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Hermann Hesse (1877-1962) was one of the modern greatest German authors who has had an idea of the
worldliterature like Johann Wolfgang von Goethe, e. g. Hesse has written in "The library of the world li-
terature” for the Reclam ; "Including the Bible known by everybody, I place in the beginning of this
booklet a part of the ancient indian wisdom that people call Vedanta, End of Veda, in the form of
selections from Upanishad. —Selected words of Buddha belong to it. —We choose from the ancient
China the Analects of Confucius, The Taoism of Lao-tse and Dschuang of wonderful allegories". We can
cite "Siddhartha" as the worldliterature. That novel published in 1922 is one of the worldliterature. The
work is an important novel that is read unquetionable and most in this century—the Worldedition
amounted to Millions of two figures at present (by Giinter Baumann). It subsumes the following ideas:
Hinduism, Buddhism, Chrischanism and Taoism. This work tries to interpret with the method of the inter-
pretative theory that we understand literary works their immanent law, because the literary works aim for
the realization of the authors’ wishes in which their writing behaviors overcome the existent and real
‘self” and acquire a new ‘self’(by Kenzaburo Oe¢). And the study tries to explain "Siddhartha" with the

comparative literature.

Keyword: Siddhartha, die Interpretation, die vergleichende

Literaturwissenschaft, die Weltliteratur

Einleitung

Ist es gut, wenn man utilitdr und niitzlich ist, wenn man so
denkt und auch so handelt? Die Welt in der Gegenwart ist be-
fangen in diesen Fragenkomplex. Sie befindet sich auf dem
Wendepunkt. Die Frage der Niitzlichkeit und Utilitarismus geht
wie eine Welle iiber alle Erdteile und Seen. Die Menschheit
beginnt zu verstehn, daB neben der Dringlichkeit der Wirt-
schaft,industrieller Entwicklung und Politik die Problematik des
einvernehmlichen herzlichen Lebens. Also die soziale Qualitat
des Lebens,genau die selbe — wenn nicht entscheidende,—
Bedeutung innehat. Der kulturelle Ausdruck ist einer der
wichtigsten Erscheinungsformen dieser sozialen Qualitit des
Lebens. Einst hatte Johann Wolfgang von Goethe eine Vorstel-
lung entwickelt, die Idee der ,,Weltliteratur*‘. Dabei hatte er
vielleicht die europdische Literatur als die ,,Weltliteratur* betra-
chtet. Die heutigen Romane wie ,,MoMo* von Michael Ende
oder ,,Sophies Verden'* von Jostein Gaarder werden weltweit
gelesen. Diese Literatur hatte ihren Eingang in die Weltliteratur
gefunden. Solch einer modernen groBen Schriftsteller war
Hermann Hesse.

So wie Johann W. von Goethe, auch Hermann Hesse hatte
sich mit dem Ideal der ,,Weltliteratur'* beshaftigt. Als ein
Schriftsteller. der Gegenwart iberschritt Hermann Hesse die
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Grenzen der europidischen Schaffenkunst, um sich dem Ideal der
Weltliteratur zu nahern und um dem Ziel Rechnung zu tragen. In
dem Zusammmenhang mochten wir auf Hesses ,,Bibliothek der
Weltliteratur** hinweisen, die er fiir Reclam schrieb.

. AuBer der uns allen bekannten Bibel stelle ich an den
Anfang unserer Sammlung jener Teil der altindischen
Weisheit, den man Vedanta - ,Ende des Veda‘ nennt, in
Form einen Auswahl aus den Upanishaden. Die Auswahl
aus den Reden Buddha gehort dazu. Aus den alten China
wihlen wir dann die Gespriche des Konfuzius, das
beriihnte Tao-Te-King des Lao-tse und die herrlichen
Gleichnisse der Dschuang.*?

Einer der bedeutenden Werke, die unter Hermann Hesses
Feder 1922 entstanden, ist heutzutage mit Recht zu dem Begriff
der ,,Weltliteratur* geziahlt. Die Erzdhlung ,,Siddhartha*, die
1922 veroffentlicht wurde, gehort zu der Weltliteratur der
Gegenwart. Im Jahre 1997 hat Giinter Baumann in ,,Hermann
Hesse—Dichter und Weiser** geschrieben: ,,das Werk gehort
zweifelsohne zu den wichtigsten und meistgelesensten Texten
dieses Jahrhunderts. Weltauflage hat mittlerweile zweistellige
Millionenziffern erreicht.**®,,Siddhartha —eine indische
Dichtung‘ ist die Erzdhlung, die unter den vielseitigen Ein-
fliissen des Hinduismus, Buddhismus Christentum und
Thaoismus ihre Weisheit und tiefsinnige Lebenslehre zu
erzdhlen vermag. Der Weg, das Miihen und der Ziel —so wie
das Kredo stellt es dar.
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»Und so sah Govinda, dies Licheln der Maske, dies
Lacheln der Einheit iiber den Stromenden Gestaltungen,
dies Licheln der Gleichzeitigkeit iiber den Tausend
Geburten und Toden. Dies Lacheln Siddharthas war genau
dasselbe, war genau das gleiche, stille feine undurch-
dringliche, vielleicht giitige, vielleicht spottische, weise,
tausendfiltige Lacheln Gotamas, des Buddha, wie er
selbst es hundertmal mit Ehrfurcht gesehen hatte. So das
wullte Govinda, lachelten die Vollendeten.*»

Die vorliegende Arbeit interpretiert mit der Methodik der
Interpretation, den Grundgedanken der Dichtung, die das Werk
und mit den immanenten Regeln aufklirt. Denn das Werk des
Schriftstellers ist die Realisierung des Wunsches, durch das
niedergeschriebene Wort und die Tat das wirkliche,daseiende
Ich zu iiberwinden und das neue Ich zu erreichen.® Damit ver-
suchen wir eine vergleichende wissenschftliche Forschung,
um die asiatische und europdische Denkweise zu vergleichen.

