,Das Bedtrfnis nastiddung des Zeitbegriffs teilt Hesse
mit der irrationalistischen Philosophie seiner Bpat! Doch mit dieser Weltanschauung
kann der Autor sich ebenfalls nicht endglltig ideneren. Oftmals wurde Hesse als
Buddhist bezeichnet, was er jedoch zurtickwies:

.[W]eil ich mein Leben lang [...] sehr viel mit irther und chinesischer Weisheit
beschaftigt war, und auch meine neuen Erlebnissa Zwil in der &stlichen
Bildersprache zum Ausdruck brachte, nannte man rhilfig einen ,Buddhisten’

18 Zitiert nach: Helmut WinterZur Indien-Rezeption bei E. M. Forster und Hermanesse S. 133,
vollstandiger Titel: Kindheit und Jugend vor Neunzehnhundert. Hermanrssélein Briefen u.
Lebenszeugnissen 1877-189&g. Ninon Hesse, Frankfurt/Main, 1966
19 (ki

Ibid.
20 Eberhard Hilscher, ,Hermann Hesses WeltanschayuSg364
L Hans Friederici, ,Die Indien-Rezeption in den Brizéaigen Hermann Hesses*, S. 396



wortber ich nur lachen konnte, denn im Grunde veussh mich von keinem
Bekenntnis weiter entfernt als von diesem. [.?] “.
Gegenuber dem zeitgendssischen Buddhismus hege ldegar eine gewisse Abneigung
und sieht ihn als verkommen an, behauptet, dig ghesrlich reine Lehre” sei ,zur Fratze

gemacht“?®

worden. Mark Boulby stellt fest: ,Buddhism, witksiludicrous pomp and
circumstances was a decayed religion with which @néd not sympathize [...f4 Hatte

er sich fur irgendeine Religion entscheiden misserhatte Hermann Hesse sich ,einer
konservativen Religion angeschlossen: dem Konfuzdesn Brahmanismus oder der
Romischen Kirche. [Dies] aber aus Sehnsucht naoh @egenpol? Hier sieht man sehr
gut, dass Hesse sich seiner religios-philosophisdtientitat schwer klar werden konnte.
Als 1910 die Gesprache d&®nfuziusin deutscher Ubersetzung erscheinen, liest Hesse
diese mit groRem Interesse und ist der Ansicht]ie$e chinesische Wel{sei] der
indischen wohl in vielem &hnlich, doch in ihr [I¢lmariber hinaus ein stark praktischer,
weltbejahender Zug?® In den Zeiten des Ersten Weltkrieges musste sie$sél mit seiner
pazifistischen Einstellung in dieser Philosophieddrgefunden haben. Eberhard Hilscher
betont die Parallelen zwischen Hesses Weltanscigauma derjenigen Lao-Tses, des
mutmallichen Begrinders des Daoismus/Taoismus:

,Lao-tse verlangt das Wu-wei, das Nichttun und Alesm, die Meditation und
mystische Versenkung in das Tao, die ewige Ordnanggrwirft alle Gewalt und
ist davon Uberzeugt, dal? das Unscheinbare, Wenchekt die grof3ten Wirkungen
erzielt. Geduld und Liebe sind ihm die untberwiciaiten Krafte, Feindschaft soll
mit Wohltat vergolten werderf*
Hier kann man deutliche Parallelen zum Christentund somit zur Religion des
Elternhauses erkennen. Doch auch dieser Philosokdin sich Hesse nicht ganz
verschreiben. Denn zwar muss dieser philosophis@randsatz eher einewita
contemplativazugeschrieben werden, Hesse ruft jedoch bei viAldAssen zum Protest
gegen den Krieg auf, ist also aktiv. Zeit seinekdres schwankt er aber nicht nur zwischen
vita activaund contemplativa sondern ebenso zwischen den verschiedenen Religio

Wahrend er in jungen Jahren von der einzelgandensdNeltflucht des Buddhismus

22 7itiert nach: Hans Friederici, ,Die Indien-Rezeptiin den Erzahlungen Hermann Hesses*, S. 388
23 [|hi
Ibid., S. 393
24 Mark Boulby,Hermann Hesse — His Mind and A8. 122
% Hans Friederici, ,Die Indien-Rezeption in den Hrizéagen Hermann Hesses*, S. 388
% Eberhard Hilscher, ,Hermann Hesses Weltanschayg365
" bid. , S. 365



angetan ist, spricht er spater von ,humanistiscierantwortlichkeit gegeniber der

Gesellschaft®® Auch die christliche Pragung durch sein Elternhang der enge Bezug

zum Protestantismus sind fir ihn wichtig, wie s&h vielen Zitaten erkennen lasst. So
nennt er sich nicht nur ,,dem Gemiit und Wesen riachestant“?° sondern geht sogar so
weit, Gotama als indischen Luther zu bezeichnen dem Buddhismus als die indische
Reformation® Seiner Ansicht nach bejahe ein echter Protes@mtderden mehr als das
Sein, ,,[u]nd in diesem Sinne [sei] wohl auch Buddkin Protestant geweseri-*

Hesse konnte sich nie ganz einer Religion zugehéilgen, seinem religiosen
Empfinden entsprach somit vielmehr eine Verschnmgzweinzelner Elemente der
unterschiedlichen Religionen, Philosophien und Whethauungen. Dies spiegelt auch
Hesses letzter RomarDas Glasperlenspigl wider, der taoistische mit christlichen
Elementen vermischt. Aus diesem Grunde wahlt man fiir die Beschreibumy Messes
religivser Uberzeugung vielleicht am besten einergrBf, der sehr weit gefasst ist.
Hilscher versucht dies, indem er schreibt, Hesséidri einer ,,humanistischen' Religion,
die sich zur Ehrfurcht vor dem Menschenwesen, rwfucht vor dem Leben bekennt,

Am treffendsten beschreibt jedoch Hesse selbsfdiseines Glaubens und nahert
sich damit inhaltlich schlie3lich doch dem Buddis (auch Gotama sah seine Lehre nur
als Hilfe an, nicht jedoch als Notwendigkeit): Jidin kein Vertreter einer festen, fertig

formulierten Lehre; ich bin ein Mensch des Werdend der Wandlungen 34

2.3Die Entstehungsgeschichte d8gldharthaund seine Situierung im

Gesamtwerk
Hesse beginnt mit der Niederschrift des erstensTagsSiddharthaim Februar 1920,
damals noch unter dem Pseudonym Emil Sinclair. Aagedigt wird die ,indische
Dichtung” jedoch schon einige Jahre zuvor durch Texte Einkehr und Aus Martins

Tagebuch diese ,dokumentieren die Umsetzung der Wirklichkals Grundlage

%8 Helmut Winter,Zur Indien-Rezeption bei E. M. Forster und Hermatesse Heidelberg: 1976, S. 170
29 Zitiert nach: Eberhard Hilscher, ,Hermann Hessestsschauung®, S. 363 & Hans Friederici, ,Die
Indien-Rezeption in den Erzahlungen Hermann Hes&es388

%0vgl. Helmut Winter Zur Indien-Rezeption bei E. M. Forster und Herméatesse S. 149

31 Zitiert nach: Hans Friederici, ,Die Indien-Rezeptiin den Erzahlungen Hermann Hesses*, S. 388

32yvgl. Helmut Winter Zur Indien-Rezeption bei E. M. Forster und Herméatesse S. 170

% Eberhard Hilscher, ,Hermann Hesses Weltanschayg362

$4Zitiert nach: Ibid., S. 361/2



kiinstlerischen Schaffens durch die Tréstungen ahais Philosophie®® Jene erste Phase
des Schreibens dauert allerdings nur bis Augus0 B2 da Hesse von einer Schreibkrise
heimgesucht wird. Nach eigener Darstellung feliita jdas ,Erlebnis' dessen, was er im
weiteren Verlauf zu schildern gedachte. Die Maximeistentieller Einlésung der
Erfahrung als Voraussetzung ihrer Gestaltung fillzue vélligen Blockade®® Diese
Schreibkrise betrifft jedoch nur den Fortgang d&sldhartha In der Zeit bis zur
Wiederaufnahme der Arbeit an der ,indischen Dichtuantstehen zahlreiche Schriften,
darunter auch das lange Gedithedia in vitga das den Wiedergeburtenkreislauf, Leben,
Leid, Erlésung und Atman (,Dein innerstes Ich, d&s ein Tod zerstort”, Verszeile 72)
zum Thema hat. Eine Zeitlang ist nicht einmal gewisb die Dichtung je fertiggestellt
wird. Dabei publiziert dieNeue Ziricher Zeitungereits Anfang August 1920 die ersten
Kapitel. Die Grunde fur die Unfahigkeit Hess&sddharthafortzusetzen, sind nicht ganz
klar. Hesse selbst notiert in seinem Tagebuch @201

~Seit vielen Monaten liegt mein indischer RomangimFalke, meine Sonnenblume,
mein Held Siddhartha da. Bei einem mif3glickten id@bgebrochen [...]. Er begann
so schon, er gedieh so geradlinig, und plotzlich @saus! [...] In meiner indischen
Dichtung war es gladnzend gegangen, solange ichtedegchwas ich erlebt hatte: die
Stimmung des jungen Brahmanen, der Weisheit sgattt, plagt und kasteit. Als ich
mit dem Siddhartha, dem Dulder und Asketen, zu Ewde und Siddhartha, den
Sieger, den Jasager, den Bezwinger dichten wdtgjng es nicht mehr*
Eine weitere Vermutung fur die Grinde der Schreibkhde stellt Heribert Kuhn auf. Er
weist darauf hin, dass diese zeitlich mit der Ackdeng des Pseudonyms zusammenfallt
und merkt an, dass es ,[ijn manchen Mythen und Kgmd...] den Tod [bedeutet], wenn
der geheime Name eines Wesens entdeckt Wirtlésse begibt sich schlieBlich bei Carl
Gustav Jung in psychotherapeutische BehandlungstEdavon Uberzeugt, das bei der
Psychoanalyse zuteilgewordene ,Erlebnis* ersetzegemwisser Weise die mangelnde
eigene Erfahrung. Diese aber empfindet er als ungbdr fir die Fertigstellung seines
Romans (wie auch fur Walter Benjamin die Erfahrumgl das Vermogen, sie erzahlend
weiter zu geben, in einem engen Verhaltnis zueiaastehen). Kuhn sieht diese Maxime

im Siddharthawidergespiegelt: ,Siddhartha [weigert sich, demd&@ua zu folgen, und]

% Helmut Winter Zur Indien-Rezeption bei E. M. Forster und Hermatesse S. 149
3% Heribert Kuhn, ,Kommentar“ in: Hermann HesSiddhartha S. 140

37 Zitiert nach: ibid., S. 143

* Ibid. , S. 148
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stellt die eigene Erfahrung und den eigenen Weg dieelehre. [...] [Er] gelangt erst dann
zur »Vollendung«, als er diese schwere Krankung Nieterlage [durch die Abkehr
seines Sohnes] akzeptieft.“ Die psychotherapeutische Behandlung hat jedoch
,Auswirkung auf Hesses Herangehensweise an dietisiiithe Literatur“’ Hesse setzt
sich verstarkt mit dem ,Indertum* auseinander, wetlu,das Interesse an den geistigen
Gehalten von dem an den seelischen und religiobgel@st [wird]; die intellektuelle
macht einer emotionalen Durchdringung PI&{zEr versucht, sich im Tagebuch 1920/21
dartiber Klarheit zu verschaffen, und sieht seingcBéftigung mit Indien an einem neuen
Entwicklungspunkt angelangt. Dies stellt auch Heliinter fest!? Galt das Interesse des
Autors bisher dem ,rein geistigen, dem vedantisched buddhistischen Indertum®, in
dessen Mitte die Upanishaden standen, so ndhesierenun dem ,religiésen Indien der
Goétter, des Vishnu und Indra, Brahma, Krishna éttDiesen Bruch kann man klar im
Roman ablesen, Siddhartha wendet sich von den ésketd von Buddha ab. Auch Mark
Boulby stellt den Wandel fest:

»In the intervening months, in which he almost desgd of finishing the novel, Hesse
occupied himself with [...] his reawakened interesthie Indian pantheorf*. [T]he
year 1920 apparently sees Hesse moving back framvddanta and the Buddhist
scriptures towards ,the true religious India of tieds, of Vishnu and Indra, Brahma
and Krishna.*#®
Im Friahling 1922 nimmt Hesse schliel3lich die Arlaitseinem ,Falken” wieder auf, noch
im Oktober desselben Jahres waiddharthaveroffentlicht.

Die Hesse-Forschung sieBiddharthaals Fortfiihrung oder Seitenstiick B@emian
Thematisch lasst er sich auch gut mit d&fasperlenspiel zumindest mit dem darin
enthaltenen ,Indischen Lebenslauf* einrein&iddharthaist zweifelsfrei als eines von
Hesses HauptwerkerDémian, Siddhartha, Der Steppenwolf, Das Glaspspe) zu
werten und geniel3t weltweit die grodte Bekannthewie Beliebtheit. Er zahlt zu den
meistgelesenen Texten des zwanzigsten Jahrhundees zehn Millionen Exemplare sind

bis heute verkauft worden. Auch Mark Boulby spritirh eine ,high position in his life’s

% Heribert Kuhn, ,Kommentar“ in: Hermann HesSiddhartha S. 149

“%bid., S. 145

1 pid.

“2vgl.: Helmut Winter,Zur Indien-Rezeption bei E. M. Forster und Hermafasse S. 149
*3 Heribert Kuhn, ,Kommentar® in: Hermann HesSiddhartha S. 145

4 Mark Boulby,Hermann Hesse — His Mind and A&. 132

“bid. , S. 123/124
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work® 6

zu. Der Roman wurde in 39 Sprachen ubersetztnteard 3 indische Dialekte.
Auch in den USA erfreut sich der Roman seit denf&gar-Jahren grof3er Beliebtheit und
wurde dort Uber finf Millionen Mal gekauft. Einerrgleichbaren Erfolg kann nur der
Steppenwolaufweisen.

Wie Hesse selbst zu diesem Roman steht, wurdetbemedieser Arbeit verdeutlicht:

Er ist sein ,Falke®, seine ,Sonnenblume®.

3. Buddhistische und nicht-buddhistische Elementgiddhartha
3.1 Der Stand der Hesse-Forschung

Die Hesse-Forschung hat schon oft die ,indischeh@ieg” in Hinblick auf
buddhistische oder nicht-buddhistische Inhalte nsnteht. So lassen sich, laut Murti, die
Interpreten von Siddhartha ,in etwa acht Gruppenteden, nach ihrer jeweiligen
Charakterisierung von Hess&:Hesse, der Taoist, der Mystiker, der Mann aus dem
Westen, der Gnostiker/Agnostiker, der universellanh| der Buddhist/Hindu, der
Vermittler von Konflikten, und Hesse, der Sprach#tier. Diese Feststellung verdeutlicht,
dass es sich bei den philosophischen und religitisesten des Romans keinesfalls um
ein einziges, abgeschlossenes System handeln Aaoh.Friederici bemerkt dies: ,Hesses
Schaffen [...] spiegelt weder in der Gesamtheithnat einem einzelnen Werk ein
bestimmtes philosophisches Lehrgebdude witferDie Synthese der verschiedenen
philosophischen und religiosen Stromungen lasstitsemen grof3en Freiraum bei der
Interpretation des Werkes. Murti fasst zusammen:

.Man hatSiddharthaauf buddhistische, indische, chinesische, wektichestliche,
christliche Zuge hin untersucht. Das Erstaunlickieall diesen Untersuchungen ist,
dalR das Werk sich auf beliebige Weise interpretidie3 und jedem Kritiker recht
zu geben schien [...J*
Dies ist nicht verwunderlich, wenn man bedenkt,sdegsses religiose Uberzeugungen
ebenso wenig auf ein System zu beschréanken wammebtsprechend weit liegen somit
auch die einzelnen aneignenden Interpretationeeirsarsder. Die meisten Hesse-Forscher

stimmen jedoch darin tberein, d&isidharthakein Buch mit rein buddhistischem Inhalt

6 Mark Boulby,Hermann Hesse — His Mind and ArtS. 124

" Kamakshi P. MurtiDie Reinkarnation des Lesers als Autsr,99

“8 Hans Friederici, ,Die Indien-Rezeption in den Brzéaigen Hermann Hesses*, S. 387
49 Kamakshi P. MurtiDie Reinkarnation des Lesers als AutBr,98
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ist. Sofern buddhistische Zige genannt werdengeheni sich diese zumeist entweder auf
die Sprache und den Stil bzw. die Stilmittel desmRos oder die Innensicht der
Charaktere.

