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»Ich habe jahrelang Buddha verehrt und indische Litera-
tur schon seit meiner friihesten Jugend gelesen. Spater
kamen mir Lao-Tse und die anderen Chinesen néher.«
Hermann Hesse, 1919

»In dieser Not [eines religiosen und seelischen Zusam-
menbruchs] richten sich die Blicke ganz von selbst mit
neuem Suchen nach den wenigen grofsen Gestalten der
Heiligen und Erloser, und Jesus, Buddha, Lao Tse horen
auf, >interessante« Personen und Studienobjekte zu sein,
sie werden wieder zu dem, was sie fiir ihre Glaubigen
immer waren, zu Wundern, zu Vollkommenen und Heili-
gen, und unsere Sehnsucht fragt neu, aus rein vitalem
Antrieb, nach den Wegen, welche jene Vollendeten ge-
gangen sind.«

Hermann Hesse, 1922

»Die ernsthafte und fruchtbare Verstandigung zwischen
Ost und West ist nicht nur auf politischem und sozialem
Gebiet eine grofie, noch unerfiillte Forderung unserer
Zeit, sie ist eine Forderung und Lebensfrage auch auf
dem Gebiet des Geistes. Es geht heute nicht mehr darum,
Japaner zum Christentum, Europder zum Buddhismus
oder Taoismus zu bekehren. Wir sollen und wollen nicht
bekehren und bekehrt werden, sondern uns 6ffnen und
weiten; wir erkennen 6stliche und westliche Weisheit
nicht mehr als feindlich sich bekampfende Machte, son-
dern als Pole, zwischen denen fruchtbares Leben
schwingt.«

Hermann Hesse, 1955



»Was du zusammendriicken willst,

das mufSt du erst richtig sich ausdehnen lassen.
Was du schwachen willst,

mufst du erst richtig stark werden lassen.
Was du vernichten willst,

das mufSt du erst richtig aufbliihen lassen.
Wem du nehmen willst,

dem mufit du erst richtig geben.

Das heifst Klarheit {iber das Unsichtbare.
Das Weiche siegt iiber das Harte.

Das Schwache siegt iiber das Starke.«
Laotse, Tnoteking, Spr. 36

»Dafs das weiche Wasser in Bewegung
Mit der Zeit den machtigen Stein besiegt,
Du verstehst, das Harte unterliegt.«
Bertolt Brecht, »Legende von der

Entstehung des Buches Taoteking«, 1938

»Langsam fing Brecht an — und hatte es natiirlich immer
bestritten —, die >Klassiker« zu vergessen und sich The-
men zuzuwenden, die mit Kapitalismus und Klassen-
kampf wenig zu tun hatten. Aus der Svendborger Zeit
stammt die >Legende von der Entstehung des Buches Ta-
oteking auf dem Weg des Laotse in die Emigrations, das
zu den stillsten und trostlichsten Gedichten unseres Jahr-
hunderts gehort.«

Hannah Arendt, 1971
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Worum es geht

Dialogfiihren heifst sich 6ffnen fiir die Welt des Anderen. Und
dass man das auf sehr verschiedene Weise tun kann, dafiir
sind Hermann Hesse und Bertolt Brecht die denkbar anschau-
lichsten Beispiele. Wir lernen auf den folgenden Seiten dieje-
nigen Schriftsteller der deutschsprachigen Literatur des
20. Jahrhunderts kennen, die sich am intensivsten schon in
der ersten Halfte des 20. Jahrhunderts mit Figuren und
Uberlieferungen des Alten Indien und des Alten China aus-
einandergesetzten haben. Nicht als »Glaubige«, sondern mit
eigener Formensprache und unverwechselbarem Gestal-
tungswillen. Auch nicht als Religionsgeschichtler wissen-
schaftlich korrekt, sondern mit je eigenen Interessen und Be-
diirfnissen der Selbst- und Zeitdeutung, als Schriftsteller
eben. Kiihl, aber nicht leidenschaftslos. Geformt, aber nicht
steril. Funktional handwerklich, aber zugleich hoch enga-
giert.

Hesse und Brecht — eine ungewo6hnliche Paarung, zugege-
ben. Ihre literarischen Welten — vollig kontrér. Ihre Person-
lichkeit und ihr Leben — unvergleichbar. Weg und Werk —
denkbar disparat. Was soll den selbsternannten »Einsiedler«
(12, 56), Romancier und Lyriker im Bergdorf Montagnola tief
im schweizerischen Tessin verbinden mit dem Mann des
Grofistadtdschungels und des revolutiondren urbanen Thea-
ters, dass es gerechtfertigt erscheint, beide miteinander in
eine Beziehung zu setzen? Einmal in ihrem Leben sind sie
sich personlich begegnet, bei einem Besuch in Montagnola am
30. Marz 1933, als Brecht nach seiner Vertreibung aus Hit-
ler-Deutschland nach einer Bleibe fiir sich und die Seinen
sucht. Aber diese Begegnung erweist sich als eine »Vergeg-
nung«, um ein Wortspiel Martin Bubers aufzunehmen. Zu
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weit entfernt voneinander waren beide nicht nur altersmafsig
(Jahrgang 1877 der eine, 1898 der andere), sondern auch lite-
rarisch und politisch. Immerhin ist Hesse nach Brechts Tod
1956 zu einer Anerkennung wie dieser fahig: »Als Dichter
stand er mir nur darum nicht so nahe wie Dir, weil ich ja zum
Theater kaum ein Verhiltnis habe«, schreibt er an den ge-
meinsamen Verleger Peter Suhrkamp. »Aber seine Gedichte
und Erzahlungen liebe ich und schétze ich von den Anfangen
bis heute, sein Tod ist auch mir ein Schmerz und ein Verlust.
Er war der einzig wirkliche Dichter unter den deutschen
Kommunisten, und der einzige, der noch auf der ganzen brei-
ten Basis einer umfassenden literarischen Bildung stand«
(GB 4, 269).

