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D1E SAGE VOM STERN

Es gibt in der ganzen Mythologie dės Christentums keine 
schonere Sage, als die vom Stern, der im Morgenlande erschien, 
und von den Weisen, die aus fernen Landern kamen, um das 
Kind anzubeten.

Da Jesus geboren vvar in Bethleem im jūdischen Landė, 
zur Zeit dės Konigs Herodes, da kamen die Weisen vom 
Morgenlande gen Jerusalem, und sprachen:
Wo ist der neugeborene Konig der Juden? Wirhaben sei- 
nen Stern gesehen im Morgenlande, und sind gekommen 
ihn anzubeten.
Pa das der Konig Herodes horte, erschrack er, und mit 
ihm das ganze Jerusalem.
Und liess versammeln alle Hohepriester und Schriftgelehr- 
ten unter dem Volk, und erforschte unter ihnen, wo Chris- 
tus sollte geboren vverden.
Und šie sagten ihm: Zu Bethleem, im jūdischen Landė. 
Denn also steht geschrieben durch den Propheten.
„Und du, Bethleem im jūdischen Landė, bist mit nichten 
die kleinste unter den Fūrsten Juda; denn aus dir soll mir 
kommen der Herzog, der ūber mein Volk Israel ein Herr sei“. 
Da berief Herodes die Weisen heimlich und erlernte mit 
Fleiss von ihnen, wann der Stern erschienen ware.
Und vvies šie gen Bethleem, und sprach: „Ziehet hin, und 
forschet fleissig nach dem Kindlein; und wenn ihr es findet, 
so sagt mir’s vvieder, dass ich auch komme und es anbete“. 
Als šie nūn den Konig gehort hatten, zogen šie hin. Und 
siehe, der Stern, den šie im Morgenlande gesehen hatten, 
ging vor ihnen hin, bis dass er kam und stand oben ūber, 
da das Kindlein war.
Da šie den Stern sahen, wurden šie hocherfreut.
Und gingen in das Haus, und fanden das Kindlein mit 
Maria, seiner Mutter, und fielen nieder, und beteten es an, 
und taten ihre Schatze auf, und schenkten ihm Gold, Weih- 
rauch und Myrrhen.
Und Gott befahl ihnen im Traum, dass šie sich nicht soll- 
ten vvieder zu Herodes lenken. Und zogen durch einen 
anderen Weg vvieder in ihr Land.
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Das Bild der Anbetung dės Kindes durch die Weisen aus 
dem Morgenlande ist marchenhaft schon, voller Ratsel. Welch 
ein Sinn ist in ihm verborgen? Welche Ereignisse haben ihren 
Niederschlag in dieser Legende gefunden? Welch ein Stern er- 
schien am Himmel? Wer sandte diese ratselhaften Leute aus 
dem Morgenlande, die nach Judaa die frohe Botschaft vom 
kommenden Reich dės Guten brachten?

Die Forscher befassen sich schon langst mit diesen Fragen 
und versuchen auf verschiedenen Wegen die Losung dieses 
Ratsels zu finden. Durch ihre Zuverlassigkeit und die Moglich- 
keit einer genauen Antvvort hat die astronomische Deutung 
vieles fūr sich. Da in der Sage ein „Stern“ erwahnt wird, liegt 
dit Annahme nahe, dass die Geburt Jesu mit dem Erscheinen 
eines ungevvohnlichen Sterns oderKometen, oder mit einer Ver- 
einigung von Planeten*)  zusammenfiel. Die Astronomen, als erster 
Kepler, stellen ihre Hypothesen, ihre Vermiitungen auf, und 
schlagen sogar vor, auf Grund ihrer Berechnungen gewisse Ver- 
besserungen in unserer Zeitrechnung vorzunehmen.

*) So wird, z.B,, darauf hingewiesen, dass gerade zu Beginn unserer Arą eine 
besonders seltene Vereinigung der Planeten Jupiter und Saturn im Gestirn 
der Fische zu sehen war. Ein Jahr spater gesellte sich auch Marš hinzu, was 
die Ungevvohnlichkeit der ganzen Erscheinung noch verstžrkte.

Doch derartige Erklarungen, so verlockend šie durch ihre 
Einfachheit und Genauigkeit auch erscheinen mogen, konnen 
uns offenbar nicht befriedigen. Beim ersten Blick auf den Text 
fallt es auf, dass der „Stern“ in der Sage keinerlei astronomi­
sche Realitat in sich birgt. Seine Beschreibung enthalt gar keine 
Hinweise dieser Art, es ist sogar kein Wort darūber gesagt, 
dass der Stern besonders glanzend oder gross gewesen sei. Es 
wird lediglich ervvahnt, dass er den Menschen im Morgenlande 
sichtbar war. Aber diese Angabe darf kaum auf eine astrono­
mische Deutung Anspruch erheben, da alle Sterne, wie ūber- 
haupt alle Himmelskdrper, im Osten erscheinen und nach Wes- 
ten wandern. Der Stern, der die Weisen aus dem Morgenlande 
nach Jerusalem und nach Bethleem fūhrte, hatte aber zuerst im 
Westen und dann im Sūden, nicht aber im Osten sichtbar sein 
mūssen. Wie man die ratselhaften Worte der Legende auch 
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deuten mag, es ist zvvecklos hier einen astronomischen Sinn zu 
suchen. Der Stern ist in der Sage nur ein ausserer Schmuck, 
viellęicht ein Symbol. Der Schwerpunkt der Sage liegt nicht 
im Himmel, sondern auf der Erde, nicht im Stern, sondern in 
den Menschen, die, erschūttert durch eine Vision im Morgen- 
lande, die frohe Botschaft nach dem Abendlande brachten.

Auch Versuche, die irdische Szenerie dieser farbenfrohen 
Legende kritisch zu klaren, sind oft unternommen worden. In 
jener Zeit, in welcher die Sage sich abspielt, sagen die Deu- 
ter, waren prunkvolie Gesandtschaften, die von einem Land ins 
andere zogen, nicht selten. Solche Gesandtschaften kamen wohl 
auch nach Judaa, entweder auf dem Wege zu den Konigen in 
Jerusalem, oder auf dem Wege nach Agypten, Griechenland und 
Rom. Eine solche Gesandtschaft konnte in Judaa gerade in den 
Tagen der Geburt Jesu eingetroffen sein. Mehr als das, šie 
mag sich auf ihrem Wege gerade am Geburtsort dės Kindes 
aufgehalten haben und konnte so der frommen Begebenheit als 
wirkungsvoller Hintergrund gedient haben.

Aber so verstiegen es ware, die Deutung ganz an die 
Himmelserscheinung zu knūpfen, nicht weniger unzulassig ist 
es, dieser von einem geheimnissvollen Himmelslicht erleuch- 
teten Begegnung die Bedeutung eines zufalligen Zusammen- 
treffens zu geben. Es erscheint psychologisch vollig unmog- 
lich, dass die Verfasser der Evangelien ein rein ausserliches 
Ereignis dieser Art erwahnt hatten. Sowohl Jesus selbst, wie 
auch seine ersten Anhanger und die Verfasser der Evangelien 
waren einfache Menschen — Handwerker, Fischer, Landarbei- 
ter, — dem Grosstadtleben fremd, durch nichts mit dem konig- 
lichen Hofe verbunden. Diese Baumeister dės Gottesreiches 
gaben „dem Kaiser, was dės Kaisers ist", ohne sich sonst um 
die irdischen Konige und ihre Sorgen zu kūmmern. Es ist un- 
moglich, sich vorzustellen, dass ein alltagliches Ereignis im Be- 
reiche der diplomatischen Beziehungen zweier Hofe ihre Auf- 
merksamkeit auf sich lenken und einen Platz in ihrer Erzah- 
lung finden konnte.

Und was fūr einen Platz! Das Neue Testament fangt mit 
dem Matthaus-Evangelium an, und das Matthaus-Evangelium be- 
ginnt eigentlich mit der Sage von den Weisen aus dem Mor- 
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genlande. Im ersten Kapitel dės Evangeliums ist nur der genea- 
logische Stammbaum Jesu gegeben, sind die Namen wiederholt, 
die uns schon vom Alten Testament her bekannt sind, und die uns, 
gewissermassen, die irdische Abstammung Jesu erklaren. Und 
gleich danach wird im zweiten Kapitel die Sage von den Wei- 
sen aus dem Morgenlande wiedergegeben, so dass die Sage 
von der frohen Botschaft aus dem Morgenlande die Grenze bil- 
det, die das Alte Testament vom Neuen trennt. Šie ist die 
Schwelle, ūber welche wir treten mūssen, wenn wir vom Alten 
Testament zum Neuen kommen — vom Gesetz der Gebunden- 
heit zum Gesetz der Freiheit, der Liebe, zum „koniglichen Ge­
setz“. Wahrhaftig, das Alte Testament verdient ein besseres 
Naėhvvort und das Neue Testament ein besseres Vorwort, als 
die Ervvahnung eines alltaglichen hofischen Zeremoniells!

*

Die Sage von den Weisen aus dem Morgenlande ist im 
Matthaus-Evangelium erzahlt, und nur in ihm allein. Und dabei 
entspricht es nicht der Eigenart dieses Evangelisten, Fremdlinge 
unbekannter Abstammung besonders zu beachten. Zum Unter- 
schied von allen anderen Evangelien, ist dieses in Judaa selbst 
oder in seiner unmittelbaren Nahe geschrieben vvorden. Sein 
Verfasser wurzelt noch tief in Israel und steht geistig auf dem 
Boden dės Alten Testaments. So versteht er auch die Lehren 
Jesu aus den geistigen Voraussetzungen der im Alten Testament 
gegebenen Vorschriften. In der Bergpredigt legt er in Jesu Mund 
die Worte, seine Aufgabe ware nicht das Gesetz oder die 
Propheten zu ūbertreten, sondern šie zu „erfūllen“. Und im 
gleichen Evangelium warnt Jesus seine Jūnger: „Auf dem Wege 
geht nicht zu den Unglaubigen, kehrt in der Stadt der Sama- 
riter nicht ein, sondern geht besonders zu den verlorenen Scha- 
fen dės Hauses Israel“. Das Matthaus-Evangelium ist das am 
starksten judische und dadurch auch das historisch objektivste. 
Wir dūrfen nicht vergessen, dass erst nach dem Tode Jesu, und 
nur nach Ubervvindung schwerer Meinungsverschiedenheiten und 
innerer Zweifel und nur unter dem Einfluss der rasenden Ener- 
gie dės Apostel Paulus beschlossen wurde, das Wort der Er- 
losung auch zu den Unglaubigen zu tragen. Geschichtlich war 
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Jesus zweifellos ein jūdischer Prediger, der das Neue Wort 
nicht als Widerspruch zu den geschichtlichen Traditionen Isra- 
els, sondern als die Erfūllung der im Alten Testament ausge- 
sprochenen Ervvartungen und unbestimmten Versprechungen emp- 
fand.

Und nūn fragt man sich, vveshalb der Verfasser dės am 
meisten judischen und dės am meisten historischen Evangeliums 
es fur notig fand, gleich am Anfang seiner Erzahlung zu erwah- 
nen, dass die Judaer die frohe Botschaft von der Geburt ihres 
„Konigs“ zum erstenmal vop Boten erfuhren, die aus dem Mor- 
genlande kamen? Es ist ohne weiteres klar, dass ein solches 
Bild nicht nur als dekorative Verzierung gevvahlt vvorden sein 
konnte. Zvveifellos birgt es eine wesentliche Wahrheit in sich, 
die der Verfasser nicht zu verschvveigen vermochte.

Von einer Zufalligkeit kann hier nicht mehr die Rede sein. 
Wer der Verfasser dieses Evangeliums auch sein mag, man muss 
ihn als einen der genialsten Schriftsteller anerkennen. Gewiss 
sind seine Texte nicht immer genau und wir finden nachtrag- 
liche Entstellungen darin vervvertet. Gewiss ist er nicht allzu 
kritisch bei der Einschatzung von Berichten iiber die Ereignisse 
aus dem Leben Jesu, und oft halt er zwei Fassungen in ein und 
derselben Erzahlung fūr zwei Ereignisse*).  Der Verfasser dės 
Lucas-Evangeliums, der anscheinend dieselben Ouellen benutzt 
hat, wie Matthaus, ist bedeutend vorsichtiger, kritischer und 
genauer**).  Aber man braucht nur das Matthaus-Evangelium mit 
einem anderen Evangelium zu vergleichen—etwa mit dem alte- 
sten von Marcus, oder mit dem ihm geistig wie auch zeitlich 
am nachsten stehenden von Lucas, oder mit dem philosophi- 
schen Evangelium dės Johannes, — um den gewaltigen Gegen- 
satz der Auffassungen zu erkennen, und man wird verstehen, 
dass in dieser Rangordnung der erste Platz unter den Evange- 

*) Zum Beispiel wird in zwei neben einander stehenden Kapiteln zwei 
Mal das Wunder der Verteilung von Brotlaiben geschildert (Kap. XIV und 
XV); vgl. auch IX, 27—30 und XX, 29-34, XI, 22—24 und IX, 32—34.

**) Siehe die Fassung dės Gebetes „Vater unser“ bei Matthaus, VI, 9 
und bei Lucas, XI, 2 (man nehme, natiirlich, die Genaue und nicht die „har- 
monisierte“ Ūbersetzung), oder die „geistig armen“ bei Matthaus und einfach 
„arme“ bei Lucas.
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listen Matthaus nicht žufallig, sondern mit vollem und unbe- 
streitbarem Recht zugevviesen worden ist.

Es ist nicht nur die Sage von den Weisen aus dem Mor- 
genlande, die nur im Matthaus-Evangelium zu finden ist. Hier, 
und nur hier erleben wir auch die Bergpredigt. Freilich sind 
die wichtigsten einzelnen Elemente der Bergpredigt auch in 
anderen Evangelien, besonders in dem von Lucas, vorhanden. 
Aber dort verlieren šie sich unter anderen Erzahlungen, dort 
bleiben šie fast unbemerkt eingeflochten in die Streitigkeiten 
mit den Schriftgelehrten und Pharisaern, verstreut zwischen bio- 
graphischen Einzelheiten, Berichten von Wundern, oder unbe- 
endeten und nicht ganz verstandenen Gleichnissen und Beleh- 
rungen. Eine mūhsame Arbeit, dieses Material zu sichten! Und 
selbst dann noch hatten wir einen zwar glanzenden, aber doch 
chaotischen Haufen vor uns, der von keiner ein'neitlichen Idee 
zusammengehalten, von keiner einheitlichen Stimmung durch- 
leuchtet wird. Von der Neuheit der Lehre niedergedruckt und 
verblūfft, wiederholen die Jūnger lediglich die Worte dės Leh- 
rers, ohne einen einzigen selbststandigen Schritt zu wagen.

Nur bei dem Verfasser dės Matthaus-Evangeliums sehen 
wir den Entschluss zu schopferischer Gestaltung. Alles Wesent- 
liche, alles Neuartige, alles Sieghafte in den Worten dės Leh- 
rers fasst er in dem einheitlichen Ganzen der Bergpredigt zu- 
sammen, und setzt šie an den Anfang seines Berichtes, dem er 
nur die allernotwendigsten einleitenden Erklarungen voraus- 
schickt. In drei aufeinander folgenden, sich gegenseitig ergan- 
zenden Kapiteln wird eine erstaunliche, ergreifende Predigt 
vviedergegeben, wunderbar auch in der Form. Was macht es, 
wenn der Verstand und die Logik zuweilen die Gefolgschaft 
verweigern! Das Herz und die Seele sind gefesselt, bezaubert 
und erschūttert. Und nachdem die Predigt verhallt ist und Je- 
sus vom Berge niedersteigt, — sind die Zuhdrer schon besiegt. 
Es haben sich vor uns so erhabene Hohen menschlichen Gei- 
stes eroffnet, das Reich dės Guten ist vor unseren Augen so 
eindrucksvoll erbaut worden, dass die darauf folgenden Erzah­
lungen von physischen Heilungen und Auferstehungen als 
Ereignisse niederen Rangės weder ungewonlich noch wunderbar 
erscheinen. Wenn die Bergpredigt uns nicht erreicht hatte, 
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hatten wir nur eine nebelhafte Ahnung von dem, was die Pre- 
digt Jesu war. Und hatte uns nur die Bergpredigt erreicht, so 
hatten wir vielleicht nicht die Schrecken dės christlichen Mit- 
telalters erlebt*).

*) Und nicht nur dės Mittelalters allein! In unserer angstvoll bewegten 
Zeit scheinen viele tragische und blutige Konflikte keinen Ausweg zu fin- 
den. Und wahrend wir hilflos dabei stehen, wissen wir, dass ein erneutes 
Verstandnis fūr die Worte der Bergpredigt allein geniigen wūrde das Un- 
heil abzuwenden.

Zu den einfūhrenden Erklarungen, die der Verfasser dės 
Matthaus-Evangeliums der Bergpredigt vorausschickt, gehoren 
die Berichte ūber die Geburt Jesu, ūber die Ankunft der Wei- 
sen aus dem Morgenlande und ihre Botschaft, die Predigt und 
Taufe durch Johannes, die Versuchung Jesu und die Anfange 
seiner Predigt, in der er die „frohe Botschaft vom Konigreich“ 
verkūndet. Es kann nicht angenommen werden, dass sich zwi- 
schen diese allernotwendigsten, grundlegenden Tatsachen die 
nebensachliche Mitteilung eines rein ausserlichen Ereignisses 
drangen konnte, das in keinerlei geistiger Beziehung zum nach- 
folgenden Bericht steht. Und man kann nur erneut darauf hin- 
vveisen, dass die Sage von den Weisen aus dem Morgen­
lande nicht nur keine Dissonanz darstellt, sondern im vollkom- 
menen Einklang mit den folgenden grundlegenden Ereignissen 
steht: die morgenlandischen Weisen brachten die frohe Bot­
schaft; dieselbe frohe Botschaft verkūndete Johannes der Tau- 
fer; Jesus nannte seine ganze Lehre eine „frohe Botschaft“ 
(„das Evangelium“); diese frohe Botschaft zu verkūnden trug 
er seinen Jūngern auf, und ihren Sinn erlauterte er in der 
Bergpredigt. Die Ankunft der Weisen aus dem Morgenlande 
ist kein ausseres Anhangsel, sondern gehort zum Grundthema, 
das durch die gleiche geschichtliche Handlung mit allen Ereig­
nissen dės Neuen Testaments aufs engste verknūpft ist.

Aber wenn es so ist, dann sind wir gezwungen, um die 
Sage zu verstehen, die Frage folgendermassen zu stellen: Welche 
„Weisen“ konnten in jener fernen Zeit nach Judaa kommen 
mit Worten, die der Predigt Jesu ahnlich waren? Was fūr eine 
Botschaft aus fernen Landen mochte die Vorgangerin der 
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„frohen Botschaft“ gewesen sein, die uns im Evangelium ge- 
geben ist?

Eine so gestellte Frage erscheint kuhn und vielleicht pa- 
radox. Aber das paradoxalste an ihr ist, dass eine derart for- 
mulierte Frage nicht nur ausserlich dem Bilde entspricht, vvel- 
ches in der Sage gegeben ist, nicht nur die besondere Stellung 
berūcksichtigt, welche die Sage im Neuen Testament einnimmt, 
sondern zugleich eine Antvvort nahelegt, die, wie man beahup- 
ten kann, „mathematisch“ genau ist, so weit man eine solche 
Genauigkeit in der Geschichte erreichen kann.

GOTAMO

Haben wir einmal die Frage gestellt, so ist auch damit 
die Richtung gezeigt, in vvelcher vvir die Antvvort zu suchen 
haben. Trotz ihrer geheimnisvollen Verkleidung enthūllt sich 
uns die Sage vom Stern in dieser Hinsicht volkommen und end- 
gultig. Gleich zu Beginn der Erzahlung erfahren wir, dass die 
Weisen vom Morgenlande kamen; dann vvird zvveimal 
darauf hingevviesen, dass der Stern zuerst im Morgenlande 
sichtbar war. Auch die Bezeichnung der Weisen im griechi- 
schen Text, „Magier“, deutet auf ihre orientalische Herkunft. 
Und auch die von ihnen dargebrachten Schatze: Gold, Weih- 
rauch und Myrrha, sind orientalischer Abstammung. Eine sol­
che Beharrlichkeit in den Angaben ūber die Herkunft der 
frohen Botschaft kann nicht bloss zufallig sein. Augenscheinlich 
liegt darin ein sehr vvesentliches' Moment, das uns fūr unsere 
vveitere Orientierung den Weg nach Osten vveist.

Gab es nicht, — so fragen vvir uns jetzt im Abstand von 
zwei Jahrtausenden, — in damaliger Zeit im Orient eine geistige 
Erscheinung, einen geschichtlichen Vorgang, der der Predigt 
Jesu vorangegangen und ihr doch ahnlich war? Die Antvvort 
lasst nicht auf sich vvarten: im Orient, und nur im Orient, lag 
der Herd der ersten und in jener Zeit einzigen kosmopoliti- 
schen Religion, die fur alle Menschen, alle Lander, alle Volker 
und alle Rassen gegeben vvar. Im Landė, vvelches genau i m 
Osten von Judaa gelegen ist, im alten Indien, ist schon 600
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Jahre vor Beginn unserer Arą die Predigt Gotamo-Buddhas*)  
erklungen.

*) Der Lėser wird bemerken, dass im Text nicht die Namen „Christus“ 
und „Buddha“, sondern „Jesus“ und „Gotamo“ angevvandt werden, Der 
Name „Christus“ gehort dem Christentum; der Name „Buddha“ gehort dem 
Buddhismus; aber die Namen „Jesus“ und „Gotamo“ gehoren der ganzen 
Menschheit.

*

Der Buddhismus ist die alleralteste kosmopolitische Re- 
ligion, d. h. die erste Religion, die mit keinem bestimmten 
Land. Staat oder Voik verbunden ist. In diesem Sinn kann man 
wohl sagen, dass die Menschheit als solche geistig erst mit 
dem Buddhismus erwacht ist.

Trotz der Allgemeinheit seiner Grundlagen war der Bud­
dhismus im Laufe von zwei Jahrhunderten eine ortliche, lokale 
Sekte geblieben. Aber im dritten Jahrhundert vor unserer Arą 
erlangte er eine ungevvohnliche Expansionskraft, eroberte ganz 
Indien, ūberschritt dessen Grenzen im Siiden, Osten und Nor- 
den und begann seinen siegreichen Zug nach alien Richtungen 
der Welt, indem er geistig die ungleichartigsten Volker unter- 
warf, und sich bis zu den natiirlichen geographischen Gren­
zen — bis Ceylon, und den Inseln dės Indischen Ozeans, bis 
Japan und bis zu den Tundren dės Eismeeres — ausdehnte. 
Spater, unter den Schlagen dės aufkommenden Brahmanismus, 
in dem Missgeschick der grossen Volkerwanderung, unter dem 
Andrang dės Islam, schloss sich der Buddhismus in sich 
ein, wurde štili, erstarrte. Und doch sind die Monchsorden dės 
Buddhismus organisatorisch die altesten Vereinigungen, die die 
Menschheit kennt. Dynastien erschienen und starben aus, Staa- 
ten vvurden gegrūndet und zerstort, Volker kamen und gingen, 
doch der von Gotamo gebildete Bund von Bettlern, vvelche die 
Wahrheit suchten, iiberlebte šie alle.

Natūrlich erinnert der Buddhismus unserer Zeit, — ganz 
gleich, ob in Tibet, in Šiam, auf Ceylon oder in Japan, — in 
reinem Formalismus erstarrt, ebensovvenig an den alten, leben- 
digen Buddhismus, wie etwa der Vatikan unserer Zeit den alten 
christlichen Gemeinden in Jerusalem entspricht.
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Aber wenn wir den Charakter der alten christlichen Ge- 
meinden kennen lernen vvollen, brauchen wir nur die Evangelien 
oder die Apostelgeschichte aufzuschlagen, um ihr vvahres We- 
sen mūhelos vvieder erstehen zu lassen. Der Buddhismus hat 
auch seine heiligen Būcher in Form von zwei Kanons — dės 
nordlichen und dės siidlichen. Aber wenn wir auch den nord- 
lichen Kanon, als den historisch weniger genauen beiseite 
lassen und uns nur mit dem siidlichen, der in der Pali- 
Sprache verfasst ist, beschaftigen vvollen, vverden wir vor der 
Grdsse eines solchen Vorhabens zurūckschrecken, sobald wir 
horen, dass dieser Kanon allein die ganze Bibel, d. h. dasAlte 
und das Neue Testament zusammengenommen, an Umfang vier- 
mal ūbertrifft!

Aber die Schvvierigkeit der Aufgabe vergrossert sich noch 
dadurch, dass der buddhistische Kanon kein einheitliches Ganzes 
darstellt, sondern eine Anhaufung von Ūberlieferungen und 
Kommentaren vieler Jahrhunderte. Zu den Zeiten Gotamos war 
das Schrifttum in Indien so gut wie unbekannt. Gotamos Reden 
vvurden von den Jūngern mūndlich iiberliefert, und sind erst 
zwei oder drei Jahrhunderte, nachdetn Gotamos Predigt ver- 
klungen war, niedergeschrieben worden. Aber auch diese ersten 
alten Urkunden sind uns nicht erhalten geblieben, und nur ihre 
entstellten, erganzten, durch endlose Beifiigungen verdūnnten 
Abschriften aus zehnter und zvvanzigster Hand haben uns er- 
reicht. Um zu erkennen, welcher Art die Ūberlieferungen sind, 
die wir im Pali-Kanon besitzen, mogen wir uns vorstellen, was 
aus den Evangelien geworden ware, wenn šie erst im V. Jahr- 
hundert n. Chr. schriftlich niedergelegt waren und wenn man in 
šie nicht nur ihren jetzigen Inhalt, sondern auch die Lehren al- 
ler Kirchenvater und die Meditationen dės Heiligen Augustin 
eingefūgt hatte.

Es ist moglich, dass es einmal der historischen Kritik ge- 
lingen wird, die Texte dės Kanons endgūltig aufzuklaren und 
das Echte und Altę vom spater hinzugefūgten zu scheiden. Erst 
dann wird Gotamos Predigt klar und eindeutig erstehen. Aber 
solange die vorbereitenden Arbeiten fūr die Herausgabe und 
die Ūbersetzung der Texte noch nicht beendet sind, ist jeder 
Leser auf seine eigenen Krafte, seine eigene Intuition angevvie-
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šen und muss selbst entscheiden, soweit er es vermag, was 
vvahrhaft und wesentlich und was hinzugefūgt und entstellt wor- 
den ist.

Man kann die Gefahren, die in solcher Mitarbeit dės Le- 
sers liegen, nicht leugnen. In einer seiner Reden vergleicht Go­
tamo selbst seine Lehre mit einer Schlange und den Zuhorer 
mit einem Jager. Wenn der Jager, der eine Schlange getrof- 
fen hat, šie am Leib oder am Schwanz fasst, so fahrt die 
Schlange auf und beisst ihn in den Arm oder in irgend eine 
andere Stelle und verursacht seinen Tod oder todlichen Schmerz. 
„Und weshalb? Weil er die Schlange falsch fasste“. Ein anderer 
Jager aber, der eine Schlange trifft, greift šie mit einem gabel- 
artigen Stock am Hals, biegt šie, druckt šie an die Erde und 
dann, sogar wenn die Schlange ihn mit ihren Ringen umwindet, 
braucht er weder Tod noch Schmerz zu befurchten. „Warum? 
Weil er die Schlange richtig fasste“. Genau ebenso ist es auch 
mit der Lehre: wer šie falsch fasst, dem bringt šie Leid und 
Schmerz; wcr šie aber richtig greift, — fūr den ist šie Rettung 
und Freude*)...  Aber wenn solche Gefahren in der Lehre Gota- 
mos schon zu seinen Lebzeiten verborgen waren, was soll man 
von den Gefahren, von den „Schlangen“ und „Skorpionen“ sa- 
gen, die sich unter den zvveitausendjahrigen Trūmmern und 
Ruinen verborgen halten?

*

Wenn wir vorsichtig an den Buddhismus herantreten und 
versuchen, das heraus zu finden, was zvveifellos echt ist, stossen 
wir zunachst auf eine Reihe von einzigartigen Bildern, die das 
gewaltige Epos einer hohen geistigen Entwicklungsstufe dar- 
stellen.

Beide Kanons schildern auf die gleiche Weise die geisti- 
ge Krise, die Gotamo antrieb, Wahrheit und Erlosung von al- 
lem Leid zu suchen. Er selbst berichtet darūber in folgenden 
Worten.

