Mihaela Zaharia
Die deutsche Literatur und die (ost)asiatische Rezeption: der Fall Hermann Hesse

"Das Schnurren der Katze muB der

Hund als Drohgeste verstehen;

sie wiederum liest sein

Schwanzwedeln als Ausdruck

dufBersten MiBbehagens"

(Albrecht Kloepfer) 4

Der Schliissel zu meiner Forschung besteht in der Antwort auf folgende Fragen :

Warum eigentlich Hermann Hesse? Warum die (ost)asiatische Rezeption? Bedeutung des
Morgenlandes fiir das Abendland; Bedeutung des Abendlandes fiir das Morgenland?
Meinungen der klassischen Forscher; Meinungen heutiger Forscher; Hermann Hesse als
Briicke = zwischen Kulturen (durch Herkunit, Erziehung, Einfliisse: Schopenhauer,
Nietzsche, Tolstoi, Indien und Buddhismus, China und seine Klassiker, Zen-Buddhismus
und Weltanschauung).

WARUM HERMANN HESSE?

Als Teilnehmer an demselben Mentalititstyp bietet Hesse seinem europiischen Leser
fihnliche, also leichter verstindliche Rezeptionsvoraussetzungen an. Paradoxerweise - und
darin besteht sein groBes Verdienst - ist er aber ebenso gut verstindlich fiir seine
asiatischen (und nicht nur asiatischen) Leser. Humanist ist er in dem Sinne gewesen, den
Auguste Comte diesem Begriff verlichen hat, als er die Religion Gottes durch die Religion
der Menschheit, die sogenannte "religion de I'humanité" ersetzen wollte. Hesses Werk
zeichnet die Richtungslinien einer anderen Moglichkeit, die humanistischen Werte neu zu
erdenken.

Denn der Dichter Hesse bringt dem Abendlande Energien mit, die er vom Buddhismus
libernommen hat und das lebendige Bild einer virtuellen Welt, die hinter seinen Werken
erraten werden kann. Humanismus heiBt also auch Offnung zu anderen Kulturen.

Vom (ost)asiatischen Humanismus fasziniert - der die europiische Weltanschauung anders
strukturiert - tiberschreitet Hesse den eurozentrischen Humanismus und bringt diesem neue
Perspektiven mit, bietet ihm eigentlich das Tor zur Universalitit an.

Denn unsere européische Kultur riskiert - und das fiihlten fast alle europiische Philosophen
und Dichter, die sich mit (Ost)asien beschiftigten - sich zu provinzialisieren, wenn sie
anderen - archaischen und morgenliindischen Kulturen - nicht offen bleibt, bzw. nicht offen
bleiben kann.

WARUM DIE ASIATISCHE, BZW. OSTASIATISCHE REZEPTION?
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Wer war Hermann Hesse? Der Dichter, der sich nach den Morgenlandfahrern sehnte und
doch im Sinne hatte, als "schwieriger und beldchelter Individualist zu sterben"?! Oder der
offen erklirte Gegner des Nationalsozialismus und des Krieges, Autor vom Steppenwolf,
den er als "angstvollen Warnruf vor dem I<Lriege"2 auffaBte? Soll Hesse nur der emfindliche
Dichter des Herbstes ("Seltsam, im Nebel zu wandern!/ Einsam ist jeder Busch und Stein,/
Kein Baum sieht den anderen,/ Jeder ist allein” - /m Nebel) und ein vereinsamter Mensch
gewesen sein?

In einem 1948 fiir das Nobel-Komitee geschricbenen Lebenslauf steht: "Die
abendlindischen Denker, die auf mich am stidrksten gewirkt haben, waren Plato, Spinoza,
Schopenhauer und Nietzsche, sowie der Historiker Jacob Burckhardt. Stérker als all diese
Einfliisse aber ist der der indischen und spiter der chinesischen Lehren". Dasselbe hebt
Hesse im Geleitwort zur Schweizer Ausgabe von Krieg und Frieden (1946) und in
zahlreichen seiner Briefe hervorS.