Aber schaut man genauer hin, verbindet beide zumindest
ein Interesse, und zwar ihre Auseinandersetzung mit der
geistigen Welt Indiens, Chinas und Japans, gepragt von Hin-
duismus und Buddhismus, Taoismus und Konfuzianismus.
Unerwartet fiir viele, die vor allem das Gegensatzliche bei
diesen Dichtern sehen. Gewiss, auch dieses Interesse fallt
hochst unterschiedlich aus. Auch hier ist nichts zu nivellieren,
sondern scharf zu profilieren. Aber ein Dialog mit beiden gro-
Ben Figuren aus der Welt Asiens, mit Buddha und Laotse, hat
sich in beider Werk Ausdruck verschafft. Das ist fiir uns von
Interesse, die wir heute noch ganz anders als Hesse und
Brecht vor Fragen einer global vernetzten Kultur und damit
vor Fragen von Interkulturalitdt und Interreligiositit gestellt
sind. Geschichtliche Modelle versprechen Erkenntnisgewinn
fiir heute. Wie das konkret aussieht, welchen Weg Hesse und
Brecht zu den asiatischen Quellen gegangen sind, was sie da-
raus in ihrem Werk und ihrem Leben gemacht haben: Das ist
wichtig und soll uns auf den folgenden Seiten beschéftigen.
Wir werden sehen: Beide beherrschen die besondere Kunst
der Anverwandlung, der »Einschmelzung« des Fremden ins
Eigene, bis das Eigene fremd und das Fremde als Eigenes er-
scheint.
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Doch ein Fokus tut not. Angesichts der Fiille von Texten
und Deutungen ist er unverzichtbar. Die Quellenlage ist zu
umfangreich und komplex, die Rezeption in der Forschung
zu breit und tief. Entsprechend arbeite ich in dieser Studie
exemplarisch. Drei Texte werden im Mittelpunkt dieser Stu-
die stehen: Hermann Hesses »indische Dichtung« »Sid-
dhartha«, entstanden zwischen 1919 und 1922, die in Nahe
und Distanz um die Figur des Buddha kreist und zugleich
eine Wende Hesses von Indien nach China vollzieht, vom
Buddhismus zum Taoismus, von Buddha zu Laotse. Dann die
beiden Gedichte Bertolt Brechts zu Buddha und Laotse:
»Gleichnis des Buddha vom brennenden Haus« (um 1937) so-
wie »Legende von der Entstehung des Buches Taoteking auf
dem Weg des Laotse in die Emigration« (1938). Es sind zent-
rale Texte dieser Autoren, an denen sich exemplarisch der
Umgang mit dem je »Anderen« und »Fremden« zeigen lasst.
Sprachlich und literarisch gehdren sie zum Besten, was Hesse
und Brecht geschrieben haben. Gerade beim »Laotse«-Ge-
dicht hat die Kritik nicht nur von einem »Jahrhundertgedicht«
im Brechtschen Werk gesprochen (J. Knopf, Gelegentlich: Po-
esie, 1996, 165), sondern von einem der »schonsten Gedichte
des 20. Jahrhunderts in deutscher Sprache« (A. Tatlow,
Brecht-Hb Bd. 2,2001,299), ja von »einem der stillsten und
trostlichsten Gedichte des 20. Jahrhunderts« (H. Arendt,
2001, 277). Es enthalte »eine der wichtigsten Selbstdeutungen
Brechts« (M. Kesting, B. B., 1959, 87) und seine Bekanntheit
habe wohl auch »damit zu tun, dass sich darin fiir viele eine
politische Grunderfahrung der letzten 100 Jahre« verdichtet
habe (W. Groddeck, »Mit der Zeit«, 2014).

Diese drei Schliisseltexte mochte ich besser verstehen. Thre
Geschichte will ich schreiben. Dazu gehort auch ihre jeweilige
Vor- und Nachgeschichte. Ich verfolge Hesses Weg als Zeit-
zeuge und Schriftsteller bis zu »Siddhartha«, einer Dichtung,
entstanden nach dramatischen Lebens- und Zeitkrisen des
Autors, in der sich exemplarisch die geistigen Metamorpho-
sen Hesses spiegeln. Aber derselbe Mann behielt nach seiner
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»Befreiung« von einem »dogmatischen« Buddhismus einen
anderen Buddhismus im Blick, verkorpert im japanischen
Zen, ungemein wach fiir die Herausforderung dieser Geistig-
keit, spirituell ebenso wie literarisch. Insbesondere Hesses
spate Lyrik zeugt von dieser »spaten Liebe«, wie Hesse den
Zen-Buddhismus genannt hat. Bei Brecht stehen fiir die Nach-
geschichte die Namen Walter Benjamin und Hannah Arendt.
Beide haben fiir eine exemplarische Deutung und bedeut-
same Wirkung des Brechtschen »Laotse« unter deutschspra-
chigen Emigranten wahrend des Zweiten Weltkriegs gesorgt.
Aber auch Brecht selber tat das Seine, seinem »Buddha« und
seinem »Laotse« eine Zukunft zu geben. Gezielt hat er beide
Gedichte in seine erste deutschsprachige Publikation nach
Riickkehr aus dem Exil aufgenommen: in seine »Kalenderge-
schichten« (1949) und sie dort mit ausgewahlten Prosatexten
»gepaart«.
Machen wir uns auf den Weg.
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A. »Ndher bei Laotse als bei Buddha«
Hermann Hesses (1877-1962)

Suche nach einem eigenen Weg
zwischen Christentum, Buddhismus
und Taoismus

Prolog I:
Erinnerungen an ein Leben mit
Indien, China und Japan

»Bei Gelegenheit Ihres Vortrags dort [in Indien] konnen
Sie den Hindus erzdhlen, daf$ der Schwabe Dr. Hermann
Gundert ein grofier Sanskritist war und ein Lexikon des
Malayalam verfafst, dafs sein Enkel Hesse den »Sid-
dhartha« geschrieben hat, der in neun indische Sprachen
tibersetzt ist, und daf3 Vetter Wilhelm Gundert soeben
eins der klassischen Werke des Zen-Buddhismus {iber-
setzt und kommentiert hat. So hat die Lehre des Sakya-
muni [Buddha] tiber China und Japan den Weg nach
Schwaben gefunden.«

Hermann Hesse an Theodor Heuss, 1960 (GB 4, 388)

