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Vorwort zur englischen Originalausgabe

Dies ist ein Buch mit einer auRergewdhnlichen Geschichte. Es war 1979 urspriinglich als
Beitrag eines Okonomen zum Verstandnis der menschlichen Rolle als ,Haushalter’ auf
unserem Planeten Erde geplant - ein eher vage definiertes Unternehmen, weil ich das Buch
unter Einbeziehung der Weltsicht von Dadaji schreiben wollte, dem ich im Juni 1978 zum
ersten Mal begegnet war. Bei diesem Versuch war ich als Okonom nicht erfolgreich, denn es
entwickelte sich eine Liebesgeschichte — das ist die beste Beschreibung meiner Beziehung zu
Dadaji und zu Gott.

Wahre Liebesgeschichten haben immer eine gewisse Intimitat, wenn sie sich zwischen
menschlichen Wesen und zwischen einem Menschen und Gott ereignen. Darum habe ich
mich lange gescheut, meine tiefen Gefiihle und profunden Erfahrungen mit dem Géttlichen
offentlich zu machen. Tats&chlich brauchte ich viele Jahre und eine ganze Portion Mut, die
umfangreiche Korrespondenz mit Dadaji zusammen mit meinen Tagebuchkommentaren
anderen Lesern zugénglich zu machen. Einige meiner Briefe an Dadaji waren bereits
publiziert worden, aber machten aus meiner Sicht wenig Sinn ohne Dadajis Antworten.
Dariiber hinaus vermag eine Korrespondenz, die losgeldst von den Zusammenhéngen des
wirklichen Lebens ist, wie sie sich in meinen Tagebuchnotizen niedergeschlagen haben, dem
Leser nicht den vollen Duft der Liebe vermitteln, die mein ganzes Leben durchdrungen hat,
wéhrend die Beziehung zu Dadaji blihte.

Bis heute habe ich unbewusst und manchmal auch bewusst versucht, mich hinter der
akademischen und beruflichen Reputation und der Fassade eines selbstkontrollierten,
rationalen menschlichen Wesens zu verbergen. Dieses Buch aber verdankt sich sowohl den
wunderbaren und oft erstaunlichen Erfahrungen, die sich in dieser Liebesgeschichte
ereigneten, als auch der wachsenden Uberzeugung, dass andere daran teilnehmen konnten
und sollten.

Als ich schlieBlich 1987 mit der Niederschrift dieses Buches begann, fand ich es so zu sagen
bereits geschrieben vor. Ich konnte meine Eintragungen ins Tagebuch, Dadajis Briefe an
mich und meine Zeilen an ihn sowie eine grofRe Zahl anderer Briefe und Notizen verwenden.
Ja, das Buch war bereits geschrieben, wie Dadaji es in einem Brief bereits Ende 1979
ausgedrickt hatte; es hatte nur den ,,Duft des Herzens* zu erwarten, um das Licht des Tages
zu er-blicken. Als die Entscheidung feststand, die Geschichte meiner Erfahrungen mit Dadaji
so authentisch und offen wie mdglich zu schildern, wurde in der folgenden Zeit das
Schreiben zu einem natiirlichen Teil des t&glichen Ablaufs. Erstaunlicherweise hatte Dadaji
das vorhergesehen. Das Schreiben dieses Buches zog sich (iber einige Jahre hin, weil meine
Pflichten als Bildungsékonom und Manager die meiste Zeit beanspruchten.

Ich muss bekennen, dass es mir anfangs schwer fiel, so offen zu sein, wie es diese
Liebesgeschichte erfordert. Ich hatte nichts Vergleichbares gelesen und konnte mich daher
nicht an einem bekannten Muster orientieren. Meine Frau Uta und enge Freunde waren sehr
hilfreich. Und immer wenn ich beim Marsch durch die vielen Kapitel des Manuskripts
,weiche Knie’ bekam, fand ich mich durch auRerordentlich starke Wellen der Liebe in mir
ermutigt und unterstitzt. Sie wallten in mir bei der Erinnerung an Ihn auf, an Gott, die



Hochste Wirklichkeit und Wahrheit oder wie man sonst diese transzendentale Kraft nennen
mag. Dieselbe Erfahrung mache ich beim Schreiben dieses VVorworts.

Obgleich meine Muttersprache Deutsch ist, habe ich dieses Buch in Englisch verfasst, um
Dadajis vielen englischsprachigen Freunden die Gelegenheit zu geben, es zu lesen. Ich bin
traurig, dass das Buch erst nach Dadajis Tod 1992 fertig wurde. Da Englisch fiir mich eine
Zweitsprache ist, bin ich Ann Mills, die das wundervolle Buch tber Dadaji The Truth Within
herausgegeben hat, von Herzen dafiir dankbar, dass sie bereit war, das Manuskript editorisch
zu betreuen. Mit ihr fand ich jemanden, der Dadaji sehr nahe stand und der nicht nur mein
Englisch korrigieren konnte, sondern auch in der Lage war, viele wertvolle Hinweise zu
geben, die den Text klarer machten und vertieften. Ich danke ihr fur ihre Geduld und die
bewdhrte Freundschaft.

Ich habe auch meinen lieben Freunden Abhi Bhattacharya und Prof. Dr. Lalit Pandit fiir viele
klarende Hinweise zu danken; Abhi erwies sich als eine wahre Schatztruhe voller
Geschichten tber Dadaji. Dr. Nanilal Sen war ebenfalls mit seinen Kommentaren hilfreich,
die sich aus seinem tiefen philosophischen Verstandnis von Dadajis Botschaft ergaben. Die
Liste derer, denen ich ebenfalls zu danken habe, wiirde zu lang werden, wenn ich die Namen
all derer aufzahlte, die mir hier und dort mit speziellen Hinweisen geholfen haben;
manchmal waren sie sich gar nicht bewusst, dass mir ihre Bemerkungen wertvoll waren.
Niemals aber kann ich sie vergessen, ,,durch die ich die Chance hatte, auf Seine Liebe zu
stoRen®, wie mir einmal Dadaji schrieb — meine Frau Uta. Ohne ihre kritische Ermunterung
und die stetige liebende Begleitung durch die vielen Jahre personlicher Transformation
wirde ich es nicht gewagt haben, dieses Buch zu schreiben.

Wer konnte sich an der Lektlre erfreuen? Ich brauche sicher nicht zu betonen, dass die
Geschichte meiner Begegnungen mit Dadaji fiir jene von besonderem Interesse sein wird, die
ihn personlich oder durch andere Bucher kennen gelernt haben. Sie teilen meine
Bewunderung und Liebe fur ihn und verfligen so (ber ein Verstandnis flir meine
Liebesgeschichte. Zu diesen mdéglichen Lesern gehdren zahllose Menschen in Indien, die
Dadaji begegnet sind oder seinen Namen gehort haben. Auch kamen viele Besucher aus
anderen Landern nach Kalkutta, um Dadaji zu treffen und er begegnete Tausenden mehr in
den zwolf Jahren, in denen er in Europa und den USA reiste.

Unter denen, die mit Dadaji in personlichen Kontakt kamen, waren manche prominente
Wissenschaftler, die Artikel tber ihn verfassten, wie llya Prigogine, Linus Pauling, Eugene
N. Kovalenco, Pauline Arneberg, Sarvepalli Radhakrishnan und andere. Dadaji interessierte
sich sehr fir Mitglieder der academic community, aber auch bekannte Schriftsteller wie
Henry Miller, Kushwant Singh und Harindranath Chattopadhyaya verfassten Texte, die von
ihrer Bewunderung fir Dadaji zeugen. Und dann gibt es eine Vielzahl von Ménnern und
Frauen aus allen Lebensbereichen — Richter, Wissenschaftler, Administratoren, Manager,
Politiker, Arzte, Kiinstler, Hausfrauen, Musiker, Studenten, Ingenieure, Journalisten — die in
eine nahe und personliche Beziehung mit Dadaji gekommen sind und davon schriftlich
Zeugnis abgelegt haben. Ich wei nicht, ob dies Buch viele von ihnen erreichen wird, aber
ich hoffe, dass das geschieht und dass sie sich an Dadaji, den wundervollen ,Alteren Bruder’
erinnern.



Diejenige, die zu diesem Buche greifen, obwohl sie zuvor nie von Dadaji gehort haben,
lassen sich in Gruppen unterteilen. Da sind einmal die Menschen, die entweder Inder sind
oder zumindest eine gewisse Bekanntschaft mit der indischen Kultur haben; ihre Akzeptanz
zu finden dirfte einfach sein. Aber ich méchte ihnen sagen, dass ich selbst weder ein Inder
noch ein Indologe oder sonst ein wirklicher Experte indischer Kultur und Philosophie bin.
Diese Leser konnten Dadajis Interpretationen der uralten Konzepte und Ideen allerdings
nicht in Ubereinstimmung mit der indischen Tradition finden. Eine andere Gruppe von
Lesern kdnnten Wissenschaftler sein, die vielleicht wissenschaftliche Redeweise, Methoden
und Begriffe oder die Bezugnahme auf Entdeckungen der modernen Wissenschaft
vermissen. Ich weil’ nicht, ob sie meine Geschichte akzeptieren oder nicht. Sie handelt von
einer Wirklichkeit, die jenseits des Verstehens ist und befindet sich auch nicht immer im
Einklang mit Ergebnissen der herrschenden Wissenschaft. Aber da kann ich nicht helfen.

Ich hoffe sehr, dass die Gruppe, zu der ich mich selbst zahle, dieses Buch schatzen wird —
jene Menschen, die Gott lieben, die im Einklang mit Ihm sind, der allein der Guru ist und die
Wahrheit in uns. Er ist bei uns alle Zeit, vierundzwanzig Stunden téglich bis zum Ende
unserer Tage. Dadaji hat immer von Ihm als dem “Néchsten und Liebsten* gesprochen. Und
Dadaji lebte in Thm in so starkem Mal3e, dass es mir schwer fallt, zwischen ihm und Ihm zu
unterscheiden. Es ist meine groRe Hoffnung, dass mehr und mehr Frauen und Ménner in
bewussten Kontakt mit dieser inneren Quelle kommen, die Er ist, die Liebe.

Destedt, im Frihling 1993 Peter Meyer-Dohm



Vorwort zur deutschen Ausgabe

Eine deutsche Fassung von The Fragrance of the Heart: Encounters with Dadaji (1995 als
private Edition in der Kalakshetra Press, Madras, erschienen) ist lange geplant gewesen. Als
ich dann vor einigen Jahren mit dem Ubersetzen begann, zeigte sich, dass durch den Ablauf
der Zeit hier und da eine Uberarbeitung des Textes notwendig geworden war. Einige Fragen,
welche die Originalausgabe offen lassen musste, hatten sich inzwischen geklart, neue
Einsichten wurden gewonnen und auch die Verwendung meiner Muttersprache ermdglichte
an dieser und anderer Stelle eine sprachliche Differenzierung oder Straffung. Gleichwohl ist
die deutsche Ausgabe eine Ubersetzung geblieben, was mir zu erwahnen darum wichtig
erscheint, weil das Buch The Fragrance of the Heart eine Leserschaft fand, aus der einzelne
Stimmen mir zum Teil unbekannter Menschen erstaunliche Erlebnisse bei ihrer Lektire
berichteten. Sie lassen sich zusammenfassen als innere Begegnungen mit Dadaji. Ich habe
mich daher bemiht, im deutschen Text die ,Grundmelodie’ des englischen Originals zu
erhalten.