Die Sprache betreffend findet Boulby, der Bezugmtnauf eine Aussage Hesses,
Buddhas Predigten seien keine Doktrinen, sondexzimehr Beispiele fir Meditationen:
,In this special sense the languageSididharthamay be characterized aseditativé.>°
Friederici hort in Hesses Prosa die Sprache dernidpaden nachklinget. Winter
erinnern die im Roman verwendeten Stilmittel an &ati-Kanon>* Boulby ist anderer
Meinung und kommt zu dem Schluss, ,[that] the laaggi of Siddhartha, however, is
unmistakably Hesse’s own; [and often] has an afiecjuality the ancestry of which is
evidently German Romantic rather than Pali'Die Sprache und den Stil des Werkes
charakterisiert er vorsichtig ,by that rather dukioterm ,magic realism®® Winter
bemerkt ebenfalls eine Idealisierung und Romantisig alles Ostlicher?

Den Inhalt betreffend erkennt er zwar gewisse Rdeal zum Buddhismus, sieht in
diesen allerdings vielmehr einen Anlass zum Entalitleiner eigenen Weltsicht:

.Im Mittelpunkt [...] des &ldhartha steht [...] die Auseinandersetzung mit dem
Erbe der Schopenhauerschen Philosophie, d.h. dielehAbng des
Schopenhauerschen Nirwana-Konzepts, die sich zer eikblehnung jeder
Ideologie (als eines falschen Bewusstseins) erméite

Er erklart somitSiddhartazu einer ,Absage an jede Art von dogmatischem Bahk’
Boulby richtet seinen Focus mehr auf die Analysed utas Erkennen religios-
philosophischer Elemente und folgert in Hinblickf @as wahrend Hesses Schreibkrise

gewachsene Interesse an den indischen Gattern:

»Siddhartha as a whole must therefore be seenercdintext of Hesse’s movement
away from Buddhism, not toward it, characterizegoaby the reference to his
increased interest in the multiple Indian gods. ddesvas throughout his life

probably more influenced by Hinduism than by Buddni®®

*0 Mark Boulby,Hermann Hesse — His Mind and Ag. 132
*Lvgl. Hans Friederici, ,Die Indien-Rezeption in dérzahlungen Hermann Hesses*, S. 387
*2\/gl. Helmut Winter Zur Indien-Rezeption bei E. M. Forster und Herméatesse S. 154
zj Mark Boulby,Hermann Hesse — His Mind and A8. 133
Ibid.
%5 vgl. Helmut Winter Zur Indien-Rezeption bei E. M. Forster und Hermétesse S. 152
*®|pid. , S. 150
*"Ibid. , S. 164
%8 Mark Boulby,Hermann Hesse — His Mind and A&. 137
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Winter greift diesen Gedanken auf und folgert, ,&ddharthaein Versuch war, sich vom
Uberméchtigen Einflu3 des Buddhismus zu befreigitst aber zu bedenken, dass andere
wie ,[Bhabagrahi Misra ihn] als natirliche FolgesdFamilienhintergrundes und der
Indienreise [verstehen]; sie sehenSiddharthaein Bekenntnis zu einer Symbiose aus
Hinduismus und Buddhismus¥® Letzterer Annahme stimmt Winter nur bedingt zu:
»Slddharthaist insofern eine Synthese aus Identitatsmystildinistischer Pragung und
buddhistischen Lehren, als weder die eine noch adidere Theorie in reiner Form
Ubernommen wird“, er spricht von ,mystischer Einksthau“ und ,indischer All-
Einheitsmystik®® Er selbst ist der Ansicht, ,daR der philosophisGehalt der ,indischen
Dichtung‘ starker von der chinesischen als von iddischen Uberlieferung gepragt ist,
[...]“.®* Auch Hilscher erkennt chinesische Elemente, drtdieispielsweise im Fluss die
Verkorperung des Tao, des AbsolutéMurti bemerkt, ,daR Siddhartha am Ende auch die
wichtigen KonzeptéAtmanund Brahmanablehnt, wie er davor Buddha als Lehrer eines
Dogmas nicht akzeptieren konnte“, und zitiert Blaidie daraus folgert, dass der Roman

somit ,,a combination of German Romanticism and i€fan piety sei®® Einen Bezug
zum Christentum bemerken auch andere. So stellioBdast, ,[that] the book’s doctrine
of love is not Indian at all, but Franciscan, ottat very least Christiarf* Winter entdeckt
ebenfalls Franz von Assisis Konzept der ,univemsaldebe“®® und Murti zitiert
Ziolkowski, der einen triadischen Aufbau des Romamsmacht, der mit seiner Einteilung
in paradiesischen Zustand, Sundenfall und Erlésebgnfalls christliche Elemente
aufweist®® Friederici erkennt, vor allem am Ende des Romagsostische Zig¥.

Nur der von Murti zitierte Shaw sieht im Werk eivier- bzw. Achtteilung und setzt diese

mit den Vier Edlen Wahrheiten bzw. dem Edlen Adtttfen Pfad gleicA® Murti hingegen

%9 Helmut Winter Zur Indien-Rezeption bei E. M. Forster und Hermatesse S. 155

®pid. , S. 160/161

®Ipid. , S. 151

®2vgl. Eberhard Hilscher, ,Hermann Hesses Weltangohg*, S. 367

®3 Kamakshi P. MurtiDie Reinkarnation des Lesers als Autsr,106

% Mark Boulby,Hermann Hesse — His Mind and A8. 152

% Helmut WinterZur Indien-Rezeption bei E. M. Forster und Hermatesse S. 160

% vgl. Kamakshi P. MurtiDie Reinkarnation des Lesers als Autsr,106

®7\/gl. Hans Friederici, ,Die Indien-Rezeption in dErzahlungen Hermann Hesses®, S. 394/396
%8 vgl. Kamakshi P. MurtiDie Reinkarnation des Lesers als Aut8r,106
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erkennt ,keine tiefere Entsprechung zwischen detdhistischen Lehre von den Vier
Edlen Wahrheiten und deren Erlangung, und Hessek.{%f

Wie oben bereits angemerkt, sehen die Interpratiin bei den Figuren rein
buddhistische Elemente. So fiihrt Boulby an, daddlgirtha sich eins mit Buddha fiifflt,
obwohl er sich zuvor von ihm und seiner ,lebensesrenden Lehre™ abgewandt hat.

Zusammenfassend kann also Uber den derzeitigemd Sler Hesse-Forschung
gesagt werden, dass sie dem Werk kein einheitliélesibenssystem zuspricht. Murti
empfiehlt, davon abzusehen, ,das Werk als mystis¢talsweg oder als Widerspiegelung
hinduistischer oder buddhistischer Weisheiten agtzess.”* Er zitiert auch Bhabagrahi
Misra, der

.indische Elemente in Hesses Werk zwar anerkeedgh zu dem Schlul3 kommt,
dal3 diese Komponenten nicht einen integralen Béwtdmes Glaubens bei Hesse
bilden. Misra meint, dal3 die Novelle Hesses einsveh sei, die Bedeutung des
Lebens aus einem existentiellen (und nicht indisgh&tandpunkt aus zu
erkennen.”®
Auch Winter versteht den Roman vor allem als WegErkenntnis des eigenen Glaubens.
Er ist davon Uberzeugt, dass Hesse den Romangesbkhrieben hat, um andere, um seine
Leser zu belehren oder ihnen den Weg zu weisemesondald Dichtung Bekenntnis sein
misse, Ausdruck der religivsen und philosophischéimerzeugungen des Autors.
Siddhartha[sei] zuallererst als ein Versuch der Selbstfirglan verstehen™ Hilscher ist
sogar der Meinung, erst ,aus den widersprichlicimereren Kampfen um Wahrheit

[erwachse] sehr wesentlich das KunstweTrk.

3.2 Untersuchung des Textes
Diese Arbeit soll nun an Beispielen des Textes umthilfe der im Seminar
erarbeiteten Literatur zum Thema Buddhismus untlesu, inwieweit sich das in dem
Roman dargestellte Glaubenssystem mit buddhistischehren deckt bzw. davon

abweicht. Dabei spielt es zunachst keine Rolle,saltn die buddhistischen Beziige

%9 Kamakshi P. MurtiDie Reinkarnation des Lesers als AytSr 111
Ovgl. Mark Boulby,Hermann Hesse — His Mind and A®. 148
"L Eberhard Hilscher, ,Hermann Hesses Weltanschauu8g367
2 Kamakshi P. MurtiDie Reinkarnation des Lesers als Autsr,113
73 [1hi
Ibid., S. 12
" Helmut Winter Zur Indien-Rezeption bei E. M. Forster und Hermatesse S.151
"5 Eberhard Hilscher, ,Hermann Hesses Weltanschayg361
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(chrono)logisch in die Geschichte eingliedern lassmler ob und wenn ja wie wichtig
diese Uberzeugungen fur den Autor sind. Die dicdtbe Qualitat des Werkes, die von
einigen Kritikern in Frage gestellt wird, steht fiei ebenfalls nicht zur Diskussiéh.
Dieser Teil der Arbeit widmet sich bewusst allear dufdeckung méglicher Beziige zum
Buddhismus. In Kapitel 3.3 findet schlief3lich diet Aer Rezeption buddhistischer Lehren
Beachtung.

Im ersten Kapitel, ,Der Sohn des Brahmanen®, mathésse mit dem
Protagonisten, Siddhartha, bekannt, den er alaldbeg Schiler seines Vaters darstellt.
~ochon verstand er, im Innern seines Wesens Atmamizsen, unzerstorbar, eins mit dem
Weltall.“(S. 9Y’ Bereits in diesem ersten Absatz des Buches isnebar, dass Siddhartha
nicht der buddhistischen Lehre folgt, da diesattalehrt (,An-Atman*®, Nicht-Ich)’® Dies
ist jedoch nicht verwunderlich, da im Laufe des Rams klar wird, dass die Handlung
einsetzt, bevor Gotama bekannt wird, weshalb Sididaamit seinen Lehren noch nicht
vertraut sein kann. Als Sohn eines Brahmanen waehsalso im brahmanistischen
Glauben auf, verinnerlicht, was die Upanischaddmwele. Doch schon zu Beginn des
Romans erfahrt der Leser, dass diese Lehren desewWsdurst des jungen Brahmanen
nicht zu stillen vermégen.

.Er hatte begonnen zu ahnen, dal’3 sein ehrwirdiggerVund seine anderen
Lehrer, dal3 die weisen Brahmanen ihm von ihrer W&tisdas meiste und beste
schon mitgeteilt [...] hatten, und [...] der Gerar nicht begnugt, die Seele war
nicht ruhig, das Herz nicht gestillt.“ (S. 11)

Er stellt sich Fragen, die sich auf eine groRerdieit jenseits der Lehren richten:

~War es wirklich Prajapati, der die Welt erschafiest? War es nicht der Atman,
Er, der Einzige, der All-Eine? [...] Und wo war Aam zu finden, wo wohnte Er, wo
schlug Sein ewiges Herz, wo anders als im eigerdm im Innersten, im

" Murti behauptet, Hesse habe alle Stilmittel ki thdischen Dichtern geklaut. Vgl. Kamakshi P. tur
Die Reinkarnation des Lesers als AutBr,120 Im Verlauf seiner Ausfiihrungen lasst Miumiiner deutlicher
seine starke Abneigung gegen Hesse erkennen. Blsispise interpretiert er die Tatsache, dass die
Protagonisten der Brahmanen-Kaste angehdéren, glslijan die Vorstellung vom reinrassischen Typtun
folgert daraus, dass sich Hesse fiir das Kastemsyamissprechen méchte (lbid., S. 128). Mehr daz&ade
des Kapitels 3.2.

""Hermann Hess&iddhartha Suhrkamp BasisBibliothek, 1998, S. 9; Zur Vermeigl unnétig vieler
FuRnoten werden Zitate aus der Primérliteratur eiteven Verlauf der Arbeit nur durch die
entsprechende(n) Seitenzahl(en) in Klammern inchAhss an das entsprechende Zitat gekennzeichnet.
Alle Zitate ausSiddharthastammen aus dieser Ausgabe.

\Vgl. Hans Wolfgang SchumanBer historische Buddhaoéln: 1982, S. 162
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Unzerstdrbaren, das ein jeder in sich trug? Aberwwowar dies Ich, dies Innerste,

dies Letzte? Es war nicht Fleisch und Bein, esmiatt Denken noch Bewusstsein,

so lehrten die Weisesten.” (S. 11)

Hier zeichnet sich schon die wichtigste aller Fra@eddharthas ab, die Frage nach dem
Innersten, dem Ich. Wahrend des ganzen Romansddh&tha auf der Suche nach eben
diesem Ich, und hier zeigt sich der gro3e Unteestlnum Buddhismus, denn Gotama
lehrt: ,Das Ich oder Selbst ist ein Erlebnisphdnomaichts Substantielles, keine
Entitat.“’® Hierin, in diesem Suchen, liegt aber die FehlammtSiddharthas (wenn man
buddhistische Mal3stdbe anlegt), da es ihn zun&akisiveg vom angestrebten Ziel fuhrt,
denn der Buddhismus warnt vor UberméRigem Strebach nVervollkommnung:
,Erlésungseifer steht sich selbst im Wé§Zu dieser Erkenntnis ist er jedoch am Anfang
der Dichtung noch nicht fahig, er glaubt: ,Ihn meiBhan finden, den Urquell im eigenen
Ich, ihn mufRte man zu eigen haben! Alles andre ®achen, war Umweg, war
Verirrung.“(S. 12/13) Dabei ist Siddhartha der M#lkommnung zu diesem Zeitpunkt so
nahe wie erst wieder gegen Ende des Romans.

Interessanterweise findet sich hier eine erste stelkt, die als buddhistisches
Element charakterisiert werden kann. Der Vers, d8mrdhartha bei seiner
Versenkungsiibung spricht, auch wenn er brahmattisi&, erinnert an die Weisheiten
beim Bogenschiel3en (jap. Kyudo) im Zen-Buddhisnaas, zu den Techniken zahlt, die
der fUr das Zen typischen Meditation dienen.