Einst herrschte in Indien ein machtiger Konig, der einen 
einzigen Sohn hatte. Der junge Kdnigssohn lebte in Pracht

♦) „Das Gleichnis von der Schlange“, Mittlere Reden (Majjhima Nikaya), 
Nr. 22.



12 ČOTAMČ

und Genuss. Und einmal fuhr er in seinem herrlichen 
Wagen in einen Park. Wie er nūn zum Park hinausfuhr, 
sah er einen Greis, gekrūmmt, gebūckt, auf einen Stab ge- 
stūtzt einhervvandernd, schvvach. Der Konigssohn fragte 
den Wagenlenker, was mit diesem Mann geschehen vvare, 
warum er nicht vvie andere Leute vvare, warum sein Haar 
und sein Leib nicht wie bei anderen Leuten vvaren.
— Das ist einer, der a 11 ist, Herr, — antvvortete der Wa- 
genlenker.
— Und vvas ist es, alt zu sein?
— Alt ist jeder Mensch, der nicht mehr lange zu leben hat.
— Sag’, bin ich denn auch dem Alter untervvorfen? Bin ich 
denn auch von dės Alters Macht nicht frei?
— Nein, Herr, du bist auch von dės Alters Macht nicht 
frei, du bist auch dem Alter untervvorfen.
Zuruckgekehrt in seinen prachtigen Palast verfiel der Konigs- 
sohn voll Schmerz und Trauer in Sinnen: „Wehe dem, vvas 
man Geburt nennt, denn dem Geborenen ist Alter verhangt“. 
Als der Konig vom Vorfall mit seinem Sohne erfuhr, vvur- 
de er sehr besorgt und befahl den Jūngling noch mehr mit 
Genūssen und Freuden aller Art zu ūberhaufen. So hatte 
denn der Konigssohn die Genūsse aller fiinf Sinne zum 
Besitz, und er wurde vvieder froh und sorglos.
Aber einmal, als er sich auf die Jaga begab und in den 
Wald hineinfuhr, sah er am Wege einen Mann, der sich 
nicht bewegen konnte und der im Schmutz lag, da alle 
Angst hatten ihn anzurūhren.
— Was ist mit diesem Mann geschehen? — fragte der 
Konigssohn seinen Wagenlenker. — Warum sind seine 
Augen nicht vvie bei andern Leuten, warum ist seine Stirn­
ine nicht wie bei andern Leuten?
— Das ist einer, der krank ist, Herr, — antvvortete der 
Wagenlenker.
— Sage, mein Lieber, bin ich denn auch der Krankheit 
untervvorfen und von ihrer Macht nicht frei?
— Ja, Herr, du bist auch der Krankheit untervvorfen und 
von ihrer Macht nicht frei.
— Wende den Wagen, lieber Wagenlenker. Fūr heute ist 
es genug der Jagd und der Vergnūgungen.
Zuruckgekehrt in seinen prachtigen Palast verfiel der Konigs- 
sohn voll Schmerz und Trauer in Sinnen: „Wehe dem, was 
man Geburt nennt, denn dem Geborenen ist Alter und 
Krankheit verhangt“.
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Doch umgeben von Pracht und Vergnūgungen, begann der 
Kdnigssohn nach einiger Zeit auch diese Begegnung zu 
vergessen. Aber einmal fuhr er vvieder auf die Lovvenjagd. 
Auf dem Wege traf er eine Menge vveinender Leute in 
Trauerkleidern.
— Sage mir, lieber Wagenlenker, vvarum ist diese Men- 
schenmenge zusammengestromt, vvarum sind šie so traurig, 
vvarum weinen die Frauen, warum sind ihre Kleider so 
freudlos?
— Šie beerdigen einen T o t e n, Herr.
— Sage mir, mein lieber Wagenlenker, was ist ein Toter?
— Einen Toten, Herr, nennt man jemanden, der seine 
Mutter und seinen Vater und seine andern Vervvandten 
und Blutsfreunde fūr immer verlassen hat und šie nie 
vvieder sehen vvird.
— Sage mir, ervvartet mich auch der Tod? Kommt denn 
auch fūr mich eine Zeit, da ich den Konig und die Kd- 
nigin, meine Gemahlin und meine andern Vervvandten und 
Blutsfreunde nicht mehr sehen vverde?
Als er zur Antvvort erfuhr, dass alles Lebende dem Tode 
untervvorfen sei, bafahl der Kdnigssohn den Wagen zu 
vvenden und sann vvieder inmitten seiner prachtigen Gar- 
ten lange Zeit in Einsamkeit, Schmerz und Trauer nach: 
„Wehe dem, vvas man Geburt nennt, denn einen jeden 
ervvartet Alter, Krankheit und Tod“.
Umsonst bemūhte sich der Konig seine Trauer durch 
Zerstreuungen und Vergnūgungen zu vertreiben, umsonst 
veranstaltete er Feste und Spiele. Umsonst spielten die 
besten Musikanten die sūssesten Melodien auf vvohlklin- 
genden lnstrumenten, umsonst sangen Sanger und Sange- 
rinnen: an nichts fanden die Augen und Ohren dės Ko- 
nigssohnes Gefallep. Traurig schvveifte er vvie ein Gast 
in seinen Gemachern, in seinen herrlichen Garten umher. 
Die Unruhe in seiner Seele nahm zu. Und sogar die 
Zartlichkeit seiner Gemahlin und der Anblick seines klei- 
nen Sohnes vermochten nicht, die Unruhe und die Trauer 
zu verscheuchen.
Und einmal tief in der Nacht rief er seinen Diener zu 
sich und befahl ihm den Wagen vorzubereiten. Er betrat 
das Gemach seiner Gemahlin, blickte šie und den in 
ihren Armen schlummernden Sohn an. Dann trat er in den 
Hof, stieg in den Wagen und verliess den Palast und die 
Stadt, mit der Absicht nie vvieder zurūckzukehren.
Nachdem er die Stadt verlassen hatte, hiess der Kdnigs­
sohn den Wagenlenker zu halten, stieg aus dem Wagen, 
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nahm das kostbare Geschmeide von sich ab und befahl 
dem Diener, dieses dem Konige zu ūberreichen, sobald er 
in den Palast zurūckgekehrt war. Er selbst, einsam zurūck- 
geblieben, begab sich zu Fuss in den Wald. Dort traf 
er in der Morgendammerung einen armen Mann und bot 
ihm einen Kleidertausch an: sein kostbares, mit Gold und 
Edelsteinen besticktes Gewand gab er dem Bettler, upd 
nahm selbst dessen zerrissenes Kleid. Auf seinem vveite- 
ren Wege in den Wald schnitt er sein vvundervolles Haar 
ab und schor sein Haupt wie ein Monch.
„Eng ist der Lebenslauf zu Hause, in der Statte der Fins- 
ternis; die Freiheit liegt im Verlassen dės Heims“, dachte 
dabei der Kdnigssohn.

In diesem in seiner weisen Einfalt bezaubernden Bilde, — 
welches, wie auch alle folgenden Texte hier nicht nur gekūrzt, 
sondern auch in freier Ubertragung wiedergegeben ist, — zeich- 
net Gotamo seinen Zuhdrern nicht sich selbst, sondern einen 
seiner Vorganger, einen der vierundzwanzig vor ihm lebenden 
„Buddhas“. Aber dieses Bild entspricht, zweifellos, auch sei­
nem eigenen Verhalten beim Verlassen dės vaterlichen Hauses, 
das zwar nicht koniglich, doch aber das Haus eines vorneh- 
men und reichen Geschlechts gevvesen war. Und zugleich ist 
dieses Bild mit der Vorstellung von der Personlichkeit Gota- 
mos verbunden geblieben, und es wurde zu einem Teile seiner 
personlichen Biographie, zum ersten Wort und Grundbild dės 
Buddhismus: nicht im Reichtum, nicht in der Macht, sondern 
in der Entsagung liegt der Weg zur Wahrheit.

*

Nachdem Gotamo das vaterliche Haus verlassen hatte, 
verbrachte er sechs Jahre in Betrachtung und innerer Samm- 
lung, horte bei verschiedenen Lehrern, und gab sich vor allem 
der strengsten Askese hin. Die zu sich genommene Nahrung 
allmahlich vermindernd, kam er schliesslich mit zwei Handvoll 
Linsenbrūhe aus. Sein Korper trocknete ein, wie durres, wel- 
kes Rohr wurden seine Arme und Beine, wie ein Kamelhuf 
wurde sein Gesass, wie eine Kugelkette sein Rūckgrad, die 
Wirbel stachen hervor, wie die Dachsparren eines alten Da- 
ches, die Augen verschwanden fast in den tiefen Augenhdhlen, 
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die Kopfhaut wurde hohl und schrumpf und die Korperhaare 
begannen auszufallen. Die Leute stritten darūber, welche Farbe 
sein Korper jetzt hatte: die einen sagten, er ware blau, die 
anderen behaupteten, er ware braun oder gelb. Er hielt sich 
kaum auf den Fūssen.

Die Grenzen der Askese waren erreicht. Aber Erkenntnis 
und Wahrheit offenbarten sich ihm nicht. Da stiegen in Gotamo 
Zweifel auf an der Richtigkeit dės erwahlten Weges, und es 
kam ihm der Gedanke: „Es muss einen anderen Weg zur Auf- 
ervveckung geben“.

Welchen Weg er jetzt wahlen wird, zeigt das innige und 
zugleich lebensvolle Bild, das Gotamo selbst in einer seiner Re- 
den anfūhrt.

„Ich erinnere mich, wie ich einst, vvahrend der Feldarbei- 
ten bei meinem Vatėr Sakko, im Schatten eines blūhenden 
Apfalbaumes sitzend, in vertraumter, stiller und seliger Freude 
die Seligkeit der ersten Erkenntniss erfuhr... War nicht dort der 
wahre Weg zur Erweckung? Und ich beschloss — dies ist der 
wahre Weg zur Erweckung*) “.

*) „Der Kdnigssohn Bodi“, Mittlere Redeti, Nr. 85. Diese Rede stellt die 
Unterhaltung Gotamos mit dem Kdnigssohn Bodi dar, dem er von den We- 
gen erzahlt, auf denen er die Wahrheit suchte. Fūr die Biographie Gotamos 
ist es einer der wichtigsten Texte, die es in den Kanons gibt.

So vollzog sich die zweite Flucht Gotamos, die Flucht vor 
den Asketen, vor den ausgetretenen Wegen der Frommigkeit 
und vor dem traditionellen Glauben. Die Bedeutung dieser 
zweiten Flucht ist nicht geringer, als die der ersten. Und um 
den Buddhismus verstehen zu lernen, muss man zugleich mit 
dem Bild vom Konigssohne, der seinen Palast verlasst, auch 
jenes zweite Bild betrachten: Gotamo, der im Schatten eines 
blūhenden Baumes, inmitten der Feldarbeiten, im Denken ver- 
sank. In diesem Bilde sind nicht nur die Zūge geschichtlicher 
Lebensvvahrheit enthalten, sondern auch eine tiefe symbolische 
Belehrung: das vertiefte freudige Denken — dies ist der wahre 
Weg, um die Wahrheit zu erlangen.

Mit welcher Anspannung Gotamo auf diesem neuen Wege 
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die Wahrheit suchte, zeigt die Legende von seiner Fahigkeit 
der Selbstversenkung.

Einmal sass er im offenen Felde in Nachdenken versun- 
ken. Als er aus seinen Grūbeleien emporfuhr, sah er eine 
grosse Menschenmenge um sich und fragte mit Erstaunen, 
was denn geschehen sei. Als Antvvort horte er, das eben 
ein Sturm iiber dieser Gegend getobt habe, Štrome von 
Regen vvaren auf die Erde niedergestiirzt, der Blitz habe 
gefunkelt, der Donner unablassig gekracht. Zwei Hirten 
und vier Stiere vvaren vom Blitz erschlagen vvorden. Des- 
halb habe sich die Menschenmenge versammelt.
— Und wo warst du denn, Herr?
— Ich war die ganze Zeit hier.
— Hast du denn nichts gesehen?
— Nein, ich habe nichts gesehen.
— Hast du denn nichts gehort?
— Nein, ich habe nichts gehort.
— So hast du vielleicht geschlafen?
— Nein, ich habe nicht geschlafen. Ich habe gevvacht.
Der Mann, der mit Gotamo gesprochen hat, ging ver- 
vvundert zur Seite und dachte: „Welch ein erstaunlicher 
Gemūtszustand herrscht bei dem Asketen. Wie ware es 
schon, vvenn das ganze Leben, wie ein Sturm, verbei- 
rauschte, und der Geist eine solche Ruhe behalten konnte“.

Dieser neue Weg der konzentrierten, gespannten Gedanken- 
und Willensanstrengung fūhrte Gotamo .zum Ziel. Allmahlich 
erreichte er immer hohere Stufen der Erkenntnis und immer 
tiefere "„Versenkung“ um dann, endlich, die vollstandige Er- 
leuchtung zu finden, und Gotamo wurde der „Buddha“, d. h. 
der endgultig Verklarte oder vollkommen Ervvachte*).

*) Vier solcher Stadien o_der „Versenkungen‘‘ werden gevvohnlich ange- 
fuhrf. Traditionell wird angenommen, das Gotamo šie alle mit einer einzigen 
Anstrengung bevvaltigt hat, als er im Laufe von einigen Tagen unter dem heili- 
gen Baume Bodi nachgrubelte. Aber schon in der Rede „Der Konigssohn Bodi“ 
wird die Erreichung dieser Versenkungen auf einen unbestimmten Zeitab- 
schnitt ausgedehnt, der sich nicht nur auf Tage, sondern sogar auf Jahre 
erstreckt.

*

Die Wahrheit vvurde gefunden. Aber die Zvveifel und 
Schvvankungen, die poetisch und tief in den Legenden von den 
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„V e r s u c h u n g e n“ dės bosen Geistes Mara versinnbildlicht 
sind*),  beherrschten noch Gotamos Geist.

*) Man spricht gewohnlich von drei Versuchungen: mit irdischen Freu- 
den, mit dem „Reiche dės Guten“ und mit „Nirvana“. Aber man mūsste 
noch die Versuchung mit dem „Glauben an Brahma“ hinzufugen, die in der 
Rede „Versuchung Brahmas“ dargestellt ist (Mittlere Reden, Nr. 49),

Als Mara, der Geist dės Bosen, von der Verklarung Go­
tamos erfuhr, erschrak er, da er ahnte, dass das Ende sei- 
ner Herrschaft nahte, und begann zu ūberlegen, wie er 
die Flamme der Erkenntnis und der Ūbervvindung loschen 
konnte, vvelche sein Reich zu vernichten drohte.
Zunachst rief er seine drei Tochterzu sich und be- 
fahl ihnen zu Gotamo zu gehen ihn zu versuchen. Šie ka- 
men und sprachen: „O, Asket, lasse uns zum Zeichen 
unserer Verehrung deine Fūsse kiissen“. Aber Gotamo 
achtete auf keine von ihnen. Schmachvoll kehrten šie zu 
ihrem Vater zurūck und sagten ihm, dass ihre Verfūhrungs- 
kūnste auf Gotamo keine Wirkung ausūbten.
Da beschloss Mara selbst hinzugehen, ihn zu versuchen. 
Als er sich Gotamo genahert hatte, belauschte er seine 
Betrachtungen darūber, wie man den Menschen predigen 
soll: „Von nūn ab ist es moglich, ūber Menschen als Konig 
mit Gerechtigkeit zu regieren, ohne dass man 
totet oder toten lasst, ohne dass man Bedrūckung ūbt oder 
šie iiben lasst, ohne dass man Schmerzen leidet oder an- 
dern Schmerzen zufūgt“...
Nachdem Mara der Bose diese Gedanken belauscht hatte, 
eilte er zu Gotamo und begann, ihm in der Stille zuzuflūs- 
tern: „Moge der Erhabene als Konig ūber Menschen re­
gieren, moge der Wohlwandelnde ūber Menschen regieren 
mit Gerechtigkeit, ohne dass er totet oder toten lasst, ohne 
dass er Bedrūckung ūbt oder šie ūben lasst“.
— Was hast du denn im Augę, boser Geist, dass du mir 
solches zuflūsterst?
— Wenn der Erhabene vvollte, dass die Berge dės Hima- 
laya zu Gold vvūrden, šie wūrden zu Gold vverden.
— Was soll die Wahrheit mit Gold und Silber? Wer die 
Ursache dės Leidens erkannt hat, kann er sich noch Ge- 
lūsten hingeben? Wer die Wahrheit erkannt hat, gibt sich 
nur dem hin, was frei macht, nicht dem, was bindet. 
Nachdem Mara vvieder eine Niederlage erlitten hatte, be­
gann er auf neue Wege der Versuchung zu sinnen. Und 
so belauschte er einmal, wie Gotamo in der Einsamkeit 



18 GOTAMO

iiber Brahma und ūber die zu ihm fiihrende Wege nach- 
sann.
— Fiirchte dich vor ihm, Asket, hute dich! — flūsterte 
Mara. — Denn Brahma ist gross, allmachtig, unūbervvind- 
bar, allsehend! Er ist dein Herr, der Schopfer und der 
Vater von allem, was da war und sein wird. Jeder, der 
ihn leugnet, der ihn nicht anbetet, wird bei der Auflosung 
dieses Lebens zu einem verstossenen Wesen. Jeder, der 
ihn anerkennt und anbetet, wird bei der Auflosung dieses 
Lebens zu einem erlesenen Wesen. Was Brahma gesagt 
hat, das lass’ dir gesagt sein, und widersprich ihm nicht. 
Sonst warst du dem Mann gleich, der mit seinem Stab ge- 
gen einen Felsen schlagt.
Aber Gotamo hielt auch dieser Versuchung stand und er- 
vviderte Mara:
— Lass die Hoffnung fahren, Mara, ich hatte dich nicht 
erkannt! Und diese Brahmaschaaren, und diese Brahmagot- 
ter, und Brahma selbst — alle sind šie in deiner Hand, 
dienen deinen Geliisten. Und du denkst: „Und dieser da 
soll auch in meiner Hand sein und meinen Geliisten die­
nen!“ Aber ich untervverfe mich dir nicht und diene dir 
nicht.
Als Mara, der Bose, erkannte, dass er auch auf diesem 
Wege die Verbreitung der Wahrheit nicht verhindern, die 
Flamme, die sein Reich zerstorte, nicht Ioschen konne, trat 
ėr zur Seite und begann vvieder dariiber zu sinnen, wie 
er sein Reich retten konne. Und wieder belauschte er die 
Grūbeleien Gotamos: „Ich habe die Wahrheit entdeckt, 
die schwer zu erkennen ist, die stille, feine, nur einem 
Weisen erfindliche. Aber die Menschheit verbleibt in ir- 
dischen Leidenschaften und geniesst šie. Wenn ich also 
predigen sollte, wird man mich nicht verstehen, und es 
wird mir eine Plage und Qual sein“.
Mara freute sich, als er diese Gedanken belauschte. Dass 
Gotamo die Erkenntnis erlangt hatte — dies konnte man 
nicht mehr zunichte machen. Aber es sollte das Los dės 
einen bleiben. Und er begann, ihm zuzuflūstern: „Jetztist 
deine Zeit gekommen, Erlesener, es hat sich ein weiter Weg 
der Ruhe und der Freiheit vor dir eroffnet. Gehe diesen 
W e g, gehe in das Nirvan a“.
Aber Gotamo erwiderte: „Ich werde nicht in das Nirvana 
eingehen, boser Geist, bis ich nicht die Lehre verkiindet, 
bis ich nicht den Menschen die Wahrheit eroffnet, bis ich 
nicht Monche und Nonnen gesammelt habe, die das Ge- 
bot und die Wahrheit horend, ihrerkundig, šie bewahrend 
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und erfūllend, šie in alle Lander der Erde bringen. Erst 
dann werde ich in das Nirvana eingehen."
Da verstand Mara, dass Gotamo ihn erkannt habe, und 
betrūbt und niedergeschlagen zog er sich in sein Reich 
zurūck.

Nachdem Gotamo die Wahrheit erkannt hatte, ging er in 
die Welt hinaus, šie zu verkūnden. Zunachst machte er sich 
auf die Suche nach den Asketen, mit denen zusammen er nach 
der Wahrheit geforscht hatte.

Als Gotamo Benares erreicht hatte, in dessen Umgebung, 
im Wildpark Isipatana, die fūnf Asketen, die er suchte, 
vveilten, sahen ,diese ihn schon von fern herankommen 
und redeten einander zu:
— Seht, Freunde, dort kommt der Asket Gotamo, der im 
Uberfluss lebt, der sein Streben aufgegeben und sich dem 
Uberfluss zugewandt hat. Wir wollen ihm keine Ehrerbie- 
tung bevveisen, nicht vor ihm aufstehen, ihm nicht seine 
Almosenschale und nicht sein Obergewand abnehmen. 
Aber wir vvollen einen Sitz fūr ihn hinstellen: wenn er 
will, mag er sich setzen.
Je mehr und mehr aber Gotamo sich naherte, umso we- 
niger konnten die Asketen bei ihrem Entschluss verharren. 
Šie erhoben sich einer nach dem andern von ihren Sitzen, 
gingen ihm entgegen; einer nahm die Almosenschale, ein 
anderer das Obergevvand, ein dritter bereitete ihm ei­
nen Sitz, ein vierter brachte Fusswasser, ein fūnfter stellte 
einen Fusschemel hin.
Zweifelnd begannen die Asketen ihn zu fragen: „Hast du 
durch jenes Streben, o Gotamo, durch jene Kasteiungen 
die iibermenschliche Vollkommenheit, die Herrlichkeit dės 
Wissens und Schauens dės Heiligen njcht erreichen kon- 
nen, wie willst du jetzt, wo du im Uberfluss lebst und 
dein Streben aufgegeben hast, die ūbermenschliche Voll­
kommenheit, die volle Herrlichkeit dės Wissens und 
Schauens dės Heiligen erreichen?“
— Hort, Monche, — erwiderte Gotamo, — zwei Enden 
gibt es, denen muss, wer ein geistliches Leben fūhrt, fern 
bleiben. Ihr werdet fragen: vvelche zwei Enden sind das? 
Das eine ist ein Leben in Lūsten, der Lust und dem Ge- 
nuss ergeben; das ist niedrig, unedel, ungeistlich, unwūr- 
dig, nichtig. Das andere ist ein Leben der Selbstpeini- 
gung; das ist leidensreich, unvviirdig, nichtig. Von diesen 
beiden Enden war ich fern, und habe den Weg, der in 
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der Mitte liegt, ervvahlt, der das Augę auftut, und den 
Geist auftut, der zur Ruhe, zur Erkenntniss, zur Erleuch- 
tung, zum Nirvana fiihrt.
Dies, ihr Monche, ist die heilige Wahrheit vom Leiden: 
Geburt ist Leiden, Alter ist Leiden, Krankheit ist Leiden, 
mit Unlieben vereint sein ist Leiden, von Lieben getrennt 
sein ist Leiden, nicht erlangen, was man begehrt, ist Lei­
den.
Dies, ihr Monche, ist die heilige Wahrheit von der Ent- 
stehung dės Leidens: es ist der Durst, der von Wieder- 
geburt zu Wiedergeburt fūhrt, der Lustedurst, der Werde- 
durst, der Herrschdurst.
Dies, ihr Monche, ist die heilige Wahrheit von der Auf- 
hebung dės Leidens: die Aufhebung dieses Durstės durch 
ganzliche Vernichtung dės Begehrens, ihn fahren lassen, 
sich seiner entaussern, sich von ihm losen, ihm keine 
Statte gewahren.
Dies, ihr Monche, ist die heilige Wahrheit von dem Wege 
zur Aufhebung dės Leidens: es ist dieser achtteilige 
P f a d, der da heisst: rechter Glaube, rechtes Entschlies' 
šen, rechtes Wort, rechte Tat, rechtes Leben, rechtes 
Streben, rechtes Gedenken, rechtes Sichversenken.
So lauten die vier W a h r h e i t e n. So lange ich 
diese nicht erkannt hatte, war der Weg zur hochsten 
Verklarung, zur Erlosung, zur Vollkommenheit verschlos- 
sen. Seit ich aber von diesea vier Wahrheiten die Er- 
kenntnis und Einsicht in voller Klarheit besitze, seitdem 
weiss ich, dass ich in dieser Welt, samt der Gdttervvelt, 
samt Brahmas und Maras Welt, unter allen Wesen, samt 
Asketen und Brahmanen, samt Menschen und Gottern, 
die hochste Buddhaschaft errungen habe. Und ich habe 
es erkannt und geschaut: unverlierbar ist meines Geistes 
Erlosung. Dies ist meine letzte Geburt. Nicht gibt es hin- 
fort fūr mich neue Geburten.
Hort, ihr Monche, meine Worte: dadurch, was ich euch 
sage, wird das Rad der Lehre in Bewegung gesetzt.

Also redete Gotamo. Und die Asketen priesen seine Rede 
und wurden zu seinen Jungėm.

*

Von jener Zeit an begann die Lehrtatigkeit Gotamos. Das 
ganze Jahr hindurch vvanderte er, begleitet von seinen Jūngern, 
sich von Almosen nahrend, durch verschiedene Stadte und Ge-
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biete Indiens. Nur fiir die Regenperiode vvahlte er sich einen 
standigen Aufenthaltsort.

Also lehrte er bis zum Alter von 80 Jahren. Wahrend sei- 
ner letzten Wanderung fūhlte Buddha das Nahen dės Todes 
und legte sich im Schatten zweier Baume nieder. Obvvohl es 
nicht BIūtezeit war, bedeckten sich die Baume mit Blūten und 
ūberhauften damit den Korper Gotamos.

Als Gotamo sah, dass der Monch Ananda vveinte, sprach 
er also zu ihm: „Weine nicht und klage nicht, Ananda. Habe 
ich euch nicht schon im voraus gesagt: von allem, was uns lieb 
und wert ist, mūssen wir uns trennen. Wie ware es denn mog- 
lich, dass etwas, vvas da geboren, gevvorden, gestaltet, der Auf- 
losung untertan ist, sich nicht aufloste?“

Dann, zu den Monchen gewandt, fragte Gotamo:
— Es mochte sein, ihr Monche, dass vielleicht auch nur 

ein Monch einen Zvveifel oder eine Ungevvissheit fūhlte uber 
den Buddha, oder die Lehre, oder die Gemeinde, oder den 
Pfad, oder die Ūbung. Fragt, ihr Monche, damit ihr nicht hin- 
terher voll Reue zu euch sprechen miisst: „Von Angesicht zu 
Angesicht haben wir den Lehrer gesehen, aber wir haben es 
nicht ūber uns vermocht, ihn, wie er vor uns stand, zu be- 
fragen.“

Aber die Monche schwiegen. Und zum zweitenmal, und 
zum drittenmal wiederholte Gotamo seine Frage, aber niemand 
antvvortete.

Gotamos letzte Worte vvaren: „Wohlan, ihr Monche, ich 
sage euch: der Verganglichkeit untertan sind alle Gestaltungen. 
Lasst niemals nach in eurem Streben“.*)

*) Die Schilderung von Gotamos Tod ist, wenn man von spateren Ver- 
schonerungen absieht, mit einem solchen Realismus gegeben, dass kein 
Zweifel an seiner Echtheit aufkommen kann. Wir konnen sagen: aus dem 
Leben Gotamos ist das Bild seines Todes am glaubwiirdigsten. Und in die- 
ser Beschreibung sind seine letzten Worte: „Lasst niemals nach in eurem 
Streben1' die glaubwūrdigsten.