Der Leser, dem die indische Gedankenwelt fremd ist, aus der heraus Dadaji spricht und in
die ich selbst eingetaucht bin, wird vielleicht manche Parallelen zu Aussagen westlicher
Mystiker entdecken. Da dieses Buch aber der Bericht von einer personlichen Erfahrungsreise
und keine systematische Abhandlung ist, habe ich auf Hinweise auf dhnliche oder verwandte
Aussagen und Quellen bewusst verzichtet. Es hat mich gefreut, dass Menschen, die in ihrer
christlichen Religion spirituelle Erfahrungen machen durften, vielen Aussagen meines
Berichts zugestimmt haben. Religion is One, sagt Dadaji.

Wenn man eine solche Arbeit unternimmt, bedarf man nicht nur des Zuspruchs, sondern
auch eines Partners, der sich in den entstehenden Text sprachlich und gedanklich einfinhit.
Zuspruch und Hilfe meiner Frau waren fir mich, wie immer, unverzichtbar. Unserer
Freundin Patricia Hoffmann danke ich flir die kritische und zugleich nachempfindende
Lektlire des Manuskripts und die sich daraus ergebenden Korrekturen und guten Gesprache.
Und ich danke den Lesern der Originalausgabe, die mir mit ihren Kommentaren zu einem
tieferen Verstandnis von Dadaji verholfen haben, insbesondere dem 2009 verstorbenen Dr.
Nanilal Sen.

Destedt, im Frihling 2011 Peter Meyer-Dohm



1 Kein menschliches Wesen kann jemals ein Guru sein

Aufgaben eines Verlagsexperten waren es, welche mich 1962 im Auftrage des Auswaértigen
Amtes und des Bundesamtes fir Wirtschaft zum ersten Mal nach Indien fihrten. Es ging
darum, in Verhandlungen mit indischen Sachverstdndigen verlegerisch und technisch die
Plane fiir eine grofRe Schulbuchdruckerei zu konkretisieren, die der damalige Bundesprési-
dent Theodor HeuR bei seinem kurz zuvor erfolgten Staatsbesuch in New Delhi als ,Ge-
schenk des deutschen Volkes’ angekiindigt hatte. Zugleich erfillte sich fir mich mit dieser
Reise ein lang gehegter personlicher Wunsch, das Land und seine Menschen kennen zu ler-
nen. Viele weitere Indienreisen folgten, hauptsachlich im Zusammenhang mit meinen
spateren Forschungsarbeiten als Okonom, der an dem Beitrag von Bildungsinvestitionen zur
wirtschaftlichen Entwicklung in L&ndern der damals so genannten Dritten Welt interessiert
war. In Indien habe ich nie bewusst den Kontakt mit Gurus, Sadhus oder anderen ,heiligen
Mannern’ gesucht, sondern es dem Zufall Gberlassen, ob ich ihnen begegnete, was aber sel-
ten der Fall war. Durch Erz&hlungen und Lektire hatte ich vieles Uber die erstaunlichen F&-
higkeiten (siddhi-s) erfahren, die diesen Menschen manchmal zugeschrieben werden, aber
Waunderkréafte machten mich nicht neugierig, was mehr mit Desinteresse als mit Zweifeln an
solchen Fahigkeiten zu tun hatte. Mir war die Begegnung mit Menschen wichtiger, bei denen
mir das Herz warm wurde, weil ich Weisheit, Gute und Liebe splren konnte. Und das war
auch der Fall, als ich Dadaji zum ersten Mal begegnete — nicht in Indien, sondern in
Deutschland.

In den ersten Junitagen des Jahres 1978 klingelte morgens in meinem Dienstzimmer das
Telefon. Damals war ich Rektor der Ruhr-Universitdt Bochum und auch Vorsitzender des
oOrtlichen Zweiges der Deutsch-Indischen Gesellschaft (DIG), deren Ziel die Férderung
kultureller Kontakte zwischen Indien und Deutschland ist. Der Anrufer war Dr. Chandrakant
Khetani, ein indischer Arzt, der seine Praxis in der Nachbarstadt Witten hatte. Er berichtete,
ein gewisser Dadaji, der nach Khetanis Andeutungen ein indischer ,Wundermann’ sein
musste, werde ihn besuchen, und fuhr fort: ,,Ich war gestern mit ihm in London zusammen.
Er kommt zum Wochenende nach Witten und hat mich gebeten, ein Treffen mit Leuten vor-
zubereiten, die ihn kennen lernen mochten. Ich weil3, dass Sie gute Beziehungen zur Presse
haben und mir daher vielleicht helfen kdnnten, in der Zeitung anzukindigen, dass jeder am
Samstagnachmittag zu mir nach Witten kommen kann, der Dadaji sehen méchte.”

Mit dieser Sache wollte ich nicht in Verbindung gebracht werden und antwortete unmutig:
,Lassen Sie die Finger davon, denn Sie wissen ja nicht, wer da alles bei lhnen aufkreuzen
wird. Am besten kommen Sie zu mir nach Hause, damit wir Uberlegen, was man tun
kénnte.“ Nach diesem Gesprach argerte ich mich, den Arzt, lbrigens auch ein Mitglied der
Bochumer DIG, eingeladen zu haben, um mit mir tber etwas zu sprechen, was mich nicht im
mindesten interessierte. Am Abend erschien dann Dr. Khetani mit einem Packen von
Zeitungsausschnitten, die einen gut aussehenden Mann, diesen Dadaji, mit verschiedenen
prominenten Leuten zeigten und Uber Wunderheilungen und &hnliches berichteten. Auf
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Grund meiner zahlreichen Indienbesuche hatte ich ein gewisses Verstandnis flr indische
Wunderglaubigkeit und flr die Bereitschaft entwickelt, Menschen als ,Heilige’ zu verehren;
aber was mir Dr. Khetani (ber diesen Dadaji erzéhlte — er konnte Gegenstdnde aus dem
Nichts materialisieren, durch Beriihrung seines Fingers Namen unter Glas auf Zifferblatter
von Uhren schreiben und Uberdies unheilbare Krankheiten auf der Stelle kurieren — klang
mir doch ziemlich unglaubwiirdig und machte mich noch skeptischer.

Mit starken inneren Vorbehalten gab ich dem ansonsten vertrauenswirdigen und
sympathischen Dr. Khetani einige Anschriften von Mitgliedern der DIG, die er vielleicht
einladen konnte. Mein Besucher wollte aber auch wissen, ob ich selbst kdme, worauf ich
sehr zurlckhaltend reagierte: ,,Nein, ich glaube nicht, ich werde wahrscheinlich zu tun
haben.*“ Nachdem sich Dr. Khetani verabschiedet hatte, erzéhlte ich Uta, meiner Frau, von
der Sache und fugte hinzu, dass wir in der DIG keine Kontakte mit reisenden Mantra-
Verk&ufern und Pseudo-Yogis haben und auf keinen Fall einen Guru-Tourismus férdern
sollten. Aber meine Frau sagte: ,,Lass uns doch diesen Dadaji einmal anschauen.” Es war ihr
nachdricklicher Wunsch. Nach einigem Zdgern stimmte ich zu, wirde mir doch ihr Urteil
und ihre intuitive Menschenkenntnis bei meiner eigenen Meinungsbildung helfen.

Am Samstag, dem 10. Juni 1978, fuhren wir zu Dr. Khetanis Haus und klingelten am
Eingang mit dem Arztschild. Niemand meldete sich, worauf ich schnell zu meiner Frau
sagte: ,,Wir gehen am besten wieder nach Haus, er ist nicht da.” Aber da hatte ich nicht mit
ihrer Beharrlichkeit gerechnet: ,,Nun bin ich den ganzen Weg nach Witten gekommen, da
will ich auch in dieses Haus!* Sie machte einen entschlossenen Eindruck. Wir gingen also
um das Haus herum und fanden tatséchlich einen Hintereingang. Nach dem Klingeln ¢ffnete
Dr. Khetani und bat uns hinein, wo er uns Abhi Bhattacharya vorstellte, einen bekannten
indischen Filmstar, der Dadaji begleitete. Wir stiegen eine enge Treppe hinauf und stellten
fest, dass bereits etwa funfzehn Mitglieder der DIG anwesend waren, darunter auch
professionelle Kenner indischer Kultur und Philosophie. Ich fiihlte mich etwas unbehaglich,
weil ich ihre Adressen weitergegeben hatte, ohne zu wissen, was bei diesem Treffen
geschehen wirde.

Diese Frage beantwortete sich zundchst mit dem Auftreten eines bartigen Amerikaners,
Harvey Freeman, der ausflhrlich tber Dadaji berichtete, ohne die unerklarlichen Heilungen
und andere Wunder auszulassen. Nach etwa einer Stunde fragte ich mich, ob dieser Dadaji
tiberhaupt da ist. Just in diesem Augenblick erschien ein Inder auf der Szene, gewandet in
ein weilles Leinentuch, das er wie eine rémische Toga trug, und legte sich auf ein flr ihn
bereitgestelltes Sofa. Das war also Dadaji. Ich betrachtete ihn, wahrend er seinen Blick tber
die Versammlung schweifen lieR3, ohne jemanden besonders zu fixieren. Und dann steckte er
sich eine Zigarette an. Ich war plétzlich hellwach: Ein Guru, der raucht! Fir mich war das
eine Uberraschung, denn es entsprach keineswegs dem Bild, das ich mir von Leuten seines
Schlages gemacht hatte. Ein indischer Guru, ein ,Heiliger’, mit einer Zigarette - sehr
interessant!

Der Vortrag des Amerikaners wollte kein Ende nehmen. Pl6tzlich sagte Dadaji: ,,Stopp!“ In
die eintretende Stille hinein forderte er uns lachelnd und in einem stark gebrochenen
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Englisch auf, Fragen zu stellen. Dazu schien niemand bereit, so dass ich selbst ihn bat, mehr
tber den ,,Namen Gottes” zu sagen, den Harvey Freeman hadufig erwahnt hatte. Dadaji
schien zu zdgern und Harvey schaltete sich ein: ,,Der Name ist in dir.“ Keine weitere
Erklarung.

Mit meiner Frage aber hatte ich wie erhofft das Eis gebrochen. So erkundigte sich nun mein
Freund Siegfried Kuska, ob Dadaji Yoga praktiziere. Dadaji fragte zuriick: ,,Was ist Yoga?*
Und nach einer kurzen Pause gab er selbst die Antwort: ,,Jeder Beruf, unsere tagliche Arbeit
ist Yoga.“ Darauf wollte ich wissen, ob nicht das ganze Leben Yoga sei, was Dadaji
bestétigte. Ein anderer Fragesteller erkundigte sich, was er von Zeremonien halte. Dadaji
sprach sich deutlich gegen Zeremonien und Rituale als ,,Mittel, um Gott zu erreichen®, aus.
All dieses sei ,,Bluff und sehr egozentrisch.” Mit sarkastischen Worten verurteilte er das
,»Geschaft mit Yoga und Mantras*: ,,Alle diese so genannten Bhagwans, Maharishis, Babas
und Gurus betriigen unschuldige Menschen, um Geld zu machen! Kein menschliches Wesen
kann jemals ein Guru sein!* Ich war von diesen klaren Worten fasziniert - nicht so sehr, weil
sie etwa meiner Meinung entsprachen, sondern weil ich das sichere Gefuhl hatte, einer
liberzeugenden Autoritat zuzuhoren.

