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DAS INDISCHE GEISTESLEBEN

(Eine psychologische Analyse)

Wie ein Volk in seiner geistigen Entwicklung durch das
Klima des Landes, in dem es lebt, beeinflusst werden kann,
zeigen uns die Arier Indiens, die sich von den iranischen Ariern
(um 2000 v. Chr.?) trennten, in das Tiefland des Indus ein-
d{angen und iiber die Gangesebene, die Halbinsel Dekhan und
die Insel Ceylon sich ausbreiteten, wo sie allenthalben eine
dunkelfarbige Urbevélkerung verdringten oder unterjochten.

Sie hatten bereits die Stufe der Mirchenbildung iiber-
schritten. Denn sie waren im Besitze eines auf Mythenbildung
beruhenden Gétterglaubens. Sie verchrten wie die iranischen
Arier und andere Zweige der indogermanischen Vélkergruppe
den Himmelsgott (Dyaus, Zeus, Jupiter, Ziu) als den Schépfer
und Vater aller Wesen und die Erde als miitterliche Gottheit,
auch noch besondere Naturkrifte wie Feuer und Gewitter.

~In den lebensfrohen, kampfesmutigen Eroberern vollzog
sich aber unter den verinderten Verhiltnissen der neuen Heimat
ein tiefgreifender Wandel.

Die alte Heimat hatte von ihren Bewohnern eine der dufieren
Wirklichkeit zugewandte Betitigung verlangt, die in Vieh-
zucht und etwas Ackerbau bestand. Und man darf wohl an-
nehmen, dass auf Grund dicses, das ganze Volk in Anspruch
nehmenden werktitigen Verhaltens doch auch weiterhin, bei
fller Verschiedenheit im einzelnen, im grofien und ganzen eine
dhnliche Entwicklung sich vollzogen hitte, wie sie bei den
ranischen Ariern tatsichlich stattfand.

Die iranischen Arier sahen sich bei ihrer Viehzucht und
threm Ackerbau an den Verlauf des Naturgeschehens gebunden
und auf die Lebensgemeinschaft mit ihren Stammesgenossen
angewiesen. Die Beziehung des Menschen zu der ithn um-
gebenden Natur und zu der ihn umschlieBenden menschlichen

esellschaft kam daher in ithrer Welt- und Lebensanschauung
2ur Geltung. Darum wurden die Gétter mehr und mehr zu

erkdrperungen der in der Natur und im Menschenleben sicht-
ar zu Tag tretenden Regel und Ordnung. Sie wurden sittliche
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Wesen, die als die Gotter des Lichts den auf Zerstorung und
Verderben sinnenden, Gesetz und Recht bekimpfenden Di-
monen der Finsternis entgegentraten. Zarathustra hat (um
600 v. Chr.) diese Entwicklung durch seine Lehre von Ahura
Mazda, dem einen wahren Gott, zur Vollendung gebracht.
Ahura Mazda schuf das Weltgesetz, er schuf die Welt, in der
er der Sonne, dem Monde und den Sternen thren Lauf be-
stimmte, er schuf die Exde und den Menschen nebst allem,
was der Mensch nétig hat. Und nun kimpft er gegen den von
Anfang an bestehenden bosen Geist, Ahriman, den Herrn aller
bssen Krifte, um ihn zuletzt im entscheidenden Endkampfe zu
besiegen. In diesen Kampf des Guten gegen das Bése 1st auch
der Mensch gestellt. Er soll tiir das Gute und gegen das Bése
kimpfen. Er vollfiihrt den Kampf durch werktitige Arbeit mn
der Viehzucht und im Ackerbau und durch ein der Volks-
gemeinschaft dienendes Verhalten in Reinheit und Wahrhert.

Dieser Entwicklung der iranischen Arier tritt nun die ganz
anders 1n die Erscheinung tretende Entwicklung der indischen
Arier zur Seite.