Dieser Mischung von christlichen und morgenlindischen Wirkungsbereichen verdanken wir
Hesses Werk. y

BUDDHISTISCHE REZEPTION

Eine Religion, die ihre Wurzeln in einer faszinierenden, groBziigigen Philosophie hatte,
konnte auch Hermann Hesse fesseln, dessen Mutter die in Indien geborene Tochter eines
schwiibischen Missionars (Hermann Gundert, Autor eines Malayalam-Englischen
Worterbuches, das noch heute giiltig ist) und einer kalvinistischen franzésischen
Schweizerin war.

Kein Wunder, daB die altindische Weisheit und Denkart auf Hesses literarisches Schaffen
einen so grofien Einfluf ausgeiibt haben.

1952 bemerkte der Dichter zusammenfassend: "Die Upanishaden, Buddha, die Bhagavad-
Gitd, das Alte Testament, die Chinesen, I Ging bis Tschuang Tse, dazu die griechischen
Denker bis und mit Sokrates, das etwa ist die Well, die ich meine...Was spiiter philosophiert
wurde, wiegt fiir mich nicht sehr schwer"4,

Der Buddhismus ist eine ostliche Form geistig-seelischen Lebens. Auf Buddhas "Vier
Heilige Wahrheiten" griinden sich die morgenlindische Passivitit (und das Prinzip der
Nichtgewaltanwendung Mahatma Gandhis) und Hesses Haltung, die eigentlich eine eines
Apolitischen ist. In diesern Zusammenhang ist Hesses Gliicksbegrifl zu verstehen, der sich
in der Auslegung des Zeiterlebnisses den Anschauungen Prousts (Auf der Suche nach der
verlorenen Zeit), Nietzsches und der Philosophie Chinas nihert. Das geistige China iibte
groBen EinfluB auf Hesses literarisches Schaffen durch die ihm angepafite Form des
indischen Buddhismus (der vom bedrohten Brahmanismus aufgedringt wurde) - den Zen-
Buddhismus -, doch in erster Linie durch seine Klassiker aus.

CHINAS REZEPTION

Bereits um 1900 studiert Hesse das Tao-Te-King des Laotses, dessen "ethische Ideale” ihn
an Christliches gemahnten. Gleichzeitig lernt er die Gespriche des Kungtse (Konfuzius)
kennen. Sowohl die Lehren Kungtses (des Konfuzianismus), als auch Laotses (der
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Taoismus) haben im I Ging, Basis der Lebensanschauung der Ostasiaten, als "Buch der
Umwandiungen” ins Deutsche iibersetzt, ihre gemeinsame Wurzel.

Das Grundprinzip des / Ging ist die Dualitit Yin-Yang (Schatten-Sonnenlicht als polare
Gegensiitze und doch als Einheit betrachtet. Die Dinge werden nicht in ihrem Sein erfafBt,
sondern in ihrer Bewegung und Wandlung. Das I Ging entwirft ein Modell der Ordnung des
Kosmos. Der Mensch - als Mikrokosmos - triigt das kosmische Geselz in sich. Das I Ging
lehnt jeden Fatalismus ab und zeigt die Méglichkeit, daB jeder Mensch bei der Gestaltung
seines Schicksals bis zu einem gewissen Grade mitwirken kann. Der Tod erscheint hier als

Umformung des Tao, als Riickkehr in den Ursprungi
Das Grundthema der Dichtung Hermann Hesses - die polare Dualitiit und die Einheitsschau

- ist aus seiner Vertrautheit mit chinesischer Philosophie erwachsen.

Hesse wurde "einer der besten Kenner der ostasiatischen Kulturen" genannt: "...notre Orient
n’est pas seulement un pays et quelque-chose de geographique, cétait la patrie et la
Jeunesse de 1"&me, il etait partout et nulle pdrt, c“était la synthése de tous les temps"G.