1

Die neuzeitlichen Generationen haben die Sonnenenergie, die
seit fiinf Milliarden Jahren auf die Erde eingestrahlt wurde, seit
fiinfhundert Jahren konnsumiert. Die Folgen des unproportion-
nalen Energiekonsums sind heutzutage fiir jederman klar: Die
Erwdrmung der Umwelt mit allen negativen Folgen, das
Entstehen des Ozonloches, das weiterhin zu den selben
Problemen fiihrt, und nochmal verstirkt. Sowohl die
Erdumweltzersiorung wie auch die Umweltverschmutzung wer-
den zu einer Vernichtung der modernen und zukiinftigen
Generationen fiihren. Betrachten wir die Geschichte modernen
Menschen mit allen seinen Kataklysmen wie die Sklaverei, die
unzihlige Kriege, vor allem den ersten und zweiten Weltkrieg,
miissen wir mit Erschiitterung feststellen, daB diese
Lebensgrundlage zur Zeit die schlimmsten Verbrechen tibertref-
fen.”

Die Eingangsfrage, die wir uns gestellt haben— ,,ist es gut,
wenn man utilitdr und niitzlich denkt und handelt?* bleibt eine
zentrale und wichtige Frage.

Wir, die uns den hochentwickelten Industrien untergeordnet
haben, und deren auf ,,Verderb und Gnade'* ausgeliefert haben,
leben ein zweifelhaftes Dasein. Die Folge dieser Entfremdung
wendet sich dem Innenleben zu. Die Gewissen, die sowohl in
Deutschland wie auch bei uns in Japan durch die zwei verhee-
renden Weltkriege gelitten hatten, so wie im Falle von Hermann
Hesse, Thomas Mann, Mokichi Saitoh oder Shinobu Origuchi
suchten ,,den Weg nach Innen*. Das zur Zeit bestehende Reelle
und der Naturfremde konnten sie nicht akzeptieren. In vielen
Fillen blieb die ,,Innere Emigration** der Ausweg. So war es im
Falle Hermann Hesse, seine Dichtung,, Siddhartha*. Wir, die
wir tdglich das Verbrechen nahmens ,.die Umweltzerstohrung**
begehen, sollten fahig sein, die Zweifel und Qual dieser Denker
nachzuempfinden. Keiji Nishitani hatte in seinem Aufsatz
..Goethe und Weltkultur* geschrieben, daB die Gegenwart nicht
nur das Gebiet des wirklichen Lebens beinhaltet, zu dem das
politische oder wirtschaftliche Leben gehort, sondern auch das
Geistesleben mit dem Problem der Seele innehat.®

Es wire sinnvoll fiir uns, wenn wir alle, die die Verantwor-
tung fiir die heutige Erdumweltzerstérung tragen, die Seelennot
unserer Denker in den Weltkriegen nachempfinden kénnten. In
dem Zusammenhang schldgt Keiji Nishitani an dem
Wendepunkt der Weltgeistesgeschichte, angelehnt an Goethes
Idee der ,,Weltliteratur‘‘ ,die Idee der ,,Weltkultur* vor. Wie
schon frilher erwdhnt, Hermann Hesse besaB, die Idee des Be-
griffes ,,Weltliteratur*. Diese hatte einen tiefen EinfluB auf sein
Werk ,,Siddhartha* ausgeiibt. Die folgende Schilderung erinnert
uns direkt an Lao-tse Worte;

., Lange Zeit habe ich gebraucht und bin noch nicht damit
zu Ende um dies zu lemnen, o Govinda: da man nicht ler-
nen kann! Es gibt so glaube ich, in der Tat jenes Ding
nicht, das wir >lernen< nennen. Es gibt, o mein Freund,
nur ein Wissen. Das ist tiberall, Das ist Atman, Das ist in
mir und in dir und in jedem Wesen. Und beginne ich zu
glauben: Dies Wissen hat keinen drgeren Feind als

Wissenwollen, als das Lernen*. ”

Auch Lao-tse behauptet unverniinftige Weisheit, und lemt das
unverniinftige Lernen.

,.Brich ab das Lernen, so bist du Sorgenfrei.
Wie weit ist ,,Ja‘*“von,,Hm* entfernt?

Wie weit ist das Gut von Bdsen entfernt?
Oder du weilt, da8 weich stérker ist als hart,
Wasser stérker als Fels........ ‘B

Der Gedanke Lao-tse ist wie folgt.

»Das Weichste in der Welt iiberrennt das Hairteste in der
Existenz. .

Nichts in der Welt ist so weich und schwach wie das
Wasser. :

Aber beim Angriff gegen das Harte und Starke,

Nichts iibertrifft das Wasser, weil es durchaus unméglich
ist, die Natur des Wassers zu verdndern.

Das Wasser, das keine bestimmte Form hat, dringt in das
Liickenlose ein.

Daran erkenne ich den Vorteil der Weichheit.

Das Schwache besiegt den Starken.

Die Weiche besiegt den Harten.**

Siddharthas Dichtung ist durchdrungen mit dieser Weisheit, die
wir auch in Gespridch mit Vasudeva lesen konnen:

,,Du zwingst ihn nicht, schlagst ihn nicht, befiehlst ihn
icht, weil du weiBt, da weich stirker ist als hart, Wasser
stdrker als Fels, Liebe stdrker als Gewalt. Sehr gut ich lobe
dich*

Ubrigens stellt auch Goethe in ,,Faust** spottisch iiber die
Vernunft dar:

,.Ich sehe nur, wie sich die Menschen plagen.

Der kleine Gott der Welt bleibt stets von gleichem Schlag
Und ist so wunderlich als wie am ersten Tag.

Ein wenig besser wiird‘er leben,

Hittst du ihm nicht den Schein des Himmelslichts
gegeben,

Er nennt's Vernunft und braucht‘s allein,

Nur tierischer als jedes Tier zu sein.*!”

2

Zum Beginn des ersten Weltkrieges hatte Hesse ein Essay ,,0
Freunde nicht diese Tone* in einer Zeitung verdffentlicht. In
diesem Essay behauptete Hesse, daB der Krieg den Untergang
des Abendlandes wird. Natiirlich wurde seine Meinung durch
die damalige 6ffentlichkeit abgelehnt. Die meisten Verlage
haben abgelehnt, seine Schrift zu verdffentlichen. Hesse hatte an
der offentlichen Ablehnung, die ihn auch personlich geschadigt
hatte, schwer getragen hatte. In dieser fiir ihn bewegten Zeit,
begann Hesse an der Dichtung ,,Siddhartha‘* zu arbeiten als an
einen ,,Weg nach Innen*. Der erster Teil wurde dem groBen
franzosischen Schriftsteller Romain Rolland gewidmet.

