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Susanne Sommerfeld, Indienschau und Indiendeutung romantischer
Philosophen. Zirich, Verlag Rascer, 1943.

Die Beziehungen der groflen Vertreter deutscher Romantik zu Indien sind lingst
bekannt, aber noch nie im Zusammenhang betrachtet und auf ihre tieferen Griinde
untersucht worden; und dies ist nicht erstaunlich, da sich zundchst nur die Lite-
raturhistoriker mit diesem Problem befaiten. Es bedurfte eines Indologen, der
romantischem Geist zutiefst verwandt war, um diese Beziehungen mit all ihren
Hintergriinden zu erfassen, und der selbst ein Indienbild geschaffen hatte, das mit
den Augen der Romantik geschaut war. Ein soldher erstand in Heinrich Zimmer.
Seine Erfassung indischen Geistes, wie er sie erstmals in ,Ewiges Indien” (1930)
entwidkelte, ist ganz aus romantischem Geist geboren, und was romantischen My-
thologen wie Gorres und Creuzer versagt blieb, hat er in ,Maya, Der indische
Mythos” (1936) geschaffen, wo er auch die Beziehungen, welche die Romantik mit
indischem Geist verbanden, feinsinnig aufgezeigt hat. Wenn nun eine Scilerin
Zimmers diese Beziehungen zum Gegenstand einer Studie gemadht hat, so ist der
entscheidende Einflufl Zimmers darin im Ganzen wie in einzelnen Formulierungen
unverkennbar, wenn aud sein Name in dem Bucde ungenannt geblieben ist. Das
Verdienst der Sdirift liegt in der vollstindigen Erfassung aller Aeuflerungen fith-
render romantischer Denker tiber Indien, sowie in der geistesgeschichtlichen Ein-
ordnung und Priifung derselben an unserer heutigen Indienkenntnis. Es galt dabei
den Punkt aufzuzeigen, wo die erste existenzielle Begegnung des abendléindischen
Denkens mit Indien erfolgte, und hier boten sich vier Denker als beispielhaft fiir
die verschiedenen Formen, in denen sich die Romantik der indischen Geisteswelt
bemadhtigte: Novalis und Schelling, Hegel und Schopenhauer, denn jeder vertritt
diese Begegnung in typischer Weise, und es ist fiir jeden dieser so grundverschie-
denen Geister @uflerst bezeichnend, zu sehen, was ihn mit Indien verbindet, und
wo er das Urbild seiner eigenen Gedanken zu finden glaubt. Das Bud ist deshalb
nicht nur fiir die Geschichte der Wirkung Indiens auf den Westen lehrreich, son-
dern es bildet auch einen wertvollen Beitrag zur Geistesgeschichte der Romantik.

E.A.

Heinrich Zimmer, Der Weg zum Selbst. Lehre und Leben des indischen
Heiligen Shri Ramana Maharshi aus Tiruvannamalai. Herausgegeben von C.G.
Jung. Ziricd, Verlag Rascher, 1944,

Schon die dltesten philosophischen Gedanken der Inder, die in den Upanishads
entwidkelt sind, kreisen um die Idee des Selbst, des Atman. Zunicdst war es wohl
das Ich, in dem wir uns als beharrendes Sein empfinden, das damit gemeint war;
bald aber wurde das Denken dazu gefiihrt, diesem Ich wahre Realitdt abzuspredchen,
es fiir den wahrhaft Erkennenden in einem tiberperstnlichen Selbst aufgehen zu
lassen. Dadurch wurde auch das empirische Seelenleben zu einem Teil der Er-
scheinungswelt und hatte keinen Anteil mehr an der letzten Wirklichkeit; sein
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Aufgehen im hddisten Selbst, das gleichbedeutend mit der Gottheit war, wurde
zum Heilsziel. Dafl diese Gedanken aud in der Gegenwart nodh in voller Leben-
digkeit fortwirken, zeigt Leben und Lehre des siidindischen Asketen Shri Ramana.
Er erlebte mit siebzehn Jahren jene tiefe geistige Wandlung, die zu allen Zeiten
so manchen Inder die Welt verlassen, aus der Heimat in die Heimatlosigkeit ziehen
lieB und aus allen irdischen Bindungen loste. Dabei gewinnt man entschieden den
Eindrudk, dafl Ramana nicht unter der Wirkung irgendwelder religidsen Beleh-
rung stand, sondern dafl das grofie Erlebnis geistigen Erwadhens aus seiner eigenen
Seele erwudhs, daBl indischer Geist in ihm wirkte, wie er schon vor Jahrtausenden
gewirkt hat; deshalb sind die Aufzeichnungen, die wir liber seine Erlebnisse be-
sitzen, fur die Religionspsydhologie von h&dhstem Interesse. Es bedeutet daher
eine wertvolle Bereicherung unserer Kenntnis der indischen Religiositit, dafl die
Berichte tiber das Leben und die Lehre des Maharshi jetzt in der meisterhafien,
alle Tiefen und Schonheiten der Originale ausschopfenden Uebersetzung Heinrich
Zimmers vorliegen. Die einfithrenden Bemerkungen C. G. Jungs, der wie kein zwei-
ter Psydhologe unserer Zeit den indischen Geist im Tiefsten versteht, umkreisen
den Typus des Heiligen, der noch immer in Indien als der vollendete Mensch ver-
ehrt wird, und beleuditet die psycologischen Probleme, die dstliche und westliche
Mystik aufwirft. Zimmer selbst hat seiner Uebersetzung eine Einfithrung voran-
gestellt, die in lichtvoller Weise die Leitgedanken Ramanas zusammenfafit und
in die grofien Geistesbewegungen Indiens einordnet. — Der um die Verbreitung
des Wissens von Indien so erfolgreich bemtihte Verlag Max Rascher hat sich durch