*

Schon diese grundlegenden Tatsachen aus dem Leben Go­
tamos sind sehr bedeutsam und werfen ein helles Licht auf 
seine Lehre.
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Vor allem fallt es.auf, dass die Idee Gottes im Leben dės 

Begriinders der ersten kosmopolitischen Religion, in seinen Be- 
strebungen und Belehrungen gar keine Rolle spielt. Und es ist 
zweifellos, dass der Buddhismus im Altertum eine Religion 
ohne Gott gewesen ist. In einer seiner vvunderbaren Re- 
den, in welcher das Tiefste mit vollkommener Einfachkeit ge- 
sagt wird, antwortete Gotamo auf die Frage von zwei jungen 
Brahmanen, wo der Weg zu Brahma sei, ebenfalls mit einer 
Frage: „Hat jemand Brahma gesehen?“ Als er zur Antwort hor- 
te, niemand hatte Brahma gesehen, sprach Gotamo:

„Sind dann die Brahmanen nicht gleich einer Kette von 
Blinden, von denen der Vorderste nichts sieht und der 
letzte sieht auch nichts, und alle schreien, dass šie den 
Weg zeigen wūrden? Was meint ihr wohl? Die Drei-Ve- 
den machtige Brahmanen oder auch sonst der grosse Hau- 
fe, sehen Sonne und Mond und von wo Sonne und Mond 
hochsteigen und wo šie niedergehen, und doch kdnnen šie 
nicht den Weg zu dem zeigen, was šie jeden Tag sehen. 
Wie kbnnen šie dann den Weg zu dem weisen, den noch 
nie jemand gesehen hat? Gleich, als wenn dieser Acirava- 
ti-Fluss voll von Wasser ware, bis zum Ūberlaufen, und 
es kame ein Mann heran, der ans andere Ufer will, be- 
gierig ans andere Ufer ūberzusetzen. Der wūrde, auf dem 
dieseitigen Uferstehend, das jenseitige Ufer anrufen: „Komm 
herūber, anderes Ufer. Komm herūber, anderes Ufer“. Was 
meint ihr wohl, wiirde wohl dem Anrufen dieses Mannes 
zu Liebe, seinen Bitten, seinem Flehen, seinen heftigen 
Wūnschen zu Liebe, dės Aciravati-Flusses jenseitiges Ufer 
zum diesseitigen Ufer heriiberkommen*)? “

*) „Drei Veden“, Nr. 13 aus der Sammlung der Langen Reden (Digha 
Nikaya). Eine Rede, die schwer ūbertroffen werden kann nicht nur an Tiefe, 
sondern auch an Takt dem Partner gegeniiber. Deshalb ist šie nicht 
nur den ,.Gottessuchern“, sondern auch den „Oottesbekampfern" unserer 
Zeit aufs W3rmste zu empfehlen. .

In der Rede im Benares, wie in vielen anderen Reden Go- 
tamos, wird erwahnt, dass die Personlichkeit, welche die Er- 
leuchtung durch beharrliches Denken errungen hat, nicht nur 
ūber anderen Menschen, sondern auch iiber den Gottern steht.

Ebenso ist im Leben und in der Lehre Gotamos k e i n 
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platz f ii r W u n d e r und ūbernatūrliche Dinge. Und wenn im 
Pali-Kanon an einigen Stellen nebensachliche Wunder erwahnt 
werden, ist es ein untrūgliches Zeichen fūr die spatere Entste- 
hung dieser Texte. Dagegen ist die Rede Gotamos zweifellos 
echt, in vvelcher er sich, auf die Bitte ein Wunder zu vollbrin- 
gen, um die Menschen auf seine Seite zu locken, entschieden 
weigerte, ein solches zu tun und erklarte, das einzige W u n- 
der, vvelches die Wahrheit der Lehre bekundet, sei die Men­
schen, welche die Lehre horen, von ihr so zu durchdringen, 
dass šie ihre Hauser und Familien verlassen und in die Welt 
ziehen, die Wahrheit zu verkūnden.

So bilden nur Selbstversenkung und Denken den wahren 
Weg zur Erlosung vom Leiden. Und man kann nicht umhin 
hervorzuheben, dass in dieser Hinsicht die Methode der altes- 
ten Religion buchstablich mit den Methoden moderner wissen- 
schaftlicher Erkenntnis zusammenfallt. Und wenn es auch in Go­
tamos Reden manches gibt, dem wir nicht zustimmen konnen, 
so finden wir doch keine einzige Seite, die unserer 
Denkungsart widerspricht. In dieser Hinsicht ist uns 
die Lehre dės alten Buddhismus methodologisch naher und ver- 
standlicher nicht nur als die Episteln dės Apostel Paulus oder 
die Werke Platos, sondern vielleicht sogar als die Werke Kants 
und Hegels.

Wie vorsichtig und kritisch Gotamo diesen Weg dės Den- 
kens betrat, konnen wir aus folgenden Ūberlieferungen beur- 
teilen.

Einmal verweilte Gotamo in Savatthi. Zu derselben Zeit 
kamen nach Savatthi viele Brahmanen, Asketen, Wander- 
monche verschiedener Sekten. Die einen von ihnen lehr- 
ten: „Die Welt ist ewig. Nur dies ist wahr, alles andere 
ist Lūge und Torheit“. Die andern behaupteten: „Die Welt 
ist nicht ewig. Wer das Entgegensetzte behauptet, ist ent- 
weder ein Tor oder ein Liigner“. Die einen sagten: „Die 
Welt ist endlich“. Die andern erwiderten: „Die Welt ist 
unendlich“. „Seele und Leib sind dasselbe“, „Seele und 
Leib sind verschieden“... Die lebten untereinander in Ha- 
der, Zank und Streit, mit dem Speere ihrer Rede aufein- 
ander losstechend.
Als die Jiinger Gotamos die ewigen Zankereien und Strei- 
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tigkeiten horten, erzahlten šie *ihm  darūber. Der Lehrer 
horte dies an und sagte:
„Diese Menschen erinnern mich an die Biinden und den 
Elefanten. Hort, ihr Monche: es war einmal eben hier in 
Savatthi ein Konig. Eines Tages befahl er, alle Blindge- 
borenen zusammenzuholen, einen Elefanten zu ihnen zu 
bringen und jeden von ihnen einen Teil dės Elefanten be- 
rūhren zu lassen. Der eine betastete den Rūssel, der an­
dere den Riicken, der dritte einen Zahn, den Schvvanz, 
ein Ohr, u. s. vv. Und als der Elefant weggefūhrt vvorden 
vvar, begannen die Blindgeborenen unter sich zu streiten. 
Der, vvelcher das Ohr berūhrt hatte, behauptete, der Ele­
fant sei vvie ein Facher; der, vvelcher den Zahn betastet 
hatte, sagte, der Elefant sei vvie eine Pflugschar; der, vvel­
cher den Kopf berūhrt hatte, sagte, der Elefant sei vvie 
ein Topf; der, vvelcher den Fuss berūhrt hatte, meinte, 
der Elefant sei vvie eine Saule. So stritten šie, und regten 
sich auf, und zankten miteinander. Der Streit dieser Blind­
geborenen erinnert mich an die Zvvistigkeitėn der Monche 
und Asketen verschiedener Sekten“.

Alle Jūnger begnūgten sich mit dieser Erklarung. Nur Ma- 
lunka allein fuhr fort in der Einsamkeit uber diese Fragen zu 
grūbeln. Es erschien ihm ungerecht, dass Gotamo seine Jūnger 
in Unkenntnis beliess. Er ging zum Lehrer und bat ihn eine 

,klare Antvvort zu geben: ist die Welt evvig oder nicht evvig, 
endlich oder unendlich, lebt der VollkommCne nach dem Tode 
vveiter oder nicht, sind Leib und Seele dasselbe oder sind šie 
verschieden.

— Warum vvillst du Antvvort auf diese Fragen? Hast du 
denn ihretvvegen dem Leben entsagt, Malunka?
— Nein, Lehrer.
— Oder habe ich dir vielleicht versprochen, šie zu be- 
antvvorten?
— Nein, Lehrer.
— So hore, Malunka. Ein Mann vvar von einem Pfeil ge- 
troffen, es vvar ein vergifteter, stark mit Gift bestrichener 
Pfeil. Seine Angehorigen und Blutsvervvandten, seine 
Freunde und Genossen riefen einen Arzt, damit er den 
Pfeil herausziehe, die Wunde vvasche, die Schmerzen lin- 
dere und vom Tode rette. Aber der Vervvundete vvider- 
setzte sich: „Ich vverde mir den Pfeil so lange nicht he- 
rausziehen, die Wunde nicht vvaschen und den Schmerz 
nicht lindern lassen, als bis man mir sagt: wer der Mann 
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ist, der mich geschossen hat, wie sein Name ist, welches 
sein Geschlecht und Beruf ist, ob er lang oder kurz ist, 
ob er schvvarz oder heli ist. Ich werde mich so lange 
nicht heilen lassen, als ich den Bogen nicht kenne, als 
ich von dem Schaft, mit dem ich geschossen bin, nicht 
weiss, mit was fūr Federn er befiedert ist, ob vom Geier 
oder vom Falke oder vom Pfau, als ich von dem Schaft, 
mit dem ich geschossen bin, nicht weiss, mit was fūr einer 
Tiersehne er umwickelt war, ob vom Būffel oder vom 
Hirsch oder vom Ldwen“... Nicht wahr, Malunka, wenn 
der Verwundete so fragen wūrde, so wūrde er eher ster- 
ben, als bis er das in Erfahrung gebracht hatte? Ist denn 
der heilige Wandel nur dann moglich, wenn „die Welt 
ewig und unendlich ist“ oder, im Gegenteil, nur in dem 
Faile, wenn „die Welt nicht ewig und endlich ist“? In je- 
dem Faile gibt es Geburt und Alter, Krankheit und Tod, 
Kummer und Schmerz, Verzweiflung und Leid. Ich kam, 
um šie zu ūberwinden. Deshalb nehmt hin als Erklarung, 
was ich erklart habe, und Iasst unerklart, was ich nicht 
erklart habe.

So blieben in Gotamos Lehre alle metaphysischen 
Fragen ungelost. Aber zugleich schien Gotamo doch zu 
glauben, dass der menschliche Gedanke in der Zukunft diese 
Fragen beantworten wird. Und auf Kevaddhas Fragen, wo die 
grossen Wesenheiten: Erde, Wasser, Feuer und Luft, ihr Ende 
finden, Fragen, die nicht einmal Brahma zu beantworten ver- 
mochte, gab Gotamo die folgende Antvvort:

„Du bekommst keine Antvvort, Kevaddha, weil du die 
Frage nicht richtig stellst. Nicht so ist die Frage zu stellen: 
„Wo finden denn diese vier grosse Wesenheiten restlos 
ihr Ende: Erde, Wasser, Feuer und Luft“, sondern so ist 
die Frage zu stellen: „Wo ist’s, dass Erde, Wasser, Feuer 
und Luft und alles, was Namen und Form hat, restlos 
aufgehoben wird?“. Darauf lautet die Antvvort so: „Im all 
beleuchtenden und unendlichen Erkennen ist alles, was 
Form hat, aufgehoben. Das Aufheben durch das Erken­
nen hebt all das auf, wonach du fragst.“

Hier ware es am Platz zu erwahnen, dass in der wunder- 
baren Rede von dem Lohn, der in diesem Leben der „Aske- 
ten“ harrt, Gotamo von der Erkenntnis der Vergangenheit 
sprach, von der Fahigkeit, nicht nur irdische, sondern auch 
himmlische Stimmen zu horen, von der Fahigkeit, durch Berge 
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und Wande hindurch zu dringen, von der Fahigkeit, durch die 
Luft zu fliegen*).

*) „Der Lohn der Asketen“, Lange Reden, Nr. 2, Diese Rede ist in der 
wohlfeilen Reclam-Ausgabe zu beziehen. Jedem, der die geistige Weite dės 
Buddhismus spūren will, dės Buddhismus, der alles Vergangene und Jetzti- 
ge umfasst, und auf die Zukunft hinweist, raten wir, diese Rede nachdenk- 
lich zu lesen.

Aus der Zusammenstellung dieser Angaben und den ange- 
fūhrten Textstellen konnte man den Schluss ziehen, dass Gota­
mo nur die Methode der Erforschung der Wahrheit, nicht aber 
die Wahrheit selbst gefunden hat. Sein Vergleich seiner Lehre 
mit der Fahre, die man benutzt, um uber den Strom zu kom- 
men, die man aber verlasst, nachdem man das andere Ufer er,- 
reicht hat, vor allem aber seine letzten Worte: „Lasst niemals 
nach in eurem Streben“, — scheinen dies zu bestatigen.

*
Aber wenn es auch feststeht, dass Gotamo seine Lehre nicht 

als endgūltig und absolut betrachtete, so ware es doch unge- 
recht, šie auf rein methodologische oder organisatorische Prin- 
zipien zu beschranken. Šie besass zvveifellos auch ihren posi- 
tiven Inhalt.

Welchen Inhalt?
Es ist ausserst, schvver diese Frage zu beantworten. In jeder 

Rede fūhlt man, dass in ihr ein echter und widerspruchloser 
Kern von spater hineingetragenen sekundaren Elementen ver- 
deckt worden ist. Zum Beispiel in der „Rede im Benares“ er- 
weckt die Echtheit der Worte von den „zwei Enden“ und von 
der Bedeutung der Verklarung keinerlei Zweifel. Aber die 
Zahlenelemente der Rede — der „achtteilige Pfad“, „die vier 
Wahrheiten“, — die den Uberlieferern die Gedachtnisarbeit er- 
leichtern sollen, sind psychologisch in der e r s t e n Rede dės 
Begrūnders der ersten universellen Religion undenkbar und 
unmoglich.

Aber diese nachtraglichen Zusatze sind leicht als solche fest- 
zustellen. Viel komplizierter ist die Frage nach dem Grund- 
dualismus der Lehre Gotamos zu beantworten. In ihr kommt 
die Predigt vom Guten im Leben deutlich zum Ausdruck, und 
nicht minder deutlich — die Predigt von der Ūbervvindung und 
der Verneinung dės Lebens. Und wenn zum Beispiel, Gotamo 
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in jener Rede im Benares sagt, die Erkenntnis sei fūr ihn die 
„letzte Geburt“, so weiss der moderne Zuhdrer und Leser nicht, 
ob die Betonung auf das Wort „Geburt“, oder auf das Wort 
„Letzte“ zu. legen ist, also ob evvigės neues Leben, oder end- 
gultiger, unvviderbringlicher Tod der Erkenntniss folgen wird. 
Oder, mit anderen Worten: ist das Nirvana die Ūbervvindung 
dės Lebens, oder seine Umgestaltung? Flucht aus dem Leben 
oder eine neue Lebensart?

Das moderne Dogma und die traditionelle philosophische 
Deutung dės Buddhismus losen die Frage ohne weiteres im 
ersten Sinne. Der Buddhismus bildet in der allgemeinen Vor- 
stellung die Verkorperung dės aussersten Fessimismus und der 
Lebensverneinung.

Die Richtigkeit einer solchen Deutung der Predigt Gotamos 
scheint dadurch bestatigt zu werden, dass viele seiner Reden, 
und dabei solche, die, wie man feststellen muss, von ūbereuro- 
paischer Tiefe sind, von einem Pessimismus durchdrungen sind des- 
sen machtige Stdsse uns jenseits von Leben und Tod, sogar von 
Gut und Bose tragen. AIs ein Beispiel seiner vom Pessimismus 
durchdrungener Anschauung, kann man auf die Rede „Grund- 
betrachtung*) “ hinvveisen, einer Art Ekklesiastes dės Buddhis­
mus, in der die Musik der Worte und Satze mit der Musik der 
Gedanken und Gefūhle zusammenfliesst.

*) In Ūbersetzung von Carl Neumann „Urart“ genannt, Mittlere Samm- 
lung, Nr. 1.

Da hat einer nichts erfahren, ist ein gevvohnlicher Mensch, 
ohne Sinn fūr das Heilige, der heiligen Lehre unkundig, 
der heiligen Lehre unzuganglich, ohne Sinn fūr das Edle, 
und nimmt die Erde als Erde, und hat er die Erde als 
Erde genommen, so denkt er Erde, denkt an die Erde, 
denkt ūber die Erde, denkt: „Mein ist die Erde“, und freut 
sich der Erde. Und warum? Weil er šie nicht kennt, sage 
ich. Und ūber das Wasser denkt er: „Mein ist das Was~ 
ser“ und freut sich dės Wassers. Und ūber das Feuer und 
ūber die Luft denkt er: „Mein ist das Feuer, mein ist die 
Luft“. Und ūber das Gehorte, und ūber das Gesehene, 
und ūber das Leuchtende, und ūber das Strahlende, und 
ūber die Einheit und ūber die Vielheit, und ūber die ganze 
Natur denkt er: „Mein ist das Gehorte, mein das Gesehene, 
mein ist das Leuchtende und das Strahlende, mein ist die
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Einheit und die Vielheit, mein ist die ganze Natur“, und 
freut sich der Natur. Und ūber die Gotter und ūber 
Brahma denkt er: „Mein sind die Gotter, mein ist Brahma“, 
und freut sich ihrer. Und dies alles — weil er šie nicht 
kennt.

Kūrzer, aber noch ausdrucksvoller ist Ahnliches in den Ver- 
sen „Der Pfad der Lehre“ (Dhammapada) gesagt:

Ich habe Kinder, habe Geld, 
So qualt sich innerlich der Tor, 
Nicht das „Selbst“ gehort ihm selbst 
Wie denn der Sohn? Wie denn das Geld?

Solche Texte gibt es unzahlbar viele. In verschiedenen Fas- 
sungen, von verschiedenen Standpunkten aus gesehen, wird im- 
mer der gleiche Gedanke entwickelt, dass die Ūberwindung dės 
Leidens nur durch vollkommenes Zerreissen aller Lebensbande, 
durch vollkommene Ubervvindung all dessen, was ans Leben 
bindet, moglich ist Und dann folgt als hochste Belohnung fūr 
den, der mit allem gebrochen und alles ūbervvunden hat: die 
Auflosung fūr immer in der grossen Formlosigkeit, die Versen- 
kung in das Nirvana.

*

Und doch, wenn wir uns diesem ersten Eindruck nicht un- 
terordnen, und uns tiefer in die Texte und in die Geschichte 
dės Buddhismus hineindenken, tauchen unwillkūrlich Zweifel auf, 
ob man mit Recht sagen konne, dass der Pessimismus den 
wichtigsten Bestandteil der Lehre Gotamos bilde.

Vor allem fallt es auf, dass das Wort „Nirvana“ verhaltnis- 
massig selten in den Texten dės Pali-Kanons vorkommt, wobei 
dieses Wort dėsto seltener zu finden ist, je alter die Texte sind, 
und im echtesten Teil dės Kanons — in den Sammlungen der 
Langen und der Mittleren Reden — verschwindet das Wort 
fast vollstandig, so dass man die Meinung verfechten kann, dass 
es nicht von Gotamo, sondern von der buddhistischen Nachwelt 
viele Jahrhunderte nach Gotamo, geschaffen worden ist.

Aber nicht nur das Fehlen dieses kanonischen Wortes, son­
dern der Eindruck selbst, den man beim Lesen der Reden Go­
tamos hat, widerlegt die Meinung: diese Lehre sei die Verkor- 
perung dės reinen Pessimismus. Unter der eintonigen Wieder- 
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holung von stereotypen Worten der Lebensverneinung, dicht 
neben der Aufforderung „alle Bandė zu losen“, zvvischen Zei- 
len voll ausserster und unvviederbringlicher Hoffnungslosigkeit 
klingt auch ein anderer Ton an, dringt auch eine andere Stim- 
mung, eine andere Lebensauffassung durch, die man nicht iiber- 
horen kann.

Vor allem finden wir in ihnen nicht nur eine Verneinung 
dės Lebens, sondern gleichzeitig auch die hochste Achtung vor 
allem Lebendigen. Das alttestamentarische „Du sollst nicht toten“ 
besagt: „Du sollst keinen Menschen toten“, vvahrend der Budd- 
hismus verlangt: „Du sollst nichts Lebendes toten“. Aber nicht 
nur Achtung vor dem Leben, sondern auch tatige Fūrsorge ge- 
genūber allem Lebendigen vvird gefordert. Also belėhrt Gotamo 
den Monch Rahulo, seine Taten und Gedanken einzuschatzen:

— Wie meinst du wohl, Rahulo, wozu taugt ein Spiegei? 
— Um sich zu betrachten, o Herr.
— Ebenso auch soll man sich betrachten, und betrachten 
bevor man Taten begeht, betrachten bevor man Worte 
spricht, betrachten bevor man Gedanken hegt. Was immer 
du fūr eine Tat begehen, ein Wort sprechen, einen Ge­
danken hegen vvillst, so musst du zuerst diese Tat, diesen 
Gedanken, betrachten. Und vvenn diese Tat, dieses Wort, 
dieser Gedanke dich selbst beschvvert, einen anderen be­
schvvert, alle beide beschvvert, so ist es eine unheilsame 
Tat, ein unheilsames Wort, ein unheilsamer Gedanke: šie 
ziehen Leiden auf, šie zūchten Leiden. Und dann sollst 
du diese Tat nicht begehen, dieses Wort nicht sprechen, 
diesen Gedanken nicht hegen. Und am hellen Tage und 
in der dunklen Nacht sollst du an dir selbst arbeiten, deine 
Taten, Worte und Gedanken im voraus betrachten*).

*) „Die Belehrung Rahulos“, Nr. 61 aus der Sammlung der Mittleren 
Reden. Einer der authentischen alten Texte, den anscheinend Konig Asoka 
in einem seiner Edikte erwahnt.

Gotamo fūhrt nicht vom Leben weg, sondern von den Lei- 
denschaften und Versuchungen, indem er šie kalt, ruhig, und 
mitleidlos verurteilt. Er ruft die Menschen nicht jenseits von 
Gut und Bose, sondern er fūhrt einen berechnenden, vveitsich- 
tigen, energischen Kampf mit dem Bosen im Namen dės Guten, 
von dem seine Predigten durchdrungen sind. In dieser Hinsicht 
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steht er zweifellos ūber Sokrates und Plato und nicht unter 
Epiktetes. Mehr als das, sogar in der Bergpredigt gibt es kei- 
nen einzigen moralischen Grundsatz, sovveit er die Beziehungen 
der Menschen unter einander betrifft, zu welchem wir nicht ein 
gleichklingendes Wort oder Bild in den Belehrungen Gotamos 
finden konnten. Es ist wahr, in der Bergpredigt ist Grundle- 
gendes scharfer, paradoxaler gepragt, als in der Predigt Gota­
mos, in der alles im Gleichgewicht schvvebend bleibt. So, zum 
Beispiel, vverden wir im Buddhismus keine buchstabliche Ana- 
logie zu der Forderung finden, die rechte Wange dem auszu- 
setzen der die linkę geschlagen hat. Dafur geht der Buddhis­
mus in anderer Hinsicht vveiter, als die Gebote der Bergpre­
digt, in der wir zum Beispiel nicht das fūr den Buddhismus 
so bezeichnende Gebot antreffen: „du sollst nichts Lebendes 
toten“. Wir finden aber auch in den Belehrungen Gotamos 
die Forderung, die mit dem Prinzip, man solle dem Bosen kei- 
nen Widerstand leisten, fast zusammenfallt: — man solle die 
Feinde lieben und Boses mit Gutem vergelten. Diese Forde­
rung wird eingehend illustriert und erlautert. Ebenso sind die 
Gebote der Barmherzigkeit, der Friedensstiftung, der Seelen- 
reinheit, der Keuschheit, der Wahrheitsliebe, wenn auch mit 
verschiedenen Worten, aber dem Wesen nach gleich, von Je­
sus und von Gotamo gegeben worden. Und ūberhaupt stimmen 
Buddhismus und Christentum in ihrem Ton, ihrer Tendenz und 
in ihren Idealen von der menschlichen Beziehungen fast voll- 
kommen ūberein. Diese Wesenseinheit der geistigen Grund- 
lagen der ostlichen und der vvestlichen Zivilisationen bildet an 
und fūr sich eine der vvunderbarsten Gegenūberstellungen, der 
man beim Studium der Weltgeschichte begegnet. Es gibt nichts 
Aufschlussreicheres fūr die Struktur dės geistigen Wesens der 
Menschheit, fūr die Klarung der Gesetze vveltgeschichtlicher 
Dynamik, als die Feststellung der Gleichheit zweier Sittensys- 
teme, welche die geistige Herrschaft ūber die Welt unter sich 
teilten.

Man darf nicht glauben, dass in der Lehre Gotamos das 
Gute nicht fūr das Leben selbst, sondern nur fūr dessen Ūber- 
vvindung gepredigt wird, als eine Art Reinigungsbrauch vor der 
Versenkung in das Nirvana. Am bezeichnendsten ist in dieser 
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Hinsicht vielleicht die tiefbedeutsame, bis jetzt aber vvenig be- 
achtete Rede „Von den Opferdarbringungen“*).

*) „Kutadanta“, Nr. 5 aus der Sammlung der Langen Reden. Es fallt 
auf, dass sogar in der umfangreichen Sammlung der Texte von Oldenburg, 
„Reden dės Buddha“ diese Rede nicht einmal ervvahnt wird, obgleich šie, 
zweifellos,fiir das Verstandnis dės Buddhismus vvichtiger ist, als neun Zehn- 
tel aller anderen Texte, die in der Sammlung angefūhrt sind. Die Rede 
wird hier, wie alle anderen Texte, in verkiirzter Ūbertragung angefiihrt.