Es versteht sich von selbst, da Siddhartha der Name des
Erleuchteten ,,Gotama Buddha‘* ist und daB3 Hesse durch die
Siddharthas Erleuchtung seinen Werdegang nacherleben will.
Diese Dichtung, die das Leben des Gotama Buddha als eine
parallele Erzdahlung nacherzahlte, prasentiert Buddha in
zweifachen Weise. Somit ist es, wie Hideo Minegishi verlautet
eine Erzdhlung iiber ,,doppelten Buddha.*'” Der erhabene
Buddha selbst erscheint in dieser Erzdhlung im Hintergrund.

,,Sieh hier *“ sagt Siddhartha leise zu Govinda. ,,Dieser
hier ist der Buddha‘‘. Aufmerksam blickte Govinda den
Mbénch in der gelben Kutte an, der sich in nichts von den
Hunderten der Monche, zu unterscheiden schien. Und bald
erkannte auch Govinda:Dieser ist es, und sie folgten ihm
nach ...der Buddha ging seines Weges bescheiden und
Gedanken versunken, sein stilles Gesicht war weder
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frohlich noch traurig, es schien leise nach innen zu
lacheln.™

Eine beabsichtigte Spiegelung der Geschehnisse im Leben
des Buddhas wird man aus zweifacher Sicht, als den Betrachteten
und der Betrachter gezeigt. Dadurch kommt es zu einer
Vertiefung und verbesserten Verstdndnis der indischen Kultur
und Religion auBerhalb von Indien.

Hesse, dessen Grofvater und Vater lange Jahre in Indien als
Missionare verbracht haben und dessen Mutter in Indien
geboren war, hatte reiche Kenntnisse der indischen Sprache,
Kultur und des Gedankengutes. Die Einfliisse des Buddhismus
und dessen Lehre fiihrte den Feder des Dichters.

.50 wandelte Gotama der Stadt entgegen, um Almosen zu
sammeln, und die beiden Samanas erkannten ihn einzig an
der Vollkommenheit seiner Ruhe, an der Stille seiner Ge-
stalt, in welcher kein Suchen, kein Wollen, kein
Nachahmen kein Bemiihen zu erkennen war, nur Licht
und Frieden.... >Heute werden wir die Lehre aus seinem
Munde vernehmen,< sagte Govinda. Mit sanfter, doch fes-
ter Stimme sprach der  Erhabene, lehrte die vier
Hauptsitze, lehrte den achtfachen Pfad........ *

Die Implikationen der buddhistischer Lehre im Leben des
Individuums werden dann dem abendldndischen Leser klar
vorgefiihrt.

»Abgesagt hast du Heimat und Eltern, abgesagt Herkunft
und Eigentum, abgesagt deinem eigenen Willen, abgesagt
der Freundschaft, so will es die Lehre, so will es der Erha-
bene. So hast du selbst es gewollt*™9,

,,Siddhartha* ist in der indischen Kultur voll verankert. Diese
hatte das Abendland umgefahren und in Japan angekommen
war, so wie Philosophie Schopenhauer. Dr. Hajime Nakamura
schrieb ,,Die Gesinnung , die Held Siddhartha hatte, schlieB alle
Gegensitze aus. Auf diese Weise kann man >upanischaden-und
vedantahaft< sagen*'®. Im allgemeinen legt man das Werk vor
dem personlichen, gesellschaftlichen oder psychologischen
Hintergrund aus. Der Forscher gehe allein das Wort des Dichters
an, er habe sich nur das zu kiimmern, was in der Sprache ver-
wirklicht wurde.....Der Interpret aber mufl auf wis-
senschaftlichen Weise etwas tiber die Dichtung aussagen, ihre
Geheimnisse und ihre Schonheit, ohne sie zu zerstéren,
erschlieBt und mit der Erkenntnis zugleich die Lust am Wert des
Sprach-Kunstwerkes vertieft'”..... Lingst hatte uns die
Hermeneutik gelernt, daB wir das Ganze aus dem Einzelnen,
und das Einzelne aus dem Ganzen verstehen knnen.

3

Der Sohn des Bramanen (iibrigens; Sakyamni Gotama
Buddha stammte nicht aus einer bramanischen Familie. Und
zwar ,,Siddharta‘* ist iiberhaupt nicht eine bibliografische
Dichtung des realen Gotama Budda, sondern als der gleich-
namige, fiktive Fremde dargestellt) fragte selbst spontan nach
Atman.

Wem anders war zu opfern, wem anders war Verehrung
darzubringen als Ihm, dem Einzigen, dem Atman? Wo war
Atman zu finden, wo wohnte Er, wo schlug Sein ewiges
Herz? wo anders als im eigenen Ich, Innersten, im
Unzerstorbaren, das ein jeder in sich trug? Aber wo, wo
war dies Ich, dies Innerste, dies Letzte?*‘!®

Diese Frage, dies war sein Durst, dies war sein Leiden. Eine
Frage, die in jedermann wach wird, dessen ,,Ich* zur Bewuf3t-
sein erwacht. Im allgemeinen stellen sich Inder vor, daB der
Atman das personliche und damit allgemeine Ich ist. Deshalb
denken Inder, aus der Feststellung des personlichen Ich gleich-
zeitich das allgemeine Ich abzuleiten. Durch die Seelenqual
getrieben, geht Siddhartha zu den Samanas. Sein Ziel stand fest.
Ein einziger Ziel stand vor ihm...leer werden....

..Ein Ziel stand vor Siddhatha ein einziges:leer werden,
Leer von Durst, leer von Wunsch, leer von Traum, leer
von Freude und Leid. Von sich selbst wegsterben, nicht
mehr Ich sein, entleerten Herzens Ruhe zu finden.*“'®

sein Ziel und seine Erwartungen sind eins:

,»Wenn alles ich iiberwunden und gestorben war, wenn
jede Sucht und jeder Trieb im Herzen schwieg, dann
muBte das Letzte erwachen, das Innerste im Wesen, das
nicht mehr ich ist, das groBe Geheimnis. “®

Dieser Ziel wird aber nicht erreicht. Keine einzelne Qual, kein
glihende Schmerz, keine stoische Entsagung hatte zum
Erwiinschten gefiihrt. Der Weg der Entselbstung durch den
Schmerz, durch Erleiden, durch Hunger und Durst fiihrte zum
zeitweiligen Nicht-Ich. Und obwoh! Siddhartha tausendmal dem
Ich entfloh, er kehrte immer wieder zuriick. Keine Miihe fiihrte
zum Durchbrechen des auferlegten Kreislaufes. Wahrlich be-
stand das subjektive Ich.