Dann hatte ein Indologe eine Frage, deren genauen Inhalt ich vergessen habe. Soweit ich
mich erinnern kann, handelte es sich um die Erdachse, den Berg Meru, und die Position
unseres Erdballs im Universum entsprechend klassischer indischer Schriften; es war eine
ziemlich komplizierte und, wie mir schien, examinatorisch motivierte Frage. Mir jedenfalls
wurde nicht ganz klar, was der Fragende denn eigentlich wissen wollte. Dadaji sah ihn an
und begann in einem gebrochen artikulierten Englisch eine Antwort, die zumindest mir kaum
verstandlich war. Die Situation begann mir peinlich zu werden und ich stellte fest, dass ich
meinen Arm gehoben hatte. Als Dadaji zu mir blickte, fragte ich ihn: ,,Darf ich versuchen,
eine Erklarung auf Englisch zu geben? Sie kénnen dann Uberprifen, was ich sage.” Nach
diesen Worten flhlte ich mich noch unwohler in meiner Haut, denn ich hatte angekindigt,
eine Frage zu beantworten, die mir selbst unklar geblieben war, und das auch noch auf
Englisch und nicht in meiner Muttersprache. Dadaji lachelte, nickte zustimmend und lehnte
sich auf dem Sofa zurick. Er hatte seinen Blick abgewandt und ich begann tapfer mit meiner
dann etwas lang geratenden Antwort, die aber wohl die Zuhdrer zu befriedigen schien. Auch
mir schien sie schliissig zu sein und war auf Uberraschende Weise neu fur mich, denn im
Augenblick meines Sprechens horte ich den Inhalt zum ersten Mal. Der Indologe nickte
zustimmend und ich hatte bereits wieder vergessen, was ich gesagt hatte. Verwirrt von dieser
Erfahrung konnte ich mich nicht mehr auf die folgenden Fragen und Antworten
konzentrieren. Ich gribelte dariiber nach, was geschehen war. Dadaji lag vorn auf dem Sofa,
lachelte hin und wieder bei einer Frage oder Antwort oder schaute wie unbeteiligt aus dem
Fenster. Dann vernahm ich eine andere Frage und die aus meiner Sicht unklar bleibende
Antwort, meldete mich und die Erfahrung wiederholte sich.

Das Treffen mit Dadaji entsprach kaum den Erwartungen, die gemeinhin in westlichen
Breiten an den bekannten indischen Exportartikel ,Guru’ geknipft sind. Dadaji zeigte sich
eher als ein Anti-Guru. Nach zwei Stunden hatten sich jene Zuhorer verabschiedet, die
entweder vergeblich auf so genannte Wunder warteten oder nun die Kompetenz dieses
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Mannes bezweifelten, von dem sie eine Auslegung heiliger Schriften oder eloquent
vorgetragene Worte der Weisheit erwarten zu kénnen glaubten. AuRerdem hatte er keine
Techniken spiritueller Entwicklung im Angebot.

Die Zahl der Anwesenden verminderte sich nochmals, als Dadaji fragte, wer an ,,diksha“
interessiert sei. Ich wusste mit dieser Frage nichts anzufangen, denn diksha war ein mir
unbekannter indischer Begriff, meldete mich aber ebenso wie meine Frau und drei oder vier
weitere Gaste. Dadaji erhob sich und forderte uns auf, ihm zu folgen. Wir stiegen ein
Stockwerk hoher, wo Dadaji Uta und mich zu sich in sein Zimmer bat und uns anwies, auf
dem FulRboden zu seiner Rechten und Linken Platz zu nehmen, wéhrend er selbst auf einer
Bettkante sall. Dann legte er jedem von uns eine Hand auf den Kopf. Er bat Abhi
Bhattacharya, der mit ins Zimmer gekommen war, uns zu fotografieren. Ich widersprach,
denn ich sah mich schon mit einem Bild in der Zeitung. Aber Dadaji suchte mich zu
beruhigen: ,,Es ist nur fur mich.” Wer weil3, dachte ich, kann man dieser Aussage trauen?
Und wofir braucht er ein Foto? Ich protestierte weiter, aber in einem ruhigen Augenblick
wurde doch ein Bild von uns Dreien geknipst. Was sollte ich machen? Dann verlieRen wir
Dadajis Zimmer und setzten uns auf Stihle, die in einem kleinen Flur standen. Ich hatte kein
gutes Gefuihl wegen des Fotos. Andererseits war die Begegnung mit diesem Dadaji, der nicht
einmal nach unseren Namen gefragt hatte, etwas Besonderes. Jahre spater zeigte er mir
lachelnd das kleine Bild und erinnert mich an meinen Protest. Aber da hatte ich schon einen
erfahrungsreichen Weg mit ihm hinter mir.

Etwas spater kam Dadaji und versuchte Uta und mir nochmals zu erkléren, was er bereits vor
dem groBeren Kreis gesagt hatte: ,,Kein menschliches Wesen kann jemals ein Guru sein. Ich
bin es nicht, es ist nicht dieser einfache, ungebildete Mensch — Er ist es, der alles bewirkt.
Ich weil nicht, wie die Dinge passieren, ich bin nur ein Zeuge Seiner Taten.” Dann erzéhlte
er uns etwas Uber das Bild eines Sri Sri Satyanarayan, das an der Wand hing. Wenn Dadaji
HEr* sagt, so verstand ich, ist diese Personifikation oder symbolische Darstellung der
Hochsten Wirklichkeit oder Wahrheit gemeint. ,,Er allein ist der Guru,* wiederholte Dadaji
viele Male, ,,Er ist der Guru in uns. Wahrheit kann nicht tber die Ohren ins Bewusstsein ge-
langen. Sie kann auf solchem Wege nicht kundgegeben oder verstanden werden. Sie kommt
allein von innen.*

Nach einiger Zeit fragte Dadaji Dr. Khetani, ob der ,Puja-Raum’ fertig sei. Als Dr. Khetani
nickte, fuhrte mich Dadaji in ein kleines, leer geraumtes Zimmer. An einer Wand hing
ebenfalls ein Bild von Sri Sri Satyanarayan und davor befand sich auf dem Boden so etwas
wie ein kleiner Altar mit drei brennenden Kerzen, Friichten, Nlssen und anderen Gaben
(prasad). Dadaji hieR mich auf einer Matte zu seiner Linken Platz zu nehmen. Dann streifte
er seine Kleidung vom Oberkdrper und setzte sich neben mich. Ich hatte mich vor dem Bild
als dem Symbol der Hochsten Wirklichkeit zu verneigen und er fuhrte seine Hand meine
Wirbelséule aufwarts. Dann saf3 ich wieder aufrecht und Dadaji machte einige Striche Uber
meine rechte Brust und mein Herz. Ich erhielt ein Blatt weilles Papier, das ich zwischen
meinen Handflachen zu halten hatte, wéhrend ich ,,Ram, Ram, Ram* sagte, eine in Indien
weit verbreitete Anrufung Gottes. Zu meinem groflen Erstaunen hérte ich in mir eine
deutliche Stimme zwei Namen nennen. Dadaji hief mich auf das Papier blicken und ich fand
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darauf diese Namen in roter Handschrift: Gopal Gowinda.' Nach einer kurzen Zeit der Stille
erklarte Dadaji, dieses sei die ,,Offenbarung des Mahanam®, des GrolRen Namens, ich solle
mich immer beim Einatmen an Gopal und beim Ausatmen an Gowinda erinnern.

Mir fiel ein, dass die beiden Teile des Mahanam — Gopal und Gowinda - Namen des Gottes
Krishna sind. Dadaji schien diesen Gedanken aufgefangen zu haben, denn er sagte: ,,Nicht
Krishna, sondern seine Essenz!“ Wahrend der Manifestation des Mahanam hatte ein
wunderbarer, unbekannter Duft den Raum erfiillt, den der Mensch neben mir auszustrémen
schien. Dadaji bat mich, alles meiner Frau zu berichten, die zugleich mit mir Mahanam
innerlich empfangen habe. ,,Ihr seid eins*, sagte er.

Das eigentliche Erlebnis fur mich war Dadajis Nahe: Die Erscheinung eines Menschen, der
in einer mir bisher unbekannten Weise eine unpersonliche Liebe ausstrahlte. Ich verliel das
Zimmer in tiefen Gedanken und ging zu Uta zurlck, die auf dem Flur gewartet hatte. Spéter,
als auch die anderen Mahanam empfangen hatten, wurde ich noch einmal in den Puja-Raum
gerufen. Ich hatte mich wieder vor dem Bild zu verneigen und Dadaji sprenkelte etwas
Wasser auf meinen Scheitel, wobei sich erneut der herrliche Duft ausbreitete. ,,Ich bin nur
deinetwegen nach Deutschland gekommen, denn ich kenne dich seit langem,” sagte Dadaji.
,Du hast nur deine Pflicht zu erfullen — aber erinnere dich immer Seiner. Und nun gebe ich
dir Charanjal,” fligte er hinzu. Er nahm eine Flasche frischen und reinen Wassers, das ich zu
schmecken bekam. Darauf wurde die Flasche fest verschlossen und Dadaji hielt sie mit
beiden Hénden. Das Wasser begann opalfarben zu schillern. Als er die Flasche &ffnete,
stromte ein wunderbarer Duft heraus. Dadaji sagte, dieses Charanjal kdnnte fiir Uta hilfreich
sein, wenn sie, wie geplant, wegen einer Operation im Krankenhaus liegt. Er verliel® mit mir
das Zimmer und ging zu Uta, der er einen Anh&nger mit dem Bild Sri Sri Satyanarayans gab.
Er strich auch entlang ihrer Wirbelséule und Uber Brust und Herz, wobei sich wieder der
wunderbare Duft ausbreitete. Wir empfanden uns reich beschenkt und fuhren nach Haus.

Fur einen Mitteleuropder ist dieses alles sehr ungewdhnlich, aber die Offenbarung von
Mahanam hatte fir mich nichts Unwirkliches. Sie war im urspriinglichen Sinn des Wortes
natlrlich und wurde von mir in einem Zustand mentaler Nuchternheit begleitet, weit entfernt
von jeder Form emotionaler Verzickung. Allem, was geschah, war ich mit gesteigerter
Aufmerksamkeit zugewandt, nahm alles ohne Uberraschung als Tatsache wahr, fotografierte
gewissermalRen alle Vorgange innerlich, so dass ich sie heute noch klar vor mir sehe. Ich
beobachtete aus einer Art aufmerksamer Distanziertheit oder Neutralitat heraus. Und als ich
am folgenden Tag noch einmal alles in Gedanken Revue passieren lieR3, waren es nicht die
Handlungen und ungewdhnlichen Geschehnisse, die ins Gewicht fielen, sondern es war
Dadajis Personlichkeit, die Liebe und Giite ausstrahlte. Im Vordergrund stand etwas, was
sich nur schwer beschreiben ldsst — ein erhebendes Gliicksgefuhl. Das war auch Utas
Eindruck, die die Begegnung mit Dadaji ebenfalls tief empfunden hatte.