BEDEUTUNG DES MORGENLANDES FUR DAS ABENDLAND

Dank der europidischen und der deutschen Indologie7 - und weniger der asiatischen
Forscher 8 - steht eine umfangreiche Bibliographie jedem Forscher zur Verfiigung, der sich
mit den Abendland- und Morgenlandesbeziehungen beschiftigen will. Sind diese
Beziehungen maglich gewesen? Wer hat darunter zu gewinnen gehabt? Worin bestehen
doch die Unterschiede zwischen Europiiern und Asiaten? Nur in ihrer menschlichen und
sozialen Verantwortung? In deren Teilnahme an zwei unterschiedlichen, manchmal
entgegengesetzten Arten von Empfindlichkeit? Was haben sie gemeinsam? Und inwieweit
darf man von Unterschieden sprechen? Wir haben uns hier keine Vertiefung einer solchen
Analyse vorgeschlagen; es gibt doch Spezialisten genug, die sich damit zu beschiiftigen
haben.

Tatsache ist, daB das Morgenland immer wieder eine groBe Anziehungskraft auf die
Européer ausgeiibt hat. Das Abendland hat es nicht nur als etwas Exotisches empfunden,
sondern als eine gliickliche Ergénzung seiner chemischen Formel, als eine virtuelle und so
notwendige Regenerierungsquelle. Diese Erginzung ist eine organische gewesen, obwohl
sie manchmal auch oberflichliche oder sogar kriegerische Formen angezogen haben soll.

BEDEUTUNG DES ABENDLANDES FUR DAS MORGENLAND?

Ob das Abendland in seinen Beziehungen zum Morgenland etwas gewogen habe ist eine
Frage, die nicht so leicht zu beantworten ist. Im Vergleich zu der vom Morgenlande fiirs
Abendland gespielten Rolle diirfen wir kaum behaupten, daB unser Okzident dem Orient
viel bedeutet haben soll. Es ist vielleicht mehr unser Wunsch, der aber fast nie oder dann
ganz selten und nur teilweise in Erfiillung gegangen ist. Die &stliche Kultur hat sich selber
immer geniigt. MiBverstindnisse dariiber hat es auch genug gegeben. So konnte sich ein
zeitgendssischer asiatischer Forscher zur "eurozentrischen Perspektive” empért ausdriicken:
"Die Bezichung /zwischen Europa und Indien/ hat stets ausschlieBlich nach Spiel- und
Sprachregeln stattgefunden, die Europa aufgestellt hat?, indem er in Europa einen ewigen
AuBenseiter sah, denn "Buropa hat sich selten mit der Welt in Einklang gefijhlt"m.
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Derselbe Forscher betont die Einseitigkeit der Beziehungen zwischen Deutschland und
Indien und meint, nur die Deutschen haben darunter zu gewinnen gehabt. Mit ihrem zu
akzentuierten Subjektivismus kann er nicht einverstanden sein. Wir fragen uns doch, ob es
und wie es hiitte auch anders sein kénnen, wenn die Codeunterschiede so groB sind? Was
dieser Literaturhistoriker nicht mag ist ein Mangel, der dem Katholizismus charakteristisch
ist: seine innere, seelische Inflexibilitit. Desto wertvoller scheint uns Deutschlands
Bemiihen, etwas so Weitem in Raum und Zeit wie dem entfernten Indien und seiner
buddhistischen Religion niiher zu kommen!1.

Andersartiges (auch weil) Entferntes, Unbekanntes, Ungewdhnliches und deshalb
Unvertrautes des Fremden sollen alle europdischen Indien- und Chinareisenden
kennengelernt haben. Was sie eigentlich damit wollten? Nicht nur Exotisches erleben, wie
es ihnen zu hiufig vorgeworfen wurde und es noch wird. Eine gewisse romantische Neigung
und ein manchmal zu schroffer und fast immer eifriger, storender Idealismus gehdren noch
dazu. Einerseits ist es leicht zu verstehen, daB die Vertreter einer so alten und diskreten
Kultur sich wegen der zu indiskreten Neugier der Europiier beleidigt fiihl(t)en. (Es geht um
dieselbe Neugier - eine metaphysische - die sie immer rettet und; regeneriert). Der
Kolonialismus soll dazu beigetragen haben, ihre Aversion den europiischen Eroberern
gegeniiber immer wieder zu verstitken. In diesem Kontext ist Vridhagiri Ganeshans
Bemerkung, die eurozentrische Perspektive habe "nicht nur angenehme Folgen fiir die
nichteuropiischen Partner” gehabt mehr als hoflich, doch eben deswegen iiberfliissig! 2. So
erscheint die Geschichte der beidseitigen Begegnung voll versiumten Momenten,
angefangen mit der Romantik und bis zur Literatur der heutigen Tage. In dieser Hinsicht gilt
Hermann Hesse als die einzige echte Ausnahme, obwohl es noch andere Schriftsteller
gegeben hat, fiir die der asiatische Einflu wesentlich gewesen warl3,