»Wabhrlich, kein Ding in der Welt hat so viel meine Gedan-
ken beschiftigt wie dieses mein Ich, dies Ritsel, daB ich
lebe, daB ich einer und von allen anderen getrennt und
abgesondert bin, da8 ich Siddhartha bin! Und tber kein
Ding in der Welt weiBl ich weniger als iiber mich, tiber
Siddhartha!“?®

Das letzte Erwachen, die Wiedergeburt des innersten Wesens,
das Ablegen des inneren Ich und die innere Einkehr...das ist das-
groBe Geheimnis. Die indische Denkweise ist der modernen
europdischen nicht unédhnlich. Sie wiederspricht nicht dem

~ Mahayana Buddhismus. In Mahaparinibbana wird das geweihte

Licht zum Ich, das geweihte Licht zum Dharma. Wenn man das
Dharma des Menschen ausfiihrt, verwirklicht sich das wahre
Ich. Das einzige Ziel Siddharthas, leer zu werden, dauerte nur
kiirzere Zeit, vielleicht ein paar Tage, dann kehrte sein Ich
zuriick.

Nun ist der Gedanke der Upanisaden am verschiedensten,
diese kann man nicht verschiedenlos zusammenfassen, aber die
allgemeine Kennzeichnung der verschiedensten Gedanken ist es,
auf die Weisheit (juiiana) groStes Gewicht zu legen. Syuhyuh
Kanaoka hatte zu den fiinf Kernen der Upanisaden vorgestofien.

1) Die Einstimmigkeit des Weltgeistes mit dem Ich.

2) Die Verleugnung der Vielseitigkeit und der Verschiedenheit
der AuBenwelt.

3) Die Erleuchtung mit der vijiiana.

4) Der Gedanke der Seelenverwandlung und der Karman.

5) Das grofle Gewicht auf die elementaren Krifte, die das Ich

und finf GroBen bilden, zu legen.??

Nachdem uns diese charakteristischen Merkmale bewuBt wer-
den, verstehen wir leicht, da Siddhartha upanisdhaden-und
vedantahaft ist. Seine Ausbildung zum Samana endet fiir ihn in
einer durch ihn erkannten Sackgasse.

,»Was ich bis zu diesem Tage bei den Samanas gelernt
habe, das, o Govinda, hitte ich schneller und einfacher ler-
nen konnen....was ist Versenkung?... Was ist Fasten? ...Es
ist Flucht vor dem Ich,es ist ein kurzes Entrinnen aus der
Qual des Ichseins, es ist eine kurze Betdubung gegen den
Schmerz und die Unsinnigkeit des Lebens.*®

Dann trifft und spricht Siddhartha mit Gotama Buddha, und
sagt.

,,Jch habe nicht einen Augenblick gezweifelt. daB du
Buddha bist. DaB du das Ziel erreicht hast.....sie ist dir
geworden aus deinem eigenen Suchen, auf deinem eige-
nen Wege, durch Gedanken, durch Versenkung, durch
Erkenntnis, durch Erleuchtung. Nicht ist sie dir Geworden
durch! Und - so ist mein Gedanke. o, Erhabener - keinem
wird Erlésung zuteil durch Lehre!*
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Letzten Endes ist Siddhartha mit dem Leben als Samana nicht
zufrieden und geht in die gewdhnliche Welt zuriick, um Kauf-
mann zu werden. Er war sein eigener Herr geworden. Das erin-
nert uns an das einsame Leiden von Arjuna der Baghavad-gita
vor dem groBten Krieg: Bhaghavadgita [Gesanng Gottes] ist am
Anfang der Mahabharata Bd. 6. der Krieg Bhisma, der von nun
an wie der erste Weltkrieg in Hesses Zeit ausbricht. Der Held
Arjuna, der Michtige Kieger, findet im Heer des Feindes seine
Verwandte und seine verehrten Lehrer ....so will er nicht
kiampfen und lberleben, um sogar sie zu ermorden, sagt er
seinem vertrauten Freund Krsna [in Wahrheit die Verkorperung
des Herrn der Gotter], daB3 er nicht kdmpfe. Siddharthas
Handeln, in die gewdhnliche Welt zuriickzugehen; als ob er
gesagt hitte:

Dein Interesse [aber] sei nur auf das Handeln gerichtet,
niemals auf dessen Friichte des Handelns Bestimmen,
[aber] neige [auch] nicht zur Untitigkeit.”

Uber die Bhagavadgita hat Hermann Hesse ganz begeistert in
..Eine Bibliothek der Weltliteratur** fiir Reclam geschrieben.

..Von da aus suchte ich weiter, und bald tat ich den ersten
Fund, ich las mit Herzklopfen eine Ubersetzung der Bha-
gavadgita. Es war schauderhafte Ubersetzung, und bis
heute kenne ich keine wirklich schone, obwohl ich
mehrere las, aber hier fand ich zum erstenmal ein Korn
von dem Gold, das ich bei dieser Suche geahnt hatte: Ich
entdeckte den asiatischen Einheitsgedanken in seiner
indischen Gestalt. Von da an horte ich auf, jene
wichtigtuenden Schriftchen iber Karma und
Wiedergeburtslehre zu lesen und mich iiber ihre Enge und
Schulmeisterei zu drgern; statt dessen suchte ich mir
anzueignen, was mir an echten Quellen erreichbar war.**®

Die Rezeption des echten, groBartigen Widerhalls der indischen-
eligids-philosophischen Dichtung, in der Goethezeit keimge-
fehigt, kam dann in der deutschen romantischen Schule in die
Bliitezeit. Friedrich Schlegel (1772-1829) glaubte, daf} in der
indischen Dichtung alle Worter beinhaltet sind, die die
Menschheit erschopft hatte, die Quelle aller Gedanken und
Dichtungen'gesehen hitte. Nachdem August Wilhelm Schlegel
(1769-1845) die Stellung des sanskritischen Professors, ver-
offentlichte er die Bhagavadgita mit der lateinischen Ubersetz-
ung und die Rahmayana. Und Wilhelm von Humboldt (1767-
1835) veroffentlichte im Jahrgang 1827 in ,,Jahrbiicher fir
Wissenschftliche Kritik*“ zwei ausflihrlichen Rezensionsarti-
keln, die ihrerseits die Diemensionen einer Monographie anneh
men und zugleich eine ausfiihrliche Kritische Auseinanderset-
zung mit dem Weltbild der Bhagavadgita selbst bieten. Hesses
,,Siddhartha*‘ bestand in diesem Hauptflul der deutschen
Geistesgeschichte.