Wie bei den meisten stand bei mir die Erfullung der taglichen Pflichten im Vordergrund.
Aber dartiber hinaus folgte ich einem inneren Beddirfnis, mich mit der Frage ,,Wer bin ich?*
auseinander zu setzen. Soweit ich heute erkennen kann, gab es dafiir einen doppelten Grund
— einen inneren und einen duBeren. Der duBere Grund ist mit meiner Jugend wéhrend der
Naziherrschaft und des Zweiten Weltkriegs verbunden. Ich gehdrte zu der groRen Zahl von
Jugendlichen, die unter dem Einfluss der NS-ldeologie standen und bereit waren, fiir das zu
kampfen, was sie fir das ,Recht der Deutschen’ hielten. Als der grausame Krieg zu Ende
war, entdeckten wir, dass unser naiver jugendlicher Idealismus von einem Regime
nationalistischer, militaristischer und rassistischer VVerbrecher missbraucht worden war. Wir
waren verurteilt, in einem zerstorten Land mit der Erinnerung an Auschwitz und andere
Zeugnisse schrecklichster Barbarei zu leben.

Ich war eben flinfzehn Jahre alt geworden, als der Krieg zu Ende ging, und kam in der
Nachkriegszeit durch meine Eltern mit der Deutschen Friedensgesellschaft in Kontakt, einer
pazifistischen Organisation, fur die der damals bekannte und beim Publikum beliebte
Filmschauspieler Viktor de Kowa (berzeugend warb. Doch die Menschen, die ich in dieser
Organisation traf, enttduschten mich durch ihre von mir als engstirnig empfundene politische
Ideologie. Aber ich erfuhr auch von Mahatma Gandhi, in dem ich spéter einen Menschen mit
einem tiefen spirituellen Hintergrund entdeckte — eine verehrungswirdige Personlichkeit, ein
lange gesuchtes menschliches Vorbild, nach dem ich mich — unabhéngig von der ganz ande-
ren Kultur - richten konnte und das in mir eine tiefe Zuneigung zu Indien entstehen lieR.
Gandhis Ideen der Gewaltlosigkeit und einer gerechten Gesellschaftsordnung, die auf einer
allumfassenden Liebe und gegenseitigem Verstehen gegrindet ist — sarvodaya? - war
zusammen mit den praktischen Konzepten von Vinoba Bhave® voriibergehend fiir mich eine
attraktive Alternative zu den grofRen Gegensédtzen Kapitalismus und Kommunismus. Aber
wie lasst sich eine Gesellschaft tiefgreifend andern? Wahrend meines 1950 begonnenen
volkswirtschaftlichen Studiums wurden einige Fragezeichen eher ideologischer Natur meiner
Orientierung an Gandhi angefligt.

Inzwischen war in mir das Verstdndnis dafiir gewachsen, dass ,,das individuelle Problem das
Weltproblem ist,” wie es J. Krishnamurti formuliert hat. Um die Welt zu andern oder ihr zu
helfen, hat man in erster Linie sich selbst zu &ndern. Aus dieser Erkenntnis heraus begann
ich eine intensive, sich Uber ein Jahrzehnt erstreckende Hatha-Yoga-Praxis bei indischen
Lehrern und beschaftigte mich in meiner Freizeit mit indischer Philosophie. Dr. Egon
Tuchtfeldt, mein bereits habilitierter Kollege am Lehrstuhl von Prof. Dr. Karl Schiller,
Universitdt Hamburg, fihrte mich nach meiner Promotion 1956 in das weite Feld der Theo-
sophie ein und bestarkte mich aus innerer Uberzeugung nachdriicklich in meinem Streben
nach Selbsterkenntnis. Er wurde zu einem engen Freund und Ratgeber, dem ich in diesen
Jahren meiner spirituellen Entwicklung sehr viel zu verdanken habe. 1958 wurde ich
Mitglied der Theosophischen Gesellschaft Adyar, einer Organisation, die unter dem Motto
,Keine Religion ist hoher als die Wahrheit’ steht.

Unter den Autoren, die mir halfen, die alten philosophischen und religiésen Schétze Indiens
zu entdecken, welche wiederum meine innere Beziehung zu diesem Land stark beeinflussten,
stand der Philosoph Sarvepalli Radhakrishnan (1888-1975) an erster Stelle. Er war ein
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international anerkannter Botschafter indischer Geistigkeit im Westen. Da er viele Jahre an
der Universitat Oxford gelehrt hatte, war er besonders kompetent, Ostliche Religionen und
westliches Denken zu vergleichen, wie der Untertitel seines Buches Die Gemeinschaft des
Geistes lautet. Viele seiner Werke sind ins Deutsche ubersetzt worden und ich war sehr
beeindruckt durch die zwei Bande seiner Indischen Philosophie und die Biicher Religion und
Gesellschaft, Meine Suche nach der Wahrheit, Weltanschauung der Hindu und Erneuerung
des Glaubens aus dem Geist. Ich kdmpfte mich auch durch seinen umfangreichen
wissenschaftlichen Kommentar zur Bhagavadgita.

Bei dieser mannigfaltigen und in die Tiefe gehenden Lektiire hat mich besonders die
Uberzeugung des groRen indischen Philosophen angesprochen, dass es in unserer zerrissenen
und unruhigen, vielfach bedrohten Welt eine Bewegung in Richtung auf eine Religion gibt,
welche die Mdglichkeit und Notwendigkeit der Einheit des Menschen mit sich selbst lehrt;
das bedeutet zugleich seine Einheit mit der Natur und jenem Ewigen Geist, von dem die
sichtbare Welt nur eine Manifestation ist. Das Gewahrwerden des eigenen Seins ist das
Gewahrwerden der Einheit mit allem. Einheit — daran entziindete sich und entzlindet sich
auch heute noch meine Sehnsucht.

Als S. Radhakrishnan 1962 indischer Staatsprasident wurde, fand das den starken Beifall
westlicher Intellektueller, die in ihm einen ,Philosophen auf dem Thron’ sahen. Er versah
dieses Amt bis 1967. Naturlich war ich Uberrascht, als ich erfuhr, dass S. Radhakrishnan
1973 nach einer Begegnung mit Dadaji in Madras in einem Zeitungsartikel Folgendes
schrieb: ,,Es ist wirklich eine wunderbare und einzigartige Erfahrung, Dadaji zu treffen, und
sei es nur fir eine kurze Zeit. Es ist tatsachlich kein Treffen, sondern eine geistige
Vermahlung, wie er so oft erldutert ... Dadaji ist ein Wunder, verbunden mit unendlichen
Wundern, das dem Verstandnis der groRten Seher aller Zeiten trotzt“.* Aber diese
Wirdigung wurde mir erst bekannt, als ich Dadaji zum zweiten Mal begegnete, diesmal in
Kalkutta.

Mein wachsendes Interesse fir indische Philosophie und Religion, Yoga und Theosophie ist
wahrscheinlich nicht verstandlich ohne den bereits angedeuteten inneren Grund. Ich erinnere
mich deutlich, dass ich wahrend meiner Kindheit immer ein besonderes Gefiihl von Gottes
Né&he hatte. Diese Gewissheit tat sich in plotzlichen Ausbrichen tiefer innerer Freude kund.
Da ich mit den Traditionen der protestantischen Kirche aufgewachsen bin, die mir meine
Eltern vermittelten, stieg in diesen kostlichen Momenten, in denen ich Ihn in mir erfuhr,
immer der Anfangsvers eines alten Kirchenliedes von Christian Firchtegott Gellert in mir
auf:

Gott, Deine Glte reicht so weit,

so weit die Wolken gehen;

Du kronst uns mit Barmherzigkeit

und eilst, uns beizustehen.

In solchen Augenblicken schien alles um mich herum in einer Oberwéltigenden Weise nur
von lhm zu sprechen, ob es nun die bliihende Natur oder spéater die Ruinen des schrecklichen
Krieges waren. Als Erwachsener musste ich dann lernen, dass es besser ist, solche
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unmittelbaren inneren Erfahrungen und Gewissheiten, von denen man nur Zeugnis ablegen,
die man aber nicht ,beweisen’ kann, fir mich zu behalten. In unserer westlichen, vom
Materialismus und niichterner Wissenschaft gepréagten Gesellschaft wird vieles, das mit einer
Hoheren Wirklichkeit zu tun hat, als emotionale Schwérmerei abgetan — und Spott kann sehr
verletzen! Es war mir vollig unmdoglich, mit anderen tber Ihn und Seine Existenz zu streiten.
Aber denen, die mir nahe waren, konnte ich meine innere Freude und unerschitterliche
Gewissheit nicht verbergen, dass Gott immer bei uns ist und wir in Thm sind.

Solche Erfahrungen fiihrten mich dazu, Ihn zu verehren, der aus meiner Sicht kein Eigentum
einer einzigen Religion sein konnte. Und so erfuhr ich nach und nach die christliche Kirche
mit ihren amtlichen Vertretern nicht als Vermittler, sondern als Hindernis zwischen Ihm und
mir, obgleich ich eine tiefe innere Beziehung zu Jesus Christus hatte und immer noch habe.

Hier ist nicht der Raum, den Weg naher zu beschreiben, den ich gehen musste, bevor ich
meine erste Begegnung mit Dadaji hatte. Ich traf ihn in einer Lebensphase, in der ich neben
meinen téaglichen und beruflichen Pflichten mit ausgedehnten Studien der theosophischen
und indischen Literatur beschaftigt war. Ich hatte einige Atem raubende Erfahrungen mit
einem speziellen Yoga und mit Meditationen machen kdnnen, die ich selbst fur mich
entwickelt hatte. Zu dieser Zeit folgte ich einer taglichen spirituellen Disziplin, was jedoch
der Umwelt auBerhalb meiner Familie verborgen blieb; alles, was dazu auBen bekannt
wurde, war meine offenkundige Liebe zu Indien. Fir mich als Wirtschaftswissenschaftler
war dieses Land das bevorzugte Forschungsfeld unter den Entwicklungsldndern geworden
und das Ergebnis war die Begegnung mit beeindruckenden indischen Menschen, meist
Akademikern, Philosophen und Kiinstlern.

Die Begegnung mit dem indischen Subkontinent war fiir mich darum so bedeutsam, weil ich
dort auf Menschen traf, manchmal auch unter den Intellektuellen, die Uber Gott und
Wabhrheit in einer mir vertrauten Weise dachten und die ganz offen Uber ihre inneren
Erfahrungen und ihre innere Entwicklung sprachen. Man muss dieses Indien mit seinem
Herzen entdecken - damit war ich vom ersten Tage an erfolgreich.

Kurz gesagt, ich war auf der Suche nach Ihm in meiner Innen- und der Aufienwelt und
glaubte an die Verantwortlichkeit jedes Menschen, sich selbst zu entwickeln - der einzige
Weg, der Menschheit zu helfen. Wenn man nicht dauernd bemuht ist, sich selbst zu formen,
sich selbst zu 6ffnen fiir das, was alles Verstehen Ubersteigt, verrat man lhn.

Es machte mir keine Schwierigkeiten, diese Weltanschauung mit meinen Pflichten flr die
Familie und als Lehrstuhlinhaber in Einklang zu bringen. Das einzige, was ich manchmal
vermisste, waren Menschen - auBer meiner Frau und einer kleinen Gruppe von sehr engen
Freunden - mit denen ich iber meine inneren Erfahrungen sprechen konnte, die fur mich zu
einem vollstandig privaten Bereich gehorten.

Das war die Situation, als ich Dadaji 1978 in Witten traf. Ich war damals nicht in der Lage,
die wahre Bedeutung seiner Worte zu begreifen, als er sagte: ,,Es genlgt, sich Seiner zu
erinnern, und dass man ,,nicht nach Ihm zu suchen braucht, da Er vierundzwanzig Stunden
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des Tages bei uns ist.* Vielmehr fuhr ich mit meinen taglichen Yoga- und
Meditationsiibungen fort und glaubte, damit auch im Einklang mit Dadajis Philosophie zu
sein. Das heilst, Mahanam wurde zum Bestandteil der tdglichen Meditationspraxis und ich
beobachtete eine Intensivierung der Erlebnisse.