Die Frage ist nicht aus der Luft gegriffen: Was veranlasst uns,
gerade bei Hermann Hesse nach einem Gesprach mit den ur-
alten Uberlieferungen Indiens, Chinas und Japans zu suchen?
Bei einem Mann, der aus der schwiébisch-alemannischen Pro-
vinz stammt, eine gescheiterte Ostasienreise unternimmt und
weder Indien noch China noch Japan je mit eigenen Augen
gesehen hat? Bei einem Mann, der immer Europder geblie-
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ben, aber selbst in Europa nie iiber die Schweiz, Osterreich
und Italien hinausgekommen ist? Doch gerade er hat immer
wieder Signale ausgesandt, die aufhorchen lassen. Denn wie
kaum ein anderer Schriftsteller im 20. Jahrhundert besitzt er
ein intensives »Verhaltnis zum geistigen Indien und China«
(12,128-130) und sieht sich herausgefordert, 6ffentlich Re-
chenschaft dariiber abzulegen, was ihm das bedeutet. Das er-
zeugt Erwartungen. Das fordert uns zum Nachfragen heraus:
Ist das mehr als eine intellektuelle Ubung, mehr als beflissene
Bildungsdemonstration? Hat das etwas mit Hesses Leben zu
tun? Gibt die Beschaftigung mit Schliisselfiguren der asiati-
schen Welt Antwort auf Lebensfragen, die Hesse umtreiben?
Antworten, die er im europdisch-christlichen Kontext nicht
gefunden hat? Nicht finden konnte, weil ihm dieser Kontext
vergiftet ist, religios und politisch? Dem wollen wir nachge-
hen. Das wollen wir zu verstehen versuchen. Wir setzen ein,
indem wir zundchst die Geschichte »von hinten her« erzah-
len: aus den Erinnerungen an Indien, China und Japan, die
Hesse in den letzten zehn Jahren seines Lebens niederge-
schrieben hat. Wir machen Stichproben.

1. Post aus Japan: Was ist ein Kakemono?

An allem, was »aus dem Osten« kommt, hatte er besondere
Freude. Und die Offentlichkeit ldsst er daran teilhaben. An
einem Morgen des Jahres 1952 hatte er Post aus Japan bekom-
men. Ungewohnlich bunte Briefmarken aufien auf dem Um-
schlag, innen ein Behalter aus braun-griinlichem Holz. Darin,
in Seidenpapier gewickelt, »ein als Kakemono montiertes
Bild«. Es ist »ein Aquarell mit schéner Beschriftung und mit
einem Nichts, einem Hauch von Farbe hingemalt: ein See mit
ornamenthaft gezeichneten launischen Uferlinien, ein Fels-
berg vorn, ferne Randberge im Hintergrund, dazu ein Haus,
Baume und etwas Bambus« (12, 576). Kakemonos sind hoch-
formatige Rollbilder aus Papier oder Seide, die mit Tusche
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oder Wasserfarben bemalt oder beschrieben sind und am obe-
ren und unteren Ende durch einen Rundstab stabilisiert wer-
den. Genau das hat Hesse jetzt vor sich. Das Bild ist in her-
kommlicher Weise auf einen langen Streifen schoner Seide
zwischen zwei holzernen Rundstdben aufgebracht.

Der Absender? Ein junger Japaner aus Hiroshima, der
»Atombombenstadt traurigen Angedenkens«, wie Hesse no-
tiert. Am 6. August 1945 hatte die amerikanische Luftwaffe
die erste Atombombe der Geschichte tiber dieser Stadt abge-
worfen und damit auf einen Schlag tiber 90.000 Menschenle-
ben ausgeldscht. 130.000 sterben noch im selben Jahr an den
Folgen. Hesse hatte dem Mann einmal »einige kleine Wiin-
sche erfiillen« konnen, daran erinnert er sich jetzt. Das Bild, so
bekommt er in englischer Sprache zu lesen, stamme von
Tetsuo (1791-1871), einem Maler, der es in seinem 80. Lebens-
jahr geschaffen und mit einem Gedicht beschrieben habe:
»May mystery soon be with you here, / And deep pure and
cool you get near«. Hesse selber ist zu dieser Zeit 75 Jahre alt.
Er spiirt eine Seelenverwandtschaft zu dieser aus der Zen-Tra-
dition Japans stammenden Malweise, die mit einem »Hauch
von Farbe« einen Ubergang vom Wirklichen zum Unwirkli-
chen herzustellen vermag, ein Zugleich von Fixieren und
Schweben, von Korperhaftigkeit und Korperlosigkeit, von
Sein und Nichts. Er hangt die Bildrolle in seinem Studio auf
(vgl. 12, 576). Seltsam, was einem aus fernen Landern so zu-
fliegen kann, ldsst er seine Leser der »Neuen Ziircher Zei-
tung« dann im Februar 1955 wissen, als er die Episode 6ffent-
lich mitteilt (»Allerlei Post«), darunter eben auch ein
»lyrisch-kontemplatives Bild aus Japan« (12,577), obwohl
man im Alter doch eigentlich »gesattigt« und langst »mehr
auf Weggeben denn auf Beschenktwerden bedacht« sei.
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2. Zen und der »japanische Vetter«: Wilhelm
Gundert

Das Interesse fiir Zen in Hesses spéten Jahren kommt nicht
von ungefdahr. Es war schon frith durch ein Mitglied seiner
Grofifamilie geweckt worden: von Wilhelm Gundert (1880-
1971), altester Sohn von David Gundert (1850-1945) und da-
mit zugleich einer der Enkel von Hermann Gundert (1814-
1893), der auch des Dichters Grofsvater miitterlicherseits ist.
Wir werden mehr von ihm horen (A: I). Aber dieser Enkel-
sohn Wilhelm war nicht wie sein Grof$vater nach seinen theo-
logischen Examina als Missionar nach Indien, sondern 1906
als freier, von einem privaten Kreis von Freunden in Deutsch-
land unterstiitzter Missionar nach Japan gegangen. In Tokio
hatte er Helene Bossert, die Tochter eines schwabischen Pfar-
rers, geheiratet und hatte sich zundchst einige Jahre als
Deutsch-Lektor an japanischen Colleges in Tokio und Kuma-
moto betétigt, bevor er — auch unter dem Eindruck des Ersten
Weltkriegs und einer intensiven Nietzsche-Lektiire — sich von
einem Bekehrungsanspruch des Christentums abgesetzt, die
Missionstatigkeit aufgegeben und sich darauf konzentriert
hatte, die japanische Kultur tiefer zu verstehen.

1920 war die Familie nach Deutschland zuriickgekehrt,
und Gundert betrachtet kiinftig — bestarkt nicht zuletzt durch
Richard Wilhelm — die Vermittlung zwischen Japan und dem
Westen als seine Lebensaufgabe. Konsequent hatte sich der
Theologe jetzt einer japanologischen Ausbildung unterzogen,
und zwar an der Universitit Hamburg, wo er 1925 mit einer
Arbeit tiber »Shintoismus im japanischen N6-Drama« promo-
viert wird. Zuriick in Japan wird Gundert 1927 mit der Lei-
tung des damals neu gegriindeten Deutsch-Japanischen Kul-
turinstituts in Tokio betraut, dem er bis 1936 vorsteht. In
diesem Jahr wird er auf einen Lehrstuhl fiir Sprache und Kul-
tur Japans an seine Heimatuniversitdt Hamburg berufen, spa-
ter zwischen 1938 und 1941 deren Rektor. Wissenschaftlich
hatte Gundert sich mit einer Arbeit iiber »Japanische Litera-
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tur« (1929) und einer tiber »Japanische Religionsgeschichte«
(1935) ausgewiesen, Standardwerke schon zu ihrer Zeit.!