die Herausgabe dieses schonen Buches ein neues Verdienst in dieser Richtung er-
worben. E. A.

»Indische Weisheit”. Herausgegeben von J. Herbert und L. Reymond. Verlag
Rasder, Ziirich:

Svami Vivekananda, Ramakrishna mein Meister. 1943. — Inana-Yoga,
3 Bde., L. und IL. 1940, III 1944. — Gespriiche auf den Tausend lnseln. 1944.

Unter den zahlreichen religiosen Erneuerungsbewegungen, die Indien im 19.
Jahrhundert hervorgebracht hat, nimmt die von dem bengalischen Asketen Rama-
krishna ausgegangene eine besondere Stellung ein. Dieser glithende Verehrer der
Gottin Kali war seinem philosophischen Bekenntnis nach ein Anhédnger des Ve-
danta, der Lehre von der absoluten Zweitlosigkeit, die alle Vielheit der empiri-
schen Welt ftr Tauschung der Maya hilt, und das Gbersinnliche, nur aus Sein,
Bewuflitsein und Wonne bestehende Brahman allein fiir wirklich. Dabei glaubte
Ramakrishna, da8 es dieselbe gottliche Wesenheit sei, die sich in den Gottheiten
der verschiedenen Religionen offenbare; er bertthrt sich darin mit der Lehre der
Bhagavad-Gita, dafl hinter allen Gottwesen, die von Menschen verehrt werden,
«der eine Krishna stehe. Der bedeutendste Schiiler Ramakrishnas war Narendranath
Datta, der spiter den geistlichen Namen Vivekananda (,,des Wonne die Erkenntnis”)
annahm. Er verband wie sein Meister die Heilswahrheit des Vedanta mit dem
Glauben an die Moglicdikeit einer universalen Religion und hat dies erstmals auf
dem ReligionskongreS von Chicago 1893 verkiindet, und dann auf ausgedehnten
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Vortragsreisen in Amerika und England bis zu seinem frithen Tode fiir diesen
Gedanken und fiir die Verbreitung indischer Weisheit im Abendlande gewirkt.
In seinen Vortrigen tiber Yoga (hier im weitesten Sinne genommen, Religion,
Philosophie, Psydologie umfassend, die ja in Indien nidht zu trennen sind), will
er seine Zuhdrer mit den Lehren des Vedanta, aber auch des Sankhya und des
Yoga im engeren Sinne bekannt machen. Dabei ist er immer bestrebt, die indischen
Gedanken einerseits mit dem Christentum, anderseits mit den Erkenntnissen der
modernen Wissenschaft in Einklang zu bringen, was naturgemdfi mance Um-
biegung zur Folge hat, und nicht selten an der Unmoglichkeit scheitert, Unver-
einbares zu vereinen. Auf die Zuhtrer haben diese Vortrige unzweifelhaft eine
tiefe Wirkung geiibt, umsomehr, als sie von einer faszinierenden und von der
Wahrheit und dem Wert dieser Gedanken tief durchdrungenen Persdnlichkeit ge-
tragen waren, und es ist auch heute noch nicht ohne Reiz, den Worten dieses
auflerordentlichen Mannes zu lauschen. Wir finden bei ihm mande feine und
tiefe Bemerkung, mand gliikliches Gleichnis, wie die Inder ja zu allen Zeiten
in der Erfindung solcher Meister gewesen sind. — Neben die einigermafien syste-
matischen Yoga-Vortrage tritt jetzt die Uebersetzung der freieren Lehrreden, die
der Svami einem engeren Kreis von Verehrern auf Thousand Island Park, einer
Insel im St. Lawrence-Flufl, gehalten hat. Lesenswert ist audh seine Gedadtnis-
rede auf seinen Meister, wo es ihm gelungen ist, auf Grund lebendiger Erinne-
rung etwas von jenem Zauber der Perstnlichkeit aufstrahlen zu lassen, der den
bengalischen Heiligen ausgezeichnet haben mu8. E. A.