,Om ist Bogen, der Pfeil ist Seele,

Das Brahman ist des Pfeiles Ziel,

Das soll man unentwegt treffen.“( S. 13),
wiederholt Siddhartha wahrend seiner Versenkungsigibiugen Herrigel schreibt: ,[Dlie
Kunst des BogenschieRens stellt [...] eine Vorsehlds Zen dar [...J* Techniken wie
Ikebana (die Kunst des Blumensteckens), TuschmalBrgoh (Tanz), Schauspielkunst
und die Teezeremonie, aber auch Budo (japanischapianst) und Kobudo (alte
Kampfkunst) wie die Schwertmeisterschaft und Kyusollen ,eine Schulung des

Bewusstseins bedeuten und dieses in Beziehungetzien Wirklichkeit bringen [...]*

" Hans Wolfgang SchumanBer historische Buddhzs. 164
®pid. , S. 175
81 Eugen HerrigelZen in der Kunst des BogenschieRens. Der Zen;\Wemkfurt am Main: 2004, S. 18
82 |1hi
Ibid., S. 7
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Wie der Vers bereits andeutet, sind ,Bogen undl Pfdi gleichsam nur ein Vorwand flr
etwas, was sich auch ohne sie ereignen kénntedetweg zu einem Ziel, nicht das Ziel
selbst, nur Hilfen fir den letzten entscheidendpruy.®® Das Erlernen von Techniken
dient somit nur der Versenkung. Mit diesen Ubungeelt das Zen auf die alles
durchdringende Weisheit (prajiab, die nicht durch Wissen allein erreicht werétann.
Herrigel schreibt:

~Schutze und Scheibe [sind] nicht mehr zwei entgggsetzte Dinge [...], sondern
eine einzige Wirklichkeit. Der Bogenschitze isthhienehr seiner selbst bewul3t,
als stiinde ihm die Aufgabe zu, die Scheibe vor zontreffen. Dieser Zustand der
Unbewul3theit wird aber nur erreicht, wenn er voinesa Selbst vollkommen frei
und gel6st ist, wenn er eins ist mit der Vollkomineih seiner technischen
Geschicklichkeit. [...] Es ist Intuition, die abeollkommen verschieden ist von
dem, was gemeinhin Intuition genannt wird. Darunmreeich sie pr a j n a-
Intuition“.®*
Als weiteres mdgliches buddhistisches Element iseGééstaltung des Textes genannt. Das
Gesprach, das Siddhartha mit seinem Vater fuhrt, dissem seinen Entschluss
mitzuteilen, dass er Samana werden mochte (VglL6$., ahnelt den Zwiegesprachen
zwischen Meister und Schiler, die in dedak-Sammlung Mumonkan—Zen) haufig
vorkommen. Heinrich Dumoulin erklart: ,Sehr beliebind kurze oder auch langere
Zwiegesprache zwischen Meister und Schiiler (japnds), bei denen der letztere den
Alteren und Erfahrenen fragt>Ahnliche Strukturen finden sich auch in den Gesipea
Gotamas mit seinen Schilern (besondersAninda), beispielsweise in dem groR&irs®
von den Grundlagen des Entstehens, demakidinasuttantam, sowie in Vasubandhus

,Kommentar zum Stra vom abh&ngigen Entstehefi“,

Im folgenden Kapitel, ,Bei den Samanas®, findenhsmehrere Stellen, die als
buddhistische Elemente gedeutet werden kdnnen. dafiehistorische Prinz Siddhartha,
verlasst der Protagonist die behltete Welt seinkernBauses und lernt die raue

Wirklichkeit kennen. Er nimmt die Welt als Trug uSghein wahr. Hesse lasst ihn zu der

8 Eugen HerrigelZen in der Kunst des BogenschieR&hsl4

*pid., S.7

% Heinrich DumoulinMumonkan — Die Schranke ohne Tor. Meister Wu-m@afsmlung der
achtundvierzig kan, Matthias-Grunewald-Verlag, 1975. 18

% Erich FrauwallnerDie Philosophie des Buddhismuskademieverlag, 1994, S. 31/32; 43-48
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Erkenntnis kommen, dass das Leben Leiden ist: ,@aaldas Leben.“(S. 18) Dies ist aber
die erste der vier Edlen Wahrheiten, die BuddhaeseB5chulern verkiindet:

.Dies, Monche, ist die Edl&/ahrheit vom Leiden

(a) Geburt, Alter, Krankheit, Tod sind leidhaft;

(b) Trauer, Jammer, Schmerz, Gram und Verzweiflung keiutthaft;
(c) mit Unliebem vereint, von Liebem getrennt seirlegdhaft;

(d) Begehrtes nicht erlangen ist leidhaft;

(e) kurz: Die Funf Aneignungsgruppen sind leidhdft.“

Siddhartha hat nur ein einziges Ziel: ,leer werdeey von Durst, leer von Wunsch, leer
von Traum, leer von Freude und Leid.” (S. 18) Deg#ff leer taucht auch im &i-Kanon
auf, dort erklart Buddha: ,Weil die Welt von eirfeeele leer ist und leer von allem, das zu
einer Seele gehért, darum heilRt es leer ist didt'\§@ 35, 85).%® Schumann erlautert:
,Das Adjektiv [leer bedeutet im Buddhismus ,ohnee®e und Eigennatur[..f® Erst
spater greift die ,Weisheitsschule” den Gedankerfi aod verwendet anstelle des
Adjektivs das Substantiveerheit Schumann erlautert dies wie folgt:

,[D]ie adjektivische Ausdrucksweise ,leer’ [...] Rezeichnet jedes Objekt isoliert
fur sich, das Substantiv ,Leerheit' [...] hingegémpliziert die Leerheit als
zwischen den Objekten bestehende Identitat. ,Ali¢deer’ ist eine analytische,
,alles ist Leerheit’ eine synthetische Aussage. Baststellung, daBlles Leerheit
ist, definiert die Leerheit zudem als letzte Wickkeit, als das Absolute [...{*
Hesses philosophische Gedanken an dieser StelBpreahen vielmehr dieser im ersten
Jahrhundert vor Christus entstandenen, demaliala angehdrenden Schule, als der des
Pali-Kanons, da erstere auf das Absolute, das alebindet, verweist, deraR-Kanon
hingegen das Nillma zwar als aul3ersaarisch, dennoch aber als kein Absolutes
bezeichnet! Durst oder Gier (tanta) ist ein weiterer wichtiger Begriff im Buddhismus.
Dieser Begriff ist im tUbertragenen Sinne zu verstebind meint den Lebensdurst in all
seinen Ausformungen. Er verfiihrt uns zum VerbleilmerSa 1sira®* Schopenhauer misst
diesem Durst ebenfalls gro3e Bedeutung bei und sidjias eigentliche Selbst ist der

Wille zum Leben*® Siddhartha will weiterhin ,[v]on sich selbst weggien, nicht mehr

8" Hans Wolfgang Schumanber historische Buddhe5. 156

22 Zitiert nach: Hans Wolfgang Schumamuddhismus — Stifter, Schulen und Sysjéiin: 1978, S. 143
Ibid.

% bid., S. 145

%L vgl. Hans Wolfgang Schumanber historische BuddheS. 174

°2y/gl. ibid., S. 169

% Arthur SchopenhaueBie Welt als Wille und Vorstellupgand Il, Darmstadt: 1961, S. 776

19



Ich sein, entleerten Herzens Ruhe [...] finden, antselbsteten Denken dem Wunder
[offenstehen], [...]* (S. 18). Auch dieser Wunsathlos zu werden, kann buddhistisch
interpretiert werden, wie bereits weiter oben belegrde. Dieser pessimistische Gedanke
findet sich ebenfalls bei Arthur Schopenhauer wigdeit dessen Philosophie Hesse
vertraut war. In seinem WeliRie Welt als Wille und Vorstellungchreibt er: ,Als Zweck
unsers Daseins ist in der Tat nichts anderes abeuageals die Erkenntnis, dal3 wir besser
nicht dawaren® Er ist ferner der Meinung, ,[der wahre] Zweck desbens [sei] die
Abwendung des Willens von demselben [2%“Schopenhauer geht sogar so weit, zu
behaupten: ,Das Sterben ist allerdings als derndlighe Zweck des Lebens anzusehn
[...].“%° Erscheinen diese Gedanken Siddharthas auch btiddhjsso zieht er doch daraus
Schlusse, die eindeutig auf den Brahmanismus veenekr folgert, wenn er selbstlos und
leer geworden ist, ,dann mufdte das Letzte erwactias,Innerste im Wesen, das nicht
mehr Ich ist, das grof3e Geheimnis.” (S. 18) Deérm@ Buddhismus glaubt jedoch nicht an
etwas Wesenhaftes hinter den Dingen. ,Hinter deséNeverbirgt sich kein Wesenhaftes,
hinter den Dingen kein ,Ding an sich™.Hier besteht ein deutlicher Unterschied zwischen
den Upanischaden und den buddhistischen Lehrennd2ensind Brahmanismus und
Buddhismus miteinander verwandt, da Gotama seiheclauf den Upanishaden aufbaute.
Hierher mag es ruhren, dass sich in der ,indisdbiehtung” viele Stellen finden, die auf
den ersten Blick buddhistisch erscheinen, bei mh&etrachtung sich jedoch als
brahmanistisch erweisen. So auch die folgendeeStellder Siddharthas Bemihungen um
~Entselbstung” beschrieben werden: ,[Er] harrteneuem Durst wie ein Jager auf die
Lucke, wo dem Kreislauf zu entrinnen wéare, wo dasld&eder Ursachen, wo leidlose
Ewigkeit begéanne.” (S. 19) Wieder scheint das Wourst auf den Buddhismus zu
verweisen, lasst die Formulierung ,das Ende deathren“an Buddhas Lehrreden denken,
doch die ,leidlose Ewigkeit* belehrt den Leser a@esseren. Buddha hat die ,Lehre von
der Ewigkeit“ als Irrlehre abgetaf AuBerdem muss bedacht werden, dass Siddhartha sich
an dieser Stelle des Textes bei den Samanas befimtkdass er mit Buddhas Lehre noch

nicht in Berihrung gekommen ist.
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Durch seine Jagd nach Erlésung steht er derenchueg, wie oben zitiert, im
Wege. Nach einiger Zeit bei den Samanas scheidiesrzu verstehen, zieht daraus aber
wieder die falschen Schlisse. Er glaubt

»-dald man nichts lernen kann! Es gibt, so glaubeircder Tat jenes Ding nicht, das
wir ,.Lernen‘ nennen. Es gibt, o mein Freund, nur Wissen, das ist Uberall, das ist
Atman, das ist in mir und in dir und in jedem Weskimd so beginne ich zu

glauben: dies Wissen hat keinen argeren Feind ads Wissenwollen, als das
Lernen.” (S. 22)

Siddhartha merkt, dass seine Zeit bei den Samaidzb Ende geht.

Als er (im gleichnamigen Kapitel) von Gotama hdeptschlie3t er sich, mit
Govinda diesen aufzusuchen. Sofort erkennt ernm éimen Erlosten. Als er aber dessen
Lehre vernimmt, erinnert er sich seiner vermeih#ic Erkenntnis, dass man nichts lernen
konne, und beschliel3t, dem Buddha nicht zu folgendern selbst zur Erldsung zu finden.

~Ware ich nun einer deiner Jinger, o Ehrwirdigar,firchte ich, es mochte mir

geschehen, dal® nur scheinbar, nur trigerisch nshizur Ruhe k&dme und erlost
wuirde, dal3 es aber in Wahrheit weiterlebte und graf®le, denn ich hatte dann die

Lehre, hatte meine Nachfolge, hatte meine Liebdigthatte die Gemeinschaft der

Monche zu meinem Ich gemacht!* (S. 35)

Hier zeigt sich, dass Siddhartha den Buddha unteseghre nicht verstanden hat, denn
diese bedeutet in letzter Konsequenz, dass auadflesieSalsara angehort, dass auch an
ihr nicht festgehalten werden darf, ebenso weniglem Monchen und Buddha selbst. In
den Malyanasutras betont Gotama immer wieder, ,er habe sigdlehrt, keinerlei Lehre
(dharm@ offenbart und den Wesen nichts mitgetelft.Auch Nagarjuna verdeutlicht,
.[v]on dieser Lehre, die zum hdchsten Gut fuhrefgrindig ist und an nichts festhalt,
haben die Erleuchteten, welche die Wahrheit gesdmaen, gesagt, dafd sie frei ist von
allem, woran man sich klammern konnte [.*¥‘Die Erkenntnis, dass Erlésungseifer sich
selbst im Weg steht, versetzt Siddhartha also niclginen Zustand der Gel6stheit und
Gleichgiltigkeit oder veranlasst ihn, in BuddhaddBgschaft einzutreten, sondern treibt
ihn in den fir Gotama grof3ten Irrglauben, den Icakv/ Noch ganz eingenommen von
der Begegnung mit Buddha denkt er: ,Geschenkt Baeer mir Siddhartha, mich selbst.”
(S. 36)
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Gleich zu Beginn des nachsten Kapitels, ,Erwachesrhalt der Leser einen
Hinweis darauf, wie Siddhartha sich entwickeln witer wendet sich der Welt des
-Wesenhaften“ zu und somit von dem buddhistischesgWer Erlésung ab. Er sinnt Uber
sein bisheriges Leben und tber Gotama nach und tm&einen Empfindungen auf den
Grund gehen, damit sie zu Erkenntnissen und ,wed€&ntverden. (Vgl. S. 37) Sein
ganzes Interesse gilt nun ihm selbst, er verweigieh jeder Lehre und méchte nur noch
von sich selbst lernen. Was diswachensszenbezeichnet werden kdnnte, muss aus
buddhistischer Sicht als Ruckfall in tiefste Naght Verblendung gewertet werden. Hatte
er als Samana die Vielfalt der Welt noch als Trag &chein ihaja) erkannt, bezeichnet
Siddhartha die Erscheinungswelt nun als Wirklichkend sogar Gottliches. Damit
entwickelt er sich sehr weit vom Buddhismus wegterstheidet nicht mehr zwischen
objektiver und subjektiver Realitat der Welt. Fiinigibt es nur noch eine Wirklichkeit.
Buddha erklart aber im Majjhimaraka,

,<dald wir die Welt nicht erfassen, wie sie ist, sermdwie wir sie uns nach den
empfangenen Sinneseindriicken vorstellen. Die Watltdas, was sich im Kopf
eines jeden als Welt darstellt. [Anmerkung: DieskeBntnis enthalt bereits den
Schlussel zur Erlésung.] Sie erlaubt die Folgerwaiadg die Aufhebung des Leidens,

soweit es aus dem Kontakt mit der Welt entstehin wond im Menschen selbst

verwirklicht werden kann®*

Siddhartha ist somit nach buddhistischer Sichtaseéimoglich von der Erlésung entfernt.
Dies wird besonders am Ende des Kapitels, welchgkeizh das Ende des ersten Teils
darstellt, verdeutlicht. Siddhartha ist nun ,mettr &ls zuvor.” (S. 41)

Wahrend der erste Teil des Buches die Entwicklueg der Vervollkommnung
bereits nahe stehenden Protagonisten von dieser z2e@®ipnet (,Lange schon nahm
Siddhartha am Gesprach der Weisen teil* (S. 9)hg8cverstand er, lautlos das Om zu
sprechen* (S. 9), ,einen groBen Weisen und Priestr er [der Vater] in ihm
heranwachsen® (S. 9)), ist der zweite Teil mit eindeuanfang gleichsetzbar: Siddhartha
verfallt dem ,Ich-Wahn* mehr, als je zuvor. Im Vaulfe des zweiten Teils muss er sich

erst immer tiefer im Sasara verstricken und die Verganglichkeit sowie die
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Scheinhaftigkeit der Welt erfahren, bevor er siemdZiel der Erlésung wieder nahern und
dieses schliel3lich erreichen kann.