Von »Kinderzeit an« ist Hesse mit diesem nur drei Jahre
jlingeren Vetter befreundet und bleibt mit ihm in Verbindung
»auch wahrend seiner jahrzehntelangen Tatigkeit in Japan«
(12,247f)). Der zweite und entscheidende Teil seiner »indi-
schen Dichtung« »Siddhartha« (1922) ist nicht zufallig Wil-
helm Gundert gewidmet. Noch im Februar 1922 wird Hesse
an seine spatere zweite Frau Ruth Wenger (1897-1994) schrei-
ben, ganz erfiillt von einem soeben zu Ende gegangenen Be-
such, als sein Vetter nach einem Europaaufenthalt die Riick-
reise fiir einen Abstecher nach Montagnola genutzt hatte:

»Er ist der Einzige auf der Welt, mit dem ich indisch und
chinesisch reden kann, der das alles kennt und versteht
und weif$ und drin lebt, ganz wie ich, fiir den Tao der In-
begriff ist und diese ganze Gedankenwelt nicht Kuriosum
und Spielerei oder Studium, sondern Leben und Atem;
wir verstehen voneinander jedes Wort und jede Betonung.
Dabei habe ich in der Auffassung und Anwendung der
Tao-Lehre und der indischen Lehren meine europaischen
Spezialitdten, er seine japanischen« (BW H-RW,160).
Indisch und Chinesisch reden konnen, ernsthaft sich um das
Verstandnis des Tao miihen, diesem Ur-Wort der alten chine-
sischen Philosophie und Schliisselbegriff von Laotses »Tao te
king«, dem sieht Hesse sich nicht zuletzt durch den Einfluss
seines Vetters verpflichtet (siehe A: VIII). Dann aber die vol-
lige Entfremdung zwischen beiden, als Gundert sich ab 1933
der Ideologie des deutschen und des kaiserlich-japanischen
Imperialismus und Rassismus ausgeliefert hatte.> Und zwar
nicht nur aus akademischem Karrierekalkiil, sondern auch
aus politischer Uberzeugung. Noch in Japan war er der NS-
DAP beigetreten, und Hesse distanziert sich scharf. »Dafs man
in solchen Zeiten >bei seinem Volk stehen< miisse, wie Du es
ausdriickst, mag schon richtig sein, aber man kann das auf
viele Art tung, schreibt er ihm am 11. Februar 1934 nach To-
kio. »Durch Mitschreien bei dem grofien Geschrei und Mit-
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hassen bei all den Pogromen gegen die Juden und den Geist,
gegen Christentum und Menschentum niitzt man seinem
Volk wenig, fiir das >Volk« sind die >grofien Zeiten« ja immer
die des Hasses und der Kriegsbereitschaft. Wir Geistigen,
auch wenn wir uns dadurch unbeliebt machen, sollten dazu
schweigen, solange es moglich ist, und sollten zwar zum Volk,
nicht aber zu seinen Leidenschaften, Roheiten und Gemein-
heiten stehen, dazu sind wir nicht da« (AB, 114). Die Ermah-
nung niitzt wenig. Fassungslos bemerkt Hesse im September
1939 einem Briefpartner gegeniiber, dass derselbe »Freund,
der sein ganzes Leben in Ostasien verbracht habe, Gefdhrte
dortiger Gelehrter und Kiinstler geworden sei, »gewohnt an
den Umgang mit auf Seide gemalten Aquarellen und an Ge-
sprache mit buddhistischen Bonzen, ja, dass derselbe Mann,
der, hochkultiviert wie er ist, im Lauf der Jahrzehnte selber
fast Asiate geworden und im Grunde nichts sei als »ein feiner
gewissenhafter Gelehrter«, doch tatsachlich »ein Bewunderer
Hitlers und Fanatiker des 3. Reiches« geworden sei
(GB 3,129t.). Das will Hesse nicht in den Kopf.

Nach dem Krieg gilt Wilhelm Gundert als politisch belas-
tet und verliert sein akademisches Amt. Umso intensiver wid-
met er sich jetzt seiner interkulturellen Ubersetzungsarbeit,
darunter einer Anthologie »Lyrik des Ostens«, die er schon
1952 zusammen mit der damals noch jungen, nur Fachleuten
bekannten Orientalistin Annemarie Schimmel (1922-2003)
herausgibt. Kronung aber seines Lebenswerks ist die erstma-
lige Ubertragung des klassischen Werks des chinesischen
Zen-Buddhismus aus dem frithen 12. Jahrhundert ins Deut-
sche: »Bi-Yan-Lu. Meister Yiian-wu’s Niederschrift von der
smaragdenen Felswand« (Bd. 1, 1960; Bd. 2, 1967, Bd. 3, 1973),
eine gewaltige Arbeit, die zu den groften Ubersetzungsleis-
tungen deutscher Sprache gehort, vor der sich nicht nur sein
Vetter Hermann tief verneigen wird (12, 681-685). Unser Inte-
resse ist geweckt. Diese Beziehung Wilhelm Gundert — Her-
mann Hesse miissen wir uns naher ansehen und damit der
Frage nachgehen: Welches Interesse hat Hesse an einer Zu-
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wendung zum Zen-Buddhismus nach dem Zweiten Welt-
krieg? Was davon hat er gekannt, und wie hat sich das auf
sein Werk ausgewirkt? Die Antwort darauf geben wir in Ka-
pitel A: X.

3. Der »Mittler zwischen Europa und China«:
Richard Wilhelm

Haben der Grofivater Hermann Gundert ihm Indien und der
Vetter Wilhelm Gundert ihm Japan nahegebracht, so gibt es
eine dritte Gestalt in Hesses Leben, die ihn mit China vertraut
gemacht hat. 17 Publikationen allein von ihm gibt es in der
»chinesischen Ecke« von Hesses Bibliothek. Der Mann heifst
Richard Wilhelm (1873-1930). Wer ist er? Und warum gibt
Hesse ihm dieses Gewicht??