Sie wird augenscheinlich durch das in Indien herrschende
tropische (in den nérdlichen Teilen subtropische) Klima ver-
anlasst. Neben dem Klima kénnte allerdings auch die Mischung
mit der dunkelfarbigen Urbevélkerung fiir die verinderte Ent-
wicklungsweise verantwortlich gemacht werden. Ja, es wire
denkbar, dass infolge der Mischung vielmehr eine Entwicklung
der Urbevélkerung als eine solche der eingewanderten Arier
vorlige, und ein Vergleich mit den Ariern des Iran oder mit
sonstigen Gliedern der indogermanischen Vslkergruppe, wie
die Griechen oder Germanen, gar nicht in Betracht kime. —
Einer solchen Annahme steht jedoch die Tatsache entgegen:
dass die eingewanderten Arier sich absonderten, und wenigstens
der geistig hoher stehende Teil des Volkes einer tiefer gehenden
Beeinflussung durch die Urbevélkerung kaum unterlag. Aber
wenn auch eine Beeinflussung stattgefunden haben sollte;
so miisste anerkannt werden, dass die Urbevolkerung ihrerseits
der Einwirkung des Klimas unterlag und in ihrer geistigen Ent-
wicklung die Spuren dieser Einwirkung zeigen miisste. 11
jedem Falle wiire also eine durch die Einwirkung des Klimas
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beeinflusste Entwicklung des geistigen Lebens vorhanden. Und
es bliebe ohne Riicksicht auf das Verhaltnis der indischen Arier
zu der Urbevélkerung die Aufgabe, am indischen Geistesleben
zu zeigen, wie ein Volk in seiner geistigen Entwicklung durch
das Klima des Landes, in dem es lebt, beeinflusst werden
kann.

Um diese Aufgabe in einwandfreier Weise zu lgsen, wire
es wiinschenswert, nicht nur bei den Indern, sondern auch ber
anderen Vslkern den Einfluss ebendesselben Klimas, wie es in
Indien herrscht, feststellen zu kénnen. Man diirfte alsdann das
Ubereinstimmende in der Entwicklung der verschiedenen
Vélker auf den gemeinsamen Einfluss des Klimas zuriickfiihren,
wihrend das Verschiedenartige bei sonst gleichen dufleren Ver-

dltnissen den von Anfang an bestehenden Unterschieden in
der Eigenart der Vilker zur Last zu legen wire. — Da eine
solche Untersuchung nicht méglich ist, soll als Grundsatz gelten,
dass fiir das, was offensichtlich dem Einfluss des Klimas zu-
geschrieben werden darf, nicht die urspriingliche Veranlagung
es Volkes verantwortlich zu machen sei.

Es wirkt nun zweifellos das in Indien herrschende Klima
STSChlaffend. Es hemmt, oder es erschwert wenigstens, die der
dufleren Wirklichkeit zugewandte, durch den leiblichen Orga-
Mismus vermittelte Tatigkeit. Kdme nur diese Betdtigungsweise
n Betracht, so miisste wohl das geistige Leben verkiimmern,
Wie es als Regel fiir die Bewohner der heiflen Zone ebenso wie
ur die Bewohner der kalten Zone vorausgesetzt zu werden
pflegt. Die Regel diirfte jedoch nur insoweit giiltig sein, als
die nach auBen gerichtete Tiatigkeit beachtet wird. Der Mensch
'St ndmlich nicht ein unmittelbares Erzeugnis der dufieren Ein-
Wirkungen, Zwischen den dufBleren Einwirkungen und der von

lesen beeinflussten Lebensbetitigung besteht nicht die Be-
Zichung von Ursache und Wirkung, wie sie im Bereiche des

aturgeschehens feststellbar ist, wo die Veriinderung der einen

r6ffe als Ursache die ihr iquivalente Verinderung emer
anen_gn Grofle als Wirkung in eindeutiger Bestimmtheit mit
Sich fihrt. Es ist vielmehr wie bei der Pflanze, deren duflere
rscheinungsweise zwar sich verandert, wenn die Wachstums-
¢dingungen veréindert werden, deren inneres Wesen jedoch
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(die Reaktionsweise, wie der Botaniker sagt) unter den ver-
dnderten dulleren Verhiltnissen dasselbe bleibt, so dass bei einer
Wiederkehr der fritheren Einfliisse auch eme Riickkehr der
fritheren Erscheinungsweise, so weit dies méglich ist, erwartet
werden muss. Denn die dufleren Einfliisse, unter denen die
Entwicklung eines Lebewesens stattfindet, vermdgen nur den
vorhandenen Keim zur Entwicklung zu bringen; sie sind aber
nicht imstande, etwas Neues dem Lebewesen einzupflanzen.