Auf Grund von Tagebucheintragungen kann ich diese Entwicklung verfolgen. Noch unter
dem Eindruck der ersten Begegnung mit Dadaji am Vortage schrieb ich eine veranderte Fas-
sung meines biblischen Lieblingstextes (1. Kor. 13) nieder:

Tagebuch 11. Juni 1978

Wenn ich mit Menschen- und mit Engelszungen redete, und Er spréche nicht aus
mir, so wére ich ein tonend Erz oder eine Kklingende Schelle. Und wenn ich
weissagen konnte und wisste alle Geheimnisse und alle Erkenntnis und hétte allen
Glauben, also dass ich Berge versetzte, und Er tate es nicht durch mich, so ware ich
nichts. Und wenn ich alle meine Habe den Armen gébe und liele meinen Leib
brennen, und es geschahe nicht aus Ihm heraus, der in mir ist, so wére ich nichts.

Diese Umformulierung hatte mich sehr bewegt, so dass ich weiter schrieb:

Es ist Er, der uns seit ewigen Zeiten geholfen hat; Er, der sich in vielerlei Namen
offenbart und immer wieder von diesen verhullt worden ist; Er, der in Mahanam, im
Grofen Wort, lebt; Er, der durch das Wort wirkt, das Wort ist; Er, der der Funke der
Flamme ist und zugleich die Flamme selbst; Er, der All-Einzige, der Ewige; Er, in
Dem wir leben, weben und sind; Er, innen auflen, Eins.

Obwohl mir Dadaji gesagt hatte, dass es geniige, mich Seiner im Mahanam zu erinnern und
ansonsten meine taglichen Pflichten zu erfiillen, tauchte bei mir die Frage auf: Kann es denn
wirklich ausreichen, sich lediglich Seiner zu erinnern, also an Ihn zu denken? Die folgenden
Wochen waren von unterbewussten Zweifeln bestimmt und meine Eintragungen ins
Tagebuch dokumentieren, dass ich nach wie vor im Banne bestimmter und vertrauter
Denkmuster stand. ,,Gott hat einen Plan und dieser Plan heif3t Entwicklung,” notierte ich zum
Beispiel unter dem 26. August 1978. Eine solche Feststellung ist verstdndlich im Lichte
Teilhard de Chardins, um einen katholischen Autor zu nennen, dessen Biicher ich
aufmerksam gelesen hatte. Die Entwicklung der Menschheit ist ebenfalls ein Thema
hinduistischer Mythologie mit ihren Vorstellungen des ewigen Kreislaufs der Geburten und
der Zeitalter (yuga-s); in diesen Kontext indischen Denkens gehort auch die
Selbstentwicklung als ein stindiges, sich in Meditationen und Exerzitien &duRerndes
Bemiihen, das die Kette der Wiedergeburten der individuellen Seele beenden soll. Natirlich
kann ich nicht ausschlieen, dass mein Denken auch von Vorstellungen beeinflusst wurde,
die mir als Okonom aus der Entwicklungsforschung vertraut waren. Ich brauchte eine lange
Zeit, bis ich Dadajis Aussagen wirklich begriff: Die Hochste Wirklichkeit oder Wahrheit ist
Eins und unteilbar, ,,das Eine ohne ein Zweites* im Sinne des advaita. Aus dieser Sicht sind
die Konstruktionen von Zyklen, Stufen und evolutorischen Prozessen dann aus unseren
Denkstrukturen und Denkgewohnheiten heraus zu erklaren. Gott ist Liebe, von uns erlebbare
Liebe — und Liebe plant nicht.



Aber mein schwerwiegendstes Missverstandnis dessen, was Dadaji gesagt hatte, lag in der
Auffassung von Mahanam als einer Art Mantra, worunter man magische Worter und
Spriiche versteht, die mit spiritueller Kraft geladen sind. In diesem Sinne war, wie ich bereits
andeutete, Mahanam Teil meiner tdglichen Meditation geworden, was flir mich
tiberraschende Erkenntnisse zur Folge hatte. So erschloss sich mir, dass die indischen Gotter
nicht nur Symbole der Einen Hoéchsten Wirklichkeit, sondern auch miteinander verbunden
und in ihrem tiefsten Kern gegeneinander austauschbar sind: Sie haben ein und dieselbe
»Essenz®. Wahrend ich in der Meditation deutlich Subrahmanya auf seinem Thron sitzen
sah, Vel, die berilhmte Lanze, in der Hand, erschien er mir plétzlich als Krishna mit der
Flote. Aber bedeutender als diese Verwandlung war das blendend weil3e Licht, das aus einer
dahinter liegende Quelle zu strahlen schien und das Gottesbild in sich aufldste.

Man wird vielleicht fragen, wie es zu solchen Erlebnissen kommt. Ich flirchte, darauf keine
befriedigende Antwort geben zu kénnen. Erfahrungen dieser Art sind in solchem Malie mit
der eigenen inneren Entwicklung und Wahrnehmung verknipft, dass es zu viel Raum
brauchte, den Ursprung zu analysieren. Die folgende Erklarung mag daher gentigen.

Schon als junger Mensch habe ich mir immer wieder die Frage gestellt, was ich denn
wirklich aus eigener, direkter Wahrnehmung und unmittelbarer Erfahrung weif3 und was nur
Wissen aus zweiter Hand ist, ein gehdrtes, von anderen einfach (ibernommenes Wissen oder
aber blol3 phantasievoll Erdachtes, Eingebildetes. Unmittelbare, allereigenste Erfahrung: Das
war auch kein glaubiges Erfassen, sondern Erleben einer ganz anderen inneren Wirklichkeit,
vor der Worte versagen missen. Oft war ich Leuten begegnet, die lediglich Traditionen und
heiligen Schriften folgten und dabei Annahmen duferten, die sie nicht selbst gepriift hatten.
Was wusste ich selbst aus eigenem Gewahrwerden heraus, was waren meine eigenen, selbst
und direkt gewonnnen Erfahrungen und Einsichten? Oder wiederholte ich nur Geschichten
und Berichte lber Fakten, die ich gehort oder gelesen hatte, verhielt mich aber so, als ob ich
sie selbst erlebt hatte? Ich suchte die lebendige Berlihrung mit dem Geist der Schriften, die
ich las - mit seltenem Erfolg. Stattdessen haufte ich ein umfangreiches Wissen an.

Einerseits erlebte ich Menschen mit einem unerschitterlichen Glauben an ein bestimmtes
Weltbild, das sie vertrauensvoll und oft kritiklos von religiésen Autoritaten Gbernommen
hatten. Sie bezogen sich standig auf heilige Texte oder das Zeugnis anderer, die im Rufe
standen, die Kenntnis von ,héheren Welten” zu haben. Andererseits gab es die
faszinierenden Berichte der Mystiker und Seher, der rishi-s und anderer Menschen mit ihrer
eigenen inneren Schau. Deren Existenz war fur mich eine Art von Versprechen, dass
Erkenntnisse erster Hand tatsachlich erworben werden kénnen. Vielleicht wirde ich mich
nicht entschieden haben, meinen eigenen Weg zu gehen und mit einer ganzen Reihe von zum
Teil selbst entwickelten Methoden zu experimentieren, wenn ich nicht hin und wieder
Uberwéltigende Erfahrungen einer entgrenzten Einheit mit allem um mich herum gemacht
hétte.

Im Zuge meiner Suche nach direkten, selbsteigenen und nicht nur vermittelten Erfahrungen
kam ich in eine sozusagen sympathetische Beziehung zum Gott Subrahmanya, der
hauptsachlich in Sidindien unter dem Namen Muruga verehrt wird. Ich wurde nie ein
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Anhanger oder Verehrer dieses einen Gottes und beteiligte mich auch nie an seinem Kult.
Aber Subrahmanya war fUr mich zu der Zeit der ersten Begegnung mit Dadaji die mich
innerlich am stérksten ansprechende Personifikation des All-Einigen Gottes. Subrahmanya
wird von seinen Verehrern als die ,,Verkorperung des ewigen Duftes des Lebens®, als die
»Symphonie der Schonheit, Wahrheit und Liebe* angesehen. Fiir die Tamilen Sudindiens ist
Muruga auch der ,,Flammende Gott“ (Cevvel), die héchste Quelle der Energie, der Gott, der
die Unwissenheit (avidya) mit der Lanze tdtet. Die heiligen Schriften stellen ihn als den
groBen Integrator unter den Gottlichkeiten dar. In ihm vereinigen sich zwei polare Strome
der Gnade, die in Shiva, seinem Vater, und Parvati, seiner Mutter, verkorpert sind.’

So wie Christen tber Jesus Christus, Mutter Maria und die Heiligen meditieren, tat ich es mit
Subrahmanya, weil seine Gestalt und die damit verbundenen Legenden mich auf
unerklérliche Weise bertihrten und in mir liebende Verehrung entstehen lieRen. Die Hindu-
Tradition nennt einen solchen emotionalen Bewusstseinszustand saguna-bhakti (liebende
Verehrung einer personlichen Gottheit). In der Bhagavadgita, der wohl bedeutendsten und
bekanntesten klassischen Schrift des Hinduismus, bildet diese Form der Verehrung
zusammen mit nirguna-bhakti, der liebenden Verehrung der unmanifesten und
unpersonlichen Gottheit oder der Hochsten Wirklichkeit oder Wahrheit, einen speziellen
Yogaweg, den Bhakti-Yoga.

Ich war, wie gesagt, nie einer der konventionellen Anhénger des Subrahmanya-Kultes und
habe auch nie an rituellen Handlungen teilgenommen. Stets war mir bewusst, dass sich uns
auch in Christus, Buddha, Krishna und anderen die Hochste Wirklichkeit offenbaren kann.
Von Subrahmanya fihlte ich mich aber in einer mir unerklarlichen, ganz persoénlichen Weise
angezogen.

Drei Wochen bevor ich Dadaji zum ersten Mal traf, wurde mir die Tatsache bewusst, dass
ein Gottesbild, das eine Hilfe fir die liebende Verehrung ist wie zum Beispiel das des
Subrahmanya, auch eine Beschréankung sein kann.

Tagebuch 29. Mai 1978

Die Figur des Gottes kann sich vor die Erkenntnis stellen. Die Figur muss
durchdrungen werden - dahinter ist die Wahrheit. Aber was ist mit dem personlichen
Gott ... ? Es muss gelingen, Uber die ,erfundene Personifizierung’ hinaus zu
gelangen.