Einst hatte der reiche Brahmane Kutadanta ein grosses 
Opfer vorbereitet. Siebenhundert Stiere, siebenhundert 
Ochsen, siebenhundert Kiihe, siebenhundert Ziegen, sie­
benhundert Widder, vvaren zum Pfahl gebracht vvorden 
um dės Opfers willen. Aber ehe die Zeremonie begann, 
beschloss der Brahmane Kutadanta zu Gotamo zu gehen, 
da er gehort hatte, dieser kenne die vollkommene Opfer- 
weise. Gotamo gab ihm dies zur Antwort:
«Vor Zeiten einmal lebte ein machtiger Konig namens 
Mahavijitta, reich, sehr begūtert, sehr vermogend, ūber- 
reichlich mit Gold und Silber, iiberreichlich mit Gut und 
Eigentum, vollgefiillt seine Schatzkammer. Da nūn stieg 
dem Konig Mahavijitta, als er einsam zuriickgezogen 
weilte, im Geiste folgende Ūberlegung auf: ’Den gevvalti- 
gen Erdkreis habe ich als Herrscher inne, besitzen tue 
ich reichlich irdische Gūter. Sollte ich jetzt nicht das 
grosse Opfer darbringen, das mir fūr lange Zeit zum 
Segen gereichen vviirde?’
„Da liess nūn der Konig den brahmanischen Hauspriester 
rufen und fragte ihn, vvie er das Opfer bringen sollte. 
Aber der Hauspriester antvvortete ihm so: ’Des konigii- 
chen Herrn Reich lebt in Not und Bedrūckung. Man trifft 
geplūnderte Dorfer, man trifft gepliinderte Stadte, man 
trifft Wegelagerer. Wenn nūn aber der konigliche Herr 
in 'diesem notleidenden und bedrūckten Landė Steuern 
erheben vvollte, so vviirde der konigliche Herr insofern 
Unrecht handeln. Nūn mag es zvvar sein, dass dem konig- 
lichen Herrn der Gedanke kommt: Ich will dieses Unwe- 
sen durch Hinrichtung, durch Gefangnis, durch Geldstrafe, 
durch Ehrverlust, durch Verbannung ausrotten — nicht so 
ist aber die Ausrottung dieses Unvvesens in der richtigen 
Weise moglich. Diejenigen, die bei den Hinrichtungen 
verschont geblieben sind, die vverden hinterher vvieder 
dės Konigs Land schadigen. Wenn man aber folgen­
de Einrichtung trafe, so vviirde die Ausrottung dieses 
Unvvesens moglich sein: Diejenigen Landbauern und Vieh- 
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halter in deinem Reich, die es benotigen, denen moge der 
konigliche Herr Samen und Futter verabfolgen; diejenigen 
Handeltreibenden im Reiche dės koniglichen Herrn, die 
es benotigen, denen moge der konigliche Herr Geld ver­
abfolgen; diejenigen Beamten im Reich dės koniglichen 
Herrn, die es benotigen, denen moge der konigliche Herr 
Košt und Sold anvveisen, und diese Menschen vverden dann, 
ihren eigenen Geschaften nachgehend, dės Konigs Land 
nicht schadigen, und gross wird dės Konigs Schatz vver- 
den, befriedigt das Reich, frei von Not und Bedrūckung, 
und die Menschen, mild gevvorden, froh im Herzen, wer- 
den die Kinder an ihrer Brust spielen lassen und vverden 
in unverschlossenen Hausern Ieben.
„Der Konig horte dies alles an und befolgte den Rat dės 
Hauspriesters. Und es kam alles so, vvie der Brahmane 
gesagt hatte. Und als der Konig danach die Brahmanen 
wieder fragte, vvie er das Opfer bringen solle, rieten ihm 
diese die dem Reiche angehorigen Adligen, die Rate und 
Beamten, die Brahmanen und gebildete Haushaber rufen zu 
lassen, damit šie alle an dem Opfer teilnehmen sollten. 
Und bei diesem Opfer vvurden keine Rinder geschlachtet, 
vvurden keine Schafe und Ziegen geschlachtet, vvurden 
keine Hūhner und Schweine geschlachtet, nicht fielen da 
diese verschiedenen Lebewesen dem Geschlachter anheim. 
Nicht vvurden die Baume gefallt zum Opferpfosten. Nicht 
vvurde heiliges Gras geschnitten zum Opfergras. Und vvas 
es da an Sklaven und Dienern und Arbeitern gab, die ver- 
richteten ihre Arbeiten nicht aus Furcht vor dem Stock, 
aus Furcht vor der Strafe, nicht tranenbenetzten Antlitzes, 
vveinend: die, die da nūn vvillig vvaren, die arbeiteten, die 
da nicht vvillig vvaren, die arbeiteten nicht; vvozu šie vvil­
lig vvaren, das arbeiteten šie, vvozu šie nicht vvillig vvaren, 
das arbeiteten šie nicht. Eben nur mit Butter, mit Sesam- 
61, mit geronnener Milch, mit Honig, mit Zuckersaft vvur­
de dieses Opfer angerichtet“.
Aufmerksam lauschte der Brahmane Kutadanta diesen 
Worten Gotamos und fragte ihn dann: „Gibt es aber kein 
anderes Opfer, das vollkommener vvare als dieses?“
— Das gibt es, — antvvortete Gotamo. Wer da reinen 
Herzens in den Ubungen sich ūbt, der Lebensberaubung 
sich enthaltend, dės Nehmens von Nichtgegebenem sich 
enthaltend, unreiner Luste sich enthaltend, falscher Rede 
sich enthaltend, berauschender Getranke sich enthaltend, — 
der bringt ein Opfer, vvelches besser ist, als das Konig 
Mahavijittas.
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— Gibt es aber ein anderes Opfer, das vvirksamer ware?
— Das gibt es, — ervviderte Gotamo. — Man muss sein 
Haus verlassen und in die Hauslosigkeit als ein Wander- 
monch hinausziehen. Dieses Opfer ist einfacher und wirk- 
samer, als die frūheren Opfer, und ist dabei das segens- 
reichste.
Auf diese Worte sprach der Monch Kutadanta: „Vortreff- 
lich, Herr Gotamo, vortrefflich, Herr Gotamo. Wie wenn 
einer Umgestūrztes wieder aufrichtete oder Zugedecktes 
offnete oder einem Verirrten den Weg zeigte oder eine 
Lampe in der Dunkelheit hielte — ebenso rettend ist das 
Wort Gotamos. Als Anhanger mochte der Herr Gotamo 
mich halten, als einen, der von heute ab fūr sein ganzes 
Leben Zuflucht genommen hat. Und die siebenhundert 
Ziegen, die siebenhundert Stiere, die siebenhundert Och- 
sen, die siebenhundert Kūhe, die siebenhundert Widder — 
ich schenke ihnen das Leben. Grūne Graser mogen šie 
fressen, kiihle Wasser mogen šie trinken, und kūhl mag 
šie der Wind umvvehen“.
Ein aufmerksamer Leser wird unter der Hiille der naiven 

Form dieser Rede das gesamte soziale Programm entdecken, 
welches seine Bedeutung bis auf unsere Tage behalten hat. 
Zugleich aber wird sich in den Literaturen aller Lander und 
Volker wohl kaum eine zweite Stelle finden, die von einer 
solchen Sorge um das Leben nicht nur der Menschen, sondern 
auch der Tiere erfūllt ware: der Mensch findet die erlosende 
Wahrheit, und siehe: die Arbeiter arbeiten „nicht Tranen-be- 
netzten Antlitzes, und alle, die da nūn willig waren, die arbei- 
teten; die da nicht willig waren, die arbeiteten nicht“; und die 
Tiere behielten ihr Leben, fressen grūne Graser, trinken kūhle 
Wasser, und kūhler Wind unweht šie. Wahrlich, die Predigt 
Gotamos war gegeben „zur Freude und zum wohl aller Vol- 
ker, aller Gotter und aller Menschen“. Oder, richtiger, zur 
Freude von allem, was da lebt.*)

♦) Man kann nicht umhin zu bemerken, dass es in dieser Rede in den 
Worten „Nicht werden da Baume gefallt zum Opferpfosten, nicht wurde 
heiliges Gras geschnitten zum Opfergras“, eine Anspielung ersichtlich ist 
auf die Sorge nicht nur um beseelte Wesen, sondern sogar um Pflanzen. 
Dass die Idee der Sorge um Pflanzen als einer Pflicht der Menschen, dem 
Buddhismus nicht fremd ist, siehe Samyutta Nikaya 1, 5, 7, wo eine alte 
buddhistische Hymne angefiihrt wird zu Ehren der Menschen, die Haine 
und ObstbSume anpflanzen. Siehe D. R. Bhandarkar, „Asoka“, 2 ed., 150.

s
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Der Vergleich der vom Pessimismus durchdrungenen Reden 
mit solchen in der Art der Rėdė „Von den Opferdarbringun- 
gen“ lasst uns die Kardinalfrage aufvverfen: vvas ist im Bud- 
dhismus echt und vvesentlich?

Man muss zugeben, dass unsere Aufgabe sehr schwer vvare, 
wenn vvir nur dieTexte dės modernen Kanons zu unserer Ver- 
fiigung hatten, jedenfalls, solange die Textkritik noch nicht das 
letzte Wort ūber die Zeit ihrer Entstehung gesagt hat. Aber 
die Geschichte kommt uns zu Hilfe. Wir dūrfen nicht verges- 
sen, dass der Buddhismus nicht nur ein Dogma, sondern zu- 
gleich auch eine grossartige geschichtliche Erscheinung ist. Und 
deshalb stehen uns, um ihn kennen zu lernen, nicht nur die 
zart geritzten Schriftzeichen auf den Palmenblattern zur Verfū- 
gung, sondern auch die tiefen Furchen, die der Buddhismus 
auf der Oberflache der Weltgeschichte hinterlassen hat.

Und da taucht vor allem das in seiner Art einzige Er- 
eignis auf, vvelches sich ūber Jahrhunderte erstreckt: die fried- 
liche Expansion dės Buddhismus. Und es fragt sich: womit un- 
tervvarf der Buddhismus die Volker? Womit eroberte er die 
Herzen und Seelen der Menschen? Vergessen wir nicht — ihm 
vvar ja die Gottesidee fremd, er eroffnete keine Geheimnisse 
dės Weltalls, er stellte keinerlei Lohn im Jenseits in Aussicht, 
er versprach keine Wunder, weder im dieseitigen, noch im 
jenseitigen Leben. Hatte vvirklich eine Welt und Leben ver- 
neinende Zielsetzung der Bevvegung eine so starke Vitalitat 
verleihen kdnnen? Verstandlicher vverden uns die Ereignisse, 
vvenn vvir zur Illustrierung dės buddhistischen Lebensprogramms 
das Bild dės guten Konigs Mahavijitta heranziehen.

*

Es wird uns nicht schvver, die Bevveise zu finden, dass die- 
se Methode uns auf den richtigen Weg fūhrt. Eine alte buddhis- 
tische Legende, vvelche die Uberlieferung in den Mund von 
Gotamo selbst legt, und vvelche die Motive der altesten Mytho- 
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logie mit dem Wesen der vvahren geschichtlichen Erscheinun- 
gen vereinigt, versinnbildlicht wunderbar die friedliche Expan- 
sion dės Buddhismus.

Einst herrschte in Indien ein gerechter und guter Konig. 
Und am Himmel war die ganze Zeit ein Zeichen sicht- 
bar: ein Himmlisches Rad mit tausend Speichen. Und der 
Konig sagte:
— Es ist mir gesagt worden, dass wenn ein solches Rad 
erscheint, der Konig ein Radlenker wird. Ich will auch 
ein Herrscher der Welt werden.
Und so erhob sich der Konig von seinem Thron, warf 
den Mantel von einer Schulter, nahm in die linkę Hand 
die Schale und mit der rechten Hand spritzte er auf das 
Himmlische Rad und sagte:
— Rolle vorwarts, Herr Rad, rolle vorwarts und bemach- 
tige dich der Welt.
Und so begann das Rad gen Osten zu rolien, und hinter 
ihm ging der Konig, mit ihm sein Heer, seine Rosse, 
Wagen, Elefante, Fussvolk, Diener. Und wo auch das 
Rad stehen blieb, da wahlte der siegreiche Konig seinen 
Aufenthaltsort mitsamt seinem ganzen Heer. Und alle 
Nebenbuhler-Konige dės Orients kamen zum Konig und 
sprachen: '
— Komm’, o grosser Konig! Heil dir, grosser Konig! Al- 
les gehort dir, machtiger Herrscher! Belehre uns, Gebie- 
ter der Welt!
Und der Konig-Fūhrer sprach also zu ihnen:
— Ihr sollt nichts Lebendes toten. Ihr sollt nichts nehmen, 
was euch nicht gegeben ist Ihr sollt nichts ungerechtes 
fūr die irdischen Begierden tun. Ihr sollt keine falsche 
Rede fiihren. Ihr sollt keine betaubenden Getranke trin- 
ken. Gebraucht euren Besitz nach eurem Wunsch.
Und so vvurden alle, die im Osten Feinde waren, zu Va- 
sallen dės Konigs-Radlenkers.

Weiter berichtet die Legende, dass geuau ebenso der Ko- 
nig-Radlenker den Norden, Sūden und Westen untervvarf.

Dieses Bild vom Konig-Radlenker lasst uns, unabhangig von 
seiner Bedeutung fūr das Verstandnis dės Buddhismus, unvvill- 
kūrlich aufhorchen, und wir erinnern uns der Frage, die wir 
am Anfang der Untersuchung gestellt haben. In dieser buddhis- 
tischen Legende ist ja auch die Rede von irgend einer himm- 
Iischen Erscheinung, die in Indien sichtbar war, und davon, 
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dass diese himmlische Erscheinung den Weg vveisend vor- 
warts schritt, und wenn šie stehen blieb, damit andeutete, wo 
der Konig und sein Gefolge halten sollten. Und an diesen 
Aufenthaltsorten erklangen Worte, die jener frohen Botschaft 
dės Neuen Testaments so ahnlich sind. Wenn wir das himm- 
lische Rad mit dem morgenlandischen Stern vergleichen, kon- 
nen wir uns dem Eindruck nicht verschliessen, dass beiden 
Legenden Berichte iiber die gleichen Ereignisse zu Grunde 
liegen. Einmal vom Standpunkte dės Landės aus, ūber dem 
der Stern aufstieg, das andere mal — vom Standpunkt dės 
Landės gesehen, ūber dem der Stern stehen blieb. Dort erhal- 
ten wir Bericht darūber, wie die Trager der „frohen Botschaft“ 
sich auf den Weg machten, hier erfahren wir, wie šie an- 
kamen.

*

Die buddhistische Legende vom Himmlischen Rad und vom 
Konig-Radlenker ist fūr uns nicht nur dadurch bedeutsam, dass 
ihre Bilder und Symbolik fast buchstablich mit den Bildern 
und der Symbolik der Legende vom Stern aus dem Morgen- 
lande zusammenfallen, šie gibt uns auch den Schlūssel zur Lo- 
sung dės geschichtlichen Sinnes dieser Bilder. Denn, wie es 
sich herausstellt, ist der Konig-Radlenker, der Eiferer und Pre- 
diger der Frommigkeit, kein Marchenwesen der Mythologie, 
sondern eine reale geschichtliche Personlichkeit.

Im Laufe vieler Jahrhunderte wurde in Indien die Aufmerk- 
samkeit der dortigen Herrscher und Gelehrten und spater der 
Europaer auf geheimnisvolle Inschriften auf Felsen und Saulėn 
gelenkt. Diese Inschriften befinden sich an Stellen, die ausserst 
weit von einander entfernt sind: in Zentral Indien, im Ganges- 
Gebiet, an den Ufern dės Arabischen Meeres, am Bengalischen 
Meerbusen, im weiten Norden, ausserhalb dės Gebietes der 
Halbinsel. Trotz ihrer Entfernung von einander, sind diese 
Inschriften in ahnlichen Schriftzeichen geschrieben, die erken- 
nen liessen, dass šie alle ein sehr hohes Alter hatten, aber 
zugleich auch dass šie alle aus ein und derselben Zeit 
stammen. Aber wer šie geschrieben hatte, in welchem Jahr- 
hundert, mit welchen Zeichen, in welcher Mundart, und 
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vvelchen Inhalts — das konnte niemand in Indien erklaren. 
Die Chroniken berichten, dass einer der Herrscher in Indien, 
Firoz Schah, eine der Saulėn, die mit den geheimnisvollen In- 
schriften bedeckt sind, in seine Hauptstadt bringen liess, alte 
Gelehrten Indiens zusammenrief und die Deutung der Inschrift 
von ihnen verlangte. Aber keiner von ihnen vermochte vveder 
šie zu lesen noch zu erklaren, vvoher šie kommt.

Erst am Anfang dės 19. Jhrh., als die Europaer sich ernst- 
haft fūr die Inschriften zu interessieren begannen, gelang es, šie 
zu entziflern. Die Wissenschaft verdankt dieses Ergebnis dem 
Englander James Princeps, dem es nach einer Reihe von Jah- 
ren hartnackiger Arbeit gelang, die Inschriften mit alten Mūn- 
zen vergleichend, die Bedeutung einiger Zeichen festzustellen, 
und spater die Inschriften ganz zu entziffern.

Aber die entzifferten Inschriften erschienen zunachst noch 
geheimnisvoller und ratselhafter, als zuvor. Wie es aus dem 
Text zu ersehen war, vvaren šie alle auf den Befehl ein und 
desselben Konigs „Piadasi“*)  eingemeisselt vvorden. Die Fund- 
orte der Inschriften an weit von einander entfernten Orten In­
diens, ebenso, wie ihr Inhalt, zeigten, dass er einer der mach- 
tigsten Konige gevvesen sein musste, der im Laufe von meh- 
reren Jahrzehnten ūber Gebiete herrschte, die ausgedehnter 
vvaren, als etwa das heutige Britisch-Indien. Die Technik der 
fūr die Inschriften errichteten Bauten vveist auf ein Zeitalter 
hin, in dem in Indien Bauvverke aus Stein erstmalig aufkamen. 
Ihrem Alter nach sind die Inschriften die altesten Denkmaler 
dės indischen Schrifttums, — aus noch frūheren Epochen sind 
nur einige abgerissene, kurze Inschriften erhalten geblieben. 
So zeigen schon archaologisch die Inschriften an, dass das 
Zeitalter dės Konigs Piadasi eine der bedeutendsten in der 
Geschichte Indiens gevvesen ist. Aber vver vvar dieser ratsel- 
hafte Konig „Piadasi“, den die Chroniken sovvohl im Westen, 
vvie auch im Osten mit keinem Wort ervvahnen?

Erst spater, in den geschichtlichen Chroniken von Ceylon, 
fand man Hinvveise darauf, dass der grosse Konig dės Buddhis- 
mus, A s o k a, sich mit diesem Namen zu nennen liebte. Der

') Oder „Piyadasi“, oder auch „Priyadarsin“. 
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Name Asoka ist im Westen nur wenig bekannt. Aber im Os- 
ten, in buddhistischen Landern, — auf Ceylon, in Tibet, in 
China, in Japan, — wird er noch heute mit Erfurcht genannt. 
Der Name hat dort einen legendaren Klang, ahnlich dem Kons- 
tantins oder Karls dės Grossen in der christlichen Umwelt. Die 
Legenden, die sich an diesen Namen knūpfen, berichten von 
verdienstvollen Taten fūr die Verbreitung dės Buddhismus und 
weisen darauf hin, das er einer der Konige war, die den Bei- 
namen dės „Radlenkers“ fiihrten.

Aber so interessant und charakteristisch die Legenden, die 
den Namen von Konig Asoka umgeben, auch sein mogen, fūr 
uns sind die Daten ūber seine Personlichkeit und Herrschaft 
von grdsserer Bedeutung. Auf Grund der schon ervvahnten 
Ceylon-Chroniken ist festgestellt worden, dass Asoka der Sohn 
dės Konigs Bindusara und der Enkel dės grossen Tschan- 
dragupta gevvesen ist, der Indien vom Joch der griechischen 
Herrschaft befreit und die Dynastie dės „Pfaus“ („Mauria“) 
gegrūndet hatte. Nimmt man fūr den Ausgangspunkt das Todes- 
datum von Alexander von Mazedonien und zieht die An- 
gaben ūber die Dauer der Herrschaft von Tschandragupta und 
Bindusara in Betracht, so erhalt man das Jahr 273 vor Chr. 
als das Jahr der Thronbesteigung Asokas. Dieses Datum wird 
durch eine Reihe von anderen geschichtlichen Tatsachen und 
Zusammenhangen vollkommen bestatigt. Genaue Zeitangaben 
der hauptsachlichen Ereignisse wahrend der Regierung dės Ko­
nigs Asoka enthalten die Inschriften. Die letzte Inschrift fallt 
in das Jahr 37 seiner Herrschaft. Die buddhistischen Chroni- 
ken stellen fest, dass Asoka ūber 40 Jahre regiert hat

*

Der Charakter dės Konigs und die Art seiner Herrschaft 
kennzeichnen die Inschriften, oder, wie man šie nennt, „Edikte", 
die der Konig in allen Teilen seines gewaltiges Reiches auf 
Saulėn und Felsen einmeisseln liess. Es sind ūber 30 solcher 
Edikte, verschieden dem Inhalt nach, gefunden worden, die 
sich an anderen Orten vviederholen. Von diesen Edikten sind 
zwei „Sammlungen“ von besonderer Bedeutung: die sogenann- 
ten „Felsen-Edikte" („Rock Edicts“), eine Sammlung aus 14
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Edikten, und die sogenannten „Saulen-Edikte“ („Pillar-Edicts"), 
aus sieben einzelnen Edikten bestehend*).

*) Der ganze Text der Edikte mit der englischen Ūbersetzung ist in 
der Luxusausgabe „Corpus Inscriptionum Indicarum“, 1, „Inscriptions of 
Asoka“, gegeben (New Edition. by Hultzsch, 1925). Die englische Ūberset­
zung mit Anmerkungen ist in dem besten Werk iiber Asoka angefiihrt: 
D. H. Bhandarkar, Asoka“. wie auch im Buche V. A. Smith, „Asoka, the 
Buddhist Emperor", 1920.

**) V. Smith iibersetzt diesen Titel mit den Worten „His Sacred and 
Gracious Majesty the King“, D. R. Bhandarkar iibersetzt es noch wortlicher 
„Liebling der Gotter“, „Beloved of the Gods“, was schon ganz sonderbar 
klingt, angewendet beim Konig, der ein Apostel der Lehre war, die keinen 
Gott kennt. Deshalb ist es vorsichtiger diesen Titel unubersetzt zu lassen. 
wie es Hultzsch tut und wie es V. Smith in den friiheren Ausgaben seines 
Buches getan hat. In weiteren Texten schreiben wir einfach „Konig“, oder 
„Konig Piadasi“ ohne den Titel zu iibersetzen,

Die Benennung „Edikt“ ist eigentlich nicht ganz genau. Nur 
einige der Inschriften tragen den Charakter gesetzgeberischer 
Verordnungen. Die Mehrzahl enthalt moralisch-soziale Vor- 
schriften und Ratschlage, oder gibt Bericht von den Unterneh- 
mungen und Taten dės Konigs selbst. In diesem Sinne sind 
die Edikte hochst eigenartige, in Stein gemeiselte Bekentnisse 
dės Konigs, eine Selbstbiographie, die nicht ihresgleichen in der 
geschichtlichen Literatur findet.

Fūr das Verstandnis der Personlichkeit von Konig Asoka 
ist das 13. Edikt aus der Reihe der „Felsen-Edikte“ am wich- 
tigsten. Da man dieses Edikt unmittelbar mit dem uns interes- 
sierenden Thema verknūpfen kann, bringen wir dessen fast 
vollstandigen Wortlaut; das Edikt wird gevvohnlich „das Edikt 
vom wahren Siege“ genannt.

Der Konig Piadasi Devanampria**)  hat im neunten Jahre 
nach der Kronung die Kalinger besiegt.
Hundertfūnfzig Tausend Menschen vvurden gefangen ge- 
nommen. Eine noch grossere Menschenmenge ist gefallen. 
Seit der Untervvarfung der Kalinger wurde der Konig zu 
einem eifrigen Anhanger dės Gesetzes dės guten (dhamma), 
vvidmete sich diesem Gesetze und verkūndete seine Ge- 
bote.
Nūn empfindet der Konig Gewissenbisse wegen der Er~ 
oberung der Kalinger, denn wahrend der Unterwerfung 
eines bis dahin freien Landės sind Morde, Tod und Ge- 



40 KONIG PIADASI-AŠOKA

fangennahme von Menschen unvermeidlich, was den Ko- 
nig mit Kummer und Reue erfūllt. In diesem Landė leben 
Brahmane und Asketen, Menschen verschiedener Sekten 
und Weltmenschen und šie alle halten den Gehorsam Al- 
teren gegeniiber ein, Gehorsam Vater und Mutter gegen- 
ūber, gute Beziehungen zu den Freunden, Bekannten, Ka- 
meraden, Verwandten, Sklaven und Dienern, Treue und 
Ergebenheit aufrechterhaltend. Und zu einem solchen Vol- 
ke kam Gewalt, Mord, Trennung vom Lieben. Sogar die, 
die sich personlich retteten, ereilte das Misgeschick: das 
Unglūck brach ūber ihre Freunde, Bekannte, Kameraden 
und Vervvandte herein, und so wurde auch denen Gewalt 
angetan, die personlich unversehrt geblieben sind. Dieses 
grosse Unglūck ist der Gegenstand der Reue dės Konigs. 
Der Verlųst sogar dės hundertsten, sogar dės tausendsten 
Teiles der Menschen, die im Landė der Kalinger getotet 
oder gefangen genommen oder dem Verderben preisgege- 
ben worden sind, ware der Gegenstand der tiefen Reue 
dės Konigs gewessen.
Der Konig meint, dass wer ihn auch beleidigt hatte, er 
dies doch geduldig zu ertragen hatte, soweit es moglich 
ist. Der Konig empfindet Mitleid sogar mit den Waldbe- 
wohnern in seinen Besitztūmern ,und wūnscht ihre Bekeh- 
rung, denn der Konig wūnscht allem Lebenden Sicherheit, 
Beherrschung der Leidenschaften, Ruhe der Gedanken 
und Freude.
Der Konig glaubt, der wahre Sieg sei der Sieg durch 
das Gesetz dės Guten. Dies hat der Konig sowohl in sei­
nen Gebieten, wie auch in den Nachbarreichen im Um- 
kreise von 600 Ligen verkūndet, sogar dort, wo der grie- 
chische Konig namens Antioches haust, und hinter dem 
Gebiete dės Antioches, wo die vier Konige, Ptolomaus, 
Antigones, Magassus und Alexander herrschen, und im 
Sūden, im Reiche Chola, Pandias und Ceylon, ebenso, wie 
hier, in allen Besitztūmern dės Konigs, damit alle das 
Gesetz dės Guten befolgen, wie es vom Konige verkūn­
det worden.
Und der Sieg, der auf diese Weise jemals erfochten, der 
Sieg, der jemals verwirklicht werden sollte, gibt ein Ge- 
fūhl der Freude.
Dieses fromme Edikt ist geschrieben worden, damit es 
Zeugnis leiste, auf dass meine Sdhne und Enkel, wieviele 
ihrer auch sein mogen, nicht glauben, ihre Pflicht sei Er- 
oberungen zu machen; sogar wenn šie in Eroberungen 
durch Waffen hineingezogen werden, mogen šie Befriedi- 
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gung in Geduld und Milde finden und mogen šie den Sieg 
dės Gesetzes dės Guten, vvelches fūr Diesseits und fūr Jen- 
seits gilt, als den vvahren Sieg betrachten. Und ihre Freu- 
de moge sein zu dem zu streben, was fūr diese Welt und 
fūr jene Welt Geltung hat.

Wenn das Edikt vom „Wahren Sieg“ unter den anderen 
Edikten logisch und, vielleicht, auch chronologisch die erste 
Stelle einnimmt, so bildet das 7. Edikt aus der Reihe der 
„Saulenedikte“ seine direkte Fortsetzung und seinen Schluss. 
Dieses Edikt vvurde im 27. Regierungsjahre geschrieben und ent- 
halt den Bericht von der Tatigkeit dės Konigs vvahrend der 20 
Jahre, die seiner geistigen Krise und der Annahme dės Gesetzes 
dės Guten folgten.

Der Bericht beginnt mit folgenden Worten:
Also sprach Konig Piadasi:
Dieser Gedanke kam mir: — In frūheren Zeiten haben die 
Konige gewūnscht, dass die Menschen vvachsen sollten ent- 
sprechend dem Wachsen dės Gesetzes dės Guten. Die 
Menschen wuchsen aber nicht dem Gesetze dės Guten ent- 
sprechend.
Welche Mittel gibt es die Menschen zu veranlassen ūber- 
einzustimmen? Mit welchen Mitteln kann man es erreichen, 
dass die Menschen ūbereinstimmend mit dem Gesetze dės 
Guten vvachsen?
Also sprach Konig Piadasi:
Ich verkūnde die Verkūndung dės Gesetzes dės Guten; 
durch die Belehrung dės Gesetzes dės Guten belehre ich, 
auf dass die Menschen sich erheben und zugleich mit dem 
Gesetze dės Guten vvachsen, vvenn šie dies horen.
Zu diesem Zvvecke wurden die Verkūndungen dės Ge­
setzes dės Guten verkūndet, die Belehrung dės Gesetzes 
verbreitet, eine grosse Zahl meiner Boten vvurde ausge- 
sandt, um darzulegen, zu verbreiten und belehren.
Zu diesem Zvvecke habe ich die Saule dės Gesetzes errich- 
ten lassen, Beobachter ernannt und das Gesetz verkūndet. 
An den Wegen liess ich Feigenbaume pflanzen, damit šie 
Menschen und Tieren Schatten gaben; Magnoliahaine vvur- 
den angepflanzt; auf der Entfernung jedes halben Kosa 
vvurden Brunnen gegraben; viele Wasserquelle vvurden er- 
richtet, auf dass Menschen und Tiere ihre Freude hatten...

Weiter wird in diesem umfangreichen Edikte von der Tatig­
keit der neuernannten Beobachter und anderer Beamten berich- 



42 KONIG PIADASI-AŠOKA

tet, von der Verteilung der Almosen und den Beziehungen der 
Menschen unter einander, vor allem auch im Umgang mit den 
Armen, Unglūcklichen, Sklaven und Dienern.

Die anderen Edikte bilden eine Art Erganzung zu den bei- 
den angefūhrten und teilen Einzelheiten ūber das Leben und 
die Tatigkeit dės Konigs mit.

„Alle Menschen sind meine Kinder, und wie f ii r meine Kin- 
der wunsche ich, dass šie das Glūck in dieser, wie auch in jener 
Welt geniessen“ — heisst es in einem Edikt. „Der Konig glaubt 
nicht, dass der Ruhm Nutzen bringt, wenn das Volk nicht jetzt 
und in Zukunft gehorsam dem Gesetz dės Guten lauscht und 
nicht in Ubereinstimmung mit ihm handelt. Nur zu diesem Zweck 
wūnscht der Konig den Ruhm“—fiigt er in einem anderen Edik­
te hinzu. Zur Erreichung seines Ziels fūhrt der Konig ein Le­
ben unermūdlicher, rastloser Arbeit. Wir horen hierūber wieder 
von ihm selbst:

Also sprach Konig Piadasi:
Im Laufe von langer Zeit in der Vergangenheit erfolgte 
die Erfūllung von Geschaften und die Annahme von Be- 
richten nicht zu jeder Zeit. Aber ich ordnete an, dass zu 
jeder Zeit, — wahrend meiner Mahlzeiten, zur Zeit, da 
ich bei meiner Familie oder in meinen Privatgemachern 
weile, wahrend der Besichtigungen der Wirtsch'aft oder 
der Vergnūgungen, — liberali die dažu ernannten Personen 
mir vom Stand der Staatsgeschafte berichten.
Und allerorts erledige ich die Regierungsgeschafte. Und 
ob ich personlich, durch das Wort aus meinem Mund, An- 
ordnungen erteile, oder ob ich eine dringende Angelegen- 
heit Amtspersonen iibergebe, mūssen die Mitteilungen vom 
Gang der Regierungsgeschafte mir iiberbracht werden, al­
lerorts und zu jeder Zeit. Also war mein Befehl.
Ich bin niemals mit meiner Arbeit und mit der Erledigung 
der Staatsgeschafte zufrieden. Denn ich muss fūr das Wohl 
meines Volkes arbeiten, und dafiir ist eine energische und 
schnelle Erledigung von Staatsgeschaften notwendig; denn 
nichts ist wichtiger, als das Wohlergehen aller Menschen. 
Und alle Anstrengungen, die ich mache, dienen dažu, 
meine Pflicht vor beseelten Wesen so zu erfiillen, dass 
wahrend ich jemanden in dieser Welt glucklich mache, šie 
in der jenseitigen Welt das Paradies erreichen. Zu diesem 
Zweck liess ich dieses Edikt schreiben, damit es von 
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langer Dauer ware, wenn meine Sohne und Enkel fiir das 
Wohl dės Volkes vvirken. Denn dies ist sėhwer zu er- 
reichen ohne ungevvohnliche Anstrengungen.