Demgemifl bleibt auch der indische Arier in der neuen
Heimat seinem Wesen nach derselbe Mensch. Nur die Er-
scheinungsweise seines sich entwickelnden Wesens wird unter
der Sonne Indiens ganz anders als sie in der alten Heimat ge-
worden wire. Die Verinderung mag auffallend sein wie bei
einer Pflanze, die vom Hochgebirge in die Tiefebene verpflanzt
wird. Sie zeigt trotzdem doch nur, dass auch im Leben der
Vilker die Entwicklungszustinde gleichartiger Keime unter
verschiedenen Einfliissen in verschiedener Weise in die Er-
scheinung treten.

Es ist daher der urspriinglich im indischen Arier vorhandene
Keim des geistigen Lebens als mafigebend zu betrachten. In
diesem Keime liegt der Trieb zur Entwicklung, der auch bet
der erschlaffenden Wirkung der tropischen Sonne sich durch-
setzt. Er wendet sich jedoch, da die nach auBen tretende, durch
den Leib vermittelte Betitigung gehemmt oder wenigstens ver-
mindert wird, der inneren Welt des Gemiits und der Phantasie
zu. Diese Innenwelt wird von der tropischen Sonne nicht ver-
sengt. Sie kann sich vielmehr unter der Gunst des Klimas mn
dem fruchtbaren Lande, das eine miihelose Befriedigung der
Lebensbediirfnisse gestattet, weit reicher entfalten als es in der
alten Heimat moglich gewesen wire, die nur einen durch harte
Arbeit erworbenen Lebensunterhalt gewihrt hitte.

Die Zuwendung zur Innenwelt des Gemiites und der Phan-
tasie fithrte jedoch keineswegs zu vélliger Loslgsung von der
duBeren Wirklichkeit, die ja gar nicht méglich gewesen wére.
Die grofle Masse des indischen Volkes blieb, wie es nicht anders
sein konnte, auf die Beschiftigung mit Ackerbau, Handel‘ und
Gewerbe angewiesen. Und die an dieser Arbeit nicht beteiligten
hoheren Stinde suchten ihr Bediirfnis nach Lebensgenuss ge~
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wiss nicht blof} in der Welt ihrer Gefiihle und Phantasiegebilde
zu befriedigen. Es vollzog sich jedoch, besonders in der geistig
am hochsten stehenden, fithrenden Schicht unter den ver-
dnderten Lebensverhiltnissen eine Verinderung in der ganzen
Lebensfiihrung, die auf die, mit moglichster Abwendung von
den Dingen und Vorgingen der dufferen Wirklichkeit ver-
bundene Zuwendung zu der weit hoher geschétzten inneren
Welt des Gemiits und der Phantasie zuriickzufiihren ist.

_ Die Abwendung von der dufleren Wirklichkeit verhinderte
eine gemeinsame, das ganze Volk umspannende, nur in dieser
dufleren Wirklichkeit vollzichbare Lebensbetitigung, in der die
Volksgemeinschaft wurzelt. Die bei jedem Volke sich regende

eigung zur Bildung besonderer Stinde, die in enger begrenz-
ten, nur Teile des Volkes umfassenden Betitigungsweisen ihren

rund haben, und durch die auf jene Volksteile sich beschrin-
enden EheschlieBungen in ihrer Abgrenzung erhalten werden,
onnte sich demnach ungestort auswirken. Dies fiihrte zur
Auflésung der Volksgemeinschaft. Die Urbevolkerung blieb
abgesondert. Und auch die iiber die Urbevélkerung herrschen-
en Arier spalteten sich in das werktitige Volk und in die
errschende Schicht, die ihrerseits in die Stinde der Krieger
und Priester zerfiel. Es entstanden so die vier, durch feste
chranken von einander getrennten Kasten, von welchen die
erste durch die Brahmanen oder Priester, die zweite durch die
schatryias oder weltlichen Herrscher (die Konige, den Adel
und die Krieger), die dritte durch das Ackerbau, Handel und
ewerbe treibende Volk gebildet wurden, withrend der vierten
aste die unterworfene, dunkelfarbige Urbevélkerung als recht-
0se Schudras oder Knechte zugewiesen wurden.
Mit der Auflssung der Volksgemeinschaft erlosch zugleich
as Bewusstsein des dem ganzen Volke gemeinsamen Lebens,
das die Geschichte des Volkes iiberliefert. Es zeigte sich daher
ein Bediirfnis nach einer Beschaftigung mit der Geschichte.
er arabische Geograph Al-Biruni (um 1030 n. Chr.) sagt:
”Dle Inder beachten die geschichtliche Folge der Ereignisse
eider wenig; sie sind sehr nachlissig in der Aufzihlung der
Chronologischen Reihenfolge ihrer Konige. Wenn man sie zu
“iner Aufklirung dringt und sie nicht wissen, was sie sagen
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sollen, so sind sie sogleich bereit, Mirchen zu erzihlen.”