4

Siddhartha hatte gefunden, mit seinem Verstdndnis erfaflt, dafy
der eigene Weg, der Weg des Verstindnisses, der Weg des
bewuBten Ichs, der Weisheit so wie Gedanken, nicht zu seiner
Erleuchtung fiinrt. Es war die innere Stimme, die Stimme des
Atman, die er suchte und die auch Gotama Buddha seine
Erleuchtung bescherte. Zu dieser Stimme, zu diesem Erfiihlen
fiihrt nicht der Weg des Verstandes, der Weg, der mit Kasteiung
oder Gottern verbunden ist. Fiir Siddhartha braucht noch mal
Wiedergeburt. Bei ihm handelt es sich um die Summe des
Erlebten, Erleideten und Gewordenen. Dieser fiir Siddhartha
neue Lebensweg fiihrt ihn in die materielle Welt mit all seinen
profanen Problemen, Freuden zuriick, die hohl sind, mit
Wiinschen, die zweifelhaft sind.

Siddhartha lernte Neues auf jedem Schritt seines Weges,
denn die Welt war verwandelt, und sein Herz war bezau-
bert. ¥

Auch in dieser neuen Phase des Lebens, zeigt Hesse seine
tiefe Kenntnis der buddhistischen Denkweise. Es ist die letzte

=1
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Einsicht, die er braucht, um Frieden zu finden, d. h. die
Integration des Leidens in das gewohnliche Konzept des
Lebens. Siddhartha wirbt um die Liebe und Zuneigung einer
schonen, von vielen begehrenden Kurtisane Kamala.

,.Dies zu sagen, bin ich zu dir ggkommen O Kamala!

Du bist die erste Frau, zu welcher Siddhartha anders als
mit niedergeschlagenen Augen redet. Nie mehr will ich
meine Augen niederschlagen, wenn eine schone Frau mir
begegnet.**®

Aber ihre Gunst muf Siddhartha mit materiellen Gtiter bezah-
len. Die Arbeit, die er anschlieBend sucht und die ihn zum
Kaufmann Kamaswami fiihrt, um die notwendigen Giiter zu
bekommen, bringt ihn in den ,,Hohepunkt der Selbstentfrem-
dung*.® Das stdndige Streben noch mehr die innere Unzufrie-
denheit, Lieblosigkeit zu seinen Umwelt bis zu ihm selbst:
Diese negativen Einfliissen fiihren ihn bis zu Selbstverleug-
nung, und seine eigenen moralischen Aufgabe, daB er der
Buddha werden wollte und viel geopfert hatte, um dieses Ziel zu
erreichen, wird alles, was er so verabscheute. Ein unmoralischer
und skrupelloser Mensch : Auch seine Liebe zur Kamala ist eine
Anziehung, eine materielle Hingabe oder keine innere
Zuwendung.

,.-Und dennoch lieber, bist ein Samana geblieben, dennoch
liebst du mich nicht, du liebst keinen Menschen. Ist es
nicht so? Es mag wohl so sein*, sagte Siddhartha miide,
ich bin wie du. Auch du liebst nicht-wie kénntest du sonst
die Liebe als eine Kunst betreiben?**

In dieser Umbruchzeit fiihlt man den Einflul von Hesses er-
ziehung und Beeinflussung, die er nur mit Wiederwillen folgte
und immer korrigieren versuchte. Der allgemeine und so auch in
christlichen Gedanken wiederholte ,,Memento Mori** wird auch
im Leben Siddharthas zu dem gewiinschten Umbruch fiihren,
der ihn wieder auf seinen urspriinglichen Lebensweg fiihrt.

,,S1e waren unter den Baumen gesessen, im Gesprach, und
Kamala hatte nachdenkliche Worte gesagt, Worte hinter
welchen sich eine Trauer und Miidigkeit verbarg....
Miidigkeit und beginnende Welke, und verheimlichte,
noch nicht gesagte, vielleicht noch nicht einmal gewuBte
Bangigkeit: Furcht vor dem Alter, Furcht vor dem
Herbste, Furcht vor dem Sterbenmiissen. ***?

Hier kann man ein christliches Element in diesem doch fern-
ostlichen Werke spiiren. Hermann Hesses strikte, pietétische
Erziehung in seinem Elternhaus haben ihn zeitlebens beschif-
tigte. Seine Gewissensschule, die ithn mit strenger religioser.
Anschauung seiner Eltern erzogen hatte, lieBen ihn nach der
Wabhrheit, nach dem Gegengewicht suchen. Das, was man in
allgemeinen ,,Deutsche Pfarrhaus-Syndrom* nennt, treibt ihn zu
immer groBeren Leistung, zur Selbstbestdtigung und
Kompensation von Minderwertigkeitskomplexen, die ihm seine
Eltern in ihrem religiosen Wahn eingebracht haben. Die sich
zum Freundschaft entwickelte Beziehung zu seinem
Psychoanalytiker C. G. Jung bestérkt ihn nur in seinem Wunsch
- den richtigen und unfehlbaren Weg zu finden und zu gehen.
So wie Siddhartha, so auch Hesse sucht eine Erlésung - und
Gnadenlehre. Hesse, sowie sein Held Siddhartha ist sich bewuBt
der Dekadenz und Korruption des Menschen und seines Geistes,
der Uberzeugung, die ihn dann zur géttlichen Gnade fiihrt.
Alles, was der Mensch die gesamte Humanitét geistlich anfaft,
wird sozusagen kontaminierend, verunreinigt und zum Verfall
verurteilt. Trotz dieser Erbsiinde sind wir doch gerechtfertigt,
auf die gottliche Gnade zu hoffen, die so flir Hesse und Jung so
wie fiir viele Menschen zur ,,Pforte des Paradieses‘‘ wird. Fiir
Siddhartha wird dieser Erlebnis mit Kamala ein entscheidender
Wendepunkt in seinem-Leeren-Leben. Sein inneres Ich wird tief
erschiittert und fiihrt ihn in Unterbewuftsein, zum Ursprung
seiner Seele.

,,Wie lange hatte er diese Stimme nicht gehort, wie lange
keine Hohe mehr erreicht, wie eben und 6de war sein Weg
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dahingegangen....