1956 wird dessen Witwe Salome eine Biographie tiber ih-
ren Mann publizieren und ihr den programmatischen Unter-
titel geben: »Richard Wilhelm. Mittler zwischen Europa und
China«. Ubertrieben ist das nicht. Hesse sieht diesen Mann
nicht anders und nutzt die Gelegenheit dieses Buches fiir ei-
nen Offentlichen Riickblick auf das, was die deutsche Kultur
Richard Wilhelm verdankt (GB 3, 547-549). Machen wir uns
klar: So wie der Schwabe Hermann Gundert zunachst als Tii-
binger Stiftler Theologie studiert hatte, ordiniert wurde, um
dann als Missionar nach Indien zu gehen, studiert auch der in
Stuttgart geborene Wilhelm in Tiibingen Theologie, wird or-
diniert, heiratet mit Salome eine Tochter des charismatischen
Pfarrers Christoph Blumhardt (1842-1919), die er wahrend
seines Vikariats in Bad Boll kennenlernt, und geht 1899 mit
ihr als Pfarrer und Missionar nach China: in das vom deut-
schen Kaiserreich dem damals politisch ohnméchtigen China
abgetrotzte »Schutzgebiet Kiautschou« mit der »Hauptstadt«
Tsingtau, heute: Qingdao, damals ein kleines Hafenstadtchen
am »Gelben Meer«. Und so wie Gundert mit der Zeit vom
christlichen Missionar in Japan zum Japan-»Missionar« in
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Deutschland mutiert, so wandelt sich Wilhelm vom deut-
schen China-Missionar sehr bald zum Kulturbotschafter
Chinas in Deutschland. Ja, so wie der deutsche Sprachraum
Gundert die sprachliche Erschlieffung der bisher nur Kennern
zuganglichen klassischen Schriften des Zen-Buddhismus ver-
dankt, verdankt Deutschland Wilhelm die Ubertragung der
grofien chinesischen Klassiker aus der Welt von Konfuzianis-
mus und Taoismus.

Machen wir uns ebenfalls klar: Schon gut zehn Jahre nach
seiner Ankunft in China ist der ebenfalls mit einem Sprach-
genie ausgestattete Wilhelm in der Lage, die »Gesprache«
(»Lun Yii«) des Konfuzius in einer deutschen Ausgabe vor-
zulegen: 1910. Ein Jahr spater folgt bereits Laotses »Tao te
king« und noch im selben Jahr der daoistische Klassiker »Lid
Dsi« mit dem Titel »Das wahre Buch vom quellenden Ur-
grund. Die Lehren der Philosophen Lid Yii Kou und Yang
Dschu«. Und wiederum nur ein Jahr spater, 1912, ein weite-
res Schliisselwerk aus der Welt des Taoismus: Dschuang Dsis
»Das wahre Buch vom siidlichen Bliitenland«. Dann gehen
Jahre des Umbruchs ins Land, in China und auch in Deutsch-
land, bis Wilhelm schliefslich 1924 noch das schwierigste
Werk der klassischen chinesischen Tradition in einer konge-
nialen Ubersetzung vorlegen kann: das »I Ging«, das »Buch
der Wandlungen«. Und da all diese Ausgaben in einer eigens
neu gegriindeten chinesischen Biicherreihe des Jenaer Eugen
Diederichs Verlags erscheinen, werden sie von der deutschen
Offentlichkeit entsprechend wahrgenommen. Hesse jeden-
falls entdeckt die Wilhelmschen Ausgaben sofort und zeigt
sie umgehend in Kurzbesprechungen an (vgl. 16,465f,,
479f.; 17,151.). Nie werde er vergessen, schreibt er in der
Riickschau des Jahres 1927 in »Eine Bibliothek der Weltlitera-
tur«, wie »erstaunt und marchenhaft entziickt« er die Wil-
helmsche »Konfuzius«-Ausgabe bei Diederichs einst in sich
aufgenommen habe und »wie fremd und zugleich wie rich-
tig, wie vorgeahnt, wie erwiinscht und herrlich« ihm alles
entgegen geklungen sei (14, 422).
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Wie auch anders? Denn erst durch die Ubertragungen Wil-
helms wird fiir des Chinesischen Unkundige (darunter auch
Schriftsteller wie Alfred Doblin und Bertolt Brecht) die Barri-
ere eingerissen, die diese fremde Sprache nun einmal bildet.
Gewiss, es hatte auch schon vor Wilhelm Ubertragungen
chinesischer Klassiker gegeben, aber durch die rasch »popu-
lar« werdenden Wilhelmschen Ausgaben werden fiir die Ge-
neration eines Hesse und Brecht noch vor dem Ersten Welt-
krieg die Uberlieferungen des Alten China erstmals
zuganglich und konnen eine Alternative zu eingefressenen
eurozentrischen Denkmustern bieten. Hesse halt denn auch
diese »chinesische Biicherreihe« »fiir eins der wichtigsten
Ereignisse im jetzigen deutschen Geistesleben« (14,422).
Warum? Weil einer der »edelsten und hochstentwickelten
Bliiten menschlicher Kultur, bisher fiir deutsche Leser nur als
unbekanntes, beldcheltes Kuriosum vorhanden«, uns »zuei-
gen« gegeben worden sei, schreibt er, und zwar »nicht auf
dem tiiblichen Umwege tiber das Lateinisch und Englisch,
sondern unmittelbar, tibersetzt von einem Deutschen, der
sein halbes Leben in China gelebt habe und im geistigen
China unglaublich zu Hause sei, der nicht nur Chinesisch,
sondern auch Deutsch kénne und der die Bedeutung der chi-
nesischen Geistigkeit fiir das heutige Europa an sich erlebt
habe (14, 422).

Hesse zogert denn auch nicht, einem Mann wie Wilhelm
Respekt zu zollen. Er verdanke ihm »so ziemlich alles«, was
er an »Beziehungen zum Chinesischen« habe, lasst er ihn 1926
in einem Brief wissen (B 4, 149). Da war Wilhelm nach langen
Jahren in China endlich auf eine Professur fiir Chinesische
Geschichte und Philosophie an die Universitat Frankfurt am
Main berufen (seit 1924) und zum Direktor des 1925 neu ge-
griindeten China-Instituts ernannt worden. Nur wenige Jahre
noch hat er zu leben. Er stirbt mit 57 Jahren an einer Tropen-
krankheit in Tiibingen und wird auf dem Friedhof in Bad Boll
beigesetzt, an dem Ort, an dem er in seiner Zeit vor China als
Vikar bei Pfarrer Christoph Blumhardt (1842-1919) gearbeitet
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hatte. Heute erinnert seine in chinesischer Formensprache ge-
staltete Grabanlage an das herausragende Wirken dieses Brii-
ckenbauers: eine grofie steinerne Kugel auf einer kreisrunden
Sandsteinplatte mit den acht Triagrammen des »I Ging«. In
der genannten Wiirdigung von dessen Biographie 1956 greift
Hesse denn auch zu héchstem Lob. Einen »Zukunftseuro-
pader« nennt er Wilhelm. Er sei »ein Vorlaufer und ein Vor-
bild« gewesen, ein »Mensch der Harmonie, der Synthese zwi-
schen Ost und West, zwischen Sammlung und Aktivitéat«, der
»China und Europa, Yang und Yin, Denken und Tun, Wirk-
samkeit und Beschaulichkeit in sich zur Verséhnung ge-
bracht« habe (GB 3, 548 {.).