In einem anderen Edikte wird berichtet, der Konig ware 
einem Mdnchsorden beigetreten: „Uber zvveieinhalb Jahre war 
ich ein Novize im alltaglichen Leben, ohne mich eifrig zu ūben. 
Aber seit einem Jahr schon, — sogar mehr, als seit einem Jahr, 
— trat ich dem Orden bei, und seitdem ūbe ich mich eifrig“. 
Jedoch ist der Sinn dieses Textes unklar, da es nicht genau 
bekannt ist, von vvelchem Orden Konig. Piadasi hier spricht. 
Aus anderen Texten erfahrt man, dass der Konig nichts fūr 
leere Zerstreuungen ūbrig hatte, nicht einmal fūr die Jagd, da- 
fūr aber gern reiste, und wahrend seiner Reisen Sehenswūrdig- 
keiten und hervorragende Menschen aufsuchte.

Aber der Konig war nicht nur ein energischer Herrscher. 
Er war zugleich ein Reformator, der neue Ideen ins Leben dės 
Volkes brachte, und er war auch ein Apostel dės neuen Glau- 
bens—dės Dienstes am Gesetze dės Guten, der ;.D h a m m a“*).

*) Eine genaue Ūbersetzung dės Ausdrucks „Dhamma“ ist unmoglich, da 
die europSischen Sprachen einen solchen Begriff nicht kennen. Erbildet eine 
Art Synthese der Begriffe „Oesetz dės Guten“, „Gesetz der Wahrheit“, „Ge­
setz der Frommigkeit“, „Gesetz der Gerechtigkeit“. Deshalb darf man nicht 
vergessen, dass der von uns gewahlte Ausdruck „Gesetz dės Guten“, ob- 
gleich er dem Inhalt dieses Begriffes am nachsten steht, dennoch nur eine 
konventionelle Ūbersetzung ist.

Aber was ist „Dhamma"? Was stellt das Gesetz dės Guten 
dar?

Konig Piadasi erklart es in einigen seiner Edikte:

Also sprach Konig Piadasi:
Es gibt kein Almosen, als das Almosen im Gesetze dės 
Guten, die Freundschaft im Guten, die Verwandtschaft im 
Guten, Freigebigkeit im Guten.
Es besteht in der vvūrdigen Behandlung von Sklaven und 
Dienern, im Gehorsam Mutter und Vater gegenūber, in der 
Freigebigkeit Freunden, Kameraden, Verwandten, Asketen 
und Brahmanen gegenūber, in der Enthaltsamkeit von den 
Opferdarbringungen lebender Wesen.
Vater, Sohn, Bruder, Hausherr, Freund, Kamerade und 
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sogar der Nachbar sollen sagen: „Dies ist vortrefflich! So 
muss man handeln!“

Eine in ihrer Kūrze und Einfachheit noch ūberraschender 
vvirkende Definition dės „Gesetzes dės Guten“ finden wir in 
einem andern Edikte:

Also sprach Konig Piadasi:
Man soll Mutter und Vater gehorchen; ebenso soll man 
alles, was lebt, ehren; man soll die Wahrheit sagen.
Dies sind Gebote dės Gesetzes, die man erfūllen muss. 
Ebenso soll der Schūler seinen Lehrer ehren, und die ge- 
būhrende Achtung soll man Verwandten gegenūber bezeu- 
gen.
Dies ist das uralte Wesen der Dinge. Dies fūhrt zur Lang- 
jahrigkeit, und also sollen die Menschen handeln.

An redselige und iiberspitzte Formulierungen gevvohnt schen- 
ken wir diesen einfachen und kurzen Definitionen zunachst viel- 
leicht nicht die notige Beachtung. Aber der tieferen Betrachtung 
wird nicht verborgen bleiben, dass die Forderung: man solle 
alles, was lebt, ehren, dem Leben einen neuen Sinn gibt. Und 
man kann sagen, dass diese einfachen, tief menschlichen Worte 
geradezu in Kūrze das Programm der vierzigjahrigen Regierungs- 
tatigkeit dieses machtigen Herrschers darstellen.

Daraus, dass sich ahnliche Definitionen und Formulierungen 
in den Geboten Konigs Piadasi oftmals wiederholen, erkennen 
wir, welche Bedeutung ihnen beigemessen wurde. In diesen 
Geboten sieht Konig Piadasi auch das „Wesen der Šache“ ver- 
wirklicht, von der er in dem wundervollen Edikt spricht, das 
man in Anlehnung an moderne Gedankengange das „Edikt von 
der Glaubenstoleranz“ genannt hat.

Konig Piadasi drūckt seine Achtung vor allen Sekten, As- 
keten und den Laien durch Geschenke und andere Zei- 
chen der Ehrfrucht aus.
Aber der Konig misst Bedeutung nicht Geschenken und 
ausseren Zeichen der Achtung bei, sondern dem Wachsen 
dės Wesens der Šache in allen Sekten. Das Wachsen dės 
Wesens geht in verschiedenen Formen vor sich, aber die 
Wurzel liegt in der Enthaltsamkeit von unbegrūndeten 
Lobevvorten seiner Sekte und von Verurteilung anderer 
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Sekten gegenuber. Verurteilen kann man nur in Anbe- 
tracht wichtiger Griinde, da alle Sekten aus dem oder 
jenem Grunde der Verehrung wūrdig sind.
Jeder, der so handelt, erhoht seine Sekte und dient zu- 
gleich auch fremden Sekten. Jeder, der anders handelt, 
schadigt seiner Sekte und schadigt fremden Sekten. 
Eintracht ist lobensvvert, und man soll dem Gesetz dės 
Guten lauschen, und gern lauschen, wie es von fremden 
Sekten gepredigt wird. Der Konig wiinscht, dass alle 
Sekten die Belehrung horen und an rechten Anschauungen 
festhalten.
Deshalb soll allen Sekten mitgėteilt werden, dass der Ko­
nig nicht soviel Bedeutung Geschenken und ausseren For- 
men der Gebrauche beimisst, wie dem Wachsen dės 
Wesens der Šache und der Achtung allen Sekten gegen- 
ūber.

Wenn Piadasi das „Wesen der Šache“, der er diente, auch 
in anderen Sekten wiederfand, so muss hier der Kern der 
Erkenntnis gemeint sein, von dem alle Sekten und Religions- 
gemeinschaften ihren Ausgang nehmen.

Eine direkte Erganzung dės Ediktes von der Glaubenstole- 
ranz bildet das Edikt „ūber die Gebrauche“, in welchem wie- 
der dieselbe Definition dės „Gesetzes dės Guten“ gegeben 
wird:

Also sprach Konig Piadasi:
Die Menschen haben verschiedene Gebrauche. Im Faile 
der Krankheit, der Trauung von Sohnen und Tdchtern, 
der Geburt der Kinder, der Abreise, — in allen diesen 
und ahnlichen Fallen werden Gebrauche vorgenommen. 
Ja, die Menschheit hat eine Menge verschiedener Ge­
brauche, die platt und leer sind und keinerlei Nutzen 
bringen.
Aber es gibt Gebrauche dės Gesetzes dės Guten, welche 
grossen Nutzen bringen. Zu ihnen gehort eine gute Be- 
handlung von Sklaven und Dienern, die Verehrung von 
Lehrern, gute Behandlung von lebenden Wesen, Freige- 
bigkeit den Asketen und Brahmanen gegenuber. Solche 
und ahnliche Taten sind Gebrauche dės Guten.
Deshalb mūssen Vater, Sohn, Bruder, Hausherr, Freund 
und Kameraden und sogar die Nachbarn sagen: „Dies ist 
vortreffiich, solche Gebrauche sind nūtzlich, um das Ziel 
zu erreichen“.
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Fest und unerschūtterlich vom „uralten“ Grundgesetz dės 
Guten geleitet, setzte sich der Konig die Verkiindung und Ver- 
breitung dieses Gesetzes zum Ziel, hierzu alle Mittel nutzend, 
die ihm seine Zeit in die Hand gab. Personlich ein Feind der 
Ritualien und leeren Zerstreuungen, rechnete der Konig mit 
der Psychologie der Massen, die das Schauspiel turbulenter 
Veranstaltungen nicht entbehren vvollen. Aber anstatt dės 
„Trommelschlags dės Krieges“, erdrohnt jetzt die „Trommel dės 
Gesetzes“, und fūr das Volk vverden Umzūge von Wagen und 
Elephanten angeordnet, Feuerwerke und andere Spiele veran- 
staltet. Eigens fūr die Verkūndung und Verbreitung dės Geset­
zes dės Guten stellt er Beamte und sogenannte „Beobachter“ 
an. Auch „Ausschūsse“ in der Art von Parlamenten werden 
geschaffen, denen es oblag, die Fragen, die mit der Verkūn­
dung und Ubervvachung dės „Gesetzes“ verbunden sind, zu 
erortern. In Zwei Edikten wendet sich der Konig an die Ver- 
sammlung der Missionare, und in einem von ihnen wird sogar 
die Anzahl der Versammelten erwahnt, es vvaren 256; es ist 
jedoch moglich, dass diese Zahl die nach verschiedenen Lan- 
dern ausgesandten Missionen bezeichnet*).

*) Die friiheren Deuter der Zahl „256“ sahen in ihr die Zahl der Jahre, 
die sėit Gotamos Tod vergangen waren, was vollkommen zulassig ist. De­
nen, die sich fiir Geheimnissvolles und Ratselhaftes begeistern, kann man 
raten, die Aufmerksamkeit noch auf ein vvunderbares Zusammentreffen zu 
lenken: das Edikt, in dem diese Zahl auftritt, wurde im Jahre 257 oder, 
noch Vvahrscheinlicher, im Jahre 256 vor Christi Geburt geschrieben; in die- 
sem Edikt ist, unter anderėm, von der Gemeinschaft von Menschen und 
Gottern die Rede.

Aus der Uberlegung, dass die Dauer dės Gesetzes lang 
sein solle, das Gedachtnis der Volksmassen aber kurz ist, be- 
gnūgte er sich nicht mit der būrokratischen Organisation dės 
Beamtentums, nicht mit der Tatigkeit der Missionare, die nach 
allen Weltrichtungen ausgesandt vvurden, — sondern vertraute 
seine Edikte den Steinen an. Und voll rūhrender Sorge heisst 
es am Schluss dės oben zitierten Berichts-Ediktes:

„Uberall, wo es eine Steinsaule oder eine Steintafel gibt, 
soll das Gesetz dės Guten niedergeschrieben vverden, da- 
mit es bestehe“.
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Der Konig beschrankte sich nicht nur auf die Verkūndung 
dės Gesetžes dės Guten, soncjern suchte es auch zu vevvirklichen. 
Schon in seinem „Berichts-Edikte“ wird ervvahnt, vvie ūberall, 
sovvohl in der Hauptstadt Pataliputra, vvie auch in der Provinz, 
im Namen dės Konigs und seiner Familie Almosen verteilt 
vvurden. Viele Stellen in den Edikten sind der sozialen Fūr- 
sorge gewidmet, der Sorge um Arme und Unglūckliche, Alte 
und Krankė. Eine der Aufgaben der „Beobachter dės Geset- 
zes“ vvar: „Diener und Herrn, Brahmane und wohlhabende 
Leute, Unbeholfene und Alte von irdischen Sorgen zu befreien, 
die Gerichtsurteile, vvelche Gefangnis- oder Korperstrafen vor- 
sehen, zu ūberprūfen und šie zu mildern, oder die Gefangenen 
freizulassen in Ansehen der Motive ihres Verbrechens, oder 
ihrer Kinder und ihres hohen Alters wegen“. In einem anderen 
Edikt vvird ervvahnt, dass im Laufe von 25 Jahren der Regie- 
rung von Piadasi die Gefangenen 25 Mal amnestiert vvorden 
sind.

Eindrucksvoll sind auch die Edikte, vvelche von der Sorge 
um die materielle Lage der Menschen berichten. Schon im 
„Berichts-Edikte“ vvird ervvahnt, dass der Konig Baume zu 
pflanzen und Brunnen zu graben befahl. Dariiber berichtet ein 
besonderes Edikt:

Ūberall in den Besitzungen dės Konigs, ebenso vvie in 
den Nachbarlandern, in Chola, in Pandia, in Satiaputra 
und Katalaputra bis Tambaparni und dem griechischen 
Konig Antioches, ūberall vverden auf Kosten dės Konigs 
zvveierlei Heilstatten errichtet: Statten fūr Menschen und 
solche fūr Tiere. Ūberall, vvo es ihrer mangelt, vverden 
Heilkrauter, — fūr Menschen vvie auch fūr Tiere, — ein- 
gefūhrt und gepflanzt. Gemūse und Frūchte vverden, vvo 
es ihrer mangelt, eingefūhrt und gepflanzt. An den We- 
gen vverden Brunnen errichtet und Baume gepflanzt, damit 
Menschen und Tiere ihre Freude hatten.

Wir sehen, dass der Geist dieses Herrschers vveiter vvar, 
als selbst ausgedehnte Gebiete seines Weltreiches, und er den 
Wunsch hatte, dass die Verbreitung dės Gesetžes dės Guten 
an seinen Landesgrenzen nicht halt machen moge. Ahnliche 
kosmopolitische Gedanken haben vvir schon im Edikt „Vom 
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vvahren Siege“ angetroffen, und šie vverden noch deutlicher in 
dem unten zitierten Edikt von der Gottlichkeit der Menschen 
formuliert. Aber noch mehr: der Konig denkt nicht nur an Men­
schen, sondern an alle Lebevvesen, er dehnt seine Fūrsorge 
auch auf Tiere aus. Und dies ist keinesvvegs nur eine leere 
Geste. Wenn der Konig auch den Brauchen aller Sekten voll~ 
kommene Freiheit lasst, verbietete er doch blutige Opferdar- 
bringungen. Durch ein besonderes Edikt vvurde sogar das Recht, 
vvilde Tiere, Vogei und Fische zu toten, bedeutend eingeschrankt. 
Aber der Konig geht noch vveiter:

Also befahl der Konig Piadasi:
Kein Tier soll fūr Opferdarbringungen oder Vergnūgungen 
getotet vverden. Frūher sind in der Kuche dės Konigs 
hunderttausende von Lebevvesen zur Herstellung von Spei- 
sen und Zutaten getotet vverden. Jetzt aber, da dieses Ge­
setz geschrieben vvird, vverden nur drei Lebevvesen getotet: 
zvvei Truthahne und ein Reh, auch das Reh nicht immer. 
Aber in Zukunft sollen auch diese drei Lebevvesen nicht 
mehr getotet vverden.

Wir bemerken, dass das erste Gebot dės Konigs-Radlenkers 
inhaltlich mit diesem Edikte — dem ersten aus der Reihe der 
vierzehn Felsen-Edikte — vollkommen ūbereinstimmt.

Im letzten seiner 14 „Felsenedikte“ sagt der Konig Piadasi: 

Diese Gesetze sind laut Befehl dės Konigs Piadasi hier 
kurz, dort massig Iang, dort vveitlaufig geschrieben vvorden. 
Aber nicht alles vvurde ūberall geschrieben, denn meine 
Besitztūmer sind gross. Aber vieles ist geschrieben, und 
vieles vverde ich noch schreiben lassen.
Einige Gebote vvurden vielmals vviederholt, denn ihr Sinn 
ist sūss, vvie Honig, in der Hoffnung, dass die Menschen 
ihnen gemass handeln vverden. Es ist moglich, dass einige 
Stellen ungenau geschrieben sind infolge von Entstellungen, 
Missverstandnissen und Fehlern dės Schreibers.

Aber die Befūrchtungen von Konig Piadasi ervviesen sich 
als grundlos. Mag es in den Texten auch Fehler geben, mogen 
die Šteine im Laufe von zvvei Tausend Jahren vervvittert, die 
Schriften auch teilvveise entstellt oder ganz verschvvunden sein; 
mogen šie in unbekannten Zeichen, in nicht mehr existierenden 
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Mundarten geschrieben sein, so, dass uns die Bedeutung vieler 
Begriffe dunkel bleibt... Ali dies sind Nebensachlichkeiten und 
Details und beeintrachtigen nicht das Wesen der Šache, welcher 
der Konig gedient hat und welcher zu dienen er alle berief, 
ohne Unterschied von Sekten und Glaubensbekenntnissen.

Und wir sehen: die Beamten, denen der Konig den Dienst 
am Gesetze dės Guten anvertraut hat, sind langst dahin gegan- 
gen; die Worte seiner Missionare sind verklungen und verges- 
sen oder erreichen uns bis zur Unkenntlichkeit entstellt. Nur 
die Šteine bevvahrten dem Konig die Treue. Šie haben seinen 
Edikten vvirklich eine „lange Dauer" verliehen, und wenn šie 
in unserer Zeit von neuem zu sprechen beginnen, verkūnden 
šie uns genau die Gedanken und den Willen dės grossen Konigs.

*

Wenn man die Edikte dės Konigs PiadaSi-Asoka liest, in de­
nen sich die Einfachkeit der Worte, die Weite der Gedanken mit 
der Phantastik einer exotischen Umvvelt verbindet, glaubt man 
nicht, geschichtliche Dokumente von unbestreitbarer Echtheit vor 
sich zu haben. Man glaubt vielmehr, einem guten Marchenkonig 
begegnet zu sein. Aber setzen wir den Fall, das Gehorte sei 
wirklich nur ein Marchen gevvesen! Auch in diesem Faile, los- 
gelost von ihrer Aufgabe im Leben dės Volkes, bleiben šie 
monumentale Literaturvverke von allgemein menschlicher Be­
deutung.

Drei Erscheinungen gestalten vor allem das menschliche Da- 
sein: Religion, Wissenschaft und Staat. Šie sind schwer zu ko- 
ordinieren. Ein Kampf ohne Anfang und Ende um die Vorrang- 
stellung unter einander fūllt die Annalen aller Volker und bildet 
die tiefste Ursache jener Unordnung, jener Erschūtterungen und 
Umstiirze, von denen die Geschichte erfūllt ist. Aus solcher Pro- 
blematik erlosen uns die Edikte von Konig Asoka, die an und fur 
sich, unabhangig von ihrer Verwirklichung im Leben, das bisher 
einzige Programm darstellen, welches diese drei Erscheinungs- 
formen harmonisch vereinigt. Jedes dieser Edikte als solches, als 
das alteste Denkmal indischen Schrifttums, versinnbildlicht das 
Wissen. Der Inhalt eines jeden von ihnen dient der Frommig- 
keit und dem Guten. Ihr Verfasser,—einer der machtigsten Herr- 
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scher der Welt,—verkorpert den Staat und die Macht. Hier ist 
zum ersten und bisher auch zum letzten Malė derBevveis dafūr 
erbracht worden, dass der Staat mit Hilfe dės W i s s e n s 
dasMittel fūr die Vervvirklichung dės universa­
le n Guten auf Erden sein kann. Die Edikte, die sich nicht 
nur mit den Geschicken der Menschen, sondern mit denen von 
allem Lebendigen auf Erden befassen, reihen sich den merk- 
vvūrdigsten Planen zur Umgestaltung der Welt an, jenen „Uto- 
pien“, „Atlantiden“, „Sonnenstadten“, ja šie gehen ideologisch 
ūber diese hinaus und sind die chronologisch altesten. Das 
Staatsideal Platos, die „Utopie“ von Tomas Morus, die „Adan­
tis“ von Bacon, die „Icaria“ von Cabet und sogar der „Zu- 
kunftsstaat“ von Bellami sind in vielem schon hoffnungslos ver- 
altet, obwohl keiner dieser Denker das Problem so tief wie 
Konig Asoka gestellt hat. Und Asokas Edikte, in denen sich 
organisch das Wissen und die Macht vereinigen, um dem uni- 
versellen Guten zu dienen, sind frisch und jung wie am Tage, 
an dem šie geschrieben wurden, und ihre vvortliche Ūberset- 
zung kann bis zum heutigen Tage als ein Kampfprogramm fūr 
alle dienen, die das Gute auf Erden erstreben.

*

Aber die Edikte sind nicht Produkte eines entlegenen Trau- 
mers, etwa den Gedankengangen Platos, Morus’ oder Gabet’s 
vergleichbar, sondern Ausserungen eines der kraftvollsten Herr- 
scher der Welt, dessen Lebens- und Regierungsprogramm šie 
darstellen. Obvvohl Asoka vveiteste Glaubensduldsamkeit ver- 
kūndete, war er selbst zvveifellos ein ūberzeugter Nachfolger 
von Gotamo. Dies bezeugen nicht nur die Legenden und Sa- 
gen vieler Volker, welche einstimmig seine Tatigkeit mit der 
Verbreitung dės Buddhismus verbinden, sondern auch die Bau- 
ten dės Konigs, wie z. B. die Saule, die er an der Geburts- 
stelle von Gotamo errichten liess, und endlich seine Edikte 
selbst, in denen er seine Lieblingstexte aus den Belehrungen 
Gotamos ervvahnt*).  Hierdurch erlangen die Edikte von Konig 

*) Im Edikt auf dem Bayrath-Felsen sind 7 Texttitel erwahnt. Ihre 
Identifizierung mit den jetzigen Texten der buddhistischen Canons stdsst 
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Asoka einen hohen geschichtlichen Wert, als die altesten und 
glaubwūrdigsten buddhistischen Texte. Šie allein geben uns die 
Moglichkeit, die Gedanken und Taten der Menschen dės frūhen 
Buddhismus kennen zu lernen. In diesem Sinne konnen wir ohne 
Ubertreibung sagen: der W e g zum Verstandnis dės 
alte n, d. h. vvahren, Buddhismus fūhrt ūber die 
Edikte dės Konigs Asoka.

Und werm wir uns den Edikten von diesem Standpunkte aus 
zuwenden, finden wir in ihnen viel Wesentliches und Belehren- 
des. Vor allem fehlt in ihnen auch, den Grundideen dės Budd­
hismus entsprechend, der Hinvveis auf Gott, als die leitende, 
alles lenkende, ūberirdische Kraft. Nur in einem Edikt, das den 
Bericht ūber den Eintritt dės Konigs in einen Monchsorden ent- 
halt, ist die Rede von einer Gemeinschaft mit Gottern.

„In dieser Zeit erlangten die Menschen, welche keine Ge­
meinschaft mit den Gottern hatten, eine Gemeinschaft mit 
den Gottern. Und dies ist eine Frucht von Ūbungen. Aber 
dies ist nicht nur durch Grosse erreicht, da auch ein klei- 
ner Mensch, der sich zu Ūbung entschliesst, unendliche 
himmlische Freude erreichen kann.
Hierfūr wird dieses Edikt verkūndet.
Mogen Kleine und Grosse sich fūr diesen Zvveck ūben. 
Mogen meine Nachbarn diese Belehrung auch horen, und 
mag šie von langer Dauer sein“.

Diese einmalige Erwahnung nicht „Gottes“, sondern einer 
Gemeinschaft mit „Gottern“—ist dunkel und geheimnisvoll. Die 
Forscher deuten šie in dem Sinne, dass jeder Mensch, welcher 
dem Gesetz dės Guten dient, den Gottern gleich wird, — eine 
Deutung, die vollkommen der Predigt Gotamos entspricht. Wie 
auch die Worte: „Mogen Kleine und Grosse sich fūr diesen 
Zvveck ūben“ an die Ietzten Worte Gotamos: „Lasst niemals 
nach in eurem Streben“ erinnern.

Aber wenn wir im Fehlen dės Transžendenten eine Ver- 
wandtschaft der Ideologie von Konig Asoka mit derjenigen Go­
tamos feststellen, so muss uns in den Edikten auch der Gegen- 

auf bedeutende Schwierigkeiten. Und dennoch besteht kein Zweifel, dass 
hier die Rede von den Belehrungen Gotamos ist. Dabei ist die Identitat ei- 
nes Textes unbestreitbar: — das ist die „Belehrung Rahulos“, aus dem wir 
ein Fragment oben (S. 29) angefiihrt haben.
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satz zur modernen Auffassung dės Buddhismus auffallen. Die 
Edikte sind, vvie wir gesehen haben, durchaus nicht der Aus- 
druck einer mūden, verneinenden Lebensauffassung, einer orien- 
talischen Passivitat. Das Verlangen der endgūltigen „Losung 
von Banden“ bis zur Auflosung im Nichts haben vvir in ihnen 
nicht gefunden. Das Nirvana vvird in ihnen vveder als Terminus, 
noch als Begriff ervvahnt. Im Gegenteil, vvir finden šie erfūllt von ei- 
nem dauerhaften Lebensenthusiasmus, von der Sorge um das Wohl 
der Menscheit nicht nur im Bereiche dės eigenen, an und fūr 
sich schon vveiten, Reiches, sondern auch ūber diese Grenzen 
hinaus. Diese enorme Kraftentfaltung im Namen dės Guten er- 
greift und gevvinnt auch den Leser unserer Tage. Damit sehen 
vvir aber die ganze Lehre dės Buddhismus, die vvir bis jetzt 
als Ausdruck dės endgūltigen und vollkommenen Todes, dės 
Nirvana, begriffen haben, in ganz neuem Lichte. Denn es muss 
angenommen vverden, dass Konig Asoka, der nur drei Jahrhun- 
derte nach Gotamo gelebt und ūber Gebiete geherrscht hat, in 
denen die neue Lehre entstanden ist und zuerst erklang, šie 
besser verstanden und befolgt haben muss, als die modernen 
Monche von Tibet oder Ceylon, die vom Zeitalter Gotamos 
um zvveieinhalb Jahrtausende entfernt sind.

*

Doch vvenn die Edikte dės Konigs Asoka davon Zeugnis able- 
gen, vvas der alte Buddhismus vvirklich vvar, so vveist dieser auch 
dem Konige seinen unverrūckbaren Platz in der Geschichte an.

Manche Gelehrte glauben, vvenn šie ūber Asoka sprechen 
und seine Tatigkeit schildern, dass er seine guten Vorsatze 
letzten Endes nicht vervvirklicht habe, und dass er in der Ge­
schichte seiner Zeit keine glūckliche Rolle gespielt habe, da 
sich seine Dynastie als nicht haltbar ervvies. Gevviss sein Reich 
zerfiel bald, seine Dynastie starb aus. Aber auch die Konig- 
reiche Alexanders dės Grossen und Napoleons vvaren nicht von 
Dauer: das erste stūrzte bald nach dem Tode dės grossen Ero- 
berers in sich zusammen, und das zvveite zerfiel noch bei 
Lebenszeiten seines Schopfers. Doch vvahrend hier das zusam- 
menbrach, vvas Ehrgeiz und Feldherrnkunst geschaffen hatten, 
erkannte Asoka fūr sich und fūr seine Nachkommen die von 
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ihm geschaffene aussere Macht nur insovveit als wesentlich an, 
als šie es ihm ermbglichte, der wahren Lehre zu dienen. Seine 
Leistung liegt in der zweiten Periode seiner Herrschaft, in seinen 
„Wahren Siegen“. Wie wir schon erwahnt haben, war Konig 
Asoka nicht nur ein Schūler Gotamos und ein eifriger Nach- 
folger dės Buddhismus, sondern er war auch sein Apostel. Im 
obenangefūhrten Edikt ūber den vvahren Sieg wird die Aus- 
sendung von Missionaren nach allen Weltrichtungen erwahnt; 
diese Missionare sollten im Namen dės Konigs die Gebote dės 
Konigreiches dės Gutes verkūnden. Und dies ist keine leere 
konigliche Selbstverherrlichung. Die Chroniken von Ceylon 
weisen darauf hin, dass der Sohn und die Tochter dės Konigs 
die buddhistische Lehre dorthin gebracht und durch ihre 
Predigt die ganze Insel widerstandlos dem Buddhismus ge- 
wonnen haben. Der zvvischen den Ruinen von Anuradhapura 
bis auf den heutigen Tag vvachsende heilige „Bo-Baum“, der 
von Asokas Tochter, Prinzessin Sangamitha, gepflanzt wor- 
den war, ist ein lebender Zeuge dieser Ereignisse. Dieselben 
Chroniken von Ceylon ūbermitteln uns die Namen der Missio­
nare, die nach Norden, in das Gebiet der Hymalayen, entsandt 
worden vvaren; t und die in Indien gefundenen Graburnen ent- 
halten Inschriften, die sovvohl die Worte dės Ediktes, wie auch 
die Wahrheit der Chroniken von Ceylon bestatigen. Und wie wir 
schon ervvahnt haben, sind die Legenden, die sich um den Namen 
dės Konigs Asoka, als den Verkiinder und Verbreiter dės 
Buddhismus, gebildet haben, auch heute noch in Tibet, China 
und Japan lebendig. Der Buddhismus, der vor dem Auftreten 
dės Konigs nur eine ortliche Sekte war, ist durch ihn zu uni- 
verseller Bedeutung emporgehoben vvorden. In seiner macht- 
vollen Leistung fūr den Buddhismus vereinigt er die Rolle Kai- 
ser Konstantins und dės Apostel Paulus. Diese zvveifache Leis­
tung hebt Konig Asoka aus der Mitte anderer Monarchen und 
Wegbereiter heraus und vveist ihm einen Platz an auf den ein- 
samen Hdhen vollendeten Menschentums*).