Es wurde dann der Vorwurf gemacht, das Westland habe von Indien nicht das Wesentliche
verstchen und iibernehmen kénnen!4. Dasselbe fragte sich einmal Graf Keyserling:
"Woher kommt es, daB der eigentliche Sinn der indischen Weisheit noch so unvollkommen
erkannt ist, trotz der vielen gelehrten Arbeiten, die sie zum Gegenstande haben?"15 Die
Ursache? "Die indische Philosophie - sofern sie iiberhaupt so bezeichnet werden darf - ist...
mit der unsrigen schon unvergleichbar, weil sie iiberhaupt nicht auf Denkarbeit beruht"16.
Ist das nicht ein Paradoxon? Mit der indischen Philosophie und Kultur haben sich viele
Europier beschiftigt. Das Ergebnis? Indien blieb in Europa "/so/ unvollkommen erkannt”.
Mit Europa beschiftigten sich die Asiaten kaum und das Ergebnis bleibt auch kein
Geheimnis mehr.

DaB die Rezeption Asiens auf das Abendland verneint oder bewuBt bagatellisiert wird, nur
weil Europzer und Asiaten zwei unterschiedlichen Codes angehtren und deswegen einen
ganz anderen Uberblick zum Buddhismus und Buddhistischen haben, scheint uns keine
Losung zu sein, Héchstens ist das Mangel an Toleranz. Oder geht es dann um eine
"repressive Toleranz"?17

Wie bleibt es mit dem Bekenntnis: "Es gibt keine grundliegenden Unterschiede zwischen
dem Osten und dem Westen. Jeder einzelne von uns ist sowohl &stlich als westlich. Ost und
West sind nicht zwei historische und geographische Konzepte. Es sind zwei
Miglichkeiten, die jeder Mensch in jedem Zeitalter in sich triigt, zwei
Entfaltungsweisen des menschlichen Geistes" 18,
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DER MENSCH UND DICHTER HERMANN HESSE ALS BRI
KULTUREN UCKE ZWISCHEN

Offensichtlich idealisiert wurde Hesse von seinen Nachfolgern. Diese zu spit gekommene
Anerkennung eines zu seinen Lebenszeiten von seinen Mitmenschen als "Vaterlandslosen”
vetrleurndeten Schriftstellers zeigt vielleicht noch einmal - wenn das noch notwendig wiire -
wie ungerecht die Geschichte der Menschen sein kann. Dem Menschen Hesse hiitte das
mc.hts. mehr anzusagen gehabt, doch der Dichter hiitte sich dariiber kostlich amiisiert
Asllatlsche Forscher streiten, wenn sie iiber den asiatischen, bzw. den ostasiatischen-Einﬂuﬂ
bei Hesse sprechen - und kénnnen nicht entscheiden, ob er vom geistigen China oder von;
alten buddhistischen Indien beeinfluBt worden seil?.

Fiir Hesse waren aber nicht die Lehren wichtigdsondern die Invarianten, die er in diesen zu
erkcmllen glaubte. Er blieb immer iiber den Ideologien, egal welche Form(en) diese
anzuziehen vermocht haben. Seine Toleranz kam vom Innern her und fand in Asien ein
Pendant, ?in Echo. Er mufite sich doch in dieser Hinsicht keine Miihe geben, er war so
Durch seine Weltanschauung und dank der Herkunft, der Erziehung und dt;r auf ihn s-chon
so 'friih ausgeiibten Einfliisse (von Schopenhauer, Nietzsche, Tolstoi und dann dem
m.dlschen Buddhismus und den Klassikern Chinas) und nicht in letzter Linie durch seine
Emste[lung dem Kriege gegeniiber, d. h. durch seinen tiefen, von den Wurzeln der
Menschhelt selbst herkommenden Pazifismus, ist Hesse - und so wird er lange bleiben, als
ein durch unser Jahrhundert wandernder Postmoderner - eine Briicke zwischen Weftcn
zwischen Kulturen, ‘
Qas Glasperlenspiel fiihrt seine Leser - paradoxerweise - in eine zukiinftige Vergangenheit
ein, als ob die Zukunft nur als Futur II existieren kinnte.
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Laura Cheie