Da wuBte Siddhartha, daB das Spiel zu ende war, da er es
nicht mehr spielen koénnte. ,,Ein Schauder lief ihm iiber
den Leib, in seinem Inneren, so fiihlte er, war etwas
gestorben. ‘3

Die Akzeptation des Leidens in der christlichen Lehre ist ein
Bestandteil, den auch der Buddhismus nicht abstreitet. Das
Leiden als ein existenziellen Element des Lebens wird hier integ-
riert, ohne das konzeptionelle Rahmen der Erzédhlung als eine
»indische Dichtung‘‘ zu sprengen. Das so vertane, selbstent-
fremdete Leben treibt ihn zu Verzweiflung mit einem EntschluB
fiir eine Verzweiflungstat. Er ist entschlossen sein Leben zu
beenden, denn er ist nicht fahig, seinem Gewissen, seiner
inneren Stimme zu antworten. Er verldt Kamala, von ihrer
Liebe ist er nicht voll liberzeugt, und verlat die Stadt. In seiner
Verzweiflung kommt er zu einer visiondren Wiedergeburt.

,.JJa, er war am Ende. Nichts mehr gab es fiir ihn, als sich
auszuldschen, als das miBlungene Gebilde seines Lebens
zu zerschlagen, es wegzuwerfen.......

..Er sank. mit geschlossenen Augen, dem Tod entgegen.
Da zuckte aus entlegenen Bezirken seiner Seele, aus Ver-
gangenheit seines ermiideten Lebens her ein Klang. Es
war ein Wort, eine Silbe, die er ohne Gedanken mit lallen-
der Stimme vor sich hinsprach, das alte Anfangswort und
SchluBwort aller brahmanischen Gebete, das heilige
,,Om* das so viel bedeutet wie ,,Das Vollkommene**
oder die Vollendung. ....... ,,Om!** sprach er vor sich hin :
,»Om* Und wulBite um Brahman die Unzerstorbarkeit des
Lebens, wuBte um alles Géttliche wieder das er vergessen
hatte.**»

Hesse, der Zeit seines Lebens selbst die Einheit in der
Vielfalt, die Gnade gesucht hatte, fiihlte sich bestatigt, daB diese
noch urspriingliche Denkweise zwischen den Vélkern Asiens zu
finden ist. Wie er den Verfall des Kirchlichen-Christentums in
Europa betrachtet, und an dem vor allem die Unfihigkeit des
freien Denkens, des Denkens ohne Richtlinien schuldig war,
hatte Hesse wihrend seinen Reise durch Asien die Stirke der
religdsen Volker des Ostens gesehen. In seinen ,,Erinnerungen
an Asien'‘ schrieb er:

,.Uberall erkennen wir die Uberlegenheit unserer Zivili-
sation und Technik, und iiberall sehen wir die religiosen
Vélker des Ostens noch ein Gut geniefen.*>®

Er hatte wohl die Religiositit der indischen Bevdlkerung
gesehen und als ein Kultur-Psychische Vorteil erkannt. Unsere
zu ausgeprigte Zuwendung zum Materialismus und materieller
Uberlegenheit steht auf tonernen Fiiflen. Er erwéhnt weiterhin in
dem selben Buch :

Ob Religion etwas sei, das liberwunden und ersetzt wer-
den konne, mag Frage bleiben. Dall Religion oder deren
Ersatz das ist, was uns zutiefst fehlt, das ist mir nie so
unerbitterlich klar geworden wie unter den Volkern
Asiens.

Sicherlich ist doch seine religiose Erziehung in seiner
Bewertung bestimmend. So wie viele Européer, kann auch
Hesse nicht das Komplex Gott von den establisierten Religionen
trennen. Das Glauben an Gott, an eine supreme, alles beherr-
schende Inteligenz ist auch bei ihm direkt verbunden mit einer
durch den Menschen oft hergestellte und weisende Religion. Er
sieht in Indien die praktische Seite, oder das praktische Ziel des
religiosen Lebens:

,»Der religios gebundene und in sich ruhende Mensch ist
der Uberlegene. **

An diese Maxime hilt sich Hesse sein Lebens lang. So wie in
der inneren Einkehr von Siddhartha, sucht auch Hesse einen
Weg zur Selbsterneuerung, einen Weg von allen religiosen
Einfliissen oder Sekten des Heils.

5

Siddhartha bleibt am Flusse leben, das neue Leben, mit den
weisen Fihrmann Vasudeva. Er fiihlt sich mit dem FluB verbun-
den und ist bereit, die Geduld und Innerlichkeit von dem Flu8
zu lernen. Im Vasudeva so wie an dem FluB3 hatte Siddhartha
etwas gefunden, was den menschlichen Seele oft fremd ist. Das
ruhige Zuhoéren: Vasudeva lehnt Gelehrtheit ab, aber Vasudevas
Weisheit kommt durch sein Alter und die Jahre, die er am Flusse
verbracht hatte. Er hatte viele Menschen von einem Ufer zum
anderen Ufer transportiert. Dieser Begriff kann man hier auch
im iibertragenen Sinne verstehen. Er ist dem Suchenden behil-
flich, er hilft bei den Verinderung des Lebens und seines Zieles.
Er hat das ,,Zeitlose* vom FluB begriffen und gelernt:

,,Hast du*‘, so fragte er ihn einst ,,hast auch du vom Flusse
jenes Geheime gelernt: daB es keine Zeit gibt?*'----- , Ja,
Siddhartha*, sprach er. ,,es ist doch dieses, was du meinst
: DaB der FluB} iiberall zugleich ist, am Ursprung und an
der Miindung, am Wasserfall, an der Féahre, an der
Stromschnelle, im Meer, im Gebirge, iiberall, zugleich,
und daB es fiir ihn nur Gegenwart gibt, nicht den Schatten
der Zukunft?**?

Siddhartha lernt vom FluB die Einheit in der Vielfalt. Diese
Schilderung erinnert uns ans Goethes Gedicht ,,Dauer im
Wechsel] **

Wilist du nach den Friichten greifen,
Eilig nimm dein Teil davon!