*) Wir wollen hier darauf hinweisen, dass diese Einschatzung dės Ko- 
nigs Asoka sich heute allgemein durchsetzt. Darūber siehe Bhandarkar, 
„Asoka“, VII Kapitel, wo unter anderėm Zitate aus Wells. Copplestone und 
anderen angefūhrt werden.



SPUREN DER KONIGSBOTEN 
AUS DEM MORGENLANDE

Wollen wir jetzt zu der Frage zurūckkehren, die wir dieser 
Arbeit vorangestellt haben. Eine abschliessende Antvvort ware 
uns jetzt wohl schon moglich, selbst wenn wir ūber kein ande­
res Material verfūgten, als unsere Feststellung, dass im Zeitalter, 
welches unmittelbar der Predigt Jesu vorangeht, in Indien ein 
Konig geherrscht hat, der sich ais Lebensziel die Verbrei- 
tung einer Heilslehre vom Guten und die Sorge fūr alles, was 
da in der Welt lebt, gesetzt hatte, ein Konig, der den entschei- 
denden Anstoss zur Bildung der ersten universalen Religion 
gegeben hat, der Boten nach allen Weltrichtungen aussandte, 
welche eine vvahrlich „frohe Botschaft“ hinaustrugen, und des- 
sen Bild in der Erinnerung der Volker mit der grell leuchten- 
den Himmelserscheinung verknūpft ist, die vor ihm und seinen 
Boten einherzog. Denn es kann nicht mehr zvveifelhaft sein, 
dass das Bild der Weisen aus dem Morgenlande, die vom 
Stern geleitet vvurden, nichts anderes ist, als ein poetischer 
Widerhall dieser vom tiefsten Sinn erfūllten Ereignisse, als ein 
Widerschein dės Glanzes jenes Himmelsrades*).

*) Es besteht eine bedeutende Literatur ūber den Zusammenhang und 
den moglichen Einfluss dės Buddhismus auf das Christentum, angefangen 
mit dem Werke von Arthur Lillie, „Buddhism and Christendom or Jesus 
the Essene“, 1887, vvelches seine Bedeutung bis auf unsere Tage nicht ver- 
loren hat. Aus der neueren Literatur s. Georg Grimm, „Buddha und Chris­
tus“, 1928 und Dvvight Goddart, „Was Jesus influenced by Buddhism“, 1927.

Aber wir konen uns nicht nur auf diese a priori Ervvagun- 
gen beschranken und uns mit diesen, wenn auch bedeutenden, 
aber bis zu einem gevvissen Grade doch ausseren Zusammen- 
hangen begnūgen. Wir haben gehort, dass Konig Asoka im 
Edikt vom „Wahren Siege“ die Aussendung von Boten er- 
wahnt, die das Gesetz dės Guten den fūnf griechischen Koni- 
gen verkūnden sollten. Die Namen der Konige entsprechen 
vollkommen der geschichtlichen Ūberlieferung: im Zeitalter, wel- 
ches mit der Herrschaft Konig Asokas zusammenfallt, herrschten 
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tatsachlich im Westen: Antioches — in Syrien, Antigones Go- 
natus — in Mazedonien, Magasses — in Cyrenaika, AIexan- 
der — im Epirus und Ptolomaus Philadelphicus in Agypten. 
Es bleibt nur die Frage offen, auf welchem Wege die Abge- 
sandten nach Jerusalem kommen konnten? Die Antvvort aber 
ist leicht zu finden. Wenn die Abgesandten nach Agypten den 
Landweg benutzten, so mussten šie Palastina durchqueren, wo 
šie, natūrlich, Jerusalem beriihrten. Ihr vveiterer Weg nach 
Agypten fūhrte direkt ūber Bethleem!

Da es eine ganz ungevvohnliche Gesandtschaft war, war auch 
der Eindruck, den šie hinterliess, ungewohnlich. An den Ho- 
fen konnte die Aufforderung zu guten Beziehungen zwischen 
den Menschen, die frohe Botschaft vom neuen Konigreiche 
lediglich hofliche, nichts sagende diplomatische Erklarungen 
auslosen. Aber unter Menschen, die das Gute suchten und sich 
nach dem Guten sehnten, musste der Eindruck tiefer und nach- 
haltiger sein. Und wenn es uns ganz unwahrscheinlich erschien, 
dass irgend eine gewohnliche Gesandtschaft in der Ūber- 
lieferung der Jūnger Jesu verzeichnet vvorden ware, so dūrf- 
ten wohl andererseits die Boten Konig Asokas bei den hofi- 
schen Geschichtsschreibern wenig Beachtung gefunden haben, 
sich aber um so tiefer den einfachen Gemūtern der galilaischen 
Fischer und Handwerker eingepragt haben und als liebliche 
Legende fortleben.

*

Die Gleichsetzung der Weisen aus dem Morgenlande mit 
den Missionaren dės Konigs Asoka stosst auf gewisse chrono- 
logische Schwierigkeiten. Aber diese Schvvierigkeiten sind nicht 
entscheidend. Man darf von einer Legende keine genaue Chro- 
nologie verlangen. Wichtig ist es, dass die Kunde von der 
neuen Lehre im Morgenlande f r ū h e r, als in Judaa, auftauchte 
Um vvieviel frūher aber — um einige Monate, Jahre, Jahrzente 
oder gar Jahrhunderte — das spielt kaum noch eine Rolle. 
Wie ungenau Legenden sind, kann man daraus ersehen, dass 
unter den Heiligen der katholischen Kirche an jedem 27. 
November dės heiligen Josaphats gedacht wird, eines orienta- 
lischen Prinzen, der das Christentum angenommen hatte. Es ist 
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aber jetzt festgestellt vvorden, dass dieser Prinz niemand anders 
ist, als Gotamo-Buddha selbst, dessen Biographie in der Lebens- 
geschichte dės heiligen Josaphats erzahlt vvird*).  Dieses Beispiel 
ist fūr uns sehr lehrreich: es zeigt uns, auf wie verschiedenen 
Wegen sich der Einfluss dės Buddhismus nach Westen hin aus- 
breitete. Und andererseits zeigt es, vvelche untergeordnete Rol- 
le chronologische Angaben in Sagen und Legenden spielen: um 
aus Buddha einen christlichen Heiligen zu machen, ist ein chro- 
nologischer Fehler von ungefahr tausend Jahren notvvendig. Die 
Gleichsetzung der Weisen mit den Gesandten dės Konigs Asoka 
benotigt nur eine Korrektur von etvva 250 Jahren. Wir durfen 
natūrlich nicht eine Legende als prazise Darstellung geschicht- 
licher Ereignisse betrachten. Wir durfen šie aber vvohl zur Er- 
grūndung geschichtlicher Ursprūnge heranziehen.

*) T. W. Rhys Davids, „Der Buddhismus", S. 205; Will Hayes, „How 
the Buddha became a Christian Saint", 1931,

Schwerwiegender konnte ein anderer Einvvand sein. Wenn 
die Sage von den Weisen den Niederschlag der Eindrūcke 
bildet, die die Boten Konig Asokas hinterlassen haben, so fragt 
es sich/ vver im Westen das Andenken an diese Missionare be- 
wahrt haben mochte, vver die dumpfe Kunde von ihnen bis in 
die Zeit fortgepflanzt haben konnte, in der die Evangelien 
schriftlich niedergelegt vvurden?

Aber auch diese Lucke in unserer Bevveisfuhrung ist ūber- 
brūckbar. Von der Vergangenheit wissen vvir nicht viel, beson- 
ders wenn es sich um Ereignisse und Erscheinungen handelt, 
die von der offiziellen Geschichtsschreibung nur schvver erfass- 
bar sind, vvie die geistigen Voraussetzungen, die zur Aufgabe 
und Verneinung dės traditionellen irdischen Konigreiches gefiihrt 
haben und mit der Flucht aus dem Palast in die Obdachlosig- 
keit dės Bettlertums begannen. Wir vvissen, dass das von Gota­
mo geschaffene Monchtum sich in den buddhistischen Landern 
zu einer bedeutenden politischen und sozialen Macht entvvickelt 
hat. Wir vvissen auch, dass, von ahnlichen Ideen getrieben, die 
Monchsorden am Mittelmeer ihren machtigen Einfluss entvvickelt 
haben. Das sind nicht zufallige Erscheinungen. Aber vver kann 
uns die Wege zeigen, auf denen das Monchtum vom fernen 
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Osten nach dem Westen gelangt ist? Die vor aller irdischen 
Eitelkeit fliehenden Einsiedler und Asketen kūmmerten sich 
vvenig darum, ob ihre Taten in die geschichtlichen Chroniken 
eingetragen vvurden.

Man kann jedoch als eine unbestreitbare Tatsache feststel- 
len, dass die Organisationen, Sekten und Orden, die an das 
buddhistische Monchtum erinnern, in den Landern, vvelche an 
das Mittelmeer angrenzen, im Zeitalter Konig Asokas auftau- 
chen. So erschienen in Alexandrien, der Haupstadt dės Ptolomaus, 
zu dem die Gesandtschaft dės Konigs Asoka geschickt vvorden 
vvar, nach dem Bericht dės Philo von Alexandrien, Anhanger 
einer sonderbaren Sekte der „Therapeuten“. Es vvaren fromme, 
asketisch gesinnte Leute, die wie Einsiedler lebten. Ihr sonder- 
barer Name lasst darauf schliessen, dass ihr Dienst in tatiger Hilfe 
und Ausūbung der Heilkunst bestanden hatte. Šie hatten kein 
Privateigentum und brachten ihre Zeit mit Betrachtungen und 
Gebeten zu. Bei den Versuchen diese dunkle Sekte zu erklaren 
und ihren Ursprung zu entratseln, liegt es nahe in ihr die eigen- 
artige Verschmelzung extremster jūdischer und buddhistischer 
Frdmmigkeit zu sehen.

*
Eine analogische Erscheinung finden vvir auch in Palastina 

selbst. Wir vvissen, dass in den Texten dės Neuen Testaments 
haufig zvvei Richtungen der jūdischen Frommigkeit ervvahnt 
vverden, die zu Beginn unserer Arą in Judaa existiert haben. 
Es ist da oft von den Pharisaern die Rede — zuerst im guten 
Sinne („Ich bin ein Pharisaer, ein Pharisaersohn“, erklart Apostel 
Paulus stolz von sich selbst), spater mit Bitterkeit, Entrūstung 
und Vorvvūrfen. In der Heiligen Schrift vverden auch die Sa- 
ducaer ervvahnt. Aber aus anderen Ouellen vvissen vvir, dass 
neben den Pharisaern und Saducaern auch noch eine dritte 
Richtung, eine dritte Sekte existiert hat — die „Essener“. Von 
ihr berichtet sehr eingehend an mehreren Stellen seiner Schrif- 
ten der jūdische Historiker Josephus Flavius; šie vvird auch von 
Philo von Alexandrien ervvahnt, und auch sogar der romische 
Schriftsteller Plinius hat seine Aufmerksamkeit auf šie gelenkt. 
Und dennoch finden vvir ūber dieselbe Sekte kein einziges Wort 
im Neuen Testament. Und dies ist um so sonderbarer, als 
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gerade diese Sekte, sovveit man nach den Angaben, die uns 
erreicht haben, beurteilen kann, nicht nur eine der merkvvūr- 
digsten Erscheinungen dės jūdischen geistigen Lebens jener 
Zeit gevvesen ist, sondern, zvveifellos, stimmungsmassig und 
dem Gehalt nach, der Ideenwelt der Jūnger Jesu sehr ver- 
vvandt war.

JosephusFlavius beschreibt diese Sekte mit folgenden Worten*)

*) Josephus Flavius, ..Jiidische Altertumer“, V, 18.
**) Josephus Flavius „Der Jiidische Krieg“, II, 8.

Die Lehre der Essener verlangt alles dem Willen Gottes 
zu ūberlassen; šie anerkennen die Unsterblichkeit der 
Seele und halten das Streben nach Gerechtigkeit fūr das 
hochste Ziel. Šie stellen dem Tempei Opfergaben zu, 
aber selbst beschaftigen šie sich nicht mit Opferdarbrin- 
gungen, da šie andere Reinigungsmittel fūr zvveckmassiger 
halten. Deshalb ist ihnen der Eintritt in den gemeinsamen 
Tempei verboten, und šie halten ihren Gottesdienst ge- 
trennt. Es sind, ūbrigens, die vvūrdigsten Leute, die sich 
ganz der Landarbeit hingeben. Bewunderungswert ist bei 
ihnen jenes Gefūhl der Gerechtigkeit, welches šie, unter- 
schiedlich von anderen Volkern, nicht unter die Tugend 
stellen, und vvelches weder die Griechen, noch die ande­
ren Volker kennen. Dieses bei ihnen so entwickelte Ge­
fūhl hat nicht seit gestern Wurzeln gefasst, sondern von 
Alters her, und deshalb hindern šie niemanden ein ge- 
meinsames Leben mit allen zu fūhren: das Vermogen ist 
ihnen gemeinsam, und der Reiche geniesst bei ihnen nicht 
mehr, als der Arme, der nichts besitzt. So ein Leben 
fūhren diese Leute, und ihre Zahl ūbersteigt vier tausend 
Menschen. Šie haben vveder Frauen noch Sklaven, da šie 
annehmen, dass die Frauen nur zur Ungerechtigkeit fūhren, 
und dass die Sklaven Anlass zu Missverstandnissen ge- 
ben. Fūr sich allein lebend, bedienen šie sich selbst ge- 
genseitig. Fūr die Vervvaltung der Einnahmen und der 
Erzeugnisse dės Bodens vvahlen šie durch Abstimmung 
die vvūrdigsten Personen aus dem Priesterstand; die letz- 
teren sollen auch fūr die Zustellung von Brot und ande­
ren Lebensmitteln sorgen.

In einem anderen Werk schildert derselbe Verfasser die 
Essener noch eingehender**).
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Die Essener sind auch (ebenso, wie dia Pharisaer und 
Saducaer) der Geburt nach Juden, aber šie sind noch 
mehr als die anderen durch Liebe miteinander verbunden. 
Sinnliche Geniisse meiden šie wie Siinde und halten die 
Massigkeit und den Sieg uber die Leidenschaften fūr die 
grosste Tugend.
Šie verachten den Reichtum und leben in Gūtergemein- 
schaft dės Vermogens.denn es gibt unter ihnen keinen 
einzigen, der reicher als ein anderer ware. Naeh einer bei 
ihnen existierenden Regel muss jeder, der sich der Sekte 
anschliessen will, sein Vermogen an die Gemeinde abge- 
ben; desshalb ist bei ihnen weder ausserste Not noch glanz- 
voller Reichtum zu finden, — es besitzen alle wie Brūder 
dasselbe allgemeine Vermogen... Gevvahlte Personen ver- 
walten die Angelegenheiten der Gemeinde, und jeder ohne 
Unterschied muss sich dem Dienst aller widmen.
Šie haben keine eigene besondere Stadt, sonder leben 
ūberall in grossen Gemeinden. Die Mitglieder der Brūder- 
schaft, die aus anderen Orten kommen, konnen ūber alles, 
was sich bei ihren Briidern vorfindet, wie uber eigenes 
Hab und Gut verfiigen, und zu anderen Mitgliedern, die 
šie frūher nie gesehen hatten, treten šie ein, wie zu alten 
Bekannten. Deshalb nehmen šie rein gar nichts mit auf 
den Weg, ausser einer Waffe zur Verteidigung gegen die 
Rauber. In jeder Stadt ist ein offentlicher Beamter ange- 
stellt, eigens dafūr, um die aus einer anderen Stadt kom- 
menden mit Kleidung und allen notigen Mitteln zu versor- 
gen. Durch ihre Kleidung und ihr ganzes Aussere machen 
šie den Eindruck von Knaben, die sich noch unter strenger 
Aufsicht von Schullehrern befinden. Kleidung und Schuh- 
werk vvechseln šie nur, wenn die alten vollkommen zer- 
rissen oder vom langen Tragen untauglich zur Benutzung 
geworden sind. Šie verkaufen einander nichts und kaufen 
nichts bei einander, sondern jeder gibt aus seinem eigenen 
Eigentum dem anderen, was jener benotigt, ebenso, wie er 
vom Kameraden all das erhalt, was er selbst braucht, so­
gar ohne Gegendienst kann jeder das Notige von jedem 
beliebigen verlangen.
Vor Sonnenaufgang enthalten šie sich jeder gewdhnlichen 
Rede; šie wenden sich dann an die Sonne mit gewissen 
Gebeten, die alten Ursprungs sind, als ob šie den Ąufgang 
der Sonne erbitten. Danach vverden šie von ihren Altesten 
entlassen, ein jeder zu seiner Arbeit. Nachdem šie ange- 
spannt bis 11 Uhr morgens gearbeitet haben, kommen šie 
vvieder an einem gevvissen Ort zusammen, umgurten sich
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mit einem Leinentuch und waschen ihren Korper mit kal­
tėm Wasser. Nachdem die Reinigung beendet ist, gehen 
šie in ihre eigene Wohnung, wohin Personen, die nicht 
zur Sekte gehoren, keinen Ėinlass finden, und gereinigt, 
betreten šie, wie ein Heiligtum, den Speiseraum. Hier neh- 
men šie in strengster Stille den Platz rings um den Tisch 
ein, und danach verteilt der Backer allen der Reihe nach 
das Brot, und der Koch stellt vor jeden ein Geschirr mit 
einem einzigen Gericht. Wie vor, so auch nach dem Es- 
sen, preisen šie Gott als den Spender der Nahrung. Nach­
dem šie dann ihre Gevvander als geweihte abgelegt ha- 
ben, begeben šie sich vvieder an die Arbeit, wo šie bis 
zur Dammerung bleiben. Dann kehren šie wieder zurūck 
und essen in derselben Weise. Erscheinen zufallig Fremde 
so nehmen šie an der Mahlzeit teil. Geschrei und Larm 
entvveihen niemals den Ort der Versammlung, jeder lasst 
den anderen der Reihe nach sprechen. Die Stille, die im 
Hause herrscht, macht auf jeden, der von aussen beobach- 
tet, den Eindruck eines schrecklichen Geheimnisses, aber 
die Ursache dieser Stille liegt eigentlich in ihrer Enthalt- 
samkeit, da šie essen und trinken nur um Hunger und 
Durst zu stillen.
Alles, was šie tun, geschieht nach Anweisungen von Per­
sonen, die ihnen vorgesetzt sind; nur in zwei Fallen haben 
šie vollkommen freie Hand: in der Leistung von Hilfe und 
in Barmherzigkeit... Zorn zeigen šie nur dort, wo die 
Gerechtigkeit es erheischt, zūgeln aber jeden seiner Aus- 
brūche. Šie halten Treue und versuchen den Frieden zu 
verbreiten. Ein jedes Wort, das šie sprechen, hat mehr 
Geltung, als ein Schwur, den šie gar nicht anwenden, da 
šie die Leistung eines Schwures tadelnswerter finden, als 
seine Ubertretung. Den, welcher den Namen Gottes anruft, 
sehen šie als einen verlorenen Menschen an. Šie geben 
sich haupsachlich dem Studium der alten Būcher hin und 
studieren vor allem das, was fūr Korper und Seele heilsam 
ist; nach denselben Ouellen lernen šie auch die Wurzeln 
kennen, die zur Heilung von Krankheiten taugen, und auch 
die Eigenschaften von Mineralien...
Es gibt noch einen Zweig der Essener, die in ihrer Lebens- 
art und ihren Gebrauchen den anderen vollkommen gleichen; 
šie unterscheiden sich von ihnen nur durch ihre Anschau- 
ungen ūber die Ehe. Šie glauben, dass diejenigen, welche 
keine Ehe eingehen, einen wichtigen Teil der Bestimmung 
dės Menschen versaumen — die Fortsetzung der Nach- 
kommenschaft; die ganze Menschheit ware auch in kur- 
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zester Zeit ausgestorben, wenn alle so handeln vvūrden.

Aus anderen QueIIen kann man dieser Beschreibung zufū- 
gen, dass die Essener nichts Lebendes toteten, was ja auch 
schon daraus klar hervorgeht, dass šie keine blutigen Opfer 
dargebracht haben.

*

In phantastischen Romanen ist das Erstaunen der Seeleute 
geschildert vvorden, die in entfernten Meeren die unbekannte 
Insel „Utopia“, t„Sonnenstadt“, „Adantis“ oder „Icaria“ ent- 
deckten; von ahnlichen Eindrūcken ūberwaltigt ist der Histori- 
ker, wenn er zvvischen Berichten von mehr oder weniger bluti­
gen Ereignissen, Verwūstungen und Vernichtungen auf Seiten 
stosst, vvelche diese Gemeinden beschreiben, die tatsachlich 
existiert haben, die es vermochten im Laufe einer langen 
Periode im wirklichen Leben Frdmmigkeit, Brūderlich- 
k e i t und F1 e i s s zu vereinigen. Das Bild dieser Gemeinden, 
welche Menschen vereinigte, die wahrheitsliebend, 'gerecht, barm- 
herzig waren, einander liebten und Frieden um sich verbreiteten, 
bietet eines der hellsten Bilder, deren sich die Geschichte rūh- 
men kann. Ihre frohe Arbeitsamkeit und das sorgfaltige Studium 
all dessen, was „heilbringend fūr Leib und Seele ist“, machen 
šie zu Vorlaufern der modernen Kultur.

Zugleich ist aber der Essenismus charakteristisch fūr das 
Niveau dės offentlichen Lebens Israels in jener Zeit, fūr das, 
was die Menschen dieses Landės beschaftigte, was šie erstrebt 
und erreicht haben Die Existenz dieser Sekte, die grosse Ver- 
breitung und die Achtung, die šie allem Anschein nach genos- 
sen hat, zeigen, das in Israel der Boden fūr die Saat dės Guten 
vorbereitet war.

Inmitten der Ereignisse dės ortlichen Lebens waren aber die 
Essener — Menschen „nicht von dieser Welt“. So ist es nicht 
erstaunlich, dass šie auf den Gang der ausseren Ereignisse ihres 
Landės keinen Einfluss ausūbten, sich aber auch von diesen 
nicht beeinflussen liessen.

Doch was ist der Essenismus und wie ist diese merkwūr- 
dige Erscheinung entstanden? Wenn wir die Antvvort auf diese 
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Frage suchen, fallt es uns auf, wie ahnlich diese Sekte den 
alten christlichen Gemeinden ist. Die Forscher haben schon 
langst auf diese Zusammenhange hingevviesen. Und zvveifellos 
wird vieles in der Bergpredigt verstandlicher, wenn wir an- 
nehmen dūrfen, dass die Grundlagen dės Essenismus sowohl 
dem Lehrer, wie auch den Zuhdrern gelaufig und nahelie- 
gend waren. In dem Berichte dės Josephus Fiavius tritt die 
Gleichartigkeit dieser Gemeinden so stark in Erscheinung, dass 
die Annahme berechtigt ist, er beschreibe hier eine christliche 
Gemeinde ohne ihren Namen zu kennen oder diesen Namen 
verstūmmelnd.

Aber eine solche Vermutung ist bei einer aufmerksamen 
Betrachtung der mitgeteilten Angaben doch nicht haltbar. Denn 
ware hier die Rede von christlichen Gemeinden, so hatte Jo­
sephus Fiavius wohl vermerken mūssen, dass er eine neue, 
erst unlangst entstandene Gemeinde beschreibt. Aber er hebt 
im Gegenteil hervor, dass die Gemeinde der Essener alten 
Ursprungs ist, dass sich ihre Anschauungen aus alter Zeit her- 
leiten, und dass von ihnen irgend vvelche alten Būcher gelesen 
wurden. Ausserdem sind deutliche Hinweise auf die Essener 
im Alten Testament*)  erhalten geblieben. Man kann somit den 
Essenismus nicht als eine Nachfolge der Lehre Jesu betrachten, 
sondern man muss, im Gegenteil, ihn als einen Vorlaufer und 
vielleicht sogar als den unmittelbaren Anstoss fūr die Predigt 
Jesu ansehen. Von diesem Standpunkte aus gesehen, ver- 
breiteten die Jūnger Jesu, gleichsam mit den Worten ihres 
Meisters, die Lehre dės Essenismus in der Welt.

*) Siehe Ekklesiastes, 9, 2: „Allem und allen das Gleiche: das gleiche 
Geschick dem Rechtschaffenen wie dem Gottlosen, dem Opfernden wie 
dem, der kein Opfer bringt... dem Schworenden wie dem, der sich vor dem 
Eid fūrchtet.“ Da die Verfassung dės Ekklesiastes in die zweite Halfte dės 
III Jahrh, v. Chr. fallt und da keine altere Erwahnung der Essener erhalten 
geblieben ist, sollte man annehmen, dass diese Sekte im III Jahrh, v. Chr. 
entstanden ist.

*

Aber unsere Frage, was ist eigentlich der Essenismus, ist 
hiermit noch nicht beantvvortet. Schon Josephus Fiavius 
wies auf gevvissė Besonderheiten hin, die den Essenismus den 
Erscheinungen dės griechischen Geisteslebens annahren. Die 
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modernen Forscher gehen oft denselben Weg, indem šie, z. B., 
auf eine gevvisse Verwandtschaft dės Essenismus mit dem Pi- 
thagorismus hinweisen. Darauf wird ihnen aber ervvidert, dass 
der Essenismus nur darin dem Pythagorismus gleicht, worin 
der Pythagorismus selbst dem griechischen Geiste fremd ist*).

*) Emil Schiirer, ,,Geschichte dės jūdischen Volkes im Zeitalter Jesu 
Christi“, Band III, S. 680.

Diese Feststellung veranlasst uns, unsere Forschung in eine 
andere Richtung zu lenken, in die Richtung, in welche die 
Essener selbst vvahrend dės Morgengebetes ihren Blick wen- 
dten — nach Osten. Und hier werden wir von der Ahnlichkeit 
dės Essenismus mit der Ideenwelt der buddhistischen Monchs- 
orden ūberrascht sein. Die Einfachkeit und Massigkeit dės 
Lebens, die Gemeinsamkeit dės Vermogens, das Tragen dės 
gleichen Kleides, bis dieses vollig abgetragen ist, ebenso Ehe- 
losigkeit, Friedfertigkeit und Gerechtigkeit, — dies sind auch 
die charakteristischen Merkmale dės Ordens, der von Gotamo 
gegrūndet worden war. Die Angaben ūber das Alter dės Esse­
nismus widersprechen diesen Vermutungen nicht: zur Zeit dės 
Josephus Flavius bestand der Buddhismus schon 600 Jahre. 
Dennoch konnen sich die Forscher noch nicht entschliessen, 
diesen naheliegenden Zusammenhangen eine tiefere Bedeutung 
zuzusprechen, da sich trotz vieler gemeinsamer Zuge der Esse­
nismus in anderen Punkten vom Buddhismus stark unterschei- 
det, so z. B. im Einhalten dės Sabbath. Aber diese Verschie- 
denheit wird von niemandem bestritten. Es wird ja nicht be- 
hauptet, dass der Essenismus eine buddhistische Sekte ist. Man 
sollte ihn aber als eine jūdische Sekte betrachten, die sich 
unter buddhistischem Einfluss gebildet hat und eine Synthese 
aus jūdischer und orientalischer Frommigkeit darstellt. Dieser 
Auffassung entsprechen alle jene Zūge dės Essenismus, die uns 
bekannt sind.