Heinz Mode, Indiscdhe Friihkulturen und ihre Beziechungen zum Westen.
Basel, Verlag Benno Schwabe, 1944.

Sdon beim ersten Bekanntwerden der vorgeschichtlichen Kulturen im Industal
und im Penjab durcd die Ausgrabungen der Englinder in Mohenjo-Daro und
Harappa war es unverkennbar, dafl dieser Kulturkreis Beziehungen zum Vorderen
Orient, insbesondere zu Mesopotamien aufwies, und so war auch der erste Ver-
such seiner Datierung auf tbereinstimmende Fundstlidke im Zweistromland ge-
griindet. Auch die Deutung der Siegelinschriften scheint am ehesten durch west-
liche Ankntipfung gelingen zu wollen, wenn ihre Herleitung aus den hethitischen
Hieroglyphen sich als richtig erweist. Die bisherigen Funde in Nordwestindien,
die in der Hauptsache aus Keramik und Kleinplastik bestehen, deuten zweifellos
auf Beziehungen dieser Kultur zum Westen, und zwar fiigen sie sich dem grofien
Zusammenhang der Buntkeramik ein, die ihr Hauptgebiet in Mesopotamien, Nord-
syrien und Kreta hatte. Zahlreiche Uebereinstimmungen nicht nur in allen we-
sentlichen Ziigen, sondern audh in singuliren Motiven und ihrer Kombination er-
heben es zur Gewilheit, dafl diese Kulturen auf eine gemeinsame Grundlage zu-
riickgehen. Schon die Publikationen von John Marshall und Ernest Madkay haben
vielfach darauf hingewiesen, dodh fehlte bis jetzt eine zusammenfassende Unter-
suchung dariiber. Eine solche liegt nun vor in dem Buche von Mode. Was hier
an Parallelen aus Kreta und Mesopotamien beigebracht wird, das ist, wenn auch
im einzelnen nicht immer zwingend, doch in seiner Gesamtheit fiir den westlichen
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Ursprung der Induskultur und ihren Zusammenhang mit den Buntkeramikern durc-
aus beweisend. Besonders fallen ins Gewicht gewisse tiermensdliche Mischgestalten,
wie sie sich auch in der mesopotamischen Kunst finden, die Darstellung der Mutter-
gottheit — als soldhe ist die hiufig gefundene weibliche Figur offenbar zu betrach-
ten —, das Motiv der sich scdhneidenden Kreise, der Wirbel u.a.m. Neben der
Beeinflussung vom Westen ist freilidh auch mit Einwirkung dravidischer Kultur-
elemente zu rechnen, so im Schlangenkult, in der Baumverehrung; vielleicht er-
gibt eine genauere Verfolgung dieser Moglichkeiten, dafl die Orientierung der In-
duskultur doch nicht eine so einseitig westliche gewesen ist, wie dies heute meist
angenommen wird. E. A,

André Chédel, Itinéraire Spirituel. 1 vol. in 8. Genéve, Collection Action
et Pensée, No. 12, Editions du Mont-Blanc, s. d.