Diese fangen an zu reifen

Und die andern Keimen schon;

Gleich mit jedem Regengusse

Andert sich dein holdes Tal,

Ach, und in demselben Flusse
Schwimmst du nicht zum zweitenmal.*®

Der FluB} ist ein Symbol der Verganglichen nicht nur in der
deuschen Literatur, sondern auch in der japanischen Literatur: z.
B. ,,Hohjohki* von Kamo no Chohmei beginnt mit den folgen-
den Versen:

,.Im flieBenden FluB herrscht ein ununterbochener Strom
und doch kein ehemaliges Wasser. Die auf dem. Stau
schwebenden Schiaumchen sind einmal verschwindend,
einmal entstehend und verweilen iiberhaupt nicht lange
ebensowie die Menschen und ihre Wohnungen in der
Welt. ¥

Sicherlich wie das SchluBwort von Goethes ,,Faust‘‘:

,,Alles Vergingliche
Ist nur ein Gleichnis**

Die Einheit, die auch Hesse als Briiderlichkeit, besonders in
den Jahren des ersten Weltkrieges, hervorgehoben hatte: Die
Einheit des Menschen, die Hesse so stark und nachdriicklich
wihrend seiner Indienreise beeinfluBte, wird fiir thn ein
Leitmotiv im seinen Denken. Siddhartha lernt das Ich d. h. das
egoistisch auf sich bezogene Individuelle von Selbst als
Inbegriff. Das Selbst im Ich ist das géttliche. Die Hindus
bennenen es ,,Atman‘‘. Das géttliche unwandelbare und unsterb-
liche Selbst ist das Innere in der Psyche des Menschen. Diese
Psyche als eine Verbindung zum Weltgeist ist der neue, nicht-
christliche Weg zum Gott. Sicherlich kann man hier eine
gewisse HaB-Liebe zur christlichen Lehre bei Hesse finden.
Einerseits bestimmte seine christliche Erziehung seines Lebens,
andererseits die Methode und Mittel, wie man ihm in den
Kinderjahren die Erziehung beigebracht hatte, sto8t ihn von dem
selben ab und 148t ihn ein neuer Weg zum Gott suchen. So sucht
auch Siddhartha seine Erlésung in der Einfachheit und
Zeitlosigkeit des Flusses. Das Leben, wie er es nun. kannte, fiir
sich und um sich zentralisiert, wird nochmal durch das
Erscheinen von seiner ehemaligen Geliebter Kamala und deren
gemeinsamen Sohnes gestort. Kamala, die schon im fort-
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geschrittenen Alter ist, sucht die Erlésung und psychische
Genesung nun in den Lehren Gotama Buddha. Das sich
Abwenden von Weltlichem und Zuwenden zum Psychischen ist
wohl typisch im Menschlichen, vor allem im okzidentalischen
Denken. Denn die grundsitzliche Lehre, die das Christentum
lernt, ist das Seelenleben nach dem materiellen Leben. Diese
Entwicklung kann man allerdings in manchen buddhistischen
Sekten auch finden. Der Weg, Ziel und Grund des Lebens wird
dann am besten aus dem Mysteridsen in das Lichte und
Verstiandliche gebracht. Die abschlieBende Tragédie, in der
Kamala in den Hinden von Siddhartha stirbt und seinen Sohn
ihn verldBt, um seinen eigenen Lebensweg zu suchen, schlieBt
dem Lebenskreis zu, so wie es in allen menschlichen Kulturen
iiblich ist.

,-du bist es, und bist es nicht.**

Siddhartha sprach nicht, still blickten seine Augen in die
ihre.

,»,Du hast es erreicht? ** fragte sie. ,,Du hast Friede gefun-
den?*

Er lachelte und legte seine Hand auf ihre.

,, Jch sehe es*', sagte sie, ,,ich sehe es. Auch ich werde
Friede finden“.

,,Du hast ihn schon gefunden‘* sprach Siddhartha
fliisternd.

Kamala blickte ihm unverwandt in die Augen. Sie dachte
daran, daB sie zu Gotama hatte pilgern wollen, um das
Gesicht eines Vollendeten zu sehen, um seinen Frieden zu
atmen, und daB sie statt seiner nun ihn gefunden, und da
es gut war, ebenso gut, als wenn sie jenen gesehen hitte.

Siddhartha hier nach vielen Jahren des Denkens, der inneren
Ruhe und Ausgeglichenheit sicherlich auch durch die Lebens-
weisheit, die mit dem Leben im vorgeschrittenen Alter anher-
geht, kommt zu seiner inneren Einsicht, zu dem Wesen der
Weisheit. Die Bestitigung seiner Ausbildung wird dann durch
das Treffen mit seinem Kindersfreund Govinda, der in seinen
Augen die Erkenntnis sieht, wiederholt. Govinda kiift
Siddhartha an die Stirn und erkennt dabei, daB Siddhartha das
erreicht hatte, was er noch immer sucht. Hesse hatte hier eine
Verbindung zwischen verschiedenen Religionen geschaffen. Von
dem Psychologischen Aussichtspunkt betrachtet Hesse alle
Religionen als mogliche Wege zum Gott. Siddharthas Leben ist
im Dualismus gesetzt. Er befindet sich zwischen dem mate-
riellen Leben und dem geistlichen Leben, sicherlich eine
Teilung, die im Buddhismus nicht beheimatet ist.

6

Der Erfolg Siddharthas kulminiert, nach dem er beide Be-
reiche, den Materiellen wie den Geistlichen als Fehlschlag
erkennt und erlebt. Das Bestreben ist das Uberwinden des Ich,
das immer noch zwischen den Menschen steht. Das Annihern
und Einbeziehen von verschiedenen Ansichten und
Auffassungen des religiésen Verstindnisses machen die Gestalt
Siddharthas verstdndlich sowohl fiir den Abendlidnder wie den
Orientaler. Hesse hatte gesucht, die Grenzen und Religionen
iberschreitende Persohnlichkeit zu formen, die sowoh! die
Einheit wie Gleichheit der Menschheit unterstreicht.
Gleichzeitich spiegelt er seine generelle Verallgemeinerung von
allen Religionen inklusive der Christlichen. Das Glaube an Gott
als eine zentrale, iberpersohnliche Macht, die in jeden
Menschen beheimatet ist: Seine religiose Einstellung wird sicht-
bar im Buch ,,Besuch aus Indien*‘.