Nachdem ich Mahanam wie ein Mantra meinen téglichen Meditationen hinzugefligt hatte,
sal3 ich eines Tages vor dem Bild des Sri Sri Satyanarayan, das mir Dadaji geschenkt hatte.
Verglichen mit den Gotterbildern, die ich aus Indien kannte, erschien mir dieses sehr
ungewohnlich. Der einfache Druck zeigt keine mit Juwelen geschmiickte Gottheit, nichts
besonders Auffalliges oder Symbolisches — zumindest auf den ersten Blick: Ein alterer Mann
sitzt, eingehdillt in ein grau-gelbes Tuch, auf einer Kiste oder einem rechteckigen Block, ein
zarter Glanz umgibt wie ein Halo oder Hof sein Haupt. Die FiRe ruhen auf einer Matte in
Form einer Lotosbl(ite.
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Bisher war es mir nicht gelungen, der Aussage dieses Bildes naher zu kommen. Aber als ich
in einem selbstvergessenen Augenblick auf das Bild schaute, vollzog sich ein seltsamer
Wandel. Die Gestalt bewegte sich, dabei undeutlicher werdend, in den Hintergrund und
wurde durch ein geometrisches Bild ersetzt: Hinter der Spitze eines Kklar gezeichneten
gleichschenkligen Dreiecks, das Uber einem Viereck stand, schien ein strahlender Kreis wie
eine aufgehende Sonne! Ein faszinierendes Erlebnis, das mir plétzlich den Inhalt des Bildes
zu vermitteltn schien, denn Viereck, Dreieck und Kreis sprachen mich als Symbole der
materiellen und spirituellen Welten und der Hochsten Wirklichkeit an — und, noch bedeu-
tender, ,hinter’ diesen Symbolen war Stille und Leere als Ausdruck der Hochsten Wabhrheit.
Alles zusammen, die Person, die Symbole und die Dimension des Nicht-Symbolischen,
stellte eine informationsreiche und bewegende Erfahrung dar. Dies ereignete sich im
September 1978. Kurz vorher notierte ich eine Einsicht in mein Tagebuch, zu welcher ich
wahrend der Meditation gelangt war.

Tagebuch 4. September 1978

In der Meditation nichts erwarten! Erwartungen sind mentale Bilder, die aus der
Vergangenheit gespeist werden und sich vor das Erleben stellen. Die Gefahr einer
Kulissenwelt ist sehr grof.

Héngen wir nicht selbst die Kulissen unserer Erwartungen und mentalen Konstruktionen vor
den Hintergrund der Bihne des Lebens, auf der wir agieren? Wo ist die Offenheit fiur ein
unerwartetes, nicht von uns erahntes, ganz anderes Geschenk, wo das innere Sehen, das
nichts sehen will, nur empfangend ist und nichts deutet? Diese und &hnliche Fragen lie3en
mich nicht los.

Eines Tages, als ich vom Fenster meines Arbeitszimmer aus die Eklipse des Mondes erlebte,
erfasste mich eine intensive Sehnsucht nach dem Gottlichen — nicht als Person oder als
Symbol verstanden, sondern ein ungerichtetes Verlangen nach dem wunderbaren, aus meiner
Kindheit bekannten Gefihl, in Seiner Liebe und Einheit zu sein.

Tagebuch 16. September 1978

Ich kann von meinem Fenster aus eine Mondfinsternis beobachten. Langsam
wandert der Erdschatten iber den Mond und erinnert daran, dass die Sonne auch
nachts scheint, wofiir der Mond dann Zeugnis ablegt, wenn sich das Weltliche nicht
vor die Sonne schiebt. Manchmal scheint mir das Licht, dass ich innen wahrnehme,
noch mondhaft — indirekt. Wie wird es sein, wenn es Tag wird? Dann liegt alles in
neuem Licht und der Spiegel des Mondes — jenes glass darkly — wird nicht mehr
gebraucht.

Wahrend der Meditationen des folgenden Tages erschien mir ein ldchelnder Dadaji. Ein

lebhaftes Bild, aber zwischen ihm und mir war eine Art Nebel, der ihn teilweise verhiillte.
Ich splirte den dringenden Wunsch, ihm zu schreiben.
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Sri Sri Satyanarayan
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Bochum, 17. September 1978

Lieber Dadaji,

ich hatte heute das starke Geflihl lhrer Gegenwart und beeile mich, Ihnen zu
schreiben. Leider bin ich nicht in der Lage, nach Kalkutta zu kommen, um an der Sri
Sri Satyanarayan Puja im Oktober teilzunehmen. Aber ich hoffe ernsthaft, Sie Ende
Dezember oder Anfang Januar zu treffen, vorausgesetzt, Sie sind in Indien. —

Im Augenblick plane ich meine Reise und mdchte lhnen spéter einige moégliche
Daten nennen. Zun&chst aber will ich mich fur lhren Besuch in Deutschland
bedanken, der mich Zeuge der bemerkenswerten Phdanomene werden liel3, die Sie
hervorgebracht haben. Aber bedeutender als dieses war die ,Philosophie’, die Sie
verkorpern. Das war es, was mich am starksten angezogen hat. Als Sie erwéhnten,
mich schon lange zu kennen, war dies ganz naturlich fir mich, denn ich kenne IHN —
vielleicht unter einem anderen Namen — seit langem. Wir sind immer auf der Suche
nach unserer eigenen Wahrheit, die SEINE Wahrheit ist, und manchmal fuihlen wir
mehr als an anderen Tagen, dass in der Kammer unseres Herzens Liebe wohnt und
darauf wartet, frei gelassen zu werden. An manchen Tagen ist der Himmel bewdlkt,
aber wir wissen, dass die Ewige Sonne unsichtbar durch die Wolken unseres
Bewusstseins scheint. Wir sind fahig und bereit, unseren Weg allein zu gehen, aber
wir sehnen uns nach SEINER Liebe. In einigen strahlenden Augenblicken ist ER mir
nahe gewesen, was mich winschen lieR3, alle Zeit in IHM zu wohnen, SEINER
Ewigen Gegenwart Ausdruck zu geben, IHN durch mich scheinen zu lassen, denn
ER ist in meinem Herzen und im Herzen aller Schépfung. —

Meine Frau und ich danken nochmals fiir die Gelegenheit der Begegnung mit lhnen!
Muit briiderlichen GriRen Ihr Peter Meyer-Dohm

Bereits zwei Monate friiher hatte ich versucht, einen Brief an Dadaji zu schreiben, um auf
eine gedruckte Einladung zu einer Versammlung in Kalkutta zu antworten, die als Sri Sri
Satyanarayan Puja angekiindigt war, worunter ich mir nichts vorstellen konnte. Ich war
zunéchst nicht zum Kommen bereit gewesen, aber in der Zwischenzeit hatte ich mich
entschlossen, an einem internationalen wissenschaftlichen Seminar in Madras in der ersten
Januarhalfte 1979 teilzunehmen. Das wirde mir Gelegenheit geben, auch Dadaji in Kalkutta
Zu besuchen.

Nachdem ich den Brief abgesandt hatte, wurde ich in Erwartung einer Antwort zunehmend
ungeduldig. Ich hatte immer wieder das Geflihl von Dadajis Néhe. Aber die erstaunlichste
Erfahrung machte ich eines Tages nach Abschluss meiner tiglichen Ubungen und
Meditationen.

Tagebuch 22. September 1978

Ich setzte mich nieder und der Blick fiel auf das Bild Sri Sri Satyanarayans. Die
Figur wanderte auf mich zu — nein, sie schien zu schweben — und ging in mein Herz
ein. Von da an schien ich in die Figur hineinzuwachsen: Eine Art ,Personifikation’
fand statt. Das war ein seltsames, strahlendes Gefiihl. Ich konnte es nicht ausleben,
weil die Zeit knapp wurde.
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Am 10. Oktober 1978 traf Dadajis Antwort auf meinen Brief ein.

Kalkutta, 25. 9. 78
Mein lieber Peter,
ich beziehe mich auf deinen Brief vom 17. September.
Wie freundlich von dir, einen solchen bemerkenswerten Brief zu schreiben! Er zeigt
in klaren Ziigen, wie einfach und offen du in deiner Uberzeugung und emotionalen
Verankerung bist. Es ist daher kein Wunder, dass du ein starkes Gefiihl Seiner Ge-
genwart — nattirlich nicht seines zerbrechlichen Kérpers — hin und wieder hast. Ja, du
bist fur den Dienst an der Wahrheit bestimmt, deren Suche du so viele Jahre deines
Lebens gewidmet hast. Es ist nicht verwunderlich, dass dein Dadaji dich seit langem
kennt. Wie faszinierend du schreibst: ,,In Suche nach deiner Wahrheit, die Seine
Wabhrheit ist!“ Die Menschen vergessen meist, dass sie sich betriigen, wenn sie sich
die Wahrheit in eigenen Bildern vorstellen. Wahrheit kann man nicht erwerben; sie
kann nur gelebt werden. Er ist in dir und du bist in Ihm. Es ist unsere Pflicht, Seine
Wabhrheit und Liebe durch uns scheinen zu lassen. So ist die vollstdndige, liebende
Ergebung im Mahanam, der Kette und Schuss des Gewebes unserer Existenz ist, der
einzige Weg. —
Du kannst gern im Dezember oder Januar nach Kalkutta kommen, wie es dir am
besten passt. Mache dir keine Gedanken, Gott wird fiir dich sorgen.
Du bist fur mich wie ein Sohn oder ein jingerer Bruder, wie immer du es sehen
willst. Uberlasse alles Ihm und du wirst damit die bestmdglichen Arrangements ha-
ben.
Meine Liebe dir und deiner Frau, bruderlich dein Dadaji

Ich war voller Freude (iber Dadajis warmherzige Zeilen. Seine Aussage, dass Wahrheit, die
zugleich Hochste Wirklichkeit ist, nicht durch unser eigenes Wollen wie ein Wissen erwor-
ben, sondern nur gelebt werden kann, erschien mir auBerordentlich wichtig. Aber war mir
damals bereits bewusst, was das bedeutete? Versuchte ich nicht immer noch, auf verschie-
denen Wegen zur Wahrheit zu gelangen?

Tagebuch 8. Oktober 1978

Ich stehe in Flammen — anders kann ich es nicht beschreiben. Wenn vor mir das
Wort ,,Ich* aus der Feder erscheint, dann meint das eine Hille, das Vehikel eines
Bewusstseins, das einmal hell und klar aus Quellen hinter der persona (Maske)
stromt, dann wieder von deren Farben abgetdnt wird. Vieles ist so neu, so voller
Wunder; Staunen ist meine Gebarde. Vieles wird mir erfahrbar gemacht, wird ge-
lehrt durch Einsicht von innen her. Dem entspricht ein Wunsch, mehr auf die Quel-
len zuzuschreiten — und zugleich mich nicht von den Realitdten des Tages zu entfer-
nen ...

Gegen Ende Oktober, wéhrend des 25. Jubilaums der zentralen Deutsch-Indischen Gesell-
schaft in Stuttgart, traf ich den Indologen Dr. St. wieder, der auch zu dem Treffen mit Da-
daji in Witten gekommen war. Er war einer derjenigen, ,,die so ihre Zweifel hatten bei die-
sem Herrn aus Kalkutta.” Und so stellte er Nachforschungen in Indien an.
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Tagebuch 29. Oktober 1978

Dr. St. Gberraschte mich mit einem Brief aus Kalkutta, den ihm ein Freund geschrie-
ben hatte und der auch Passagen uber Dadaji enthielt. Da war die Rede von einem
Gerichtsprozess wegen Betruges — aber mit der Bemerkung, das kénne einem in In-
dien rasch angehangt werden. Dadaji sei ein fragwirdiger Mann mit zweifelhaftem
Ruf. Es gébe Menschen mit besonderen Kraften, die im Ausland auf Menschenfang
gingen, statt die breiten und spirituell armen Schichten daheim anzusprechen. Also
ein mit viel Vorurteil und wohl auch auf dem Hintergrund mangelhafter Informatio-
nen geschriebener Brief. Mir war seltsam zumute, als ich die Zeilen las. Was ist
wahr? Ich muss mich auf meine Intuition verlassen. Man wird wohl immer wieder
vor Priifungen gestellt. Ubrigens, Mahanam ist etwas AuRerordentliches! Ich merke,
wie es mich ergreift und zum Strahlen bringt! Was ist wichtig? Wichtig ist, dass wir
uns nicht verfehlen, denn dann verfehlen wir auch lhn nicht. Ich bin getrost und Da-
daji dankbar.