(R. Stiibe in Pflugk-Hartungs Geschichte des Orients, S. 338).

Die Abkehr von der duleren Wirklichkeit hatte ferner zur
Folge, dass dem Naturgeschehen ebensowenig wie dem Volks-
leben besondere Beachtung geschenkt wurde. In der alten
Heimat hatte sich die Aufmerksamkeit den Dingen und Vor-
gingen in der Natur zugewendet. Dies zeigen die Naturmythen,
auf die sich der Gétterglaube stiitzte. In der neuen Heimat
verloren aber die Gétter ihre deutlich ausgeprigte Gestalt.
Selbst Indra, der so machtvoll im Gewitter in die Erscheinung
tritt und in der alten heldenhaften Zeit seinen kampfesfrohen
Verehrern auf der Erde Vorbild und Fiihrer war, biifite sein
Ansehen ein. Es wurden Zweifel laut: ,,Kein Indra ist, so sagt
mancher. Wer hat 1thn denn gesehen? Wen sollen wir preisen?”

(Rigveda VIII, 100, 3; nach Oldenberg, Weltanschauung der
Brahmanatexte, S. 10). Und dieser Verfall des Gétterglaubens
hatte nicht etwa in der mangelhaften Beschaffenheit der Gotter
seinen Grund. Die Gétter hitten in Indien ebenso wie im Iran
zu sittlichen Wesen sich umbilden kénnen. Der Verfall war
vielmehr offenbar in der mangelhaften Anteilnahme an den
Naturvorgingen begriindet, die in den Géttergestalten ihre
Triger gefunden hatten.

Mit der Abkehr von der duBleren Wirklichkeit verband sich
aber die Zuwendung zur Innenwelt der Gefiihle und Vorste_l~
lungen. Und diese Innenwelt entfaltete sich so reich, dass sie
die Wahrnehmungen der dufleren Wirklichkeit iiberwucherte.
Die Wolke, die ein in seine Gefiihle und Vorstellungen ver-
sunkener Hamlet betrachtet, sieht aus ,,wie ein Kamel*, aber
auch ,,wie ein Wiesel“ und zugleich ,,ganz wie ein Walfisch”.
Und so erweist sich alles Vorgestellte als unbestimmt, fliichtig,
wechselnd. Das eine ist nicht durch eine scharfe Linie von dem
anderen getrennt. Es ist dem anderen gleichartig. Ja, es kann
sich in das andere verwandeln.

Dies hat zur Folge, dass die Inder iiber die Stufe der Mﬁf”
chenbildung hinaus, im ganzen Verlaufe der Entwicklung ihres
Geisteslebens, Belebtes und Unbelebtes, und insbesondere die
verschiedenen Arten der Lebewesen, die Pflanzen, Tiere

Menschen, Damonen, Gétter, threm innersten Wesen nach tir
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gleichartig halten. Die Lebensgemeinschaft, in der die Men-
_schen stehen, umfasst alle Wesen. Und alle Wesen kénnen sich
mneinander verwandeln. Sie kénnen ihre Erscheinungsweise
wechseln, wie man die Kleider wechselt.