Wilhelm verdankt Hesse denn auch die entscheidende
Einsicht, dass die Welt Asiens geistig nur bipolar zu begreifen
ist. Der indischen steht die chinesische Geistigkeit gegentiber.
Beide sind keineswegs identisch, haben vielmehr ein je eige-
nes Profil, eine je andere Grundhaltung zum Leben. Habe
man vor 20 Jahren, schreibt Hesse in einem Text des Jahres
1921 (»Chinesische Betrachtung«), wenn vom »Geist des Os-
tens« die Rede gewesen sei, ausschliefSlich an Indien gedacht,
an die Veden, an Buddha oder die Bhagavad Gita, an dieses
Lehrstiick also aus dem indischen Epos Mahabharata, so
déchten wir jetzt, wenn vom Geiste Ostasiens die Rede sei,
»ebenso sehr oder mehr an China, an die chinesische Kunst,
an Laotse, an Dschuang Dsi, auch an [den Poeten] Li Tai Pe«
(15, 298). Wir werden all diesen Namen im Werk wieder be-
gegnen und dabei die Frage zu beantworten suchen, wie
Hesse die Polaritat Indien-China inhaltlich fiillt, was somit
nach seiner Wahrnehmung das spezifisch Indische und spezi-
fisch Chinesische ausmacht. Was genau unterscheidet Bud-
dha und Laotse? Was heifst das inhaltlich, wenn Hesse, friither
zunachst fixiert auf Indien und den Buddhismus, 1922 in der
Riickschau schreiben kann: »Eine Bereicherung und teilweise
Korrektur erfuhr mein 0stliches Denken durch die Chinesen,
die ich durch die Ubersetzungen von Richard Wilhelm all-
mahlich kennenlernte« (12,129). Auffallig ist ja in der Tat,
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dass Hesse mit und nach »Siddhartha« in seinem Werk weni-
ger der Tradition Indiens als der Chinas Profil gibt. Er fiihlt
sich je langer desto mehr »naher bei Laotse«, findet fiir seine
Grundhaltung zum Leben den Taoismus hilfreicher als den
Buddhismus. Warum? Wir wollen das zu verstehen suchen
(siehe A: VIII).

4.Von Krishna und vom Indien der »geduldig
heiteren Dauer«

Und dann schickt ihm jemand im Januar 1959 »ein paar indi-
sche Miniaturen« aus den Berliner staatlichen Museen zu
(12, 662-665). 82 Jahre ist Hesse mittlerweile alt, und willig
iiberlasst er sich nicht nur dem Anblick einiger besonders ge-
liebter Blatter, sondern auch seinen personlichen Erinnerun-
gen an Indien und den geistigen Pragungen, die er von dort
empfangen hat. Der Absender hatte »Das Glasperlenspiel«
gelesen und das dortige Kapitel tiber den Einsiedler im Bam-
busgeholz, der den »Helden« des Romans, Joseph Knecht, in
die Kunst des »I Ging« einweiht, in die Geheimnisse dieses
altchinesischen Orakelbuchs. Er hatte Ahnlichkeiten mit ei-
nem indischen Eremiten auf einer der Miniaturen entdeckt.
Deshalb hatte er sie Hesse dediziert. Der Beschenkte bedankt
sich in Form eines Artikels »Ein paar indische Miniaturen,
geschrieben fiir die Basler National-Zeitung im Mai 1959.
Dem Einsiedler ist ein Jiingling beigegeben, der eine Vina
spielt, das klassische Lauteninstrument der indischen Musik.
Hesse liebt dieses Blatt mit dem musizierenden jungen Mann
genauso wie ein weiteres Blatt, das die »Zahmung eines Ele-
fanten« darstellt. Mittlerweile gut vertraut mit indischer My-
thologie, erinnert ihn der Anblick dieses Tieres »jedesmal an
Ganesha«, den »freundlichen Gott mit dem Elefantenkopf,
den Gott des Gliicks und Gedeihens«. Kein Tier, fiigt Hesse
noch an, werde von der indischen Kunst so unermiidlich, so
genau treffend, so liebevoll und mit innigstem Verstandnis
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dargestellt wie der »liebe Elefant, der grofie, kluge, starke, ge-
duldige, freundliche, im Zorn aber elementar furchtbare«
(12,663). Und da ist noch das Blatt mit der Figur eines Kai-
sers, der, umgeben von seinem Gefolge, von der Jagd ausruht,
aber »nicht ohne eine erquickende, drei Mann hohe Blaser-
und Streichermusik« (12, 663). Hesse kann sich daran nicht
sattsehen, auch nicht an einem weiteren Bild, das er ein »Zau-
berflotenbild« nennt. Es steht fiir sein Verstandnis von Musik,
dem er ein Leben lang Ausdruck gegeben hat und zeigt eine
unter Flotenmusik »gebannte Gesellschaft von Frauen, ein
Harem vermutlich, wo Reh, Gazelle, Pfau und die tibrige Vo-
gelwelt, auch sie von Musik bezaubert, wie im Traum zuho-
ren und Paradies spielen« (12, 663).

Das alles ldsst eine grundsatzliche Schlussfolgerung zu,
die Hesse jetzt anfiigt. Zum einen: Indien habe in seinem Le-
ben eine »wichtige Rolle« gespielt, erklart der Altgewordene,
allerdings nicht das »mohammedanische und kaiserliche
prachtige Marchen-Indien« (also das Indien der Mogul-Zeit),
sondern »das um tausend Jahre altere Indien des Vedanta
und des Buddha« (12, 664). Aus dieser Welt stamme sein »Sid-
dhartha«, erklart er. Und mit grofier Genugtuung registriert
der Altgewordene, dass es jetzt, gut dreilig Jahre nach der
Erstveroffentlichung seiner »indischen Dichtung«, sieben,
acht Ubersetzungen in indische Sprachen gibe. Sein »Sid-
dhartha« ist heimgekehrt nach Indien! Wer hitte das im Er-
scheinungsjahr 1922 fiir moglich gehalten, als Hesse als Euro-
paer weitgehend allein mit dieser Art Dichtung stand und er
»erst als Erwachsener« das »Buddha- und Siddhartha-Indien«
kennengelernt hatte. Eine Anspielung auf seine intellektuelle
Auseinandersetzung mit dem Buddhismus ab 1907 und seine
Reise nach Stidostasien Ende 1911. Auch das lasst uns aufhor-
chen. Was ist damals mit Hesse passiert, dass er sich als knapp
30-Jahriger dem Buddhismus zugewandt hat? (A: II). Und:
Was hat die Asien-Reise ihm erbracht? (A: V).