Als ich spéter mit Dadaji in engerem Kontakt war, erfuhr ich von Abhi Bhattacharya die
ganze Geschichte des Gerichtsprozesses, auf den sich der Brief an Dr. St. bezogen hatte.
Jemand aus Dadajis nédchster Umgebung hatte zusammen mit einem Kriminalbeamten, dem
Gefolgsmann eines bekannten Gurus in Kalkutta, versucht, Dadaji durch eine Anzeige bei
der Staatsanwaltschaft in Verruf zu bringen, wobei er manipuliertes Material vorlegte. Da-
daji wurde darauf unter dem Verdacht inhaftiert, ein Testament, das sich auf einen kleinen
Besitz bezog, zu seinen Gunsten gefélscht und Menschen als ein ,Messias’ verfiihrt zu ha-
ben. Das war im Jahre 1973 und die Zeitungen waren voll von skandalisierenden Anklagen
gegen Dadaji. Nach zwei Tagen Haft war sein Name Uberall bekannt - ein Schock fur jene,
die eher halbherzig seine Anhanger geworden waren und ihn nun verlieRen. Der Vorfall er-
eignete sich in der Periode gesetzlichen Notstands, der unter Indira Gandhi ausgerufen wor-
den war und die parlamentarische Kontrolle auller Kraft gesetzt hatte. Es war eine Zeit poli-
zeilicher Willkir. Als der Notstand durch einen Spruch des Obersten Gerichtshofes beendet
wurde, erging ein Gerichtsurteil, das Dadaji vollig von der Anklage frei sprach. Der Krimi-
nalbeamte, der gegen ihn ermittelt hatte, wurde wegen seiner Verfehlungen entlassen.

*

In den Wochen vor meiner Indienreise hatte ich in wechselnden Formen immer wieder ein
und dieselbe Erfahrung, die sich in Tagebucheintragungen niederschlug.

Tagebuch 1. November 1978

Ein wundervolles Gefiuihl goldener Stille, des Aufgehobenseins, das noch anhalt. Das
Niederschreiben ist fast wie eine Rickkehr in eine einengende Bindung, die sofort
nachlasst, wenn ich eine Pause mache. Von Gewissheit getragene Liebe — bhakti.
Kein Raum, nur ein Hier. Alles ist in mir, alles in Liebe getragen, nicht ertragen.
Widerstand verstarkt nur die Liebe. Kein Mittelpunkt mehr - alles ist Mittelpunkt:
Uberall. Diese innere Welt des Schwebens mit in die tagliche Welt hinein nehmen.
Sagen, dass alles gut ist: Habt keine Angst. Angst ist Enge — Liebe ist Weite. Nichts
ist eng, alles ist weit. Weitet, liebt! Die Freiheit ist weit, ihre Ordnung ist ER.
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Tagebuch 9. Dezember 1978

Ein Wort im Vordergrund meines Denkens: Gewissheit ... Ich stelle im téglichen
Ablauf und im Gespréch nur immer wieder fest, dass mich die eine Gewissheit tragt:
Gott ist in mir, ich bin in IThm. Und Er strahlt, strahlt Liebe aus. So komme ich
manchmal zu Formulierungen, die mich ebenso tberraschen wie die Sicherheit, mit
der ich Einsichten vertrete, die ich noch vor einiger Zeit nicht zu &uflern gewagt
hatte.

Man muss sich IThm anheim geben, auf Seine Stimme lauschen: Abhéangigkeiten
schmelzen hinweg, Freiheit und Gewissheit als neue Sicherheit im Grunde werden
geboren. Das ist ein Leuchten von innen her.

Gewissheit: Dieses war das tberwaltigende Gefiihl, wenn ich an das bevorstehende Treffen
mit Dadaji dachte. Aber natlrlich war da auch eine gewisse Nervositit — ,,wie vor dem Auf-
gehen des Vorhangs ist es,” notierte ich im Tagebuch. Bis jetzt hatte ich neue Gedanken, fir
mich revolutiondre Gedanken, den alten hinzugefiigt. Oder um es biblisch zu formulieren:
Ich fullte neuen Wein in alte Schlduche, ohne zu ahnen, das diese platzen missten. Dennoch
war mein Gefuhl der Sicherheit wichtig, denn diese Sicherheit verliel mich nicht, obgleich
Dadaji in den kommenden Begegnungen entschlossen war, viele meiner Vorstellungen als
Aberglauben zu entlarven und falsche Gedankenkonzepte zu zerstéren. Es ist die Gewissheit,
in Seiner Liebe zu sein, die uns letztendlich zu der Einsicht kommen l&sst: Ich weil nichts.
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2 WeiRkt du, was Leben ist?

Zu friher Morgenstunde landete ich am 28. Dezember 1978 in Delhi. Wie gut, wieder in
Indien zu sein! Wahrend des Fluges konnte ich nicht schlafen, fiihlte mich aber dennoch
frisch und in Hochstimmung, weil ich bald Dadaji wiedersehen wirde. Um mir das lange
Warten auf den Anschlussflug zu verkirzen, bummelte ich durch das Flughafengebdude und
stellte mich innerlich auf die Begegnung ein - ich hatte das Geflhl, bereits von Dadaji
begrult zu werden.

Dann waren die Stunden geduldigen Wartens voriiber und ich sall im Airbus nach Kalkutta.
Nach dem Start versuchte ich mich an das zu erinnern, was ich tUber Dadaji wusste. Da kam
nicht viel zusammen: Sein birgerlicher Name war Amiya Roy Chowdhury, er besaR ein
Spielwarengeschéft im New Market, einem bekannten Einkaufszentrum in Kalkutta, war
verheiratet und hatte Sohn und Tochter. Und dann hatte ich noch seine Adresse. Mehr wusste
ich nicht Giber ihn und geriet dartiber ins Gribeln. Dadaji hatte zwar die Herrschaft der Gurus
sowie alles Sektierertum verdammt, aber wenn er nun doch das Haupt einer Sekte, ein Guru
waére, der sich hinter einer Maske versteckt halt? Meine Phantasie setzte jede Menge
Fragezeichen hinter die Person Dadaji. Die Hochstimmung war verflogen und mehr und
mehr verlor ich meine urspriingliche Gewissheit. Meine beginnende Unsicherheit wuchs
noch, als Erinnerungen an schlechte Erfahrungen aufstiegen, die ich mit Anhéngern des
Bhagwan Rajneesh, den Mantra-Handlern des Maharishi Mahesh Yogi und den Moonis, den
Verehrern des zwielichtigen Reverend Moon, gemacht hatte. Kannte ich denn die Leute um
und hinter Dadaji? Ich sollte ihn besser zuerst einmal prifen und mich mehr in Acht nehmen.
Aber wirde Dadaji Uberhaupt Zeit fur mich haben? SchlieRlich beruhigte ich mich mit dem
Gedanken, zundchst unerkannt den Platz auszukundschaften, wo Dadaji lebte, und dann
weiter zu sehen.

Ich glaube, es war Ubermiidung in Verbindung mit einem rational-kritischen Bewusstsein,
die mich unsicher werden lieBen. Was auch immer der Grund gewesen sein mag - ich war
eine Zeit lang voller Zweifel, die mich vorher nie geplagt hatten, wenn ich an die
Wiederbegegnung mit Dadaji dachte. Dann schlief ich ein.

Die Maschine war bereits in Kalkutta gelandet, als ich aufwachte. Alle Irritationen waren
verschwunden und ich war wieder offen fiir das vor mir liegende Abenteuer. Wahrend ich
auf das Gepéack wartete, sah ich in der groBen Menschenmenge, die sich vor der Absperrung
beim Ausgang staute, zwei Ménner, die zu mir hinschauten und dann winkten. Mit Hilfe des
Fotos aus Witten hatte man mich identifiziert. Die Beiden stellten sich als H. P. Roy und
Gyan Ahluwalia vor und erklarten, Dadaji habe sie gebeten, mich vom Flughafen abzuholen.
Er méchte mich so bald wie mdglich sehen, aber zuerst wirde ich ins Oberoi Grand Hotel
gebracht werden.
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Ich war nicht darauf vorbereitet, in einem solchen ,Luxusschuppen’ zu wohnen, wie ich das
Hotel insgeheim nannte, denn dort entsprach der Preis fiir eine Ubernachtung sicherlich dem
Monatsgehalt des Polizisten, der auf der Kreuzung vor dem Hotel den Verkehr regelte, und
der wirde vielleicht auch noch eine Familie mit drei oder mehr Kindern damit erndhren
mussen. Ich brauchte keinen westlichen Komfort, um mich in Indien wohl zu fiihlen — eher
war das ein Hindernis. Das Zimmer im Oberoi war aber bereits gebucht und bezahlt und ich
befurchtete, dass meine Argumente den beiden Herren nicht eingangig sein wirden. So
argerte ich mich, dass ich nicht Kollegen von der Universitat Kalkutta gebeten hatte, mich
auf meine Kosten in ihrem weitaus einfacheren Géstehaus unterzubringen.

Auf dem Zimmer duschte und rasierte ich mich schnell, denn ich hatte es eilig, zu Dadaji zu
kommen. Es dauerte dann wegen des dichten Verkehrs eine ganze Weile, bis wir Lake
Gardens erreichten, den Stadtteil, in dem Dadaji wohnte. Wir fuhren dabei am Ramakrishna
Mission Hostel, Gol Park, vorbei, das ich als eine einfache und saubere Unterkunft aus
meinem ersten Kalkuttabesuch im Jahre 1962 in bester Erinnerung hatte. Da hatte ich gern
gewohnt, ging mir durch den Kopf.

Dadaji lebte in einem gerdumigen, aber unauffalligen Haus an der breiten und belebten
Prince Anwar Shah Road. Ich war so aufgeregt und gespannter Erwartung, dass ich vor der
Haustiir Probleme hatte, mich meiner Schuhe zu entledigen. Wenn man es eilig hat,
verknoten sich bekanntlich die Schnirsenkel. Ich begann die westliche Angewohnheit,
Schnirschuhe zu tragen, ebenso zu verdammen wie die indische Sitte, sie an der Haustlr
auszuziehen. Meine Begleiter, die leicht aus ihrem Schuhzeug geschlipft waren, warteten
geduldig, wahrend ich versuchte, mit meinen Schwierigkeiten fertig zu werden. Schlief3lich
konnte ich ins Haus und wurde ins obere Stockwerk gewiesen.

In der Mitte des Hauses flhrt eine grolie Treppe nach oben. Auf halbem Wege sah ich Dadaji
aus einem der Zimmer des oberen Stockwerks kommen. Ich horte einen Ton, der wie
freudige Uberraschung klang und mich tief innerlich beriihrte. Ein plétzlich aufwallendes
Gliicksgeflhl beschleunigte meine Schritte, dann stand ich schon vor Dadaji und wir
umarmten uns. Einen Augenblick wie diesen vergisst man sein Leben nicht! Uns umgab eine
dichte Duftwolke, und dieser besondere Duft sollte mich den ganzen Tag begleiten. Spéter,
im Hotel, entdeckte ich, dass Dadaji auf dem Riicken meiner Jacke Abdriicke seiner Finger
hinterlassen hatte, die stark dufteten.