Im Rigveda (X, 86; nach Deuflen, Geschichte der Philosophie,
[, 1,S.98) ist ein Affe der Freund und Hausgenosse des Gottes
Indra. Und im Ramayana, der vielgelesenen Dichtung einer
spéteren Zeit, ist der Affengott Hanumant der Bundesgenosse
und Waffengefihrte des Helden Rama. — Pradschapati, der
Herr der Geschépfe, kann die Gestalt des Windes annehmen.
Als Wind bewegte er sich auf den Wasserfluten, aus denen die

Welt anfinglich bestand. Da sah er die Erde. Er ward zum
Eber (der im Grunde des Wassers wiihlt) und holte die Erde
herauf. So grof} sein Riissel war, so viel Lehm holte er heraus.
Das wurde zu dieser Erde. (Deufen, Geschichte der Philosophie,
L1, S.195; Oldenberg, Weltanschauung der Brahmanatexte,
S.176.) — Der Puruscha, ein Ungeheuer mit tausend Képfen,
tausend Augen, tausend Fiissen, das die Erde iiberdeckt und
noch zehn Finger hoch iiber dieselbe hinausragt, wandelt sich
In die Welt. Sein Mund, seine Arme, seine Schenkel, seine
ifle bilden der Reihe nach die vier Kasten der Brahmanen,
schatryias, Vaischyas, Schudras. Aus seinem Leibe gehen die
otter und die Teile der Welt hervor. Dabei werden seine
ugen zur Sonne, sein Odem zum Winde, seine Ohren zu den
Immelsgegenden, sein Haupt zum Himmel, seine Fiifle zur

Erde und so fort. (Das Puruschalied, Rigveda X, 90; nach
Deuflen a. 2. 0. S. 156.)

Die Mythenbildung des indischen Geisteslebens erschopft
Sich jedoch nicht im Hervorbringen solcher iippig wuchernder
Gebilde einer ausschweifenden Phantasie. Sie gestaltet auch

orstellungsreihen, die ein festes Gefiige haben und schliefilich
U emer folgerichtig in sich zusammenhingenden Welt- und
ebt‘-.rlsauffassung sich zusammenschlieflen.
te Figenart dieser Welt- und Lebensauffassung beruht
darfﬂlf, dass weder das Geschehen in der Natur noch die Ge-
Schichte des Volkes, sondern der einzelne Mensch den Aus-
Sangspunkt bildet. Der einzelne Mensch, der dem durch das
Ima begiinstigten Hange zu einem beschaulichen Dasein
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folgt, wendet sich von der Hast und Unruhe der dufleren Welt
ab und sucht in sich selbst, in der Ruhe und in dem Frieden
seines Gemiites den Reichtum seines Lebens.

Der Hast und Unruhe der dufleren Welt tritt so die Ruhe
und der Frieden des Gemiits gegeniiber. Die duflere Welt 1st
das Bése, das den Menschen in seinen Bannkreis zieht. Die
Innenwelt des Gemiits hingegen birgt das Gute, Ruhe und
Frieden, in sich. Das Gute wird aber nicht ohne Kampf und
Miihe dem Menschen zuteil. Das Bése, das der Ruhe und
dem Frieden des Gemiits im Wege steht, muss zuvor iiber-
wunden werden.