Diese Abkehr von bisher Erlerntem wird bereits def ersten Seite des zweiten
Teils deutlich gemacht. Siddhartha empfindet digaeglichen Erscheinungen der Welt
als ewig: ,Dies alles, tausendfalt und bunt, wamien dagewesen, immer hatten Sonne
und Mond geschienen, immer Flisse gerauscht undeBigesummt, [...]“. (S. 45) Es
interessiert ihn nicht mehr, ob das (vom Buddhismbgestrittene) ,Wesen jenseits der
Sichtbarkeit” liegt, seine Aufmerksamkeit gilt nganzlich dem Diesseits. (S. 45)

Die nachste Textstelle ist sehr schwer zu analgsjata Hesse brahmanistische und
buddhistische Elemente miteinander vermengt. Sidldfast verblendet, eingenommen
von sich selbst und hat Gotama vollig missverstanege im Text klar wird. Buddhas
~Schatz und Geheimnis sei nicht Lehre, sondernUtesissprechliche und nicht Lehrbare,
[...] was zu erleben er jetzt auszog“. (S. 46) Dameint er sein Selbst, das Gotama in
seiner ,Nicht-Ich-Lehre" dnattg als reines Erlebnisphanomen bezeichnet. Der Glanb
das Ich ist fur Gotama ein Irrglaube. Diese Verbierg (mohg ist einer der drei von
Buddha gepredigten Leidensfaktoren neben Begehobhg und Hass dosd.'%? Doch
auch wenn Gotama namentlich erwahnt und seine Lexpbzit genannt wird, verweist
diese Textstelle nicht eindeutig darauf, sondefrbeahmanistische Lehren, da Siddhartha
zu wissen glaubt, sein Selbst sei Atman und ,votheseewigen Wesen wie Brahman®.
(S. 46)

Die folgende Passage (S. 46) erinnert wiederunk stardie Lehrreden Buddhas
aus dem Hli-Kanon, wenn er die funf Aneignungsgruppen nemmid deren Nicht-
Wesenhaftigkeit beweist. Siddhartha vermutet jedaaler diesen den letzten Sinn (Vgl.
S. 47), womit abermals bewiesen wéare, dass er Bagddlehre nicht verstanden hat.
Siddhartha glaubt, er brauche keinen Lehrer, istospsich selbst Gberzeugt, dass er nicht
nur Gotama ablehnt, sondern auch einen weiteredichég Lehrer nicht erkennt: den
Fahrmann. Erst am Ende des Buches wird sich Sitldhdessen Qualitaten bewusst, dem
Leser macht Hesse jedoch schon in dieser kurzeneSdar, dass der Fahrmann eine fur
Siddhartha wichtige Rolle, ndmlich die Rolle eihehrers einnehmen wird. Wie Gotama
ist der FAhrmann ein bereits Erleuchteter, wie fBatayibt er sein Wissen an seinen
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Schuler weiter. Im Text finden sich einige Hinwedsrauf, dass man den Fahrmann mit
Gotama vergleichen kann. Zunachst einmal geht di®@2zene von nur einer Seite Lange
unmittelbar eine Beschreibung von Gotamas Lehreseimer Erleuchtung voran. In dieser
wird darauf hingewiesen, dass Buddha weder durcteileng und Opfer, noch durch
Gebet oder Traum zur Erlésung gelangt ist, sondiéem durch Zuhoren: Er gehorchte der
Stimme seines Herzens. Auch der Fahrmann spriaght Zhoren: Er lauscht der Stimme
des Flusses. Wasser dient im Buddhismus oft alsb8lris steht unter anderem fir den
ewigen Kreislauf, den der Fahrmann hier ansprigktyn er zu Siddhartha sagt: ,Auch das
habe ich vom Flusse gelernt: alles kommt wiede8!“ 48) Ein weiterer Hinweis auf die
Buddhanatur des Fahrmannes ist die Gelassenheithmikennzeichnet: Er will geduldig
auf seinen Lohn warten, den er nicht in Geld samdeeundschaft ausgezahlt bekommen
mochte. Diese Bescheidenheit ist ein weiteres Keichen. Auch scheint er die Zukunft
zu kennen, da er orakelgleich die Ruckkehr Sidtiharprophezeit. Ein weiterer wichtiger
Hinweis ist das Lacheln. Siddhartha hatte diese&btama bewundert: ,So habe ich noch
keinen Menschen blicken und lacheln, so sitzen sefiteiten sehen®, dachte er, ,so
wabhrlich winsche auch ich blicken und lacheln,esitend schreiten zu kénnen [...].“ (S.
36) Lachelnd gehen der Fahrmann und Siddharthairaunsker, letzterer ist in seiner
Ablehnung aller Lehrer jedoch blind geworden fie @ufReren Einflisse, vertraut nur auf
sich selbst und erkennt das Lacheln nicht. Die Medung und Unwissenheit flhrt dazu,
dass er sich immer mehr im [Sgara verstrickt und sich der Lust, der Begierttkia)
hingibt. Diesen Wandel deutet auch der Traum am de in der Nacht vor der
Uberquerung des Flusses hat. Dieser Traum skiztaert_eben, das ihn erwartet: Govinda
ist traurig, dass sein Freund ihn verlassen hag diirkt wie eine letzte Mahnung, nicht
den falschen Weg einzuschlagen. Doch Govinda vetelarsich in eine Frau, die fur
Kamala stehen konnte. Von ihrer Brust trinkt Sidtiea Milch, was Assoziationen mit
allem Weltlichen erweckt: Der Protagonist wird vamala in die Welt der Liebe und
Lust und der weltlichen Vergnigen eingefihrt. Desum kindigt selbst die verheerende
Wirkung dieser Lebensweise an: ,Sie [macht] trunkemd bewul3tlos.” (S. 47) Die
Uberquerung des Flusses selbst kann auch als sigeterl Ubergang in eine andere Welt,
ein anderes Leben gedeutet werden: Alle weltlich&nnlichen Erfahrungen macht
Siddhartha jenseits des Flusses, alle geistigantugien diesseits.
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Das Kapitel ,Bei den Kindermenschen® weist kaum dhudtisch deutbare Stellen
auf und spielt auf die Kindlichkeit an, mit der maimerseits Unwissenheit und Naivitat
verbindet, die aber andererseits auch auf Unsaykéddi Unkompliziertheit und
Leichtigkeit verweist. Hier sind eher die negativdspekte gemeint, es sei aber darauf
hingewiesen, dass beispielsweise im Zen die pesitAspekte der Kindlichkeit erwiinscht
sind. Bei Eugen Herrigel heilt es: , KindlichkeitiuR nach langen Jahren der Ubung in
der Kunst des Sich-Selbst-Vergessens wieder erlaegtien“’®® Siddhartha entwickelt
sich in diesem Kapitel zu einem Lebemann, wennlgleicdieses Leben zunachst nur als
Herausforderung ansieht, die seinen Ehrgeiz ansp@iowohl ihm bald bewusst wird,
»dald er da lauter Dinge tue, die blof3 ein Spielen&(S. 65), kann er sich nicht losreifl3en

und verfallt immer mehr der Scheinhaftigkeit des'Sedem ,Sansara®“.

Dies ist auch die Uberschrift des folgenden Kagitéllles, was Siddhartha gelernt
hat, gerat immer mehr in Vergessenheit, die ,FreardeDenken” nimmt ab, die ,Stunden
der Versenkung“ werden weniger. (S. 68) Ein weitariehtiger Hinweis auf den Wandel
des Protagonisten ist die Bemerkung, dass er haalfigu laut lachte®. (S. 69) In den
~Wort- und Sacherlauterungen® der Suhrkampausgabe darauf hingewiesen, dass das
laute Lachen im Gegensatz zum Lacheln stehe undt slemGegenwart und weltlichen
Sphare angehoré? ,Die Welt hatte ihn eingefangen, die Lust, die Bedichkeit, die
Tragheit, und zuletzt auch noch jenes Laster, dadsedas torichteste stets am meisten
verachtet und gehohnt hatte: die Habgier.” (S.0i@)Gier ist im Buddhismus jedoch einer
der schlimmsten Leidensfaktoren, welche an den skxei binden, was letztendlich
unendliches Leiden und unendlich viele Tode bedefls Kamala ihm mitteilt, dass sie
Buddha folgen mdéchte, erkennt Siddhartha dieserardoseenhang zwischen Gier, bzw.
Lust und Tod: ,Nie war es Siddhartha so seltsamgklaorden, wie nahe die Wollust dem
Tode verwandt ist.” (S. 72) Hier bahnt sich derhsfie Wandel in seinem Leben an. Nach
einer letzten ausschweifenden Nacht wiinscht er, ssath ,dieser Genisse, dieser
Gewohnheiten, dieses ganzen sinnlosen Lebens uret selbst zu entledigen®. (S. 73) In
der Nacht hat er einen Traum, der seinen Lebenstarath der Begegnung mit Buddha
metaphorisch widerspiegelt: Kamalas kleiner Vogelgoldenen Kafig ist tot, er singt und
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fliegt nicht mehr. Siddhartha wirft ihn im Traum gveind es tberkommt ihn das Gefiihl,
»als habe er mit diesem toten Vogel allen Wert ahées Gute von sich geworfen®. (S. 73)
Der Kommentar der Suhrkamp-Ausgabe setzt den Viogetler inneren Stimme gleich.
Man konnte den Vogel aber auch als Bild fur Gotamlen: Dieser hatte sein Leben im
Palast als ein Leben im goldenen Kéfig angesehen.G2sang des Vogels kdnnte somit
mit Buddhas Lehre gleichgesetzt werden: In jenechiahat Siddhartha sich weitest
maoglich von Buddha und seiner Lehre entfernt, dissi ihm erstorben. Das Wegwerfen
des Vogels stellte somit die vollige Abkehr vom Wisg Erlésung dar.

Nach diesem Erlebnis fuhlt Siddhartha sich alleimdl deer. Dieses Leersein ist
jedoch als negatives Gefuhl zu deuten, verweisb alght auf den buddhistisch-
philosophischen Begriff der Leerheftiflyat). Hesse bezieht sich hier eindeutig nicht auf
buddhistische Lehren, da im folgenden Absatz dess@fisdurst des Protagonisten als
erstrebenswert bezeichnet wird: ,[O]hne hohes Zokine Durst, ohne Erhebung® sei
dessen Leben in den letzten Jahren gewesen. (85)7/ie schon oft erwahnt, ist der
Durst jedoch einer der drei von Gotama gepredidterensfaktoren und somit nicht
erstrebenswert. Des Weiteren wird ErlosungseiferTiext als positiv dargestellt. Wie
schon mehrfach erwahnt, steht dieser sich jedoltdstsen Weg, Buddha setzt ihn mit
Durst gleich. Eine Grundlinie des buddhistischelbogétmgsweges lautet: ,Handeln ohne
Begier nach Erfolg, wohlwollend gegen jedermann omitlklarem Geist!® Siddhartha
ist hingegen besessen vom Erfolg, auch ist er nigdtilwollend gegen jedermann, er
verachtet die ,Kindermenschen® und fuhlt sich ihiseit seiner Jugend Uberlegen. Dies ist
auch der Grund, weshalb er von sich selbst souetttd ist. Diese Enttduschung bewegt
Siddhartha zu besagtem Lebenswandel. Doch diesend&/awird zunachst nicht
vollstandig sein, nicht von dem erhofften Erfolgkgit. Anzeichen hierfur finden sich
bereits in den folgenden Abséatzen. Bei seinem Bhiss, den Lustgarten zu verlassen,
lachelt er ,ein wenig”“. (Vgl. S. 75) Das Lachelrlst zwar im Gegensatz zum Lachen, ist
aber abgeschwacht. Dies wird im folgenden Absathnerstarkt, indem Hesse dieses als
mides Lacheln bezeichnet. (Vgl. ibid.) Es handalh sierbei also vielmehr um ein

Lacheln des Uberdrusses, der Ausweglosigkeit odesigRation. Dennoch ist es ein
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Neubeginn, und Hesse schliel3t diesen mit einemdildKamala lasst den Vogel fliegen,
er ist nun frei, seinen eigenen Weg zu suchen.. (¥gr6)

Im folgenden Kapitel ,Am Flusse” wird das Bild delleubeginns, der
Wiedergeburt im Handlungsverlauf aufgegriffen. De@rotagonist ist an seinem
personlichen Tiefpunkt angelangt. Er sehnt sich @ed herbei. Doch auch Todeslust
bindet an den Kreislauf und fuhrt zur Wiedergeb8dhumann schreibt: ,Es kennzeichnet
den Buddha als profunden Menschenkenner, dal3 eBidemach Lust [...] und der Gier
nach Werden [...] die Gier nach Vernichtung, nambur Selbstzerstérung an die Seite
stellt.%° Dennoch kann auch diese Stelle nicht eindeutig balddhistisch gepragt
bezeichnet werden. Der Wunsch Siddharthas, im Wasserzugehen, erinnert an die
Vorstellung der Weltenseele Brahman, in welcher @&tmder Weltenseele Reflexion im
Einzelnen, aufgeht. Auch Siddhartha fuhlt sich dagannert, wie aus weiter Ferne kommt
ihm der Klang des Wortes ,Om*“ ans Ohr. In diesemnMat sinkt er in einen tiefen,
traumlosen Schlaf. Dieser kann als symbolischer §iesehen werden. Das Erwachen
gleicht somit einer Wiedergeburt. Diese Deutund ldgsse nahe, der den Protagonisten
sich die Frage stellen lasst: ,Vielleicht war erkhich gestorben, war untergegangen und
in einer neuen Gestalt wiedergeboren?” (S. 79) Addase Frage weist eindeutig
brahmanistische und nicht buddhistische Zige auér Buddhismus lehrt den
Konditionalnexus, dieWiedegeburtenkette ist mit Billardkugeln zu vergleichetie
einander anstol3en. Jede Kugel hat durch die voabiértragene Energie und den Winkel
des Auftreffens Einfluss auf den Weg der nachstergel ist mit dieser aber nicht
identisch. Des Weiteren wird die Erfahrung des Ilansd somit der Person als
Erlebnisphdnomen abgetan, woreit also nichtwiedegeboren werden kann, denn das
Annehmen einer neuen Gestalt setzt eine Entit@usrdie diese Gestalt annehmen kann.
Im Brahmanismus ist dies Atman, der Buddhismust lehatta. Die Auswirkungen von
Siddharthas Wandel verdeutlicht Hesse, indem eiir@avseinen alten Jugendfreund nicht
wiedererkennen lasst. Diese Tatsache verstarkt Herdruck der symbolischen
Wiedergeburt. Govinda ist hingegen der alte gebhelSiddhartha erkennt ihn wieder.
Govinda, der Buddha gefolgt ist, vertritt auch @®ssLehre, im Gegensatz zum

1% Hans Wolfgang Schumanber historische BuddhzS. 169

27



Protagonisten. Auf dessen Frage, wohin er gehejostgt der Samana: ,Nirgendhin gehe
ich. Immer sind wir Monche unterwegs [...].“ (S.)8Dies spiegelt buddhistisches
Gedankengut wider. Die Samanas erachten nicht ghssondern den Weg als wichtig.
Der Wegq ist die Verkiindung der Lehre, ein raumliscBes| wirde bedeuten, dass der Weg
zu Ende gegangen ist. Die Mdnche sind immer unigswaas Leben ist ein steter Wandel,
nichts ist bestandig, nichts ist wesenhatft. ,Leistrkein Sein, sondern ein stetes Werden
zu etwas Anderem:?’ Zu dieser Erkenntnis ist Siddhartha nun aber ehsngekommen:
.[V]erganglich ist die Welt der Gestaltungen [..lth bin unterwegs.” (S. 82) Diese
Erkenntnis ist ein Hinweis darauf, dass Siddhastbla wieder auf dem Weg zur Erlésung
befindet. Unterstrichen wird dies auch durch séinevort auf die Frage des Freundes, ob
er seinen Reichtum verloren habe: ,Ich habe ihhowen, oder er mich.” (S. 82) Diese
erinnert an Zen-Philosophie und geht auf Siddharthaseinandersetzung mit sich selbst
zuruck. Eugen Herrigel stellt diese Ununterschibagrzwischen Aktivitat und Passivitat,
zwischen Handelndem und Handlung wie folgt dar:
.[D]ie Auseinandersetzung besteht fur sie [die Bugeister] darin, dafl} der
Schutze auf sich selbst — und wiederum nicht aclf selbst — zielt, dafl3 er dabei
vielleicht sich selbst — und wiederum nicht sickbse— trifft und somit in einem
Zielender und Ziel, Treffender und Getroffener fst] [E]s kommt darauf an, daf3
der Schiitze trotz all seinem Tun unbewegte Mittel ti’®
Hier n&hert sich der Protagonist also buddhistisc@edankengut. Abermals unterstreicht
Hesse diesen positiven Wandel durch das Leitma@svldichelns (Vgl. S. 83). Dennoch ist
auch in dieser Szene eine Vermischung buddhistisché brahmanistischer Lehren zu
erkennen. Siddhartha fahlt, ,dal3 er alles lieb&f dr voll froher Liebe war zu allem, was
er sah.” (S. 83Liebe ist im Buddhismus jedoch nicht positiv besetzg Bindung an
Vergéangliches fuhrt auch sie zu Leid. Stattdessditesein Buddhist ,[v]oller Mitleid [...]
und Giite [...] fur alles Lebende, jedoch gleichmpiiti allem, das ihn selbst angeht®
sein. AulRerdem scheint der Protagonist seine sogkeamnnene Erkenntnis Uber die
Verganglichkeit aller Dinge wieder vergessen zuemalals er sich Uber den Verlust seiner
Kinste Fasten, Warten, Denken beklagt, von denalsé8amana zu Kamala gesagt hatte,

niemand konne sie ihm nehmen. Auch bei diesen iemefien Eigenschaften muss er sich

197 Hans Wolfgang SchumanBer historische BuddhaS. 168
198 Eygen HerrigelZen in der Kunst des BogenschieR&hsl3
199 Hans Wolfgang Schumanber historische BuddhzS. 176
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also der Verganglichkeit alles Seins bewusst werttanGegensatz zu friiher bekiimmert
ihn dies jedoch nicht. Er fasst es heiter auf, @rward das Bild des Wassers bzw. des
Flusses als Metapher verwandt, die Siddharthas niBtkes verbildlicht. Diesen
buddhistischen Elementen stehen wiederum brahnsafist gegentber, wenn Siddhartha
das ,Wissen um die Einheit der Welt" in sich sp{#t 84). Andererseits kann diese Stelle
jedoch auch buddhistisch gedeutet werden, namliehnwmit der Einheit der Welt die
Erkenntnis gemeint ist, dass Erscheinungswelt uneaha eins sind. Frauwallner schreibt:
.Beide sind ein und dasselbe. Es besteht nicht gigingste Unterschied zwischen
ihnen.%'® Die Erkenntnis dessen hatte Siddhartha allerdingseinem Erleuchteten
gemacht. Das Vdglein in seiner Brust lebt zwar, z@t er die Stimme wieder, die ihn
auf den rechten Weg gefuihrt hat, aber noch istolait am Ziel angelangt, noch ist er nicht
erleuchtet. Sein Denken ist nicht buddhistisch ggprwie immer wieder klar wird: ,Ich
habe ein Tor werden mussen, um Atman wieder inzonifinden.” (S. 85) Dennoch lasst
Hesse an vielen Stellen Assoziationen mit dem Bistialls aufkommen. Siddhartha freut
sich Uber ,dies Freigewordensein“ (S. 85). Im Buddius bezeichnet man das Verléschen
der empirischen Person, das Nibh, als Freiwerdeh! Bei der Analyse des
philosophischen Gedankengutes des Romans ergebem aso immer wieder
Schwierigkeiten, Ungereimtheiten und Widersprtche.