Zugleich aber gibt es zweitens ein anderes Indien, »das In-
dien der farbigen Kostiime, schreibt Hesse. Und dieses In-
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dien sei ihm »schon von Kind auf bekannt und merkwiirdig«
gewesen. Warum? Die eigenen Eltern und die «Patriarchenge-
stalten« der Grofseltern miitterlicherseits hatten in Indien ge-
lebt. Zwar sei Grofimutter Julie »zeitlebens eine gewissen-
hafte Calvinistin« geblieben, der Grofsvater aber, Hermann
Gundert (1814-1893), habe »Indien nicht nur als Missionsob-
jekt betrachtet und erlebt«. Er habe das Land auf langen Rei-
sen kennengelernt, viele indische Sprachen gesprochen, und
seine »lebhafte, dem Schonen zugetane Seele« habe sich »mit
indischem Gut mehr befreundet und vollgesogen, als er bei
einer theologischen Priifung oder Selbstpriifung vermutlich
eingestanden hatte« (12, 664). Diese unverwechselbare Ge-
stalt aus der Welt des schwabischen Pietismus muss uns noch
weiter beschiftigen. Hesses Begegnung mit Indien ist ohne
ihn undenkbar (A: I), und die zugesandten indischen Minia-
turen lassen im Altgewordenen alles wieder lebendig wer-
den, wofiir dieser »gelehrte und weise Grofivater« einst ge-
standen hatte. Mittlerweile ist dieser Grofivater mehr als 60
Jahre tot, aber unausloschlich gehort seine Welt zu Hesses Le-
ben wie »die Nagold und die gotische Briickenkapelle« iiber
der Nagold in Calw (12, 665). Ja, alles ist auch in dem Moment
wieder da, als der frithere Bundesprasident Theodor Heuss
ihm nach Montagnola schreibt. Man kennt sich seit Jahrzehn-
ten. Heuss hatte sich als Publizist schon vor dem Ersten Welt-
krieg fiir Hesses Frithwerk eingesetzt.* Als Hesse von ihm im
Oktober 1960 erfahrt, dass er, Heuss, in Kiirze als Privatper-
son nach Indien zu reisen gedenke (in der Akademie zu Neu
Delhi soll u. a. eine Gedenktafel fiir Hermann Gundert ange-
bracht werden), kann Hesse sich den Wink nicht verkneifen:
»Mogen die Gotter es gut mit Ihnen meinen!«, ruft er ihm zu
und fiigt an:
»Bei Gelegenheit ihres humanistischen Vortrags dort kon-
nen Sie den Hindus erzidhlen, daf$ der Schwabe Dr. Her-
mann Gundert ein grofser Sanskritist war und ein Lexikon
des Malayalam verfafst, daf$ sein Enkel Hesse den »>Sid-

dhartha« geschrieben hat, der in neun indische Sprachen
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tibersetzt ist, und daf$ Vetter Wilhelm Gundert soeben eins
der klassischen Werke des Zen-Buddhismus iibersetzt
und kommentiert hat. So hat die Lehre des Sakyamuni
[Buddha] iiber China und Japan den Weg nach Schwaben
gefunden« (GB 4, 388).
Ein Drittes kommt hinzu: Aufbewahrt aus der Zeit des Grofs-
vaters und in seinem Studio hinter Glas aufgestellt, hat Hesse
selber »einen Flote spielenden kleinen Krishna aus hellgelber
Bronze« (12, 665). Auch dieser Fingerzeig ist ihm im Artikel
vom Mai 1959 der Erwdhnung wert. Gut 80 Jahre ist es her,
dass er ihn damals in des Grofsvaters Bibliothek entdeckt
hatte, diesen kleinen Krishna, diesen tanzenden, musizieren-
den Gott mit der Flote aus der Welt indischer Mythologie.
Aber welch ein Kontrast jetzt, im Jahre 1959! Knapp einein-
halb Jahrzehnte liegt der volkermordende Zweite Weltkrieg
zuriick. Was ist aus den Gebilden geworden, die Ende des 19.
Jahrhunderts noch »grofs und imponierend« gewesen seien,
fragt Hesse? Das Reich Bismarcks? Das Imperium der Habs-
burger? Der Kaiserhof in Peking? Die Macht und Wiirde Eu-
ropas? »Nichts mehr da« von all dem. Untergegangen in zwei
Weltkriegen. Die geistige Welt Indiens dagegen, symbolisiert
in der kleinen, Flote spielenden Figur des Krishna aus hellgel-
ber Bronze? Sie sei geblieben, allen Krisen und Katastrophen
zum Trotz. Heute und wohl noch lange halte dieser kleine
Gott die bronzenen Arme zum Fl6tenspiel erhoben. »Schon
darum miisste man ihn lieben«, meint Hesse, dieser »gelasse-
nen, geduldig heiteren Dauer wegen« (12, 665).

Diesem Indien also, dem Indien der »Dauer«, dem zwei-
einhalbtausend Jahre alten Indien des Krishna, des Vedanta
und des Buddha, fiihlt Hesse sich verpflichtet, und dieses In-
dien zieht er zur Deutung der Zeit und seiner selbst immer
wieder heran. Im Ersten Weltkrieg ist es die Bhagavad Gita,
die ihm Trost spendet (A: VI, 2 u. 3), angesichts des Zweiten
Weltkriegs sind es u. a. die »indischen Mythologien«, die ihm
»beim Betrachten und Hinnehmen des Weltlaufs« (GB 3, 130)
helfen, die »sogenannte Weltgeschichte« zu deuten, »noch tol-
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ler, kranker, unsinniger, als unser eigenes Leben«. Doch
schaue man genauer hin, so sei die »Welt nie viel anders ge-
wesen, schreibt Hesse einem Briefpartner 1939, und die »al-
ten Mythologien, namentlich die indische«, hitten das ge-
wusst und wunderbar ausgedriickt, wie der »lachelnde
Vishnu im Schlaf eine Welt« erschaffe, »eine schone, strah-
lende Welt«, wie diese Welt aber verfalle, erkranke, zu Krieg
und Holle werde und wie »am Ende Shiva sie zu Triimmern
und Scherben« tanze, »damit es von vorn anfangen und der
hold ldchelnde Vishnu wieder eine strahlende, junge, un-
schuldig schone Welt erschaffen« konne (GB 3, 131). Darin be-
statigt sehen konnte Hesse sich erst recht nach dem Zweiten
Weltkrieg, dessen Wahnsinn durch den Abwurf der beiden
amerikanischen Atombomben auf Japan noch einmal gestei-
gert worden war. Auch hier »rettet« er sich in seiner Verbitte-
rung iiber das »Affentheater«, das uns »so fratzig und sata-
nisch« anglotze, »in die Vision der alten Volker, namentlich
Indiens«, wie er einer Briefpartnerin am 4. Oktober 1945
schreibt:
»da gibt es die vier Weltzeitalter, mit dem goldenen begin-
nend, und von einem zum anderen heruntersinkend und
verludernd, bis es unertraglich wird und der grofSe Shiva
zum Tanz antritt, und im goéttlichen Tanz den ganzen
Weltdreck zunichte trampelt. Dann kann die Schopfung
wieder neu, schén und unschuldig beginnen. Manchmal
scheint es mir, wir seien so gegen das Ende des vierten
Zeitalters geraten und Shiva trete diesmal als Atombombe
auf« (AB, 216)