,,.Die Lehre Jesu und die Lehre Lao-tses, die Lehre der
Veden und die Lehre Goethes ist in dem, worin sie das
ewig Menschliche trifft, dieselbe. Es gibt nur eine Lehre.
Es gibt nur eine Religion. Es gibt nur ein Gliick. Tausend
Formen, tausend Verkiinder, aber nur einen Ruf, nur eine
Stimme. Die Stimme Gottes kommt nicht vom Sinai und
nicht aus der Bibel, das Wesen der Liebe, der Schonheit,
der Heiligkeit liegt nicht im Christentum, nicht in der An-
tike, nicht bei Goethe nicht bei Tolstoi - Es liegt in dir, in
dir und in mir, in jedem von uns. Dies ist die Alte, einzig

ewig giiltige Wahrheit. Es ist die Lehre vom
Himmelsreich, welches wir >inwendig in uns tragen<. “*

Den selben Gedanken kann man finden in Goethes Gedicht
,Eins und Alles*.

Im Grenzenlosen sich zu finden,

Wird gemn der Einzelne verschwinden,
Da 16st sich aller UberdruB; .
Statt heiBem Wiinschen, wildem Wollen,
Statt last‘gem Fordemn, strengem Sollen,
Sich aufzugeben ist GenuB.

Weltseele, komm, uns zu druchdringen
Dann mit dem Weltgeist selbst zu ringen .
Wird unsrer Krifte Hochberuf.
Teilnehmend fiihren gute Geister

Gerinde leitend, hochste Meister

zu dem, der alles schafft und schuf.*?

Hesses allgemeine Ablehnung von allen religidsen Wegen,
und vor allem die Ablehnung des Christentums, liegt mit Sicher-
heit an seinen traumatischen Erlebnissen aus seinem Eltern-
haus, wo das Christentum in einen bigotten Weise gelernt wor-
den war. Hesse fand auch in den Zeiten des ersten Weltkrieges
die Bodenlosigkeit und Verlorenheit fand, da die bestehende
Kirchen als Machtinstrumente und verzerrte Kreaturen zeigte,
nicht um den Menschenswillen, sondern um politische Systeme
zu stiitzen und zu retten. Filschlich hat man hier in einer
Ohnmacht die Unverstdndnis und sogar die Verantwortung fiir
die menschliche Fehlleistung auf Gott schieben. Die logisch-na-
turalistische Einfliisse, die unsere Welt, unser Handeln und
unser Sein bestimmen, wurden nicht voll anerkannt oder erkan-
nt. Diese michtigen Einfliisse und Lehren, die mit einer
MiBverstindnis gepaart haben, lieBen viele Denker nach alterna-
tiven Religionen oder Wegen zum Gott treiben. Hesse als einer
der wenigen lehnte alle alternative religiose Importe vor allem
aus Asien nach Europa ab. Obwohl er eine schon seit seiner
Kindheit tiefe Zuneigung zum Buddhismus hatte, die einfache
kritiklose Ubernahme durch die Abendlinder lehnte er ab. Sein
Siddhartha durchlebt die spirituelle Entwicklung, die Hesse in
den zwanziger Jahren durchlebt hatte. So wie am Ende seiner
Erzéhlung Govinda, mit Hilfe von Siddhartha, sein Erlebnis der
Einheit in der Vielheit erfahrt, so auch Hesse erfahrt nach vielen
Jahren des Studiums der indischen Philosophie seine Einsicht.
Seiné Indonesienreise machte Hesse einem Weltbiirger, zu
einem groBen Humanisten, der die Idee der Weltliteratur im
wahren Sinne des Wortes erfiillt. Seine geistige Einstellung, sein

klares Erkennen des ost-westlichen Kultur und religios-.

philosophischen Gutes macht ihn gerade in heutigen Tagen
aktuell.

In der Zeit, in der die Grenzen in zunehmendem Masse ihre
Bedeutung verlieren und der zwischenmenschliche Kontakt auf
breiter Basis durch neue bahnbrechenden Technologien entwi-
ckelt wird, ist das Verstehen der Kulturen und vielfaltige rele-
giose Wurzeln von unbedingten Bedeutung. Die aktuelle
Entwicklung in verschiedenen mittel-und siidostasiatischen
Lindern sowohl auch in den abendlidndischen Léndern zeigen,
daB3 die generelle Ablehnung der Religionen, so wie des Islams
und des Juden-Christentums, ist nicht der richtige Weg zur
Genesung der Humanitit, sondern im Gegenteil die Religion
vielleicht die einzige moralisch-etische Basis fiir die Humanitit
zur Verfligung stellt. Der heutige Lauf zu religiosem Leben, das
Gott als eine allesiiberragende Inteligenz zum Mittelpunkt hat,
nur die Insuffizienz des Menschlichen Geistes, eine gerechte
und ausgewogene Gesellschaft aufzubauen.

Das SchluBwort

Hermann Hesse (1877-1962) war eine der groften, modernen
deutschen Schriftsteller, der die Idee der Weltliteratur, wie
Johann Wolfgang von Goethe, gehabt hatte. Auf diese Stelle ist
erinnert an seine ,,Bibliothek der Weltliteratur*‘, die er fiir den
Reclam Verlag geschrieben hatte. ,,AuBer den uns bekannten
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Bibel stelle ich an den Anfang unserer Biicherei jenen Teil der
altindischen Weisheit, den man Vedanta, und Ende des Veda,
nennt, in Form— eine Auswahl aus den Reden des Buddha
gehort dazu— Aus alten China wihlen wir die Gespriache des
Konfuzius, das Tao-Te-King des Lao-tse und herrliche
Gleichnisse des Dschuang.* Zur Weltliteratur von Hermann
Hesse kann man erheben ,,Siddhartha*. Die Erzihlung, die 1922
veroffentlicht wurde, ist ein Werk, das gehort zweifelsohne zu
den wichtigsten und auch meistgelesensten Texten dieses
Jahrhunderts. Die Weltauflage hat mittlerweile zweistellige
Million Ziffern erreicht (nach Giinter Baumann). Sie besteht aus
Hinduismus, Buddhismus und Christentum. Die vorliegende
Arbeit interpretierte mit der Methodik der Interpretation, die das
Werk mit den immanenten Regeln aufklirt. Denn die Arbeit der
Schriftsteller ist die Realisierung des Wunsches, der durch die
Wort fiir Wort schreibenden Tat iiber das daseiende, wirkliche
Ich das neue Ich erreichen zu wollen (nach Kenzaburoh Ohe).
Damit versuchte die vorliegende Arbeit das Werk ,,Siddhartha*
mit einer vergleichenden Wissenschaft zu forschen.
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