Darum handelt es sich in Indien ebenso wie im Iran um
den Kampf des Guten mit dem Bosen. Nur die Bereiche des
Guten und des Bésen sind anders umgrenzt. Im Iran ist das
Weltgesetz das Gute, das in Ahura Mazda Gestalt gewinnt, und
das Bése sind die Verderben und Zerstérung bringenden Krafte
in der Natur und im Volksleben, deren Herr Ahriman 1st. Der
Sieg des Guten steht aber von vornherein fest. Er beruht auf
werktitiger Arbeit, deren Erfolg Ahura Mazda als Schépfer
und Erhalter der Welt gewihrleistet. — In Indien ist das Gute
der im Gefiihle der Ruhe und des Friedens sich kundgebende
Lebenszustand des einzelnen Menschen, der von der Natur
und dem Volksleben sich losgelsst hat; und das Bose, die Quelle
aller Unruhe und Friedlosigkeit, ist die ganze im Natur-
geschehen und im Volksleben begriindete duBere Welt, in die
jeder einzelne gestellt ist. Jeder einzelne muss daher den Kampf
durchkimpfen. Aber der Kampf ist iiberaus schwer. Denn der
Bereich des Bosen ist unermesslich. Mit jeglichem, der dufleren
Welt sich zuwendenden Wollen, Denken und Fiihlen verstrickt
sich der Mensch in die Macht des Bosen. Und er vermag das,
was er getan hat, nicht ungeschehen zu machen. Er bleibt ge-
bunden. Wenn es thm auch gliicken sollte, sich weiterhin nicht
noch mehr in das Bése zu verstricken, so wiirde er doch nur
erreichen, dass die Bande, die ithn an die uflere Welt schon
fesseln, nicht noch stirker werden. Aber die bereits gekniipften
Bande werden nicht gelost. Demgemif} bleibt die Seele, auch
wenn der Mensch stirbt, durch das, was sie in dem zu Ende
gegangenen Leben getan hat, an die duflere Welt gebunden.
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Sie muf} daher durch eine neue Geburt in einen neuen Lebens-
lauf treten. Je nach dem Grade und der Art ihrer Verflechtung
mit der dufleren Welt tritt das Leben, das sie nunmehr zu fiihren
hat, in der einen oder in der anderen Gestalt in die Erscheinung.
Auf Grund der Gleichartigkeit des Wesens alles Gewordenen
kann die Erscheinung einer Pflanze, eines Tieres, eines Men-
schen, auch eines Dimons oder eines Gottes in Frage kommen.
In jedweder Erscheinungsweise bleibt jedoch die Gebunden-
eit an die duflere Welt bestehen. Es sind ja nicht einmal die
Gétter bediirfnislos: sie bediirfen der Opfergaben. Darum
folgt auf jeden Lebenslauf ein anderer. Das ,,Rad der Geburten*
rol't unaufhorlich, von Ewigkeit zu Ewigkeit.
In dieser Lehre von der Seelenwanderung hat der indische
essimismus seinen Grund.

* *
*

Es erscheint indessen trotz der trostlosen Gebundenheit an
den endlosen Kreislauf der Geburten der Kampf mit der basen,
¢denbringenden duBeren Welt doch nicht véllig aussichtslos.
enn jeder Mensch vermag zwar nicht dauernd, wohl aber zeit-
weilig von der auBeren Welt sich loszulésen und die Ruhe und
en Frieden seines Gemiits zu erlangen.
. Wir erlangen alle gelegentlich diesen Zustand in unserem
dsthetischen Verhalten, das insbesondere beim Betrachten eines
Unstwerkes eintritt. Da verwebt sich das gegenstindlich Be-
Stehende mit unserem eigenen lebendigen Sein, so dass es nicht
mehr in seiner Besonderung uns gegeniibertritt, sondern uns
2u eigen wird und nur noch in unserem Gefiihl sich kundgibt.
’nd auf Grund dieser. Kundgebung in unserem Cefﬁh]e_bietet
geh uns das Gegenstindliche als die Entfaltung unseres eigenen
®ms dar, als unser Selbst, das uns im betrachteten Gegenstande
Zum Bewusstsein kommt. Die Gegenstinde leben und weben
‘1 uns, und wir leben und weben in den Gegenstinden. Ja,
Wir sind geradezu die Gegenstiinde, und die Gegenstinde sind
unser Selbst. Indem wir dieses Einssein mit dem, was gegen-
Standlich besteht, in unserem Gefiihle erleben, erlischt weder
whser Denken noch unser Wollen. Es ist ja unser Denken und
ollen unlssbar mit unserem Fiihlen verbunden. Aber unser
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Denken erfasst lediglich unser Selbst in dem, was als Aus-
gestaltung unseres eigenen Seins uns gegeniibertritt, und unser
Wollen 1st das Bewusstsein des ruhigen, befriedigten Beharrens
in dem Einssein unseres Selbst mit dem, was gegenstindlich
besteht. Da sind wir in der Tat losgelsst von der dufleren Wirk-
lichkeit. Wir besitzen die Ruhe und den Frieden unsres Gemiits.
Und wir kénnen wohl sagen, dass die duflere Wirklichkeit und
alles, der duBeren Wirklichkeit zugewandte Wollen, Denken
und Fiihlen erloschen sei. Die base, leidenbringende duflere
Welt ist tatsichlich besiegt. |