5. Indien, China, Japan als »Lehrer und
Lebensquellen«

Im Jahre 1931 war ein damals 29-jahriger Japaner nach

Deutschland gereist. Er heifst Kenji Takahashi (1902-1998). In

Tokio geboren, hatte er Germanistik studiert und die deut-
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sche Sprache zu unterrichten begonnen. Jetzt will er auch als
Ubersetzer titig werden und sucht sich dafiir zum einen das
Werk von Erich Kastner (1899-1974) aus, dessen literarischer
Ruhm damals auf Lyrikbanden im Stil der »Neuen Sachlich-
keit« wie »Herz auf Taille« (1928) und »Ein Mann gibt Aus-
kunft« (1930) basiert, dann auf dem Roman »Fabian. Die Ge-
schichte eines Moralisten« (1931) und nicht zuletzt auf hochst
erfolgreichen Kinderbiichern wie »Emil und die Detektive«
(1929) oder »Piinktchen und Anton« (1931). Zum anderen
aber will sich der junge japanische Germanist fiir das Werk
von Hesse engagieren, das vor allem durch eine Ubersetzung
von »Siddharta« schon 1925 in Japan beachtet worden war
und dann in den Dreifligerjahren durch Ausgaben des »Step-
penwolf« (1933), von »Narziss und Goldmund« (1936) und
des »Peter Camenzind« (1937) breite Wirkung erzielen wird
(Masaru Watanabe, Japan, in: Hermann Hesses weltweite
Wirkung, hrsg. v. Martin Pfeifer, Frankfurt am Main 1977,
222-223)..

Nach dem Zweiten Weltkrieg ist es dann so weit. Seit 1951
an die Chtio-Universitat berufen, nimmt Professor Takahashi
das Projekt in Angriff, in Tokio »Gesammelte Schriften« von
Hermann Hesse zu publizieren und bittet den Autor um ein
»Geleitwort«. Zwar erscheint die japanische Ausgabe erst
1957/58, doch Hesse, im Alter unsicher geworden, »ob man
morgen noch dasein werde, liefert das Gewtiinschte schon im
Mai 1955. Herausgekommen ist eine Adresse »An meine Le-
ser in Japan« (GB4,234f.; 15,784-786), die sowohl in ihrer
Knappheit wie ihrer Grundsatzlichkeit bestechend ist. In
Hesses Werk sucht sie ihresgleichen. Deshalb wollen wir den
Text als Ganzen in den Blick nehmen, ihn zugleich aber struk-
turieren und kommentieren. Die drei entscheidenden Ent-
wicklungsstufen Hesses im Blick auf seine Beschiaftigung mit
dem »Geist des Ostens« ruft er noch einmal in Erinnerung.
Zugleich lasst er an Zeitkritik, an Kritik also an Eskapismus
und Modeverfallenheit, nichts zu wiinschen tibrig. Er eignet
sich wie kein anderer als Ouvertiire zu unserem Unterneh-
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men, wenn es im folgenden ersten Teil dieser Studie um Hes-
ses Dialog mit Buddha, Laotse und Zen geht. Wir halten drei
Kerngedanken fest:

(1) Vielerfahren als mittlerweile beinahe Achtzigjahriger
weifd Hesse um die immer noch bestehende Asymmetrie Ost-
West. Wissenschaft, Kunst und Literatur des Westens wiirden
»in Japan aufgenommenc, beobachtet Hesse, ja, der Osten sei
»willig, uns kennenzulernen, mit uns geistigen Tauschhandel
zu treiben«. Doch »die abendlandische Intelligenz«? Die
scheine keineswegs »ebenso bereit und begierig, sich mit dem
Geist des Ostens zu befreunden und vertraut zu machen«. Be-
dauerlich. Aber gerade dieser wirkliche »Tausch«, dieses
wechselseitige Geben und Nehmen schwebt Hesse als Ideal
einer Beziehung West-Ost vor.

(2) Sicher, Hesse weifs das: Es gibt mittlerweile durchaus
Européer, die sich dem »Geist des Ostens« geoffnet hétten.
Hesse wird sie in seinem Werk schon friih beschreiben. Es
gdbe »europdische Anhdnger des Vedanta«, »europdische
Buddhisten« oder auch »Liebhaber und Sammler chinesischer
und japanischer Kunst«. Doch entweder sei diese Sammler-
liebe »auf kleine Kreise beschrinkt«, meint er, oder vielfach
»unfruchtbar«: »eine Art Flucht aus den aktuellen Noten des
Westens zu einer schonen Traumwelt«. Bedauerlich. Denn
das hat fiir Hesse nichts mit einer wirklichen wechselseitigen
Befruchtung von Ost und West zu tun. Er, Hesse, suche in
seinen Gesprachen gerade nicht nach Flucht-, sondern nach
Erkenntnismdglichkeiten, nicht nach Selbstbestatigung, son-
dern nach Korrekturen von Einseitigkeiten, nach Gegenge-
wichten, nach Erganzung und Vervollkommnung, kurz: nicht
nach einer simplen Gegenwelt, sondern nach Komplementa-
ritat, nach wechselseitiger Erganzung und Bereicherung. Und
er hoffe, meint Hesse, die mit seinem Werk durch Professor
Takahashi jetzt mogliche »Hinneigung Japans zu den Erzeug-
nissen europaischer Kultur« habe diesen »Fluchtcharakter«
nicht.
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