Von Schwierigkeiten und Widerspriichen sowie Kkledmer und grol3eren
Ruckschritten ist auch Siddharthas Werdegang imwieder gezeichnet. Ein Beispiel
hierfur ist in diesem Textabschnitt zu finden. @&sst Siddhartha den klugen, fast schon
sokratisch anmutenden Vorsatz, sich nie wiederubitden, er sei weise (Vgl. S. 85).
Diese Einsicht steht im Gegensatz zu seiner friheagroganten, von Eitelkeit und
Verblendung gepragten Uberzeugung, er sei etwaseBes Der Protagonist hat scheinbar
hinzu gelernt. Der Leser wird jedoch einige Zeilspater eines Besseren belehrt.
Siddhartha schwelgt im Eigenlob und ist verzickt sah selbst. Dennoch gewinnt er eine
wichtige Erkenntnis: Wissen allein reicht nicht, @or Erlésung zu gelangen. Man muss
es auch selbst erfahren und erleben: ,Es ist glathte er, ,alles selber zu kosten, was
man zu wissen notig hat.” (S. 86) Hier hort man ddeselbst sprechen, der seine
Schreibblockade erst Giberwinden konnte, als eeirrpdychoanalytischen Kur bei Jung ein

10 Erich FrauwallnerDie Philosophie des Buddhism& 195
1y/gl. Hans Wolfgang SchumanBer historische Buddhes. 174
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Erlebnis als Ausgleich und Ersatz fiir eine echtiatiEung fand*? Auch im Matiyana
heil3t es bezuglich des Unterschiedes zwischen Wissg Weisheit:

~Wahrend Wissen [...] sich im Endlichen bewegt @nud den Sasara beschrankt
ist, reicht Weisheit [...] dariber hinaus ins Urdiche und Wesenhafte. Sie hat die
Leerheit = Wirklichkeit = Buddhaheit zum Inhalt utéf3t sich, grenzenlos wie sie
ist, mit dem Verstand nicht verwirklichen: Denkeatt kur Weisheit keinen Zugang
[...]. Wissen ist eine Sache des Intellekts; M gisheit aber ist ein Gegensatze
transzendierendes Einswerden mit der Wirklichkailes Daseienden, etwas
Erlebnishaftes, das nach Abwerfen rationaler Besdtungen, aller Ansichten und
Lehren erfahren wird**
Siddhartha hofft, durch diese Erlebnisse sein lofjetdtet zu haben und folgert aus den
Uberlegungen zur Notwendigkeit einer Erfahrung,sdg®in Lehrer ihn je hatte erldsen
kénnen.” (S. 87) Auch hier kann man nicht von busiifthem Gedankengut ausgehen,
sondern muss vermuten, dass sich an dieser Stallduwdor selbst zu Wort meldet, der
sich, wie bereits gezeigt, nicht auf einen Glaufestlegen, und der dieser Ansicht durch
seinen Protagonisten (unbewusst?) Ausdruck verlEihtweiterer Hinweis darauf, dass es
sich nicht um buddhistische Gedanken handelt, istdilirchweg nicht im Sinne des
Buddhismus verwendete Bedeutung \@ere die der Autor mit Sinnlosigkeit gleichsetzt
und nicht als buddhistisch-philosophischen Termirdefiniert. (Vgl. S. 87) Hesse
beschliel3t dieses Kapitel wieder mit dem Gleichies Wassers, das er, wie das des
Vogels und der Stimme, leitmotivisch einsetzt. dessant ist dabei, wie er den
Protagonisten vor und nach der Verwandlung damiBemug setzt. Vor der Verwandlung
will Siddhartha sich ertréanken. Dies ist mit eivertikalen Bewegung verbunden, einem
Absinken, das man mit dem durch sein Leben bei @aéndermenschen“ bedingten
kammischen Abstieg vergleichen konnte. Der ,neuwll&artha” ist von dem ,strémenden
Wasser" entzlickt — dieses beschreibt eine horimr&élbewegung, was als Bild fur die

sich stets wandelnde Welt stehen konnte. (Vgl.8$. 8

Im folgenden Kapitel ,Der Fahrmann“ finden sich lei&stellen, die buddhistisch
gedeutet werden kénnen. Dies erscheint logisch,nwean dem Fahrmann, wie oben
angeregt, die Buddhanatur zusprechen mdchte. Datthtaer tauchen nicht-buddhistische
Elemente auf, wodurch eine eindeutige Zuordnungesiy, wenn nicht unmaoglich wird.

112y/gl. Heribert Kuhn, ,Kommentar" in: Hermann HesSéddhartha S. 148/149
13 Hans Wolfgang Schumanber historische Buddhzs. 174
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Im zweiten Absatz greift Hesse wieder das Bild d#émenden Wassers auf. In
diesem Bild finden sich mehrere buddhistische Deggansatze: Siddhartha sieht ,[l]ichte
Perlen [...] aus der Tiefe steigen” und ,stille thihsen auf dem Spiegel schwimmen*® (S.
88). Das Bild beinhaltet wieder eine vertikale Bgweg, diesmal aber von unten nach
oben. Wahrend der ,alte* Siddhartha sich ertrnkesilte, was einem Abstieg im
Wiedergeburtenkreislauf gleichkommt (man denke @nQler nach Selbstvernichtung!),
wird mit dem ,neuen” Siddhartha dieses positivedBierknipft. Sieht man die lichten
Luftblasen als Existenzen im Ssara an, so steigen diese im Bild aufwarts, von der
dunklen Tiefe des Wassers zum Licht, sie werdenitsomwartlichen Sinne erleuchtet.
Dies entspricht dem Wandel des Protagonisten. Diestéhzen, die am Ende des
Kreislaufes angelangt sind, im Bild also die stilleuftblasen auf dem Spiegel, sind in
ihrer Aufwartsbewegung zum Stillstand gelangt,bteai ruhig auf der Oberflache, sind
gleichsam nicht mehr im Wasser gefangen, sondemh susgetreten. Diese Luftblasen
konnen als aul3ersaarisch und somit erleuchtet betrachtet werden. Bl@ién bei diesem
Bild und dem mdglichen buddhistischen Interpretedemsatz, so kann die
Wasseroberflache, der ,Spiegel”, auch im UbertrageBinne gedeutet werden. Der Fluss
spiegelt den Sasara und das Nibina wider, Wasserflut und Oberflache sind untrennba
miteinander vereint. Auch die ausgetretenen Luéata sind noch von einer feinen
Wasserschicht umhiillt, sind im Prinzip dieselber wi der Tiefe des Wassers. Hesse
schreibt weiter: ,Mit tausend Augen blickte der Flinn an [...]* (S. 88). Auch dies kann
als Bild fur den Wiedergeburtenkreislauf, die Va#ifdes Sasara, gedeutet werden. Hier
sei die Doppelte oder Zweistufige Wahrheit im Buddius genannt. Schumann erklart:
.Die Umgangssprache, die die Verschiedenheit dgekd® betont [...], ist die ,verhillte
Wahrheit' [...]. Uber ihr steht die ,Wahrheit im ¢listen Sinne‘ [...], die die
Ununterschiedenheit alles Daseienden im Absoluten Thema hat** Wasser hat viele
Gesichter, ist aber immer nur®, vielféltig mag die Welt erscheinen, dennochaists
gleich. Siddharthas innere Stimme fordert ihn &afn Wasser zu lernen. Auch im Zen ist
Wasser als Lehrmeister ein gangiger Vergleich. Zemart Siddhartha an diesem Tag nur
eine Lektion, diese ist aber sehr wichtig: ,Er sah:sdi%asser lief und lief, immerzu lief
es, und war doch immer da, war immer und allzesisdibe und doch jeden Augenblick

14 Hans Wolfgang SchumanBuddhismus — Stifter, Schulen und Systé&né47
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neu!* (S. 89) Dies erinnert an das oben angefibit von Erich Frauwallner, das die
Identitdt von Nirdlla und Erscheinungswelt herausstellt: Das Wassamister anders
und bewegt sich in einem Kreislauf, ist aber zwdieiuch immer dasselbe. Die Gleichheit
in der Vielfalt wird nochmals vom Fahrmann hervdrgleen. Auf Siddharthas Bemerkung
hin, dass das Leben des Fahrmannes ein schOonesnésse, antwortet dieser: ,Es ist
schon, Herr [...]. Aber ist nicht jedes Leben, ngtht jede Arbeit schon?* (S. 89) Diese
Hervorhebung wichtiger Erkenntnisse durch mehrfaghederholung in anderer Form ist
ein beliebtes Stilmittel Hesses. Auch im weiteregrl®uf des Kapitels wird das Bild des
Wassers immer wieder aufgegriffen. So nimmt Vasadawf Siddharthas Suizidwunsch
Bezug und beleuchtet das oben genannte Bild demidis in einem positiven Licht. Er
weist darauf hin, ,dal es gut ist, nach unten rebsnh, zu sinken, die Tiefe zu suchen”
(S. 92). Vasudeva nennt hier Tiefe als Gegensat2lmrflachlichkeit. Die Belichtung ein
und desselben Aspektes von zwei entgegengesetagan Szur Verdeutlichung des
Zusammenspiels scheinbar entgegengesetzter Knddteler Untrennbarkeit derselben ist
eine gangige Vorgehensweise des Taoismus. Man d&igpielsweise an Yin und Yang.
Das Bild des Wassers und die scheinbare Unverdiaibaaweier zunachst gegensatzlich
erscheinender Wabhrheiten wie [(S&ra und Niblana sind aber auch Motive des
Buddhismus, wie bereits gezeigt. Hier wird also hhicdeutlich, von welchem
philosophischen Ansatz sich Hesse hat leiten lassen

Im folgenden Absatz ist von dem Fluss als HindednesRede. Bereits weiter oben
wurde die mogliche Deutung des Flusses als Gremlsr @drennung zwischen dem
weltlichen und dem geistigen Leben Siddharthas sprgehen. Auch hier kann man das
Bild des Flusses dementsprechend deuten und in &kms eine Schranke im
buddhistischen Sinne sehen. Im Zen-Buddhismus we&ighranken beispielsweise als
Hilfen zur Lenkung des Geistes gesehen. Diese Kunkkann auch dem Fluss
zugesprochen werden: Er ist einerseits ein realeddrhis, andererseits, im Ubertragenen
Sinne, ein Lehrmeister. In der Rinzai-Schule des-Beddhismus dienen sogenannte
Kodan (Muster oder Beispiele aus dem Leben der Altein, Worte oder episodenhafte
Begebnisse sowie Formulierungen aus eineftraSoder mond, d.h. Zwiegesprache
zwischen Meister und Schiler) als ,Schranke odeen@perre, durch die die geistige
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Tatigkeit des Ubenden gehemmt, eingezdunt und kfelird“.**> Dumoulin schreibt
weiter: ,Die Koan sind Schranken, die durchbrochen werden missemlie Erleuchtung
zu erlangen*® Auch Siddhartha muss vom Fluss lernen, muss démz@r iiberschreiten,
um schlief3lich die Erleuchtung zu erlangen.

Den folgenden Absatz kann man ebenfalls zen-butisitiisdeuten. Hesse erzéhlt
von Siddharthas Lernerfolgen und davon, dass dessHein grof3ter Lehrmeister ist: ,Vor
allem lernte er von ihm das Zuhoren, das Lauschirstiiem Herzen, mit wartender,
gedffneter Seele, ohne Leidenschaft, ohne Wundufe &rteil, ohne Meinung.” (S. 93)
Hier kann man einen deutlichen Bezug zum Buddhiserkennen. Dieser lasst sich
insbesondere an der Formulierung ,ohne Leidenscbhfie Wunsch, ohne Urteil, ohne
Meinung“ festmachen. Siddhartha lernt durch Zuhgrdarch Meditieren. Vasudeva
meditiert zumeist schweigend im Sitzen. Die Medbtatist aber ein wichtiger Bestandteil
der zum Zen-Buddhismus gehorendetoSSchule, welche ,eine mehr friedvolle Richtung
[vertrat], die das Stillsitzen immazensogar] zur Hauptsache machte und von den Gegnern
,Zen des schweigenden Leuchtens* [...] genannt evfird.“**".

Auch im folgenden Abschnitt finden sich buddhigtisElemente. Siddhartha lernt
vom Fluss, ,dal3 es keine Zeit gibt* (S. 93). Danaflithtet ihm Vasudeva bei,

,dald der FluR uberall zugleich ist, am Ursprung wamd der Mindung, am
Wasserfall, an der Féhre, an der StromschnelleMieer, im Gebirge, tberall,
zugleich, und daf3 es fur ihn nur Gegenwart gilhtnden Schatten Vergangenheit,
nicht den Schatten Zukunft* (S. 93).

Diese Erkenntnis erinnert an die Lehrreden der isictritten Jahrhundert vor Christus aus
dem Theragda-Zweig entwickelnden Saistivada-Schule, deren Ideen jedoch auch den
Mahayana-Buddhismus beeinflussten. Der Name der Schitét ach aus ihrem Kernsatz
ab: sarvam asti- ,Alles (das je war und sein wird) ist*® Die Sardstivadins vertreten
eine Theorie von Daseinsfaktoren oder Dharmassidien Bedingte und Nichtbedingte
Dharmas einteilen. Es gibt drei Nichtbedingte Dhasnidie dem Nirai1a entsprechen. Die
bedingten Daseinsfaktoren gehdren dem Bereich @essa an, sie sind ,nur kurz
wirksam, sie entstehen jedoch nicht, sondern exesti seit jeher: Sie wechseln lediglich

115 Heinrich DumoulinMumonkan — Die Schranke ohne T6r 18

“8pid. , S. 23

" pid. , S. 16

18 Hans Wolfgang SchumanfBuddhismus — Stifter, Schulen und Sysf&né22

33



von der Latenz zur Aktivitat tibef*® Hier lasst sich ein deutlicher Bezug von Hessed Te
zu dieser Lehrauffassung herstellen:

.Die Sanastivadins selbst erklaren die Funktion der Bedingten rDias am

Beispiel eines Steins auf dem Berggipfel. Langet Hegt der Stein dort oben

inaktiv. Eines Tages geréat er ins Fallen, wird\akind wirksam, bis er im Tal zur

Ruhe kommt und neuerlich in Inaktivitat und Unwakskeit zurticksinkt. Der

Stein auf dem Berg ist ein Dharma der Zukunft, b&afl ist er ein Dharma der

Gegenwart, nach dem Zurruhekommen [sic] ein Dhatema/ergangenheit. In dem

Stein — wie in den Dharmas — sind die drei Zeitangdngenheit, Gegenwart und

Zukunft koexistent 12°
Die Gleichnisse des Flusses und des Steins wersarkennbar Parallelen auf. Siddhartha
Ubertragt diese Erkenntnis auf sein eigenes Lebehstellt fest: ,[E]s war der Knabe
Siddhartha vom Manne Siddhartha und vom Greis Sidda nur durch Schatten getrennt,
nicht durch Wirkliches.” (S. 93) Hier bedient sielesse wieder des bekannten Mittels der
Wiederholung, um Wichtiges hervorzuheben. Verwidren Bezug auf die eindeutige
Zuweisung zu einer Religion ist allerdings der &flis@ende Satz, in dem von ,Brahma“
die Rede ist (hier muss sich Hesse im Begriff géiaben, ddrahmader Gott,Brahman
die Weltenseele ist; sinngemal kommt nur letzterérage). Terminologisch besteht hier
also ebenfalls ein Bezug zum Brahmanismus. Dietsrgretation wird auch durch die
Erkenntnis ,alles ist, alles hat Wesen und Gegetiwvgd. 93) unterstitzt, da der
Buddhismus ein Wesen abstreitet.