Le sous-titre: Petite Anthologie Religieuseet Moraledel’Orient,
précise le but de ce petit volume, joliment édité. Il se compose d’extraits bien
choisis de textes sacrés et d’ouvrages philosophiques de ’Egypte, la Perse, I'lslam,
PInde, la Chine et le Japon. De bréves indications, situant les citations, peuvent
appeler quelques réserves. L’Ica Upanishad, par exemple, mentionnée, page 43,
comme <’'une des plus ancienness, n’est plus considérée comme telle par la cri-
tique — cf. Paul Deussen, Sedizig Upanishad’s des Veda, dritte Auflage, Leipzig, F. A.
Brodkhaus, 1921, p. 523. La Bhagavad-Gita n’indique pas seulement le Yoga comme
cdremin du salut, mais la Bhakti, ’amour pour Dieu — Bhagavad-Gita, V1, 47; XII,
14 — et comme but supréme la réunion avec la divinité — Bhagavad-Gita, XI, 55.
Ce qui importe toutefois, n’est pas la rigueur scientifique des introductions, ce
sont les textes eux-mémes, heureusement juxtaposés dans un recueil qui manquait
en langue francaise et qui mérite d’étre bien accueilli par tous les curieux de
la pensée asiatique. R.F-

Jan Tsdidchold, Chinesische Farbendrudke der Gegenwart. Basel, Holbein-
Verlag, 1945.

Der neueste Reproduktionsband chinesischen Farbendrudks, den uns Jan Tsdhi-
dhold eben in die Hand legt, bezaubert und padkt uns vielleicht noch mehr als
die friheren: einmal durdh sein vornehm-sdlichtes dhinesisches Gewand, dann
durch die einzigartige Kunst seiner 16 Blatter, die grofite Zartheit und kihnste
Wudt des Pinsels vereint und ebensosehr von der Meisterschaft des Malers wie
der des ,Druders” zeugt, und last not least durch die Vollkommenheit der Wie-
dergabe, die der schweizerischen Buchdruderkunst zu hochster Ehre gereidat.

Die wiedergegebenen Blitter — vorwiegend Pflanzen- und Tierbilder — sind
Werke der grofiten dhinesischen Maler der Gegenwart, mit denen uns dieser Band
gleichzeitig vertrauter madt. Ihre Kunst ist weder abendlindisch noch rein tra-
ditionell chinesisch, sie erscheint vielmehr wie ein, vom Erlebnis der Neuzeit aus-
geloster Durdhbruch eigenster innerer Krifte und Werte durch die Schranken der
Tradition, deren unbestrittene Werte, deren strenge tedinische Schulung vor allem
sie aber behalten hat. Und diese Blitter ktinstlerischer Meisterschaft sind, ihrem
Zwedke nach — Briefpapier!



Verziertes Briefpapier brauchten die Chinesen, wie Tscidiold in seiner Ein-
leitung darlegt, zum mindesten seit dem 16. Jahrhundert. Die Kunst seiner Her-
stellung brachte Hu Cheng-yen, der Meister der ,Zehnbambushalle” (vgl. Tschi-
chold, Neue dhinesische Farbendruke aus der Zehnbambushalle, Basel 1943, und meine
Besprecaung in den Mitteilungen der S.G.F.O.K., Bd.IV, S.63) um 1630 zur
sulassischen ” Reife. Einige beachtliche Nachahmer, dann Verfall, bis vor zwei Jahr-
zehnten eine Wiedergeburt und Erneuerung dieser Kunst in Peking eintrat und
eine ganze Reihe Briefpapier-Sammlungen zeitigte. Aus diesen wihlte Tschichold
die Blatter, mit denen sein neuer Band uns begladkt. E.H.T.

C.G.Jung, Psydologie und Aldhemie. Mit 270 Illustrationen. Zarich, Ver-
lag Rascher, 1944.

In seinem Versud, in die tieferen Schichten der religionspsydhologischen Pro-
blematik der Alchemie zu dringen, bringt Prof. Jung Vergleichsmaterial aus ver-
schiedenen Erdteilen und verschiedenen Zeiten. Aus dem ostasiatischen Gebiet sind
Indien, Tibet und China vertreten, sowohl in Bildern wie in Texten. Die indische
Yogapraxis, tibetanische Mandalas sowie Beispiele aus alt-chinesischer Alchemie
sind erwihnt und teilweise behandelt. Alle soldhe Uebungen sind, wie die euro-
piische Aldhemie des Mittelalters (insbesondere die Suche nach dem Stein der Wei-
sen) Versudie, die vollkommene Ganzheit der mensclichen Seele zu erlangen und
sind - in Jung’scher Sprache — Beispiele des Individuationsprozesses, welcher auf
mannigfaltige Weise immer wieder neue Erscheinungsformen annimmt.

Der Aator verleiht dem Einhorn-Motiv eine besonders ausfiihrlihhe Behand-
lung, um zu zeigen, wie ein seelisches Bild (Ardhetypus) tiberall und zu jeder Zeit
die gleiche Bedeutung hat. Hier sind u. a. das Einhorn in den Veden, in Persien,
und in China behandelt. Die uralte chinesische Sage von den mythischen Erschei-
nungen des K'i-lin und seine Bedeutung bei Geburt und Tod guter Kaiser und
grofer Weisen ist auch mit Bildern illustriert.