Individuum als Relationsbegriff. Bemerkungen iiber eine rezessive Auffassung in der
literarischen Moderne

Die vorliegende Arbeit versucht, durch die Gegeniiberstellung zweier Auffassungen vom
Individuum, den Ubergang von einem substanzzentrierten zu einem relationellen
Denkparadigma in der literarischen Moderne am Hauptwerk Robert Musils zu
veranschaulichen. Besonders dienlich erwiesen sich diesbeziiglich zwei theoretische
Perspektiven, die eben das fiir die Moderne definitorisch wirkende Phinomen der

Auflgsung des monadischen Subjekts kontrapunktisch beleuchten. Silvio Yietta 1 integriert
die moderne “Ichdissoziation”der dominanten, negativ belegten Tendenz neuzeitlichen

Weltanschauung, wihrend Ioana Em. Petrescu? dieselbe krisenhafte Erfahrung einer
rezessiven, postmodernes Denkgut vor wegnehmenden Entwicklungsrichtung zuschreibt.

Im synthetischen Begriff “Ichdissoziation” konzentriert Vietta die geschichtlich bedingte
Strukturkrise des typisch modernen Subjekts als komplexe, objektiv bestimmte “Erfahrung

und Darstellung eines Substanzverlustes des Ich”.3 Vietta verweist damit auf die
friihneuzeitliche, cartesianische Konzeption des Individuums, als Kategorie der
einheitlichen, vernunftbegabten Substanz, die sich zum tragenden Axiom
anthropozentrischen Denkens seit der Renaissance und bis in die Spatmoderne entwickelte.
Dem sei aber noch hinzugefiigt, daB die Konstruktion eines substantiellen Subjekts die
antike semantische Kontamination Individuum - Atom, als morphologische Voraussetzung,

gegeben ist.4 Diese beruht auf die Zuriickfilhrung des Individuellen und des Atomaren auf
ihre wesensbestimmende Einfachheit, womit das Unteilbare, Nicht-Zusammengesetzte, die
essentielle Form in Geist und Materie gemeint war, Leibniz kennzeichnet spiter die
Monade, d.h. den von ihm eingesetzten, metaphysischen Begriff des Individuums, in der
Sprache der Atomistik. Er bezeichnet die individuelle Monade “Atom der Natur”, auch das
“metaphysische” Atom, das er aber dem “physikalischen Atom Demokrits entgegenstellt.
Dabei sei nur die Monade im wahrsten Sinne des Wortes unteilbar. Zum “materiellen”
Atom kontrastierend steht die monadische “individuelle Substanz”, als “fensterlose”
Entelechie — eine selbstbewegte, autarke Einheit. Mit den Pridikaten der Leibnizschen
Monade wiren schon einige definitorische Eigenschaften des Substanzbegriffes Individuum
gennant, Kategorial erfafit ist auch das neuzeitliche substantielle Subjekt eine Monade, d.h.
ein strikt einheitliches, in sich stimmiges, einzigartiges Wesen mit einer auch in seinen
Widerspriichen nachvollziehbaren Kohédrenz, welche sich noch mit der iiblichen
nichtkontradiktorischen Logik vereinbaren l46t.

In der cartesianischen Setzung des Subjekts als unbezweifelbare res cogitans erkennt sich
die individuelle Substanz als eine denkende, wobei Rationalitit zur fundamentalen
ontologischen Bestimmung des Individuums etabliert wird. Dadurch wird auch die
jahrhundertelang fiir feststehend angenommene Grenze zwischen Ich und Welt, Subjekt und
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