Doch bereits der Ubernachste Absatz enthalt wienher Stelle mit buddhistischen
Elementen. Siddhartha sagt wahrend der Regenzéitasudeva: ,[D]er Flul3 hat viele
Stimmen, sehr viele Stimmen [...], die Stimme eikésaigs, und eines Kriegers, und eines
Stieres, und eines Nachtvogels, und einer Gebanend®w eines Seufzenden, und noch
tausend andere Stimmen“. (S. 94) Diese Stelle erinstark an eine Passage aus dem
Nembutsu, einem bedeutenden Schriftstick ddoshinski. Diese Schule gehért zum in
Japan verbreiteten Amida-Buddhismus (Aaita/AmiGyus = jap. Amida) und geht auf
Shinran Shnin zurlick, der auch diese Schrift verfasst has Nambutsu (,Achtsamkeit
auf den Buddha richten”; es geht um das DenkenAuss$prechen des Namens Amidas:
~-namu-Amida-butsu®) ist ein Gellbde des Vertrauan§ Amida. Dort heil3t es in Vers 27

und 28:

19 Hans Wolfgang SchumanfBuddhismus — Stifter, Schulen und Systegel21
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~S0bald die gewohnlichen Menschen,
die Weisen,
die schweren Ubeltater und die Verleumder des
Dharma ihre Zuflucht (zu Amida) genommen / haben,
Sind sie mit den verschiedenen Gewassern
vergleichbar,
die beim Einflie3en ins Meer
im Geschmack eins werdeff*
Im Fluss vereinen sich die verschiedenen Gesiotésr Wassers, der Fluss hat viele
Stimmen, Augen und Gesichter. Siddhartha fahrt fitess man, sofern es einem gelinge,
.alle seine zehntausend Stimmen zugleich zu hd(&n“94), das heilige Om hore. Bei
Shinran entspricht dies dem Bild der Gewasser,irdi€gseschmack eins werden. Diese
wichtige Erkenntnis wird in bekannter Weise von stesviederholt, wenn er beschreibt,
wie Siddhartha und Vasudeva abends zusammen sitmdndem Wasser lauschen,
.welches fir sie kein Wasser war, sondern die Semues Lebens, die Stimme des
Seienden, des ewig Werdenden.” (S. 94/ 33-35)

Bei diesem Kapitel fallt auf, dass viel haufigerelf&n zu finden sind, die
buddhistisch interpretiert werden kdnnen, als im @erangegangenen Kapiteln. Bleibt
man bei der oben genannten Annahme, dass Vasuawv&wddhafigur darstellt, ist dies
die logische Konsequenz. So verwundert es auch,mdelss Siddhartha sich mittlerweile
Gotama sehr verbunden fuhlt. Der Protagonist etlenge immer groRere Gelassenheit,
sein Durst schwindet mehr und mehr.

,Langst wulite er sich nicht mehr von Gotama getrathessen Lehre er doch nicht
hatte annehmen konnen. Nein, keine Lehre konnte wahrhaft Suchender
annehmen, einer, der wahrhaft finden wollte. Deeraldler gefunden hat, der
konnte jede, jede Lehre gutheil3en, jeden Weg, jgddsihn trennte nichts mehr
von all den tausend anderen, welche im Ewigen tebiteelche das Gottliche
atmeten.” (S. 96)

Diesen Wandel bemerkt auch die sterbende Kamalfju,fleichst dem jungen Samana
[,...]" (S. 98). Sie erkennt in Siddhartha bereién Erleuchteten: ,Sie dachte daran, dal sie
zu Gotama hatte pilgern wollen, um das Gesichtse\f@lendeten zu sehen, [...], und dal3
sie statt seiner nun ihn gefunden, und dal} es guf @bensogut, als wenn sie jenen
gesehen hatte.” (S. 99)

121 Shinran Shnin, Shishin Nembutsu Ge. Hymne iiber das wahre VertraudasrNembutsiKyoto: 1984,
S. 20
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Am Ende des Kapitels greift Hesse noch einmal dez Ider Gleichzeitigkeit alles
Seins, bzw. der lllusion der Zeit auf. Siddhartlensim Gesicht der verstorbenen Kamala
sein eigenes im Augenblick des Todes sowie beidgicBter in ihrer Jugend, und ihn
durchdringt ,das Gefuihl der Gegenwart und Gleidiglezit* (S. 100). Hesse wiederholt
dieses Bild abermals zur Verstarkung; der Protegositzt vor der Hutte, lauscht dem
Fluss und fuhlt sich ,von Vergangenheit umspultallen Zeiten seines Lebens zugleich
berthrt und umfangen.” (S. 100) Den Fortschritt Beshmanensohnes auf dem Weg der
Vervollkommnung verdeutlicht Hesse durch Vasud@®aserkung, Siddhartha habe zwar

Leid erfahren, Traurigkeit sei aber dennoch niohgein Herz gekommen (Vgl. S. 100).

Das folgende Kapitel, ,Der Sohn“, kann als retamelieles Moment bezeichnet
werden, wenngleich dies ein Begriff u.a. der Drathearie ist. Ganz abwegig ist der
Vergleich mit diesem Genre jedoch nicht, zumal wdle Titel des RomanSiddhartha.
Eine indische Dichtundautet. Der Protagonist scheint seinem Ziel selfrengekommen
zu sein, der Weg bis zur Vervollkommnung ist niaihr weit, da wird er erneut vom
Weg abgebracht oder zumindest in seinen Bemuhunggitkgeworfen. Dies macht sich
auch in der Haufigkeit der Stellen bemerkbar, diddhistisch gedeutet werden kdnnten:
Dieses Kapitel weist wesentlich weniger solchetl&teauf, welche dann meist Vasudeva
zuzuschreiben sind. So reagiert Vasudeva ganz siredérdas Problem des ungezogenen
Sohnes, als Siddhartha. Er befragt in bewdahrters&/édien Fluss als Lehrmeister und
kommt zu dem Schluss, Siddhartha musse den Soldessen Wohle loslassen, damit
dieser seine eigenen Erfahrungen machen konne $/dl02). Siddhartha aber hort nicht
auf den Fluss, das Problem mit dem Sohn hat ihnrsearem Pfad zur Erleuchtung vorerst
abgebracht. Er kann und will nicht loslassen. Boherweise winscht er sich fur seinen
Sohn, dass dieser eines Tages vom Flusse lernare kgt dazu aber selbst zu diesem
Zeitpunkt nicht in der Lage (Vgl. S. 102). Vasudéwagegen bleibt gelassen, wie man es
von einem Erleuchteten erwartet. Lachelnd erkla&iddhartha: ,[AJuch er [der Sohn] ist
berufen, auch er ist vom ewigen Leben. Aber wisgerenn, du und ich, wozu er berufen
ist [...]?* (S. 102) Der Fahrmann mochte Siddhamé sein Fehlverhalten aufmerksam
machen, indem er zunachst auf ihn eingeht, darocthedie irrige Annahme, dieser zwinge
seinen Sohn zu nichts, aufzudecken versucht. Aimhlteibt Vasudeva beim Bild des
Wassers, pflichtet Siddhartha bei, ,dal} Weich stérgt als Hart, Wasser starker als Fels,
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Liebe starker als Gewalt” (S. 103). Dieses Bildrkaowohl dem Taoismus, als auch dem
Buddhismus zugeschrieben werden. Wie in den ,Wartd Sacherlauterungen“ der
Suhrkamp-Ausgabe des Romans angemerkt, heil3t 8.i8pruch des Laotse:

»+Auf der ganzen Welt gibt es nichts Weicheres als Wasser.

Und doch in der Art, wie es dem Harten zusetzt,

kommt nichts ihm gleich.

Es kann durch nichts verandert werden.

Dal? Schwaches das Starke besiegt

und Weiches das Harte besieqt,

weil jedermann auf Erden,

aber niemand vermag danach zu hand&h.*

Doch auch der Buddhismus kennt diesen Vergleichwi®b beispielsweise im KarateeD
die Kraft des Karateka mit Wasser verglichen: Esvisich und passt sich jeder Form an,
kann aber dennoch stets dort schnell abflieReresvgebraucht wird. Karate ist stark vom
Buddhismus beeinflusst (ein Leitsatz im KaratedaufKen Zen Ichiyo® / ,die Faust und
Zen sind eins*) und findet auch im Zen, wie bereititer oben genannt, Anwendulfg.
Die enge Verwandtschaft zum Buddhismus, aber aunoh Zzaoismus, zeigt sich schon im
Namen:Kara bedeutetieer, und stellt somit einen deutlichen Bezug zum Biusldis
heraus,Dé ist aber das japanische Wort fliao (u.a. ,rechter Weg"“) und verweist somit
auch auf den Taoismus. Anhand von Vasudevas Sgammh somit zwar nicht eindeutig
festgestellt werden, ob Hesse hierbei eher vomshaws oder Zen inspiriert war, der
Spruch kann aber buddhistisch gedeutet werden.

Auch im weiteren Verlauf des Zwiegespraches zwiscleddhartha und dem
Fahrmann aul3ert letzterer buddhistische Ansictgenguer: Ansichten desithyana). So
gibt er Siddhartha zu bedenken: ,Glaubst du denrkliel, dal du deine Torheiten
begangen habest, um sie dem Sohn zu ersparen®ber.Jauch wenn du zehnmal fir ihn
sturbest, wirdest du ihm nicht den kleinsten Teihas Schicksals damit abnehmen
konnen.” (S. 104) Hier spiegelt sich zum einen beddhistische Vorstellung des
Konditionalnexus, des kammischen Verdienstes uadlddurch bewirkte Bindung an den

Salsara wider, zum anderen aber auch diealinische Uberzeugung, dass es auf dem

122 7itiert nach: ,Wort- und Sacherlauterungen® in:rhb@nn HesseSiddhartha S. 190

123 Einige Beispiele der Umsetzung des Zen im Kafags: Unterricht wird stets mit Meditation begonnen
und beendet. Alle Katas im Shotokan-Karate (Kakorm; auch als ,Zen in Bewegung“ bezeichnet)
beginnen mit einer Abwehr, um zu verdeutlichensdA®ich starker ist als Hart. Die Kata Kanku Dai /
Kushanku beginnt mit einer Bewegung, bei der dimé&das Symbol fur ,leer” in die Luft zeichnen.
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Erldsungsweg keine Hilfe von aul3en geben kann.eDsésht im krassen Gegensatz zum
malayanischen Glauben (wozu auch der Zen-Buddhismus )z&ahit Bodhisattvas.
Siddharthas Angst vor dem Verlust des Sohnes $isistiedoch durch keinen Vergleich
und keine Mahnung schmalern. Er erkennt, dass mhdseinen Sohn ,[...] vollends ein
Kindermensch geworden“ ist, und ,dal3 diese Liebmsal blinde Liebe [...] eine
Leidenschatft [...], dal3 sie Sansara sei” (S. 188t nach dem endgultigen Verlust des
Sohnes sieht er ein, ,dal3 das Verlangen toricht @as ihn bis zu dieser Statte [dem
einstigen Lustgarten Kamalas] getrieben hatte, afafeinem Sohne nicht helfen konnte,
daf3 er sich nicht an ihn hangen durfte.” (S. 108y war spurt er den Schmerz tber den
Verlust des Sohnes, fluhlt aber zugleich, ,dal3 ienvdunde nicht gegeben war, um in ihr
zu wiuhlen, dalR sie zur Blite werden und strahlerssedli(S. 109) Zwar gelingt es
Siddhartha noch nicht, das Gefuhlte auch emotiamalzusetzen, doch diese Art

Zukunftsschau stellt einen wichtigen und groR3erriB8cuf dem Pfad der Erleuchtung dar.

Das folgende mit ,Om" betitelte Kapitel beginnt @ahzunachst mit der
Beschreibung von Siddharthas Leiden. Dennoch windlezch die verdnderte Sicht
Siddharthas hierauf und auf die Welt im Allgemeirtont: Der Protagonist fuhlt sich
nicht mehr den anderen Menschen uberlegen, er Hitit mit ihnen verbunden. ,So
einfach, so ohne Verstand dachte er nun, so ahnbcher den Kindermenschen geworden.
[...] Obwohl er nahe der Vollendung war, und ameeiletzten Wunde trug, schien ihm
doch, diese Kindermenschen seien seine Briuddf, (8- 110). Zum einen erkennt der
Leser an der Formulierurigtzte Wundedass es sich bei dieser schmerzlichen Erfahrung
um das letzte Hindernis auf dem rechten Wege hgrmeh anderen wird der Vergleich
mit den Kindermenschen nicht so abwertend dardested nach Siddharthas ,Versagen*®
in und ,Flucht* aus der Stadt. Aus buddhistischeshSund aus der Erkenntnis heraus,
dass alle Wesen bereits erlost sind, kénnte maar sagenWeil er der Vollendung nahe
ist, fuhlt er sich mit den anderen Menschen vereand@war erkennt Siddhartha in dem
hinter allen Wesen stehenden Absoluten BrahmarGalsd fir die Verbundenheit und
Gemeinsamkeit aller Menschen und nicht etwa dierhese [E]r sah das Leben, das
Lebendige, das Unzerstérbare, das Brahman in jguler Leidenschaften, jeder ihrer
Taten.” (S. 111) Jedoch erfahrt Siddhartha hiee d&iisher nicht gekannte Gefuhlswéarme,

die auch fur den Mayana-Buddhismus typisch ist. Schumann erklart dieses
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Identitatsgefiihl wie folgt: ,Alle Wesen sind Leerheaind da diese unteilbar ist, sind sie
miteinander identisch. [...] Aus dem Identitatsenis rihrt die Gefuhlwarme, die den
Mahayana-Buddhismus kennzeichnét* Die Einordnung dieser Textstelle in ein
bestimmtes religioses System, nadmlich das brahtisshe, kann hier nur deshalb so
leicht gelingen, weil der BegriBrahmanverwandt wird.

Die folgende Stelle ist jedoch schon wieder vidifadeutbar. Bei seinen
Uberlegungen zu dem Unterschied zwischen den ,Kimdaschen® und den ,Denkern*
kommt Siddhartha zu dem Schluss, dass erstgenanicteis fehle, dass der Wissende und
Denker ihnen nichts voraus habe ,als eine einzigg@nigkeit [...]: das Bewul3tsein, den
bewul3ten Gedanken der Einheit alles Lebens.” (%) TOhne Zweifel lasst sich diese
Stelle zugunsten vieler religioser Systeme, so alesh buddhistischen, auslegen; dieses
lehrt: ,Nur ihre Unwissenheit [...] macht die Mehsa glauben, die Erlésung sei ein fernes
Ziel. [...] Dem Absoluten, der Leerheit, der Budsbiaaft und Erldsung braucht niemand
nachzulaufen; er muR sie in sich selbst entdeckénDie Erkenntnis Siddharthas,
Weisheit sei ,nichts als eine Bereitschaft der &ekl.] jeden Augenblick [...] die Einheit
fuhlen und einatmen zu kénnen“ ( S. 111), erinséatk an das weiter oben angefihrte
Zitat aus dem WerkBuddhismus — Stifter, Schulen und Systethas hier deshalb noch
einmal wiederholt werden soll: ,Weisheit aber ish €&egensatze transzendierendes
Einswerden mit der Wirklichkeit alles Daseiendéff“.Doch solange Siddhartha den
schmerzlichen Verlust des Sohnes noch nicht veremrftht, ist er nicht in der Lage,
dieselbe Gelassenheit zu erlangen, die Vasudevaz&mmmnet. Einmal noch macht sich
Siddhartha auf den Weg in die Stadt, um seinen atsuchen, besinnt sich jedoch eines
Besseren, da er dank der durch Vasudeva vermittEketigkeit des Zuhorens die Stimme
des Flusses vernimmt, in dessen Wasser er seiclGemspiegelt sieht, das dem seines
Vaters gleicht. Dieser Vorfall erinnert ihn daralass auch er seinen Vater verlassen hat,
um niemals zuriickzukehren. Ihm wird klar, dass sibes wiederholt: ,War es nicht eine
Komaddie, eine seltsame und dumme Sache, diese W@dag, dieses Laufen in einem
verhangnisvollen Kreise?* (S. 112) Hier klingt eaatig buddhistisches Gedankengut an,

das Leben wird als ,verhangnisvoll* gesehen, es, giem Kreislauf zu entrinnen.