Es ist allerdings nur em kurz dauernder Sieg, der immer
wieder verloren geht, sobald wir aus dem Versunkensein in den
betrachteten Gegenstand erwachen. Aber es erscheint durchaus
nicht unmoéglich, dass Mittel und Wege gefunden werden
kénnen, um den zundchst nur voriibergehend auftretenden Zu-~
stand des #sthetischen Verhaltens, dessen wir anfinglich nicht
alle und nicht in gleichem Mafle fihig sind, immer wieder zu
erneuern und so sein Vorhandensein zur Regel zu machen. Es
kénnte ja vielleicht die Kunst der Versenkung geiibt und der
Mensch zum Virtuosen im #sthetischen Verhalten ausgebildet
werden. Dann wire der Sieg endgiiltig errungen. Die Ver-
flechtung mit der dufleren Wirklichkeit wire gelést. Die uns
geldufige Betrachtungsweise, die von unserem Dasein unab-
hingige, fiir sich bestehende Dinge anerkennt, wiirde zuriick-
treten, und es miisste die im ésthetischen Verhalten begriindete
Auffassung der Wirklichkeit als der Ausgestaltung unseres
eigenen lebendigen Seins den Ausgangspunkt fiir unsere Welt-
und Lebensauffassung bilden.

Die Entwicklung einer solchen, im asthetischen Verhalten
begriindeten Welt- und Lebensauffassung, die von der dufleren
Wirklichkeit frei macht, die Vorstellung vom Kreislauf der
Geburten zuriickdringt und dem Gemiite Ruhe und Frieden
bringt, liegt nun in der Tat im indischen Geistesleben vor. Si€
vollzieht sich jedoch unter der Vorherrschaft der naiven Be-
trachtungsweise, die Zustinde und Eigenschaften verselbstdn-
digt und als besondere, kraftbegabte Wesen ansieht. Dem-
zufolge gilt das, im dsthetischen Verhalten in den \/c)rdergf‘l,"c1 |
tretende Geliihl als ein fiir sich bestehendes wesenhaftes Sein,
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das im Menschen wirksam ist. Es ist als die im #sthetischen
Verhalten sich duflernde Kraft des Gemiits, als die asthetische
Gemiitskraft zu bezeichnen, die dem indischen Denken als die
Grundkraft des Lebens schlechthin gilt, ohne dass ihre, der
kritischen Betrachtungsweise ohne weiteres ersichtliche Be-
sonderheit, der Gefiihls- oder Gemiitsseite zuzugehsren, Be-
achtung finde. Aus dieser Grundkraft gehen die, ebenfalls als
besondere Wesenheiten angesehenen Krifte des Denkens und
Wpllens hervor. Und da der naiven Betrachtungsweise alle
Dlnge dieselbe Beschaffenheit wie der Mensch selbst zu be-
Sitzen scheinen, so wird in jedem Dinge die Grundkraft des
emiits als wirksam angenommen. Sie begriindet das Wesen
ﬂl'ler Dinge. Demgemif} ist der Kampf des Menschen gegen
die bése, leidenbringende Welt vielmehr der Kampf der mensch-
lichen Gemiitskraft gegen die feindseligen Gemiitskrifte der
Jener Welt angehorigen Wesen. Es gilt daher, die eigene Ge-
miitskraft zu starken und die Gemiitskrifte anderer Wesen sich
geneigt zu machen, um die in der dufleren Welt wirksamen,
em Menschen feindlichen Gemiitskrifte zu bezwingen.
ZURICH G. F. LIPPS
(Schluss folgt)

B 08 8

MUSIK UND FARBE
(Schluss)

Alle fritheren Analogien zwischen Musik und Malerei, einst
ur als abstrakt empfunden — heute sind sie konkret geworden.
“n eigentiimlicher Austausch der Sinnesempfindungen hat
Stch vollzogen : wir sehen die Téne und hsren die Farben. Und
Zwar handelt es sich hiebei nicht etwa um pathologische Wahn-
Vorstellungen, sondern um ganz normale Nervenreize. In der
Missenschaft hat man diese Sinnesrelationen als Phonismen und
Pl}oﬁsmen bezeichnet. Unter Phonismen versteht man durch
sIchteindriicke hervorgerufene Schallempfindungen, unter Pho-
Usmen Farbenreize, die durch Téne angeregt werden. Die
®tzteren, d.h. das Ténesehen — audition colorée, wie die
Tanzosen sagen — sind verhiltnismiBig haufiger.
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