Noch vveniger ūberzeugend ist der andere Einvvand, dass 
der Buddhismus keinerlei Einfluss in Judaa, zu der Zeit, als 
dort der Essenismus enstand, ausūben konnte. Es ist sonderbar, 
dass auch ein so grūndlicher Kenner dės antiken Gedankens, 
wie Zeller, diesen Einwand geltend macht. Die Frage, ob der 
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Essenismus unter dem Einfluss dės Buddhismus entstanden ist, 
beantvvortet Zeller negativ, hauptsachlich deshalb, vveil er eine 
direkte Einvvirkung buddhistischer Lehrer in der Zeit der Ent- 
stehung dės Essenismus fūr unmoglich halt: „Und wie hatten 
es auch die Buddhisten anfangen sollen, um auf die palastini- 
schen Juden einen Einfluss zu gevvinnen, der bedeutend genug 
gevvesen vvare, um zu der essenischen Umbildung der jūdischen 
Religionsbildung den Anstoss zu geben? Es hatte dies doch 
nur durch personliche Tatigkeit buddhistischer Lehrer und den 
Vorgang der von ihnen gestifteten Gemeinden geschehen kon- 
nen. Aber was hatte diese Lehrer schon im ersten oder spates- 
tens im zvveiten Jahrhundert nach Alexanders indischem Feld- 
zug in die fernen Mittelmeerlander fūhren sollen?“*)

*) Zeller, „Philosophie der Griechen“, III, A-4, S. 363.

Fūr uns, die wir die Edikte Konig Asokas kennen und vvis- 
sen, dass seine Missionare nach allen vvichtigen Landern dės 
Mittelmeeres gekommen sind und zwar im ersten Jahrhundert 
nach dem Tode Alexanders von Macedonien, sind diese Be- 
denken ūberholt. Aber wie konnte ein so erfahrener Gelehrter 
bei seiner Untersuchung ūber die Moglichkeit dės Einflusses 
dės Buddhismus auf den Westen, die Edikte Konig Asokas 
ūbersehen? Wie war es moglich, dass ihm gerade diese hoch- 
bedeutenden Dokumente, die 50 Jahre vor Erscheinen seiner 
Untersuchungen entziffert vvorden vvaren, unbekannt geblieben 
sind? Hatte Zeller die Edikte Konig Asokas gekannt, so hatte 
er fast ūberall dort, vvo er eine Verschiedenheit zvvischen dem 
Essenismus und dem Buddhismus feststellt, eine auffallende Ūber- 
einstimmung dės Essenismus mit der Lehre Konig Asokas fin- 
den konnen. So kdnnen zum Beispiel gerade die Angaben ūber 
die Beschaftigung der Essener mit Ackerbau, und auch ihre 
Vorliebe fūr Heilkrauter als eine Fortsetzung der Tradition dės 
Konigs angesehen vverden, der Brunnen bauen, Baume pflanzen 
und heilsame Krauter fūr das Wohl von Menschen und Tieren 
sammeln liess, und durch ihren Verzicht auf blutige Opferdar- 
bringungen erfūllen šie geradezu eines der Grundgebote dės 
Konigs-Radlenker.
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Aber vvenn so bedeutende Argumente unsere Annahme be- 
statigen, dass im Essenismus die Saat aufgegangen ist, die die 
Missionare dės Konigs Asoka gesat haben, musste sich auch 
gerade unter den Anhangern dieser Sekte eine lebhafte Erin- 
nerung an diese Missionare erhalten haben. Da der Essenismus 
spater von der Bevvegung, die durch die Predigt Jesu hervor- 
gerufen vvorden vvar, nicht unberūhrt bleiben konnte, liegt die 
Annahme nahe, dass auf diesem Wege die alte Kunde von den 
Evangelisten ūberliefert worden, und so, das Alte mit dem Neu- 
en verschmelzend, die Sage von der Anbetung dės Kindes durch 
die Weisen entstanden ist.

ZWEI QUELLEN

Nach der Pilgerfahrt in fremde Lander zu einem fremden 
Konige vvollen wir heimkehren zur Predigt Jesu und zur Haupt- 
quelle ihrer Erkenntnis — dem Matthaus-Evangelium.

Es genūgt, die Bergpredigt zu lesen, um zu vvissen, dass hier 
keine einfache Wiederholung einer fremden Lehre zu uns 
spricht, sondern vvahrhaft schopferische Worte zum ersten Malė 
erklingen. Mogen die grundlegenden Gedanken und die sittli- 
chen Forderungen den Lehren anderer Wegbereiter ahnlich 
sein, im Evangelium vvirken šie neuartig und erstmalig. Mag 
die Lehre Gotamos umfassender gevvesen sein, da ihre Fūrsor- 
ge sich nicht nur auf Menschen, sondern auf alles Lebende 
erstreckte, so ist šie doch vveniger handgreiflich und leiden- 
schaftlich. Gotamo heilt und beruhigt mit der unūbervvindlichen 
Macht der Wahrheit. Aber die Worte: „Kommt her zu mir 
alle, die ihr mūhsehlig und beladen seid, ich will euch erquik- 
ken“ — konnte nur Jesus sagen. Die Reden Gotamos sind 
voll ūberlegender Weisheit, aber in der Bergpredigt klingen 
nie gehorte Tone an.

Aber vvenn wir auch das Neuartige in der Predigt Jesu wohl 
empfinden, so vvissen wir doch auch, dass die Substanz und 
der Inhalt seiner Lehre sich auf dem Boden seiner Umvvelt ent- 
vvickelt und von dieser nicht getrennt vverden darf. Es ware einfal- 
tigzu glauben, dass durch diese Uberlegung die Bedeutung Jesu 

5
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verkleinert wird. Es wird jetzt haufig gefragt, ob das Alte 
Testament fur das Neue Testament notvvendig sei. Aber abge- 
sehen davon, dass vieles im Evangelium und auch in der Berg- 
predigt formell mit dem Alten Testament in Verbindung steht, 
macht die Predigt Jesu auf den modernen Menschen einen noch 
tieferen Eindruck, wenn er weiss, dass šie nicht einer geistigen 
Hyperprophie ervvachsen ist, sondern das natūrliche Ergebnis 
der Erkenntnis vieler Geschlechter, die Kraft glūhender Seelen, 
die Erfiillung eines der wunderbarsten Volker der Menschheit 
darstellt. Nur dann, wenn wir uns dem Alten Testament, als 
einem geschichtlichen Denkmal zuwenden und in ihm den 
Ablauf der Entwicklung verfolgen, von den primitiveren Gefūh- 
len dės Familiensinnes zur Erweiterung dės Begriffes in Nachs- 
tenliebe bis zur volligen Vergeistigung der Vorstellung von Gut 
und Bose, ist unser Verstand und unsere Seele beruhigt und iiber- 
zeugt. Wenn wir vom Alten Testament ausgehend die Berg- 
predigt lesen und von diesem Gipfel aus auf den von uns zu- 
rūckgelegten Weg uber die Hdhen der geistigen Kultur im al­
ten Israel zurūckblicken, begreifen wir, dass die Entvvicklung 
aller Volker und Rassen, der alten und der neuen, ausnahmslos 
denselben Weg gehen musste. Das Alte Testament vom Neuen 
trennen — heisst die Bliite der Wurzel berauben.

Fūr das Verstandnis der grandiosen, noch lange nicht er- 
schopften, noch fūr Jahrhunderte wegweisenden Worte Jesu ist 
das Studium dės Alten Testaments unerlasslich. Es taucht aber 
die Frage auf, ob wir uns mit dieser einen Quelle begnūgen 
dūrfen. Die Bedeutung der Predigt Jesu wird nicht geringer, 
sondern noch tiefer, wenn es sich ervveist, dass ihren geistigen 
Ursprung nicht eine, sondern mehrere Quellen bilden. Alles Zu- 
fallige, an Blut und Boden gebundene, ware ūbervvunden, wenn 
der „Berg“, von dem Jesus spricht, von den Inhalten der Kul- 
turen mehrerer Volker zusammengetragen vvorden ware.

Das oben Dargelegte lasst jedenfalls die Moglichkeit zu, 
fūr den Ursprung der Lehre Jesu noch eine zweite Quelle zu 
finden, die nicht von der altisraelitischen Kultur gespeist wird. 
Diese Moglichkeit wird zur Sicherheit, wenn wir den Anfang 
dės Matthaus Evangeliums Kapitel fūr Kapitel aufmerksam le­
sen. Unmittelbar nach der Erzahlung vom Stern vom Morgen- 
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landė und von der Flucht Marias mit dem Kinde nach Agypten 
finden wir eine Beschreibung dės „Vorgangers“, dės Johannes 
dės Taufers, der in der Wūste lebte, „ein Kleid von Kamel- 
haaren und einen ledernen Giirtel um seine Lenden hatte, 
und dessen Speise Heuschrecken vvaren und vvilder Honig“. 
Diese scharf umrissene Figur hat kein Gegenstūck im Alten 
Testament. Und wenn wir eine Deutung fūr šie finden vvollen, 
so mūssen wir šie im fernen Indien suchen, wo sich ein vvahrer 
Kultus der Askese gebildet hatte. Dort finden wir in den Re- 
den Gotamos genaue Beschreibungen der Asketen, die vvortlich 
mit dem Bilde Johannes dės Taufers zusammenfallen. Das Fremd- 
artige dės israelitischen geistigen Lebens pragt sich in der Pre- 
digt dės Johannes aus, von dem geschrieben steht: „als er viele 
Pharisaer und Saducaersah zu seiner Taufe kommen, sprach er 
zu ihnen: Ihr Otterngezūchte, wer hat euch gevviesen, dass ihr 
dem zukūnftigen Zorn entrinnen vverdet?“ — damit scheint er 
die Polemik mit den Schriftkundigen und Pharisaern eingeleitet 
zu haben, die sich wie ein roter Faden durch die Erzahlungen 
dės Neuen Testamentes zieht.

Auch fūr das nachste Bild dės Matthaus, von der Versuchung 
Jesu durch den Geist dės Bosen, finden wir im Alten Testament 
keinen Anhaltspunkt. Das Vorbild zu diesen Versuchungen fin­
den wir auch hier vvieder in den Reden Gotamos, wenn auch 
reiner und tiefer. Dort tragt der bose Geist Mara, sogar noch 
in den modernen Texten, deutliche Spuren seiner eigenen Ma- 
terialisierung und bedeutet nichts anders, als die Verkorperung 
von Gotamos eigenem Schvvanken und Grūbeln. Aber Maras 
Versuchungen sind nicht von so primitiver, ja grober Art, wie 
ihr Abbild in dem Evangelium: „Dies alles vvill ich dir geben, 
wenn du hinfallst und mich anbetest“, sondern šie sind ein von 
Sūssigkeit und Gift erfūllter Traum von einem zvvangsvveise ein- 
gefūhrten Konigreich dės Guten.

Und nūn noch ein vveiteres Bild: Jesus verlasst die Familie, 
und, von seinen Jūngern gefolgt, ging er als vvandernder Lehrer 
„umher im ganzen galilaischen Landė, lehrte in ihren Schulen, 
und predigte das Evangelium vom Reich“. Auch dieses Bild ist 
der Lebensart deš Alten Testamentes und seiner Mentalitat 
fremd, ist aber eine buchstabliche Wiederholung dės Lebens 
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Gotamos, der ia Begleitung seiner Jūnger in ganz Indien umher- 
zog und predigte.

*
Nicht nur in solchen Einzelheiten, auch im inneren Wesen 

der Predigt finden wir zahlreiche Zūge, deren ostliche Herkunft 
deutlich ist.

Vor allem fallt das Wort auf, das die Evangelisten zur Be- 
zeichnung der Lehre Jesu anwenden. Wir horen von ihnen oft: 
die Predigt vom „Reich“. Am haufigsten „das Reich Gottes“, 
„das Himmelsreich“, manchmal einfach „das Reich“. So sagt 
Matthaus zu Beginn der Bergpredigt, Jesus hatte „das Evange- 
lium vom Reich“ gepredigt, oder, in der wortlichen Ūbersetzung, 
die „frohe Botschaft von Reich“. Ebenso wird das neue Gesetz 
manchmal das „konigliche Gesetz“ genannt. Alle diese Bezeich- 
nungen sind der jūdischen Mentalitat fremd, die sich, auch ihren 
besten Konigen gegenūber, immer, und nicht ohne Grund, miss- 
trauisch und zurūckhaltend verhalt. Jedenfals haben die alttes- 
tamentarischen Bilder dės kommenden Konigreiches und Konigs 
nichts gemein mit jenem gevvaltlosen Konigreich, das in der 
„frohen Botschaft“ verkūndet vvurde. Man vergegenwartige sich 
hierzu das 5. Kapitel dės Buches dės Propheten Michaas, auf 
vvelches die „der Hohepriester und die Schriftgelehrten dės Vol- 
kes“ Herodes in der Sage vom Stern hingewiesen haben, und in 
vvelchem allen Nachbarn physische Vernichtung, die Zerstorung 
ihrer Stadte und die Ausrottung ihrer heiligen Haine angedroht 
wird. Im Alten Testament finden wir keinerlei Stūtzpunkte fūr 
eine Auslegung dieser Terminologie im Sinne der Evangelien. 
Dagegen finden wir Anklange hieran in dem „Gesetze dės Gu­
ten“ und in den Versuchen es im Leben zu vervvirklichen, die 
wir im Osten beobachtet haben. Und vom Geiste der „frohen 
Botschaft“ sind zvveifellos auch die Gebote dės Konigs beseelt, 
der befahl, in seinen Nachbarreichen Baume zu pflanzen, Brun- 
nen zu graben und Heilkrauter einzufūhren „damit die Menschen 
und Tiere ihre Freude hatten“.

Doch wir haben noch entscheidenderes anzufūhren. Nehmen 
wir das e r s t e Wort der Lehre Jesu, wie šie in der Bergpre­
digt dargestellt ist: „Selig sind, die da geistlich arm sind“... 
Worte, die dunkel und schwer verstandlich sind. Bei Lucas lau- 
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ten šie anders: „Selig sind, die da arm sind“, ohne das Wort 
„geistlich“. Aber auch in dieser urspriinglichen Fassung ist dem 
Zuhdrer der Sinn dieser Worte unklar. Wenn wir im Alten 
Testament Aufschluss suchen, bleiben wir ohne Antwort, da 
seine Grundlagen weit vom Verzicht auf materielle Gūter ent- 
fernt sind. Ebenso fremd ist dieser Verzicht der griechischen 
Frdmmigkeit, die nur bis zur Idee der Gemeinschaftlichkeit dės 
Vermogens vorgedrungen ist. Aber volle Klarheit gewinnen die 
Worte, wenn wir šie mit der Lehre Gotamos vergleichen, in 
der das Bettlertum den Grundstein bildet, in der in Versen und 
Prosą in allen Tonarten die Seligkeit und die Freiheit dessen 
gepriesen und besungen wird, der auf sein ganzes Vermogen 
verzichtet hat und aus der Engė dės hauslichen Lebens in die 
Weite volliger Obdachlosigkeit hinausgezogen ist.

Noch aufschiussreicher fūr unsere Untersuchung sind die 
letzten Worte der Predigt Jesu. Das Evangelium berichtet 
vom Eindruck, den diese Predigt auf die Zuhdrer machte:

Als nūn Jesus an dem galilaischen Meer ging, sah er 
zwei Bruder, Simon, der da heisst Petrus, und Andreas, 
seinen Bruder; die warfen ihre Netze in das Meer, denn 
šie waren Fischer.
Und da sprach er zu ihnen: Folget mir nach, ich will 
euch zu Menschenfischern machen.
Bald verliessen šie ihre Netze und folgten ihm nach.
Und da er von dannen fūrbass ging, sah er zwei andere 
Bruder, Jacob, den Sohn Zebedai, und Johannes, seinen 
Bruder, im Schiff mit ihrem Vater, Zebedaus, dass šie 
ihre Netze flickten; und er rief šie.
Bald verliessen šie das Schiff und ihren Vater und folg­
ten ihm nach“.

Das Evangelium ist hier, wie auch ūberall sonst, lakonisch 
kurz. Es teilt nur das Ende der Unterhaltung mit. Es ist 
aber wohl gewiss, dass Jesus, ehe er šie rief, ihm zu folgen, 
erklarte, wohin und wozu er šie rief. Es ist nicht der Anfang, 
sondern das Ende der Unterhaltung, deren Inhalt uns die Berg- 
predigt mitteilt. Und, man muss sagen, — ein erstaunliches 
Ende! Die Menschen verlassen ihr gewohntes Leben, ihren 
Vater, und folgen dem, den šie zum ersten Mal sahen und 
horten.
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Man wird zugeben, dass ein solcher Abschluss einer Pre­
digt durchaus ungewdhnlich ist. Die israelitischen Propheten 
haben die Zuhorer keineswegs von der Familie losreissen wol- 
len, sondern, im Gegenteil, šie bemūhten sich die Familienban- 
de zu festigen. Auch die griechischen Philosophen, die agyp- 
tischen Priester, die chinesischen Weisen oder die persischen 
Magier haben niemals ihre Belehrungen in dieser Weise abge- 
schlossen. Dagegen bildet dieser Abschluss das charakteristische 
und vvesentliche Merkmal der Predigt Gotamos. Im buddhistischen 
Kanon wird unzahlige Malė die stereotype Formel wiedergege- 
ben, welche den Eindruck der Worte Gotamos schildert:

Diese Lehre horte ein Hausherr oder der Sohn, und 
nachdem er die Lehre gehort hat, fasst er Vetrauen zum 
Lehrer und, erfūllt von diesem Vertrauen, ūberlegt er so: 
„Ein Gedrange ist das Hausleben, eine Schmutzgasse; der 
freie Weltenraum ist die Pilgerschaft“.
Der lasst sich dann nach einiger Zeit, nachdem er ein 
kleines oder ein grosses Besitztum aufgegeben hat, nach­
dem er einen kleinen oder grossen Verwandten-Kreis 
aufgegeben hat, Haar und Bart scheren, legt die dunkel- 
gelben Gewander an und zieht aus dem Haus in die 
Hauslosigkeit hinaus.

Diese Worte, die an die Flucht dės Konigssohn s aus sei- 
nem Palaste erinnern, vviederholen sich unzahlige Malė fast in 
allen Reden Gotamos. Šie sind das Leitmotiv seiner Predigt, sein 
hochstes Ziel. Šie sind fūr ihn das grosste und einzige „Wunder“, 
das grosste und reinste „Opfer“. Šie sind der „vvahre Sieg“, von 
dem Asoka spricht. Wir blicken hier in den geheimnisvollen 
Mechanismus einer geistigen Bewegung, deren Dynamik aus 
sich heraus die Kraft erzeugt, in immer neuen „Siegen“ die 
Welt zu erobern. Zugleich sind šie aber auch das Erken- 
nungszeichen jener geistigen Erscheinung, vvelche in der Pre­
digt Gotamos ihren Ursprung hat. Und da sehen wir in der 
Predigt Jesu mit untrūglicher Deutlichkeit dasselbe Zeichen.

*

Die Fūlle und die Bedeutung dieser Hinweise geben genū- 
gende Anhaltspunkte fūr den starken Einfluss, den der Orient 
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auf das Neue Testament ausgeūbt hat, und berechtigten sogar 
zur Fragestellung, vvelche Einflūsse auf die Predigt Jesu in 
starkerem Masse eingevvirkt haben: die alttestamentarischen, 
von denen er ausging, oder die orientalischen, die an ihn he- 
rangetreten sind.

Dass in der Predigt Jesu standig alttestamentarische Worte 
und Begriffe gebraucht werden, darf uns bei der Entscheidung 
dieser Frage nicht irre fiihren. Durch den gemeinsamen Gottes- 
begriff ist zum Beispiel die Predigt Jesu formell mit dem 
Alten Testament unzertrennlich verknūpft und unterscheidet 
sich gleichzeitig hierin von der Lehre Gotamos, die ūber die- 
sem Begriff steht. Aber tiefer gesehen, erhalten vvir Gevvissheit, 
dass Gott als Ausdruck der allumfassenden Liebe in der Lehre 
Jesu in einem tiefen und unversohnlichen Gegensatz zum Got- 
tesbegriff dės Alten Testaments steht. Und vvenn vvir uns der 
Worte Jesu erinnern: „Ihr sollt iiberhaupt nicht schvvoren, vve- 
der beim Himmel, denn er ist Gottes Thron; noch bei der Erde, 
denn šie ist seiner Fūsse Schemel“, — so mūssen vvir sagen, 
dass die dem Pantheismus vervvandte Gottesvorstellung in der 
Predigt Jesu den Ideen der Predigt Gotamos von den Wegen 
zu Brahma naher steht, als dem Gottesbegriffe im Alten Testa­
mente.

Diese neuen Vorstellungen in der Predigt Jesu, die im 
schroffem Gegensatz zu den Begriffen dės Alten Testaments stan- 
den, bildeten auch die Grundursache aller Konflikte mit sei­
ner Umvvelt. So vvird im Evangelium berichtet, vvie Jesus den 
Judaern im Tempei zu Jerusalem, in der Halle Salomos, pre- 
digte:

„Ich und der Vater sind eins“.
Diese Worte haben die Wut der Zuhorer hervorgerufen. 

Wieder trugen die Juden Šteine herbei, ihn zu steinigen. 
Antvvortete ihnen Jesus:
— Viele Gute Werke habe ich euch sehen lassen von dem 
Vater her. Um vvelches vvillen von diesen Werken steinigt 
ihr mich?
Antvvorteten ihm die Juden:
— Wegen eines guten Werkes steinigen vvir dich nicht, 
sondern vvegen Lasterung, und vveil du, der du ein Mensch 
bist, dich zu Gott machst.
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Antvvortete ihnen Jesus:
— Steht nicht, geschrieben in eurem Gesetze: „Ich habe 
gesagt: Gotter seidt i h r“?*)  Wenn er jene Gotter 
nannte, an vvelche das Wort Gottes kam, und die Schrift 
darf nicht gelost vverden: konnt ihr zu dem, den der Vater 
geheiligt und in die Welt gesandt hat, sagen: „Du lasterst“, 
weil ich gesagt habe: „Ich bin Gottes Sohn“.

*) Johannes, 10, 30-36. Die Worte: „Ich habe gesagt: Gotter seid ihr“ fin­
den sich im Alten Testament im 82 Psalm. Aber dort sind šie nicht an Men­
schen, sondern an Gotter gerichtet, denn der Psalm beginnt mit den Worten: 
.,Jahwe steht in der Gottesgemeinde, inmitten der Gottwesen richtet er“. Man 
kann nicht umhin, zu bemerken, dass das Urteil mit den Worten schliesst: .,Wie 
Menschen sollt ihr sterben, wie der Fiirsten einer fallen“. In dieser alttesta- 
mentarischen Erniedrigung der Gotter zu Menschen liegt vviederum ein direkter 
Widerspruch zum Neuen Testament in dem der Mensch zu Gott emporge- 
hoben vvird. Diese Erhebung dės Menschen ist aber der „Gemeinschaft mit 
den Gottern“, vervvandt, iiber die Konig Asoka spricht. Noch einen Schritt 
vveiter — und man gelangt zu Gotamos Behauptung, dass der verklSrte 
Mensch „unter allen Wesen, samt Menschen und Gottern“ auf der hoch- 
sten Stufe steht.

**) Romer, 8, 16.

Aber die Gotteslasterung Jesu, vvelche die frommen Juden 
emporte, vvurde noch dadurch vergrossert, dass er nicht nur 
sich, sondern alle Menschen „Kinder Gottes“ nannte, vvie es auch 
aus dem Gebet „Vater unser“ hervorgeht. So vvurde seine Pre- 
digt auch von seinen Jūngern verstanden und vveitergetragen. 
Dies ist sogar aus den geistig der Predigt Jesu fremden Episteln 
dės Apostel Paulus zu sehen, vvelcher, obvvohl er mit dem Ver- 
stande den ganzen „Wahnsinn“ der neuen Predigt begreift, sich 
ihr dennoch vollig untervvirft:

„Da zeigt der Geist selbst zusammen mit unserem Geiste, 
dass vvir Kinder Gottes sind. Sind wir aber Kinder, so sind 
wir auch Erben: Erben Gottes, und Miterben Christi“**).

Noch betonter finden vvir dieses neue Bevvusstsein in den 
Werken anderer Apostel. Und vvenn in der „Offenbarung“ Johan- 
nis vom Dank an Jesu, der uns zu Konigen und Priestern ge- 
macht hat, die Rede ist, so ist in der Botschaft dės Johannes 
von den hochsten Stufen und den hochsten Hoffnungen die Rede:
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„Geliebte, vvir sind jetzt Kinder Gottes, und es ist noch nicht 
offenbar gevvorden, vvas wir sein vverden. Wir wissen, dass, 
wenn es sich offenbart, vvir ihm ahnlich sein vverden, vveil vvir 
ihn sehen vverden, vvie er ist“.

Obvvohl hier die Ūbervvindung dės alten Gottesbegriffes an­
dere Wege einschlagt, als in Indien, ist in der Predigt Jesu 
diese LJbervvindung ebenso endgūltig und vollkommen, vvie in 
der Lehre Gotamos.

Gevviss hat Jesus israelitische Worte und Bilder gebraucht. 
Gevviss hat er nach Moglichkeit versucht, an die traditionellen 
Glaubenssatze Israels anzuknūpfen, vvas spater zur Entstellung 
seiner Predigt und zu fast volliger Wiederherstellung der alten 
Begriffe im Dogma dės Christentums fūhrte. Aber vvir vvissen, 
dass Jesu Versohnungsversuche zu seiner Zeit nicht zum Ziel 
fūhrten. Obvvohl er immer den Frieden anstrebte, schaffte das 
Wesen seiner Predigt fortvvahrend Konflikte. Seine Auslegung 
dės Alten Testamentes erfūllte die glaubigen Juden stets mit 
„Schrecken“, machte šie „toli“ oder „vviitend“. Und sein 
Kampf richtet sich gegen die traditionellen Ansichten und 
Gebrauche Irsaels, vom Konflikt mit den Kramėm im Tem­
pei*)  bis zur unermūdlichen und in ihrer Bitterheit immer zu- 
nehmenden Polemik gegen die „Schriftkundigen und Pharisaer“. 
Fūr das geschichtliche Verstandnis der neuen Predigt ist es 
notvvendiger, darauf zu achten, vvodurch die Predigt Jesu ihrem 
Wesen nach dem israelitischen Leben fremd ist, als darauf, 
vvodurch šie ihm nahesteht. Als Gotamo durch sein Fleimatland 
vvanderte, das vom Widerhall vervvandter Ideen erfūllt vvar, 
fand er unter allen Schichten der Bevolkerung, vom Bettler bis 
zum Konige, verstandnisvolle Zuhorer, die ihn liebten. Jesus 
und seine Jūnger aber sehen vvir vvie Abtrūnnige zvvischen feind- 
lich gesinnten Stammesgenossen umherziehen. Gotamo fand ūber- 
all Gastfreundschaft, Obdach und vvurde von allen begrūsst. Und 

*) Man muss annehmen, dass es nicht nur darum ging, dass im Tempei 
Handel getrieben vvurde, sondern auch darum, dass im Tempei Blut vergos- 
sen vvurde. Erinnern vvir uns der Predigt Gotamos von der Opferdarbringun- 
gen, der Edikte Asokas, vvelche blutige Opfer verboten, und der Berichte von 
den Essenen, dass šie keine lebenden Wesen als Opfer darbrachten.
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Jesus sagte von sich selbst, „die Fūchse hatten Schlupflocher 
und die Vogei am Himmel hatten Nester, und der Menschen- 
sohn konnte nirgends sein Haupt neigen“. Und wenn die ver- 
trauensvolle, freundschaftliche Zuneigung seiner Umwelt der 
Predigt Gotamos den Stempel der Ruhe und Sicherheit auf- 
drūckt, so mischt sich Bitterheit in die Worte von Jesus, und 
wir konnen in seiner kurzen Predigertatigkeit die immer an- 
wachsende Scharfe dieses Konfliktes verfolgen, aus dem es keine 
Rettung gibt. Der blutige Ausgang bestimmte das Schicksal der 
Predigt Jesu in Israel und legte das finstere Zeichen der Tragik 
dem ganzen weiteren Christentum auf. Und dieser tragische 
Ausgang wirft auch seine dūsteren Schatten bis zurūck in die 
stille Legende vom Stern aus dem Morgenlande. Denn hier, wo 
wir das schicksalbeladene Kind zum ersten Malė erblicken, sehen 
wir es nicht nur im milden Lichte dės Sterns, sondern auch 
schon vom Schatten der grossen Tragodie umdiistert. Das zeigt 
uns, wie tief und zutreffend jedes Wort der Sage die Ereignis- 
se dės Neuen Testamentes symbolisiert.