12‘5‘ Hans Wolfgang SchumanBuddhismus — Stifter, Schulen und Syst&né47
Ibid.
28 |pid. , S. 174
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Siddhartha kommt der Vollendung immer ndher. Diggkt sich auch in der Umsetzung
religioser Lehrinhalte im weiteren Text aus. Im Meafe dieses und auch des nachsten und
letzten Kapitels werden kaum noch brahmanistisclegriBe verwandt, buddhistische
Motive, aber auch das Franziskanische Leitbilduteversalen Liebe drangen sich in den
Vordergrund.

Als Siddhartha Vasudeva all sein Leid klagt, wiréssen Bedeutung als
Schlusselfigur deutlich. ,Wahrend er immer nochaspx [...] fihlte Siddhartha mehr und
mehr, daf3 dies nicht mehr Vasudeva, nicht mehMeinsch war, der ihm zuhorte, [...] daf3
er Gott selbst, dal’ er das Ewige selbst war.” (S/114) Die Annahme, der Fahrmann
stelle eine buddhagleiche Person dar, wird hiefdutmtermauert. Ein anderer
Interpretationsansatz kdénnte Vasudeva mit einemhBattva gleichsetzen. Im Mayana
kommt diesen erleuchteten Wesen eine zentrale Baagau. Sie schieben ihr endgultiges
Verléschen so lange auf, bis sie allen Wesen zi@sking verholfen haben. Im Gegensatz
zum Hnayana verkindet der Malgana namlich die Mdglichkeit der Erldsungshilfe von
aul3en, woraus der wichtige Grundsatz der Nachetenlabzuleiten ist. Auch Vasudeva
gibt Siddhartha Hilfestellungen, unterweist ihn fmohtigen Zuhéren, geht erst, als sein
Schuler erleuchtet ist. Im ,vielstimmige[n] Gesardgs Flusses erkennt Siddhartha eine
alle Stimmen vereinende ,Stimme des Leidens”. (\%gl114) Die Bilder, die er im Wasser
sieht, vermitteln ihm den Eindruck, dass ,jeder aain Ziel gerichtet, jeder vom Ziel
besessen, jeder leidend” sei (S. 114). Der Beda#f Leidens ist der zentrale Begriff des
Buddhismus und Inhalt der ersten der Vier Edlen Wvalken, wie oben zitiert. Der
.vielstimmige Gesang“ des Flusses, wie der Fludisssesteht fur den Sasara. In dieser
.Erwachensszene“ verwendet Hesse auch zum erstdndbta Begriff leer nicht im
negativen Sinne. Bisher hatte er den Begriff in Bedeutungausgelaugterschopftoder
resigniert benutzt, um damit Siddharthas Gemutszustand zchleben. Hier verwendet
er den Begriff im Sinne vonaufnahmeberejt unvoreingenommen vorurteilslos
aufmerksanoder einfacloffen ,Siddhartha lauschte. Er war nun ganz Lauscheanz gns
Zuhoren vertieft, ganz leer, ganz einsaugend, ldtefidal® er nun das Lauschen zu Ende
gelernt habe. [...] Schon konnte er die vielen 8ten nicht mehr unterscheiden, [...] alles
war eins [...].“" (S. 115) Das Gleichwerden bzw. tientitat alles Seienden kann, wie
mehrfach aufgezeigt, buddhistisch interpretiert deer Siddhartha erkennt, dass ,das

grof3e Lied der tausend Stimmen aus einem einzigertébesteht, namlich] Om: die
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Vollendung* (S. 116). Dies ist ein weiterer wicldrg Hinweis darauf, dass die
buddhistischen Lehrinhalte nun Uberwiegen. Diesekefirtnis macht aus dem
Protagonisten einen Erleuchteten. Hesse verbildase Erleuchtungopdhi durch die
Anhaufung von Wértern aus dem entsprechenden Wab(tfieell”, ,,glanzte”, ,leuchtend,
.bluhte”, ,strahlte*) und verstarkt die Wirkung awufen Leser durch eine dreigliedrige
Anapher (,Hell glanzte [...]. Hell glanzte [...]..] hell glanzte [...].%; Vgl. S. 116; bis zum
Ende des Romans verwendet Hesse verstarkt Worsediasem Wortfeld.) Es folgt eine
Beschreibung von  Siddharthas Zustand, die den Bescmgen des
Erleuchtungszustandes in naghnischen Texten sehr &hnelt, und deshalb auch
dahingehend gedeutet werden kann:

»In dieser Stunde horte Siddhartha auf, mit demicsial zu kdmpfen, horte auf zu

leiden. Auf seinem Gesicht blihte die Heiterkes ti¢issens, dem kein Wille mehr

entgegensteht, das die Vollendung kennt, das estareten ist mit dem Fluf3 des

Geschehens, mit dem Strom des Lebens voll Mitkeadl, Mitlust, dem Strémen

hingegeben, der Einheit zugehorig.” (S. 116)

Siddhartha ist nun vollkommen gelassen, absichtsWkenlos, ohne Verlangen, leidlos.
.[V]oll Mitleid“ deutet auf die Lehren des Malgana hin, da dieser Aspekt der
N&chstenliebe im eher egozentrisch ausgerichteteaykha nicht enthalten ist. Hier wird
wieder deutlich, wie wichtig es ist, die Textebeoa der Ebene des Autors zu trennen. Zu
der Zeit, in der die Geschichte spielt, gab es Mmayana-Buddhismus noch nicht.
Wollte man diese Textpassage also aus dem gedattietiironologischen Kontext heraus
deuten, so kdnnte man sie nicht als buddhistisaieiblenen. Da in dieser Arbeit jedoch
untersucht werden soll, inwieweit buddhistischentdate in den Text eingeflossen sind,
muss dieser hier entweder auf textimmanente Hirewaisl unabhangig von der Logik der
Geschichte und/ oder ausgehend vom Erfahrungsimbries Autors untersucht werden.
Beide Interpretationsmoglichkeiten erlauben abee éuddhistische Deutung.

Am Ende des Kapitels geht Vasudeva in die Waldsein, Haupt voll Glanz, [...]
seine Gestalt voll Licht* (S. 117). Diese Beschueity ist ein weiterer Beweis fur die
Annahme, dass Vasudeva langst erleuchtet ist. @diemoch einmal auf die oben genannte
Parallele zur &6-Schule und ihr ,Zen des schweigenden LeuchtensWiesen, da

Vasudeva dieses Bild gut widerspiegelt.)
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Das letzte Kapitel tragt die Uberschrift ,Govind&rwartungsgemaf findet man
auch hier viele buddhistisch auslegbare StellematuGovinda lange Jahre ein Schuler
Gotamas war. Bereits beim Wiedersehen der beiden auigendfreunde lasst Siddharthas
Antwort auf Govindas Fragen erkennen, dass er deuéhtung erlangt hat: ,Nennst du
dich einen Sucher, o Ehrwurdiger, und bist doctosdioch in den Jahren und tragst das
Gewand der M6nche Gotamas?“ (S. 117) Die Tatsafdss Govinda sucht, bedeutet, dass
er die Erlésung noch nicht gefunden hat, da er mocit frei von Verlangen ist, welches
wiederum an den Sa&ara bindet. Er befindet sich also in einem Teufedskr
(—Sd saral). Siddhartha erkennt dies: ,Was sollte ich @hrwirdiger, wohl zu sagen
haben? Vielleicht das, dal3 du allzuviel suchst? Bafdor Suchen nicht zum Finden
kommst? [...] Suchen heil3t: ein Ziel haben. Findeer heildt: frei sein, offen stehen, kein
Ziel haben.” (S. 118) Buddhistische Texte spredhdBezug auf das Verldschen auch von
,Freiwerden“!?’ die Parallele zu Siddharthas Erkenntnis ist delutiiu sehen. Govinda
mag viel von Gotamas Lehre wissen, Wissen ist jedocht unbedingt von Dauer (man
kann etwas vergessen) und ersetzt nicht Erkenmithés Weisheit, worauf Siddhartha
hinweist: ,Ich habe manchmal, fir eine Stunde ddeeinen Tag, Wissen in mir gefuhlt,
so wie man Leben in seinem Herzen fuhlt. [...] Weisist nicht mitteilbar.” (S. 119 & S.
120) Govinda versteht dies zunachst nicht, dochdl&idha belehrt den Freund weiter:
,[V]on jeder Wahrheit ist das Gegenteil ebenso Wa8. 120) Diese paradoxe AufRerung
erlautert er folgendermalRRen. Ein Lehrender kanmmtHilfe von Worten lehren, welche
aber niemals eine Gegebenheit als Ganzes erfagsarerk Die Unzulanglichkeit der
Sprache fuhrt zu einer Vereinfachung der tatsélebhcverhéltnisse der Dinge zueinander.
Dies erklart die scheinbar widersprichlichen Balegen Gotamas. ,Wenn der erhabene
Gotama lehrend von der Welt sprach, so mul3te éesén in Sansara und Nirwana, [...].
[E]s gibt keinen andern Weg fur den, der lehren jwil [A]Juch Sansara und Nirwana sind
blo3e Worte, [...].“ (S. 120, S. 123) Hier erkenmn deutlich die Anspielung an die (oben
genannte) Doppelte oder Zweistufige Wahri@it,

Es folgt eine Ausfiihrung, dass alle Wesen beréigsiehtet sind. ,[I[Jn dem Stnder
ist, ist jetzt und heute schon der kinftige Buddhd,. [...] Die Welt [...] ist in jedem
Augenblick vollkommen, [...]. [...] MOgen die Dindggchein sein oder nicht, auch ich bin

12 Hans Wolfgang SchumanBuddhismus — Stifter, Schulen und Syste$né13
128 Siehe Schumann iBuddhismus — Stifter, Schulen und SysteuicSeite 148.
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alsdann ja Schein, und so sind sie stets meinebglei* (S. 121, S. 124) Dies erinnert an
das Zitat aus Frauwallner, welches besagt, dassh&mingswelt und Nias/]la ein und
dasselbe sind.

Schlielilich teilt Siddhartha Govinda seine wichigg&rkenntnis mit. ,[D]ie Liebe,

o Govinda, scheint mir von allem die Hauptsacheeaun.” (S. 124) Hier meint man fast,
den Autor selbst zu horen, von dem bekannt ists da®s besonders das Franziskanische
Prinzip der allumfassenden Liebe am Herzen lagsEBezeichnend, dass dies die letzte
und wichtigste Erkenntnis ist, die Siddhartha sgireten Freund mit auf den Weg gibt.
Alles, was an Erklarungen folgt, kann als Versucbkssts angesehen werden, diese
Uberzeugung in den buddhistischen Kontext der Gelsteh einzugliedern. Govinda gibt
zu bedenken: ,Aber eben dies hat er, der Erhabalse,Trug erkannt. Er gebietet
Wohlwollen, Schonung, Mitleid, Duldung, nicht aldeebe; er verbot uns, unser Herz in
Liebe an Irdisches zu fesseln.” (S. 124) Auf demw&nd des Freundes hin kommt
Siddhartha wieder auf die Zweifache Wahrheit zurifklleine Worte von der Liebe
stehen [...] im scheinbaren Widerspruch zu Gotawiagen. Eben darum mif3traue ich den
Worten so sehr, denn ich weil3, dieser WidersprsthTéauschung.” (S. 124) Hiermit
gelingt es Hesse, einerseits seine Interpretatenbdddhistischen Lehre(n) darzustellen
und in den Roman einflieRen zu lassen, anderergeitdeht er es, potentiellen Gegnern
seiner Auffassung den Wind aus den Segeln zu nehmeem er den Worten die
Fahigkeit abspricht, Gefuhltes, Gedachtes oder \@abhlte exakt widerzugeben. Dies
erinnert stark an  &yarjunas Argumentation in  der ,Streitabwehrerin®
(Vigrahavyavartar).'*

Schliellich sollten auch die letzten Worte, die dertor seinem Protagonisten
zugesteht, nicht aufBer Acht gelassen werden: ,Kimsgd auf die Stirn, Govinda!"
(S. 126) Es ist vielsagend, dass diese Worte zulgldie letzte wortliche Rede darstellen.
Ebenso deutet die prominente Platzierung des Psrggr universellen Liebe am Ende des
Romans darauf hin, dass Hesse, trotz des nun mnohhffisstgestellten Bezugs der
Geschichte zu buddhistischem Gedankengut, den isigthen Kontext, ob bewusst oder
unbewusst, vielmehr als Transportmittel fur dielsgstliche Uberzeugung genutzt hat. Die
Tatsache, dass die ,indische Dichtung® hiermit ®ftl dass der Protagonist diese

129y/gl. Erich FrauwallnerDie Philosophie des Buddhismi& 200 - 204
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Uberzeugung als die wichtigste ansieht, lasst #igldhistischen Beziige in den
Hintergrund treten. Gleichwohl kdnnen sie nichtegginet werden, zumal sich dieser Teil
der Arbeit, wie oben angekiindigt, nicht mit dera(tét der Beziige beschaftigt.

3.3 Die Rezeption und Umsetzung buddhistischer Lel&iddhartha

Es wurde bereits anhand von Textbelegen aufgeztags Hesses Roman nur so vor
religiosen Anspielungen und Bezligen strotzt. Zemirgrol3en Teil handelt es sich hierbei
um brahmanistische, aber auch um buddhistischelliisgd. Weiterhin lassen sich
maogliche Bezlige zum Taoismus und Christentum naiskeweDoch wie geht Hesse mit
diesen Einflissen um? Gibt er die einzelnen phgb&szhen oder religiosen Lehrinhalte
unverfalscht wieder? Kann man im Falle einer ,MVediten® Wiedergabe z.B. der
buddhistischen Lehren Uberhaupt noch von einem Hostilschen oder buddhistisch
gepragten Roman sprechen oder sollte man diespietation dann verwerfen?

Die Frage nach der Unverfalschtheit ist schnelll@gkim Verlauf der Untersuchung
des Romans ist klar geworden, dass Hesse keinesaudgsin einzelnes religioses oder
philosophisches Lehrgebaude zuriickgreift. Wie dertoA selbst, schwankt auch der
Protagonist zwischen unterschiedlichen Weltvonstglen hin und her. Eine Vermischung
sowie ein flieRendes Ineinanderibergehen der whiexdlichen Vorstellungen ist dabei
unvermeidlich. Die Metaphorik des Textes lasst rsuf@iedliche Deutungen zu. Die
Vermischung brahmanistischer, buddhistischer sahréstlicher Gedanken erinnert auch
stark an Schopenhauer, mit dessen Texten Hesse@igtibh vertraut war. Schopenhauer
sieht nicht nur eine Verwandtschaft dieser dreidRmhen in Geist, Moral und ethischer
TendenZ*® sondern geht sogar so weit, anzunehmen, dass itate@tum sich von den
beiden &lteren Religionen, welche er als ,Urreligin® bezeichnet® ableitet. So
konstatiert er: ,Bei keiner Sache hat man so sebin ¢&ern von der Schale zu
unterscheiden wie beim Christentufi®Und weiter: ,Der innerste Kern und Geist des
Christentums ist mit dem des Brahmanismus und Baiddius derselbe: samtlich lehren
sie eine schwere Verschuldung des Menschengesthldaith sein Dasein selbSt Es
liegt nahe, Hesse von Schopenhauer inspiriert zberse was die Vermischung

130y/gl. Arthur Schopenhauebie Welt als Wille und Vorstellun. 799 & S. 813
13Lygl. ibid., S. 799

32 |pid. , S. 801

%3 pid. , S. 773
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verschiedener religioser Inhalte angeht. Diesengelhm, da er seinen Protagonisten zwar
mit Buddha in Kontakt treten, ihn dann aber seirgeree Weltsicht entwickeln lasst.
Hierdurch legitimiert er auch die Wiedergabe budtibcher Lehrinhalte in abgewandelter
Form (malRRgeblich beeinflusst durch das Prinzip weversellen Liebe). Somit ist klar,
dassSiddharthazwar durchaus buddhistische Elemente enthalteletifich jedoch von so
vielen anderen Glaubensvorstellungen gepréagt iags dder Roman keinesfalls als
buddhistisch bezeichnet werden kann.