Jungs neueste Forschungen im dunkeln Gebiet der Alchemie als Repriisen-
tantin und Gefifl des kollektiven Unbewufiten gipfeln in seinem hervorragenden
Epilog und in der Feststellung, dafl von innen gesehen die mensdhliche Seele sich —
unihnlidh dem BewufBitsein — auch in vielen Jahrhunderten kaum merklich ver-
andert hat. C.B.

Siebenhundert drinesische Sprichwdrter. Ziirich, Verlag Rascher, 1942.

Das &uflerst gefallige, mit Vignetten nach chinesischen Vorlagen von R. Hadl
geschmtidite Bandchen will den abendléndischen Leser in die chinesische Volksweis-
heit, wie sie sich im Sprichwort spiegelt, einfithren, ohne allen wissenschaftlichen
Anspruch und Apparat. Diesen Zwedk erfiillt es ohne Zweifel auf das Beste. Die
hier gesammelten Sprichworter sind aus der Literatur und aus der Unterhaltung
mit Chinesen geschtpft und in 32 Kapiteldhen thematisch eingeteilt, worunter:
Familie, Frauen, Zeit und Jahreszeiten, Religion, Tierreich, Menscliche Natur,
Reichtum und Armut, Freundsdhaft etc. Die diinesischen Sprichworter sind aller-
dings oft so prignant und — chinesisch formuliert, daf sie in ihrem Wortausdrud



nicht wiedergegeben werden kbénnen und sich in einer Uebersetzung einer Ueber-
setzung vom urspriinglichen Ausdrudk und Sinn nod weiter entfernen miissen —
das ist ein Vorbehalt, den wir gegen alle, in der deutschen Sprache besonders
haufigen Uebersetzungen chinesischen Schrifttums und Sprachguts aus andersspra-
chigen Zwischeniibersetzungen machen milssen. Auch hier handelt es sich namlich
um eine soldie Uebersetzung einer Uebersetzung: des englischen Biichleins von
Henry H. Hart, wobel leider die deutschsprachige Ausgabe, die Frau M. v. Wy8-
Vogtlin besorgte, dieses Verhiiltnis nicht klarstellt. Der Leser erfihrt audh nidht,
von wem das Vorwort und die Einleitung, die die vilkerkundliche und geistesge-
schichtliche Bedeutung des Sprichworts, in China und im allgemeinen, sehr treffend
skizziert, geschrieben sind. Gerade der unkundige Leser sollte sich diese Vorbe-
halte aneignen, wenn er das zu weiser Besinnung so anregende Budilein zur
Hand nimmt. E.H.T.

Chinesische Gedidhte in Vierzeilern aus der T’ang-Zeit. Ziridh, Verlag
Rasdcher, 1944.

Wieder Uebersetzung aus Uebersetzung und zwar mit einem viel empfind-
licheren Stoff: feinster und hddhster chinesischer Kunstdichtung, dem dichterisch
besonders gepflegten Vierzeiler, aus deren Blitezeit unter der T’ang-Dynastie
(7.—10. Jahrhundert). Aber hier ist nun ein Diditer deutscher Sprache am Werk:
Max Geilinger. Den grofiten Teil seiner Vorlagen entnahm er den vorziigli-
chen franzdsischen Uebertragungen chinesischer Vierzeiler, die Lo Ta-kang kiirzlich
in dem Band ,Cent quatrains des T’ang” (Neuchétel 1942) verdffentlichte. Von
Gellingers Nachdichtungen diirfen wir also noch weniger eine getreue Wiedergabe
der urspriinglichen cinesischen Gedichte erwarten. Umsomehr aber deutsdispra-
chige Gedichte, die vom Geiste der chinesischen eingegeben sind. Diese Eingebung
ist oft so stark, dafl einige seiner Gedichte in Gehalt — besonders der eigenar-
tigen ,Seelenstimmung” — und Gestalt ihrer urspriinglichen chinesischen Fassung
sehr nahe kommen. Die tibrigen sind oft hodst erfreuliche Verbindungen cine-
sischer und europiischer Dichtkunst, Zeugnisse einer gltiklichen dst-westlichen
Synthese — wie die 20 Pinselzeichnungen R. Hadls, die, nebst 6 Reproduktionen
alter chinesischer Gemilde, das Bindchen zieren. E.H.T.
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