*

Die geschichtliche Analyse ist beendet. Der Historiker, der 
die stolze oder anmutig verzierte Fassade einer Legende ab- 
brechen muss, um das Fundament blosszulegen, findet oft nur 
unbedeutendes Mauerwerk vor. Wir aber erleben die eigenarti- 
ge Uberraschung, dass wir bei unserem Versuch die Legende 
ihrer Phantastik zu entkleiden, eine nicht weniger phantastische 
Wirklichkeit aufdecken.

Aus den geheimnisvollen Magiem dės Morgenlandes vverden 
Boten und Apostel, die aus ihrer indischen Heimat ausgezogen 
waren, die frohe Botschaft einer neuen Heilslehre in alle Lan- 
der zu tragen. Aus dem milden Stern im Morgenlande wird das 
grelle Himmelsrad, das Symbol der Bevvegung und Entwicklung 
der ersten universalen Religion. Eine alltagliche Episode von 
nur lokaler Bedeutung wird zum vveltgeschichtlichen Geschehen, 
das in die Jahrtausende hineinreicht.

Vor diesem bedeutenden geschichtlichen Hintergrund wer- 
den die geheimnisvollen Worte dės Matthaus Evangeliums nicht 
nur zur Schvvelle zvvischen dem Alten und dem Neuen Testą- 
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ment, sondern auch zur Brucke zvvischen fernostlicher und west- 
licher Weisheit. Hier vollzieht sich die vvelthistorische Verbin- 
dung der ersten Universalreligion, die die Gemūter der Volker 
Asiens beherrschte, mit der der Zeit nach zvveiten Universal­
religion, die die Seelen der Volker Europas eroberte. In dem 
kurzen Text der anmutigen Erzahlung vom Stern scheinen die 
beiden machtigsten geistigen Štrome der Menschheitsgeschichte 
zusammenzufliessen. In den nebelhaften Bildern der naiven Sage 
finden vvir ein getreues Spielgelbild dieser vveltbevvegenden Er- 
eignisse.

DAS SCHICKSAL DER „FROHEN BOTSCHAFT“

Sovveit unsere Aufgabe in der Feststellung dės Ursprungs 
und der Deutung der Sage von den Weisen aus dem Morgen- 
lande bestand, dūrfen vvir šie hiermit als abgeschlossen betračh- 
ten. Aber vvir haben auf der Suche nach einer erschopfenden 
Antvvort einen vveiten Weg gemacht und kehren von dieser 
Wandlung mit Ergebnissen zurūck, die den Bereich unserer 
Fragestellung weit ubersteigen. Die Flucht der Erscheinungen, 
die sich uns erdffnet, die Freudenvvelle, die alle Lander Asiens 
ūberflutet hat, sind nicht erschopfend erklart durch die Charak- 
teristik der fūhrenden Personlichkeiten, und vvaren es auch Go­
tamo, Asoka und Jesus. Hier haben vvir es zvveifellos mit einem 
der fundamentalen Vorgange zu tun, die die Weltgeschichte 
formen und die Menschheit als ganzes bevvegen.

Durch die Notvvendigkeit einer kurzen Darstellung beschrank- 
ten vvir uns darauf, von einzelnen Personen zu sprechen, obvvohl 
vvir vvissen, dass diese Personlichkeiten nur die Arbeit, die Hoff- 
nungen und den Willen vieler Geschlechter vollendet, erfūllt und 
vollstreckt haben. Die Spuren ihres Erdenvveges haben uns nur 
deshalb erreicht, vveil der Widerhall ihrer Worte sich vvellen- 
artig von Geschlecht zu Geschlecht bis auf uns fortgepflanzt hat. 
Die Tatsache, dass die Namen von Gotamo und Jesus vor allen 
grossen Eroberern und Zerstorern im Gedachtnis der Volker 
geblieben sind, offenbart uns das vvahre Wesen der Menschen- 
seele und charakterisiert die geistigen Ziele, die die Menschen aller 
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Lander, aller Jahrhunderte am tiefsten erstrebten. Der von Go­
tamo gegriindete Bettlerorden und die ursprūngliche christliche 
Gemeinde bezeugen, dass diese Organisationen dės Geistes nicht 
vom Leben losgelost waren, sondern im Boden fest verankert, 
das Fundament bildeten, auf dem es sich fūr Jahrhunderte und 
jahrtausende bauen liess.

*

Buddhismus und Christentum sind in der Gęschichte ihre 
eigenen Wege gegangen. Vom Schicksal dės Buddhismus vvissen 
wir vieles noch nicht. Wie wir gesehen haben, sind sogar Er- 
eignisse, wie die Herrschaft dės Konigs Asoka, uns erst ver- 
haltnismassig spat bekannt geworden. Die bis heute erhaltenen 
Ruinen grosser Stadte und riesiger Einzelbauten sind in der Zeit 
der Ausbreitung dės Buddhismus entstanden. Šie kennzeichnen 
seinen friedlichen Siegeszug in Indien, auf Ceylon, auf den Zunda- 
inseln, in Zentralasien und in China, und bezeugen die unge- 
wdhnliche Schaffensfreude vvahrend dieser Periode. Die Namen 
von Konigen, wie zum Beispiel Devanampria Tissa im Ceylon 
und Kanischka in Mittelasien, legen Zeugnis ab, dass das Pro- 
gramm dės Konigs Asoka verstandnisvolle Nachfolge im Laufe 
von vielen Jahrhunderten gefunden hat.

Und doch war nach einer Periode grosster Ausbreitung und 
nach einer ununterbrochenen Reihe „wahrer Siege“, der Bud­
dhismus innerlich erschdpft. Er begann Niederlagen zu erleiden 
und ūberall zurūckzuweichen. In seiner Heimat, in Indien, wur- 
de er vom neuauflebenden Brahmanismus, vom eingevvanderten 
Islam und sogar von groben, primitiven Glaubensbekenntnissen 
verdrangt, und an jenen Orten, wo vor zvveieinhalb Jahrtausen- 
den die Worte vom „wahren Opfer“ erklungen waren, am Fusse 
der Felsen, deren Inschriften das Vergiessen von Blut lebender 
Wesen verbieten, sind bis in das 19. Jahrhundert Menschenop- 
fer dargebracht vvorden. Aber auch dort, wo der Buddhismus 
formell seine Stellung behauptet hatte, war er in einem toten 
Formalismus erstarrt, oder er hatte sich den lokalen Ansichten 
und Konfessionen angepasst.

Worin liegt die Ursache dieser Wandlung? Wir sind nicht 
imstande, eine erschopfende Antvvort auf diese Frage zu geben. 
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Die primilive Lebensart, die den hohen moralischen Anforde- 
rungen nicht entsprach, die Verwilderung und Vergroberung der 
Sitten in der Zeit der Volkervvanderung, — das vvaren wohl die 
hauptsachlichen Ursachen, die zur Entartung und zum Zusam- 
menbruche dės Buddhismus fūhrten. Es ist auch anzunehmen, dass 
grade der machtige Schutz, den die Staatsgewalt unter Konigen, 
wie Asoka oder Kanischka, dem Buddhismus angedeihen liess, 
seine innere Haltlosigkeit und Schwache hervorrief. Die neue 
Lehre sah sich vollig unvorbereitet den neuen riesigen Aufga- 
ben gegenūber, die vor allem darin bestanden, das Programm 
eines „guten Reiches“ dem praktischen Leben anzupassen. Als 
das nicht gelang, und auch die aufrichtigste und vvahrste From- 
migkeit den vvirklich neuen, praktischen Weg nicht fand, fing 
šie an, sich in gewohnten traditionellen Formen zu ausseren. So 
sehen wir, wie die buddhistischen Konige, dem Beispiel ihrer 
Vorganger folgend, monumentale Tempei bauten, als hatten šie 
vergessen, dass der Buddhismus den Begriff Gott nicht kennt! 
Es ist auch zweifellos, dass gewisse Volkskreise, die den mo­
ralischen Grundlagen dės Buddhismus ganz fern standen, nur 
von der Macht dės Staates angelockt, den Buddhismus annah- 
men. Und hier stossen wir unmittelbar auf das tiefe Problem, 
welches in der Sage von der Versuchung Gotamos durch das 
„gute Reich“ seinen Ausdruck findet.

Aber wie dem auch sei, die Schopfungskrafte dės Buddhis­
mus versiegten. Er begann ūberall zurūckzuweichen und trat 
allmahlich von der Arena der Weltgeschichte ab. Jetzt ist es 
uns schvver, sich die furchtbare Enttauschung und Mutlosigkeit 
vorzustellen, von vvelcher die Glaubigen und Ervvartungsvollen da- 
mals ergriffen vvorden waren. Diese Vorgange mussten natūrlich 
die buddhistische Weltanschauung beeinflussen. Wenn der alte 
Buddhismus sich grossartige schopferische Aufgaben stellte, ein 
verfūhrerisches Programm dės „guten Reiches“ schuf und im Na- 
men dės Guten allem Bosen im Leben den Kampf ansagte, 
musste der Enttauschte sich fragen, ob dieses ūbermenschliche 
Wollen seine schvvachen Krafte nicht weit ūbersteige, ob das 
Reich dės Guten wirklich durchfūhrbar sei, oder nicht vielmehr 
das Bose endgūltig im Leben triumphiere und deshalb das Leben 
selbst — bose sei. Solche Seelenzustande waren zweifellos ein 



78 DAS SCHICKSAL DER „FROHEN BOTSCHAFT

dankbarer Boden fūr die Entstehung eines Pathos der Resigna- 
tion und der Verzvveiflung. Und vvenn in der Zeit Gotamos das 
„Nirvana“ nur als eine der Versuchungen Maras Ervvahnung fand, 
so vvurde, in der Verzvveiflung, dieser Begriff ins kultische erho- 
ben. Fūr die Ermūdeten und die Enttauschten vvird eine bis zur 
entgūltigen Auflosung im grossen Nichts gesteigerte Ruhe zur 
freudigen Zuflucht. Um den Kern der vvahren Lehre Gotamos 
schloss sich mehr und mehr die harte Schale vvesensfremder 
Gedanken, Stimmungen und Zielsetzungen. Aber auch unter 
dieser Schale ist der Keim lebendig geblieben und vvartet auf 
einen neuen Frūhling.

*

Wir wissen, dass Gotamos Programm seinen poetischen 
Ausdruck in der Rede ūber Konig Mahavijitta und in der Le- 
gende vom „Konig-Radlenker“, gefunden hat und seinen politi- 
schen Ausdruck in den Edikten Konig Asokas.

Wir vvissen ferner, dass die „frohe Botschaft“, vvelche zu 
Beginn unserer Arą in Judaa vernommen vvurde, auch eine Pre- 
digt vom „Konigreich dės Guten“ gevvesen ist. Aber die Vor- 
aussetzungen, unter denen diese Predigt entstand, vvaren andere, 
als die im fernen Osten. Der Hauptunterschied lag darin, dass 
im Leben der vvestlichen Volker die drei Grundelemente dės 
Lebens, die drei vvichtigsten geistigen Krafte, vvelche die Ge- 
schichte der Menschheit bestimmen, getrennt auftreten.

Man kanu vvohl sagen, dass es im Leben der Menschheit kein 
Zeitalter gegeben hat, in vvelchem diese Trennung vollstandiger 
und tiefer durchgefūhrt gevvesen vvare, als im Zeitalter dės romi- 
schen Imperiums zur Zeit der ersten Kaiser. Rom vvar das vvahre 
und unbestrittene Zentrum der Staatsidee, der siegreichen, trium- 
phierenden Staatsherrschaft, vvelche keine Nebenbuhler duldete 
und sich von den Britischen Inseln bis zu den fernen Grenzen 
Persiens, von den umnebelten Ufern dės Baltischen Meeres bis 
zu den Sandvvūsten Afrikas hinzog. Aber in diesem kolossalen 
Komplex von Landern und Volkern, durch Waffengewalt ver- 
einigt und zusammengehalten, vvar Rom lediglich das Zentrum 
der Staats- und Militargevvalt. Der Mittelpunkt der geistigen 
Welt lag in Griechenland, mit seinen philosophischen Schulen, 
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mit den Traditionen seiner grossen Meister, mit seinen Lehrern 
der Weisheit und der Retorik. Und vvenn Rom Sitz der Macht 
vvar, so vvar Athen die Hauptstadt dės Wissens. Weniger aner- 
kannt, aber nicht minder bedeutend vvar daneben, als Statte 
der Frdmmigkeit und Ausgangpunkt der Religionen, Jerusalem.

Man kann nicht sagen, dass diese Dreiteilung die Konflikte 
ausschaltete. Rom blickte zwar mit Ehrerbietung auf den Mit- 
telpunkt der Weisheit — Athen. Sogar der vvahnsinnige Nero, 
der nicht davor zurūckschreckte, Rom in Brand zu stecken, 
fūrchtete sich vor dem Spott der friedliebender Athener. Aber 
Romer, die sich dem griechischen Geiste anzunahern suchten, 
vvurden bekampft, wie das Schicksal Ciceros und Senecas uns 
zeigt. Noch scharfer und konfliktahnlicher gestalteten sich die 
Beziehungen zu den Statten der Frommigkeit, Judaa und Jeru­
salem. Šie vvurden von den Griechen gehasst, mit Spott und 
Verleumdungen ūberschūttet und nur schvver von Rom ertragen. 
Und vvenn man irgend einen Sinn in der vvilden, und zvvecklo- 
sen Zerstorung Jerusalems durch Rom finden vvill, so konnte 
man ihn nur in der Gegensatzlichkeit ihrer geistigen Grundsatze 
suchen.

In einer solchen Zeit erklang die frohe Kunde vom kom- 
menden Reiche dės Guten, erklangen die Gebote einander zu 
lieben und Beleidigungen „nicht sieben mal, sondern siebzig 
mal sieben“ zu vergeben. In der von gegenseitigem Misstrauen 
von tiefer, unversohnlicher Feindseligkeit und Hass durchdrunge- 
nen Atmosphare jener Zeit hat diese Predigt niemanden er- 
vveicht und niemanden versohnt. Zunachst vvurde šie in Israel 
selbst in dieser Form als eine Verunglimpfung der Religion und 
als Verrat am Volke aufgenommen. Und kaum vvar die Predigt 
vernommen, als ihr auch schon ein gevvaltsames Ende bereitet 
vvar.

Die Romer vvuschen ihre Hande und vergassen diesen klei- 
nen Zvvischenfall. Die jūdischen Schriftgelehrten und Pharisaer 
stritten vveiter ūber die Frage, vvie man das fremde Joch ab- 
Schūtteln konnte. Und nur eine kleine Gruppe von Bauern und 
Fischern, vvelche die frohe Botschaft glaubig aufgenommen hat- 
ten, liessen das neue Wort auf sich vvirken. Der Tod dės Leh- 
rers erschien ihnen als eine solche Ungerechtigkeit, ja Unmdg- 
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lichkeit, dass er vom Glauben an das Wort ūbervvunden wurde. 
Und in der Weltliteratur gibt es keine Seiten, die erschūttender, 
zugleich aber so tief vvahrhaftig gevvesen vvaren, wie die letzten 
Seiten aller Evangelien, vvelche, wenn auch jedes in seiner Art, 
aber doch jedes psychologisch vvahrheitsgetreu, die Wandlung 
der frohen Botschaft in den Glauben an die Auferstehung dės 
Lehrers, und die Wandlung der Hoffnung auf das Reich dės 
Guten auf Erden in die Hoffnung auf das Konigreich Gottes im 
Himmel schildern. Und das Wort, vvelches in seinem Landė 
nicht anerkannt, sondern verfolgt vvorden vvar, begann in neuer 
Form in fremden Landern und unter fremden Volkern vvirksam 
zu vverden.

*

Der Haupttrager der frohen Botschaft in ihrer neuen Form 
vvar zvveifellos, Apostel Paulus, eine der bedeutendsten Figuren 
der Weltgeschichte. Es ist hier nicht der Ort das Positive 
und Negative seiner Erscheinung und Wirksamkeit zu vverten. 
Es erūbrigt sich auch, bei den allgemein bekannten biographi- 
schen Angaben zu vervveilen. Wir konnen aber doch nicht an 
zvvei Daten seiner bedeutsamen Biographie vorbeigehen: an sei­
nem Besuch in Athen und an seiner Ankunft in Rom.

Unter den vielen erstaunlichen Begebenheiten der „Apostel- 
geschichte“ muss man die Schilderung der Predigt Paulus auf 
dem Richtplatz von Athen hervorheben.

Als Paulus in Athen ankam, es banden aber auch etliche 
von den epikureischen und stoischen Philosophen mit ihm 
an, und einige sagten: „Was vvill den dieser Schvvazer 
sagen?“ Andere aber: „Er scneint ein Verkūnder fremder 
Gotter zu sein.“
Und šie griffen ihn, und fūhrten ihn zum Areopag, und 
sagten:
„Dūrfen vvir vvissen, vvas das fūr eine neue Lehre ist, die 
du vortragst? Du gibst uns ja seltsame Dinge zu horen; so 
mochten vvir nūn erfahren, was das heissen vvill.“
Alle Athener aber und die Fremden, die sich da aufhiel- 
ten, vvaren stets zu nichts anderėm so aufgelegt, als wie 
etvvas neues zu reden oder zu horen.
Paulus aber stellte sich mitten in den Areopag, und sprach: 
„Ihr Manner von Athen, ich finde euch durchvveg sehr 
religids. Denn da ich herumging und mir eure Heiligtiimer 
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betrachtete, fand ich auch einen Altar mit der Inschrift: 
einem unbekannten Gott. Nūn, was ihr ohne es zu kennen 
verehrt, das verkūndige ich euch. Der Gott, der die Welt ge- 
macht hat und alles was darin ist, er als Herr dės Him- 
mels und der Erde vvohnt nicht in Tempeln mit Handen 
gemacht, noch lasst er sich von Menschenhanden bedienen, 
als ob er etvvas bedūrfte, er der Allen Leben und Odem 
und alles gibt... Sind wir nūn Gottes Geschlecht, so diir- 
fen wir nicht meinen, das Gottliche sei gleich Gold, oder 
Silber, oder Stein, gleich einem Gebilde menschlicher 
Kunst oder Erfindung. So lasst nūn Gott, nachdem er die 
Zeiten der Unvvissenheit ūbersehen, fūr jetzt allen Men­
schen allenthalben ansagen, Busse zu thun, wie er denn ei­
nen Tag festgestellt hat, da er die Welt richten vvill in 
Gerechtigkeit durch einen Mann, den er dafūr bestimmt 
hat, nachdem er jedermann den Glauben eroffnet hat, in- 
dem er ihn von den Toten ervveckte“.
Da šie aber von der Totenauferstehung horten, spotteten 
die einen, die andern aber sagten: „Wir vvollen dich dar- 
iiber ein andermal vvieder horen“.
Auf diese Weise kam Paulus los von ihnen*).

*) „Der Apostel Thaten“, 17. Gegen die Zweifel an der geschichtlichen 
Glaubwiirdigkeit dieser Episode — siehe E. Renan, „Saint Paul" S. 191.

In der Geschichte der Tatigkeit dės Apostel Paulus bildet 
der Misserfolg seiner Predigt vor den „Stoikern und Epicurern“ in 
Athen nur eine unbedeutende Episode. Wenn dieses Mal Pau­
lus gezvvungen war, zu schvveigen, ging er letzten Endes doch 
als Sieger hervor: seine Predigt untervvarf die ganze damalige 
Welt, und es vvaren die „Stoiker und Epicurer“, welche ge­
zvvungen vvaren, Jahrhunderte lang zu schvveigen.

Aber vom Standpunkt der Menschheitsgeschichte aus konnen 
vvir diesen Tag nicht als eine „Episode“ ansehen. Hier in Athen 
trafen zum ersten Mal die Wellen, vvelche vom fernen Osten 
ausgegangen vvaren, mit den letzten Ergebnissen der Philosophie 
und Gelehrsamkeit jener Zeit zusammen. Aber da fanden die 
Menschen, die das Gute suchten, und die Manner, die das Wis- 
sen suchten, keine gemeinsame Sprache. Die Philosophen von 
Athen schauten mit einem herablassenden Lacheln auf diesen 
sonderbaren „Schvvatzer“ und kehrten in das Gleichmass ihrer 
Marmorportale, in den Schatten ihrer schonen und stillen Garten 
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zuriick, und fuhren fort, ihre Gedanken zu feilen und šie in einer 
gepflegten Sprache darzulegen. Und der rasende Paulus vvanderte 
in seinem zerrissenen Mantel weiter auf den staubigen Wegen, 
um die Samen der „Weltemporung“ auszustreuen. Die Wege 
dės Wissens und die Wege dės Guten gingen auseinander. 
Wer war schuld daran? Die griechischen Philosophen, vvelche 
den feurigen, leidenschaftlichen Worten dės Paulus kūhl ge- 
genūberstanden? Oder Paulus, der seine Gedanken in so 
schwer verstandlicher Form zum Ausdruck brachte, dass die 
darin enthaltenen Worte einer universellen Lehre dės Guten 
selbst den geūbten Ohren der griechischen Philosophen ver- 
borgen blieben? Wie diese Frage auch entschieden werden 
mag, erkennen wir, dass in dem Augenblick, da Paulus unter 
dem Spott der Anwesenden den Areopag von Athen verliess, 
das Mittelalter mit allem, was darin Grosses und Diisteres war, 
begonnen hatte.

Nicht so plastisch, aber auch voller symbolischer Bedeutung, 
ist die von der „Apostel Taten“ angefūhrte Beschreibung der 
Ankunft von Paulus in Rom. Er kam dorthin freiwillig, aber 
doch als ein Gefangener: als romischer Būrger suchte er in Rom 
Gerechtigkeit gegen eine ungerechte Anklage. Aber Gerechtig- 
keit hat er dort nicht gefunden. Es wurde ihm zwar gestattet, 
von anderen Gefangenen getrennt zu leben; es konnten unge- 
hindert Besucher, die ihn horen wollten, zu ihm kommen. Aber 
die Freiheit erlangte er doch nicht, und nach einiger Zeit ist er 
dort wahrscheinlich hingerichtet vvorden. Gleich danach begann 
die Zeit der Christenverfolgungen. Die Wege der Predigt der 
„frohen Botschaft“ und diejenigen dės „Staatsraison“ gingen weit 
auseinander.

Die Trennung und gegenseitige Missachtung dauert bis auf 
unsere Tage an. Ihre Ergebnisse sind bekannt. Alles Elend, alles 
Leid, alle Grausamkeiten, Zerstorungen und Vernichtungen, von 
denen die Geschichte der zweier Jahrtausende erfiillt ist, sind 
hierauf zurūckzufūhren. Religion, Wissenschaft und Staatsgevvalt, 
die sich gegenseitig bitter bekampften, arteten aus. Die durch 
ihre Einfachheit und ihren Geist der Brūderlichkeit grosse christ- 
liche Gemeinde wurde zum Apparat der offiziellen prunkvol- 
len Kirche. Der auf Gerechtigkeit gegrūndete Staat wurde zu
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einem Instrument autoritarer Gewalt. Und das Wissen, dem die 
sittliche Grundlage entzogen vvorden war, wurde zu einem wil- 
leniosen Werkzeug dės Hasses und der Zerstorung.

*

Die geschichtliche Analyse der Sage von den Weisen aus 
dem Morgenlande hat uns vvichtige Aufschlūsse ūber die Zu- 
sammenhange der buddhistischen und christiichen Lehre gege- 
ben. Aber gemeinsam ist auch diesen beiden grossen Mensch- 
heitsreligionen, dass šie starker, als alle anderen Lehren und 
Doktrinen, die Seelen der Menschen im Laufe der Jahrhunderte 
bevvegt und geformt haben. Das Bild dės Konigssohnes, der 
seinen Palast verliess und auszog, um die Wahrheit zu suchen, 
und dės Lehrers, der sich fūr die Erlosung der Menschheit 
selbst zum Opfer brachte, ergriff alle Volker. Und zugleich mit 
diesen ergreifenden Bildern bevvahrt die Erinnerung der heim- 
gesuchten, verfūhrten und gequalten Menschen ūber die Jahr­
hunderte hinvveg die Worte dės Friedens, der Liebe und der 
Freude, die im grauen Altertum erklungen vvaren. So erfahren 
wir von den „Wundern“, die in jener Zeit geschahen, als Men­
schen, von der Vision dės neuen Lebens ergriffen, ihre Hauser 
und Familien verliessen und auszogen, das neue Wort zu ver- 
kūnden. Wir horen von friedlichen Boten, vvelche, von der hel- 
len Erscheinung gefūhrt, in allen Landern der Welt unzahlige 
„vvahre Siege“ erringen, deren Spuren bis auf unsere Tage 
sichtbar sind. Und wir erfahren, wie Paulus mit einigen Gleich- 
gesinnten die unbesiegbaren romischen Legionen auseinander 
sprengte, die Throne der romischen Casaren stūrzte und der da- 
maligen Welt eine neue Gestalt verlieh.

Freilich sehen wir auch, dass diese Siege nicht erfūllt haben, 
was die Belehrungen Gotamos versprachen, vvoran die Boten 
dės Konigs Asoka glaubten, und was die „frohe Botschaft“ 
von Galilaa verkūndete. Aber der Stern vom Morgenlande 
strahlt nicht nur einer vergangenen Welt, sondern leuchtet auch 
uns. Wir sehen, wie jetzt das Wissen, wie ein Marchenprinz, 
in das schlafende Konigreich dės Buddhismus eindringt und 
die sclilummernden Bilder zu neuem Leben ervveckt. Die ver- 
gessenen Worte Gotamos erreichen durch das Dunkel der
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Jahrhunderte vvieder unser Ohr. Wir horen, wie die Šteine, 
welche mit alten Schriftzeichen bedeckt sind, zu reden anfan- 
gen und uns das „Gesetz dės Guten“ verkūnden. Und durch 
den Nebel der Legenden, Entstellungen und Missdeutungen, 
durch das Dickicht der versteinerten Dogmen und Zeremoniel- 
le, die ihren Sinn verloren haben, vernehmen vvir die Worte, 
die auf dem Berge erklungen waren.

Auch die Lebensbedingungen sind andere gevvorden. Der 
„Lohn der Asketen“, von dem Gotamo sprach, ist jetzt allen 
zuganglich: wir alle vvissen, vvas „vor zehn, hundert und tau- 
send Geschlechtern“ gevvesen ist; wir alle horen „nicht nur ir- 
dische, sondern auch himmlische Stimmen“, vvir alle konnen 
„durch Berge und Wande hindurch dringen“, vvir alle kon- 
nen „vvie Vogei“ fliegen... Durch diese neuen Moglichkeiten 
vverden die Schwierigkeiten ūbervvunden, vvelche im Altertum 
der Predigt vom „Reiche dės Guten“ im Wege standen.*)  Die 
Frage besteht nur darin, ob die Worte dieser Predigt heutzu- 
tage noch „Wunder“ zu tun, „Opfer“ hervorzurufen und vvahre 
„Siege“ zu erringen vermogen.

*) Diese Gedanken sind alisfuhrlicher in dem Buche deš Verfassėršj 
„Die Dynamik der WeltgeschichteK, 1934 (litauisch und russisch) entwickelt, 
und kommen auch im gleichzeitig erscheinenden Buche „Dynamik der Welt- 
tvirtschaft“ (in deutscher Sprache im gleichen Verlage) zum Ausdruck,

In diesem Sinne vvird die geschichtliche Deutung der Le- 
gende von den „Weisen aus dem Morgenlande“ und vom 
„Stern“, der šie fūhrte, uns nicht nur den Schliissel zum Ver- 
standnis der Vorgange langst vergangener Epochen geben, šie 
vvird uns auch veranlassen die Gegenwart von einem neuen 
Standort aus zu iiberblicken und von hier aus nach neuen We- 
gen in die Zukunft zu suchen.

Der Stern vom Morgenlande ist noch nicht erloschen. Glūck- 
lich, vver durch das Dunkel, das uns umgibt, vvieder seine 
leuchtenden Strahlen sieht.