Letztere Frage will Murti klaren, der sich hierruseinem Werlbie Reinkarnation des
Lesers als Autosehr treffend geé&ulRert hat.

.Man muss den Konflikt zwischen ,wahrheitsgetreutdu,verzerrt’ klaren, ehe man
sich einem literarischen Werk nahert, das Motiveerfien, und ahnliches mehr aus
fremder Literatur entlehnt hat. Wenn die Werke durch ,Verzerrung' literarischen
Wert erhalten, hat man sie dann zu verwerfen? I¢ichte behaupten, dal} gerade
dieses Moment der sogenannten Verzerrung den Kehgpserischer Tatigkeit enthalt.
Um dies noch praziser zu formulieren: Der Dichternwendet bestimmte Taktiken, um
das Indische in sein [sic] auf Sensation oder avfilBsstseinserweiterung hin zielendes
Werk zu gestalten. Es geht bei einer solchen Aealgann nicht mehr um die
,Verzerrung' des urspringlich Indischen im Sinnénse empirischen Wirklichkeit,
sondern ausschlieRlich darum, ob es dem Zweck ctesfitStellers dient***

Das literarische Werk als solches ist also durchaiecht zu verwerfen. Auch das
Aufgreifen und Nachahmen indischer Stilmittel isicht als Unvermdgen, sondern
vielmehr als Bereicherung des personlichen Schiksilzsi werten. Dies erkennt Murti im
zitierten Abschnitt an. Um so verwunderlicher ist dass er Hesse hundert Seiten spéater
das dichterische Talent abspricht und behauptetsedi habe bei den indischen
Schriftstellern geklaut: ,lch glaube, indem Hessen dVert des Wortes herabschatzt,
spiegelt es seine eigene Unfahigkeit wider, Wortélopophischen und esoterischen
Gehaltes zu begreifed® Hier verwendet Murti Siddharthas Auferung gegeniibe
Govinda gegen Hesse und nimmt diese Stelle zumsanldie ,verzerrte* Wiedergabe
buddhistischer Glaubensinhalte im Roman zu krisié®® Hesse hat jedoch keine
philosophische Abhandlung Gber den Buddhismus giedsn, bei der eine verfalschte
Ubermittlung der Lehrinhalte berechtigten Grund #uitik liefern wirde. Diesen

134 kamakshi P. MurtiDie Reinkarnation des Lesers als Aut8r,21
% bid., S. 120
1% v/gl. Hermann Hess&iddhartha S. 124
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Unterschied zwischen fiktiven und sachlich-informamh Texten scheint Murti im Eifer
des Gefechts zu Ubersehéh.

4. Schlussbemerkung

Anhand von Hesse&Siddharthawurde aufgezeigt, dass buddhistische Lehrinhalte
in der westlichen Literatur zwar einerseits rezipieladurch aber andererseits nicht
zwangslaufig unverfalscht wiedergegeben werden. Wereits in der Einleitung
angemerkt, ist die Auswahl buddhistisch beeinflisdiiteratur in der westlichen Welt
jedoch schier uniuberschaubar (ganz zu schweigen demn vielen in der Einleitung
genannten anderen Bereichen). Da ist es nicht vetarlich, dass man selbst im Rahmen
der Fiktion sowohl in der belletristischen Litengtals auch im Medium Film Werke
findet, die buddhistisches Gedankengut in ,Reinfonnedergeben.

Doris Dorries eingangs genannter Rom&®as machen wir jetztBeispielsweise
thematisiert die Beschaftigung mit dem Buddhismusiecks Sinnsuche und
Identitatsfindund>® Die Rezeption des Buddhismus ist somit Thema desaRs, es
besteht ein expliziter Bezug. Glaubensinhalte werdeils zwar ironisierend, letztendlich
jedoch beinahe schon in belehrender Weise wiedebgeg Dorrie macht ,das
Verschwinden Gottes* aus der westlichen Welt urgl flabhandenkommen] eines ganzen
Wertesystems* fiir die Hinwendung zu asiatischenréehverantwortlich® In diesem
individuellen Zuschneiden der Religionen fir dennzeinen sieht sie eine
,Kommerzialisierung der Religion**® Wenngleich jedoch der Reiz des Buddhismus fiir
viele Europdaer bei der im Kontrast zu unserer Bekién Welt stehenden Ruhe liegt und
der Zugang zu dieser Religion zunachst einfachhersen mag, gibt die Autorin zu
bedenken, dass ein tieferes Eintauchen in die $tplie aufgrund des ganzlich anderen
Umfeldes eher schwer fafft!

137 Dies wird besonders deutlich, wenn man an die Bleangien zu Hesses angeblicher Bevorzugung des
reinrassischen Typs denkt (siehe Ful3note 76).
138 Einige passende Zitate finden sich im Anhang.
139y/gl.: Doris Dérrie im Deutschlandfunkinterview vosn 1. 2000,
mp://www.dradio.de/dlf/sendunqen/buechermarktﬂﬁm Deutschlandfunk, 6. 7. 2004

Vgl. ibid.
141yv/gl. Doris Dérrie im Interview mit ,Deutsches En@inment Magazin®, filmstar.de, 2002, Dirk Jasper
www.filmstar.de/entertainment/stars/d/doris_doehtial
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Als weiteres Beispiel sollen hier die Star-Warddgien genannt sein, die als
Filme Uber das Medium der Literatur zwar hinaugrerg mit ihr jedoch als weitere Form
der Fiktion in Verbindung stehen. Auf den ersteiciBimag man bei diesen filmischen
Werken zunéchst vielleicht nicht auf den Gedankamiken, sie kbénnten einen Bezug zu
buddhistischen Lehren aufweisen. Bei ndherer Betwag gelangt man jedoch schnell zu
dem Eindruck, George Lucas habe sich von buddbtisis Weisheiten beeinflussen
lassern*? So verlangen didedi etwa stets ein bewusstes Leben in der Gegenwaren
eine Art Leidenskreislauf (Angst fuhrt zu Zorn, Boru Hass, Hass zu Leiden), der
deutliche Parallelen zur Vorstellung des! Sara aufweist, und predigen Wohlwollen,
Selbstlosigkeit und Aufopferung fur andere Wesemeahnnere Bindung.

Mit diesen beiden Beispielen sei somit auf die falégen Arten der Rezeption
buddhistischer Lehren verwiesen. Die Thematik wérhp viele weitere interessante
Untersuchungen von Werken, die jedoch den RahmesediArbeit sprengen wirden.
Daher soll dieser Ausblick hier genugen; er kann Ideen fur mdgliche Ansatzpunkte

weiterfihrender Arbeiten bieten.

142 Auch hier finden sich entsprechende, beispiethasgewéhlte Belegstellen im Anhang.
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6. Anhang

Hier sind ein paar Zitate au#/as machen wir jetzt? zusammengestellt, die auf

buddhistische Lehren verweisen.

Dorrie weist in ihrem Roman darauf hin, dass Eueogfanz anders an den Buddhismus
heran gehen als Menschen, die damit aufgewachset; sie machen daraus eine
Wissenschaft:
.[--.], und Sekunden spater tauschten die beidaeitseNamen von tibetischen
Lamas aus wie andere Urlaubsorte.” (S. 22)
Des Weiteren haben sie nicht gelernt, im Hier wtdtku leben:
.Mein ganzes Leben habe ich herumgelegen und medgetraumt.“(S. 48)
Buddhisten hingegen leben in der Gegenwart:
,Viele Menschen sind der Ansicht, der schonste Mainleres Lebens muisse noch
kommen, [...] irgendwann in der Zukunft.“ (S. 190)
.[-..], der schonste Augenblick ist — jetzt. [Hprt auf zu rennen, [...]. HOrt auf, der
Zukunft hinterherzurennen. Die Vergangenheit isbeq die Zukunft ist noch nicht
da, die Gegenwart ist euer Zuhause.” (S. 191)
Im krassen Gegensatz dazu steht die Gelassenleilmwrerkrampftheit der Buddhisten:
,Oh, sagt sie leichthin, ich denke, man sollte sieben seinen Liebsten setzen und
ihn geniel3en, weil er am Leben ist. Fernsehen kaarschweigen sein.” (S. 158)
Ein Lama versucht zu erklaren, warum so viele Eaeopinglicklich sind:
,Die Holle, sagt er, sind nicht die anderen, sondér. Euer Kopf, sagt egour
mind, your mind (S. 200)
Er bemerkt auch, dass die Européer sehr schletttem Tod umgehen kénnen:
» [---], obwohl wir stdndig Verdnderungen erfahrghauben wir nicht dran. Wir
halten stur daran fest, daf3 alles immer so bleiietes ist. Blod, was? [...]“ (S. 240)
.[---] Wir missen eh alle sterben, na und? Aberhier im Westen glaubt das nicht
wirklich. Ihr haltet alles fest, euren Korper, eluiebe, selbst euern Schmerz. Aber

alles Leid kommt von diesem Festhalten. [...]“(81R

" Alle Zitate stammen aus der Ausgabe, die im Qoeélezeichnis genannt ist.
(Doris Ddorrie, Was machen wir jetztBiogenes Taschenbuch, 2001)
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Es folgen aussagekraftige Zitate aus 8em Wars Trilogien."

STAR WARS: THE PHANTOM MENACE

4 INT: FEDERATION BATTLESHIP — CONFERENCE ROOM

QUI-GON JINN: Don’t center on your anxiety, Obi-Wdfeep your concentration here
and now where it belongs.

OBI-WAN KENOBI: Master Yoda says | should be mindéd the future...

QUI-GON JINN: ... but not at the expense of the momBe mindful of the Living Force,
my young Padawan.

82 EXT.MOS ESPA —ARENA — STARTING GRID — DAY

QUI-GON: Remember, concentrate on the moment. Bewi’t think. Trust your instincts.
130 INT. PALACE OF THE JEDI - COUNCIL CHAMBERS — SUNSE

YODA: Fear is the path to the dark side... fear le@adanger... anger leads to hate... hate
leads to suffering.

YODA: A Jedi must have the deepest commitmentntbst serious mind.

133 EXT. CORUSCANT - SENATE LANDING PLATFORM - NIGHT

QUI-GON: [A]lways remember, your focus determinesiyreality.

181 EXT. THEED - CENTRAL PLAZA - FUNERAL TEMPLE STEPSSUNSET
OBI-WAN: He is one with the Force, Anakin... You mist go.

STAR WARS: ATTACK OF THE CLONES

9 INT. SENATE BUILDING, APARTMENT - EVENING

OBI-WAN: Anakin, you're focusing on the Negativeairg Be mindful of your thoughts.
32 INT. STARFREIGHTER, STORAGE HOLD - DAY

PADME: Are you allowed to love? | thought that Wagbidden for a Jedi.

ANAKIN: Attachment is forbidden. Possession is fdden. Compassion, which | would

" Alle Zitate stammen aus den untevw.imsdb.comabgebildeten Screenplays. Falls vorhanden, simd di
Nummern der Szenen angegeben. Da jedocBtaeiWars. Attack of the Clonaad Star Wars. Revenge of
the SithDrehbuchseiten fehlen, ist die folgende Szenenremenung nicht mehr nachvollziehbar. Es handelt
sich bei den Scripts nicht unbedingt um die endggit Drehbiicher, fast alle Zitate kommen aber im de
Filmen vor. Die Dialoge sind manchmal mitten augeiSzene gegriffen, Auslassungen werden (aus
Platzgriinden und weil es hier nicht wichtig isight markiert.
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define as unconditional love, is central to a 3dde, so you might say we're encouraged
to love.

47 INT. JEDI TEMPLE, TRAINING VERANDA - DAY

YODA: Don't think... feel... be as one with the E@rHelp you, it will.

54 INT. NABOO LAKE RETREAT, LODGE, FIREPLACE ALCOVE TWILIGHT
ANAKIN: Then you do feel something! There's an extdinary connection between us.
You can't deny that.

PADME: Annie, it doesn't make any difference. Jadin't allowed to marry. You swore
an oath, remember? You'd be expelled from the Order

? INTERIOR: TATOOINE, HOMESTEAD, GARAGE - DAY

PADME: To be angry is to be human.

ANAKIN: To control your anger is to be a Jedi.

STAR WARS: REVENGE OF THE SITH

39 INT. GENERAL'S QUARTERS-TRADE FEDERATION CRUISER

PALPATINE: Good, Anakin, good. | knew you could doKill him. Kill him now!

ANAKIN: | shouldn't. . .

PALPATINE: Do it!!

ANAKIN cuts off COUNT DOOKU's head. A huge EXPLOSW>somewhere deep in the
ship rattles everything.

ANAKIN: ... I couldn't stop myself.

PALPATINE: You did well, Anakin. He was too dangasoto be kept alive.

ANAKIN drops COUNT DOOKU's lightsaber, moving to PRATINE.

ANAKIN: Yes, but he was an unarmed prisoner.

ANAKIN raises his hands toward PALPATINE, who isagiped in the Admiral's Chair.
The Chancellor's restraints pop loose.

ANAKIN: (continuing) | shouldn't have done that, &fcellor. It's not the Jedi way.

77 INT. CORUSCANT-JEDI TEMPLE-YODAS QUARTERS-DAY

YODA: Careful you must be when sensing the futémegakin. The fear of loss is a path to
the dark side.

YODA: Death is a natural part of life. Rejoice thiose around you who transform into the
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Force. Mourn them, do not. Miss them, do not. Attaent leads to jealousy. The shadow
of greed, that is.

ANAKIN: What must | do, Master Yoda?

YODA: Train yourself to let go of everything youafeto lose.

84 INT. CORUSCANT-JEDI TEMPLE-MASSIVE MAIN HALLWAY AND
ALCOVE-LATE AFTERNOON

OBI-WAN: Anakin, | worry when you speak of jealousyd pride. Those are not Jedi
thoughts. They're dangerous, dark thoughts.

88 INT. CORUSCANT-GALAXIES OPERA HOUSE-NIGHT

ANAKIN: The Jedi are selfless . . . they only catut others.

222 INT. POLIS MASSA-OBSERVATION DOME-NIGHT

On the isolated asteroid of Polis Massa, YODA nads.

YODA: Failed to stop the Sith Lord, | have. Stiluoh to learn, there is ...

QUI -GON: (V.0.) Patience. You will have time. lddnot. When | became one with the
Force | made a great discovery. With my training, will be able to merge with the Force
at will. Your physical self will fade away, but yauill still retain your consciousness. You
will become more powerful than any Sith.

YODA: Eternal consciousness.

QUI-GON: (V.0.) The ability to defy oblivion can laehieved, but only for oneself. It was
accomplished by a Shaman of the Whills. It is @&estecquired through compassion, not
greed.

YODA: . . . to become one with the Force, and iaflce still have . . . A power greater
than all, it is.

QUI-GON: (V.0O.) You will learn to let go of everytig. No attachment, no thought of
self. No physical self.

STAR WARS: A NEW HOPE

86 INT. MILLENNIUM FALCON - CENTRAL HOLD AREA
BEN: Remember, a Jedi can feel the Force flowimgugh him.
LUKE: You mean it controls your actions?

BEN: Partially. But it also obeys your commands.
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BEN: This time, let go your conscious self and act @timet.

STAR WARS: THE EMPIRE STRIKES BACK

155 INT. CREATURE'S HOUSE

YODA: A Jedi must have the deepest commitmentntbst serious mind.

165 EXT. DAGOBAH - DAY

YODA: Anger... fear... aggression. The dark sitithe Force are they.

LUKE: But how am | to know the good side from trel?

YODA: You will know. When you are calm, at peadeassive. A Jedi uses the Force for
knowledge and defense, never for attack.

197 EXT. DAGOBAH - BOG - DUSK

BEN: Luke, don't give in to hate - that leads to thekdzde.

STAR WARS: RETURN OF THE JEDI

51 EXT DAGOBAH SWAMP - X-WING

BEN: Luke, you're going to find that many of the trutias cling to depend greatly on our
own point of view.

BEN: It taught you, among other things, the value ofguate.

98 INT DEATH STAR - EMPEROR'S THRONE ROOM

EMPEROR: Give in to your anger. With each passiraprant, you make yourself more

my servant.
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