Ich weiB nicht, wie lange die Umarmung dauerte, denn ich hatte jedes Zeitgefiihl verloren.
Dadaji schien auler sich vor Freude zu sein, die auch mich ergriffen hatte. Er redete in seiner
Muttersprache Bengali auf mich ein, die ich nicht verstand. ,,Dadaji freut sich, Sie zu sehen,*
bemerkte H. P. Roy uberflissiger Weise. Ich konnte nur erwidern: ,Ich auch.”“ Die
nonverbale Kommunikation zwischen Dada und mir bedurfte keiner Ubersetzungshilfe.

Dadaji fuhrte mich dann in ein Zimmer mit einer breiten Liege, auf der er sich niederlieB. Ich

setzte mich vor ihm auf den Boden und wurde Dr. Lalit Kumar Pandit vorgestellt, Professor
flir Theoretische Physik am Tata Institute for Fundamental Research, der zusammen mit H.
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P. Roy, einem sehr erfolgreichen Geschaftsmann, aus Bombay gekommen war. Beide sal3en
neben mir auf dem Boden.

Dadaji fragte als Erstes nach Utas Gesundheit, denn sie hatte sich kurz nach seinem Besuch
in Witten einer Operation unterziehen mussen. Er wollte auch wissen, was Johannes und
Sita, unsere Zwillinge, und Veronika Rukmini, unsere Tochter aus Indien, machten. Und er
erkundigte sich, wie meine Reise gewesen und ob das Hotel in Ordnung sei. Bevor ich
antworten konnte, fugte er hinzu: ,,Leider habe ich kein Zimmer im Ramakrishna Mission
Hostel bekommen, denn da war schon alles ausgebucht.” Dieser Hinweis iberraschte mich,
aber ich erwiderte nur, ich sei mit meiner Unterbringung im Oberoi zufrieden. Als ich mir
am Abend Dadajis Bemerkung ins Gedéchtnis zurlick rief, stellt ich fest, dass ich meine
Vorliebe fir das Géastehaus der Ramakrishna Mission niemandem gegeniiber erwéhnt hatte.

Wie andere auch erlebte ich Dadaji als einen Menschen, der gern ausfuhrliche Geschichten
aus dem taglichen Familienleben hort. Als er sich eine Zigarette nahm, sie sorgféltig in zwei
Hélften teilte und eine davon anziindete, wonach er sich mit aufgestiitztem Kopf auf der
Liege ausstreckte, erzahlte ich ihm, dass sein Rauchen fiir mich ein Signal gewesen sei —
typische Gurus sind Nichtraucher. Er meinte lachend: ,Ich bin eigentlich kein richtiger
Raucher. Aber warum sollte ich den Wunsch nach einer Zigarette unterdriicken? Ich rauche
nur wegen des Geschmacks.*

Dadaji wollte gern wissen, wie sein Besuch in Witten von den Besuchern aufgenommen
worden war und ich berichtete ihm von einigen Reaktionen. Riickblickend scheinen Uta und
ich die Einzigen gewesen zu sein, die er nachhaltig beeindruckt hatte, aber Genaueres konnte
ich ihm damals nicht sagen. Als ich ihn fragte, warum er in Witten erwahnt hatte, dass er
mich schon seit langem kenne, schaute er mich nur schweigend an. Als ich schon glaubte, er
wirde gar nicht antworten, begann er lachelnd vom Plan eines Deutschlandbesuchs aus dem
Jahr 1973 oder 1974 zu erzéhlen. Ein Professor Banerjee habe ihm gegeniiber meinen
Namen erwéhnt. Es war fur mich leicht, den Genannten als Professor H. N. Banerjee zu
identifizieren, der in den 1960er Jahren Direktor des Department of Parapsychology,
University of Rajasthan, in Jaipur war. Ich hatte ihn dort 1967 zufallig getroffen, als ich
mehrere Wochen auf dem Campus der Universitéat verbrachte, um Material fir ein Buch Uber
die sozio-6konomische Entwicklung Rajasthans zu sammeln. Seitdem hatte ich ihn aus den
Augen verloren. Und ich erzéhlte, wie Professor Banerjee, der sich zu jener Zeit mit Extra
Cerebral Memory Research und entsprechenden Fallstudien® beschéftigte, mich im
September 1967 fir ein Interview mit Sitaramdas Omkarnath, einem ,.echten indischen
Heiligen“, wie er ihn nannte, gewonnen hatte. Omkarnath hatte auf seinem Wege nach
Pushkar in Jaipur Station gemacht.

Dadaji schien es zu argern, mich von einem ,Heiligen’ reden zu héren. ,,Kannst du mir
sagen, was ein Heiliger ist?*, fragte er mich mit finsterer Miene; ,,ich mag sie alle nicht,
diese Heiligen, Babas, Bhagwans oder wie sie auch genannt werden. SchlieBlich sind wir
alle Heilige, denn Er ist in jedem von uns! Wenn du von einem ,Heiligen' sprichst, erfindest
du den Begriff ,Nicht-Heiliger' und damit Unterschiede zu anderen Menschen.* Er hatte sich
in Rage geredet und fuhr warnend fort: ,,Lauf nicht hinter Gurus her! Sie werden dir nur
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sagen: Folge mir! Das geschieht allerdings in der Regel nicht offen, sondern indirekt.“ Er
sprach nun eine Weile auf Bengali zu H. P. Roy, wandte sich dann wieder mit einem Lacheln
mir zu: ,,Glaube auch nicht an Dadaji; glaube nur an Ihn. Er ist in dir, Er liebt dich. Kein
Mensch kann ein Guru sein: Er allein ist der Guru.* Verwirrt fragte ich Dadaji: ,,Warum soll
ich dir nicht glauben? Ich fiihle ganz stark, dass du Recht hast mit dem, was du sagst.”
Dadaji begann zu lachen und klopfte sich auf die Brust, um darauf mich zu berihren: ,,Weif3t
du, was das ist? Ein Kdorper, wirst du sagen. Nein, es ist ein ashram [Wohnsitz eines
spirituellen Lehrers], Sein wirklicher ashram — nicht ein kostspieliges Gebaude, das
Anhanger eines Gurus finanziert haben. Ich sag dir nochmals, lauf nicht hinter Gurus her! Er
ist alle Zeit bei dir, und mein Sohn Peter weif3 das sehr wohl!“ ,,Aber wenn Er in mir ist - wie
kann ich dann zwischen Ihm als einer inneren Stimme und meinen eigenen Gedanken
unterscheiden?*, wollte ich wissen. Dadaji antwortete: ,,Eine Unterscheidung ist nicht nétig,
denn Er ist alles, auch deine Gedanken. Du wirst dich verirren, wenn du zwischen Ihm und
dir unterscheidest. Damit beginnen ndmlich alle Arten von Exerzitien — nama japa [standige
Rezitation eines heiligen Namens] und tapasya [Askese] — nichts als Zeichen der Eitelkeit
und des Egoismus, die uns von der Wahrheit trennen! Er liebt dich, und Er selbst macht
nama japa in deinem Herzen, vierundzwanzig Stunden am Tag! Dieses eine muss dir klar
sein: Er liebt dich! Ist das nicht genug?“ Zu H. P. Roy gewandt fligte er hinzu: ,,Mein Sohn
Peter wird nur seiner inneren Stimme folgen und ihr nie zuwider handeln.*

Fir diese Ausfuhrungen reichte offenbar Dadajis Englisch nicht, weshalb er Bengali sprach,
das H. P. Roy Ubersetzte. Als er damit fertig war, wollte Dadaji wissen: ,,Hab’ ich Recht
oder nicht?“ Bevor ich eine Antwort formulieren konnte, fuhr er mit gerunzelter Stirn fort:
»Was ist das Problem? Warum zd6gerst du? Dieser Mensch (dabei wies er auf sich selbst)
weil nichts von all den Theorien, die Pandits in den heiligen Schriften entdecken und die du
vielleicht vor Augen hast.” ,,Aber Dadaji, ich widerspreche dir ja nicht und weiB, dass wir
von Ihm geliebt werden. Ich glaube nur, dass ich selbst verpflichtet bin, etwas zu tun ...”
»Was zu tun?“ unterbrach er mich streng. ,,Etwas, um mich selbst zu verédndern — wie Yoga,
Meditation und so weiter,” antwortete ich und berichtete von meinen taglichen Ubungen.
Wahrend ich sprach, keimte im Hintergrund meines Bewusstseins der Verdacht auf, dass ich
mir bei meinem bisherigen Bemiihen Illusionen gemacht und mich in Theorien verirrt haben
kdnnte. War nicht meine Haltung stark von dem bestimmt, was mein Gedachtnis an
Wahrheiten zweiter Hand abgespeichert hatte? War ich nicht meinem Buchwissen und
meinen Erfahrungen ausgeliefert, die meine Zukunft bestimmen wollten? Solche Bedenken
waren neu fiir mich, denn bevor ich Dadaji traf, hatte ich nie ernsthafte Zweifel, auf einem
richtigen Weg zu sein. Ich glaubte, aus der einschldgigen Literatur Gber ein breites Wissen
zu den angesprochenen Themen zu verfiigen. Darum sah ich mich auch in der Lage, manche
von Dadajis Fragen zu beantworten und ihm Dinge zu erklaren, die ich wohl selbst nicht bis
ins Letzte verstanden hatte. Mir ddmmerte im Hintergrund meines Bewusstseins, von der
eigentlichen Wabhrheit noch weit entfernt zu sein, aber es war mir noch nicht maéglich, das zu
artikulieren.

Als ich mit der Darstellung meiner Bemuhungen fertig war, schaltete sich Dr. Lalit Pandit
ein: ,,Soweit ich verstanden habe, ist es dein Problem, mit Seiner Liebe allein nicht zufrieden
zu sein. Du mdchtest irgendetwas tun, um Ihm n&her zu kommen.* ,,Genau das ist der
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Punkt,” erwiderte ich, dankbar fur diese Klarstellung, und fuhr fort: ,,Wir missen mit Ihm
kooperieren und uns flr diese Aufgabe selbst verdndern. Durch Meditation ...“ Aufgebracht
unterbrach mich Dadaji: ,,Was redest du da?! Meditation ist nichts anderes als Miiiggang!
Hast du daflr Zeit? Du hast deine Familie, deinen Lehrstuhl, du hast so viele bedeutende
Pflichten — ist das denn nicht genug? Begreif* doch: Den ganzen Tag ruft Er nach dir! Er ist
in deinem Herzen — vom Verstand und durch Denken nicht zu erreichen, auflerhalb des
normalen Bewusstseins. Er liebt dich, denn Er ist Liebe! Du brauchst nur in Seiner Liebe zu
wohnen: Erinnere dich immer Seiner! Das ist genug und die wichtigste aller Pflichten®.

Dadaji bertihrte damit ein zentrales Problem: Wenn man wie ich ein Leben lang bemiht war,
Ihm ndher zu kommen, ist es schwer, zu akzeptieren, dass man in Wirklichkeit nichts tun
kann, aufBer sich Seiner zu erinnern. Man md&chte aktiv sein, mochte etwas bewirken - fordert
doch unsere abendléndische Kultur Aktivitat, Arbeit an uns selbst, orientiert an einem
Moralkodex. Wir sind diejenigen, die etwas tun missen, wir missen an unserer
Selbstvervollkommnung arbeiten und uns anstrengen, zu Ihm zu gelangen. Wir sind es, die
etwas bewirken — wer sonst? Auch wenn es Seine Gnade gibt, die uns hilft: Wir haben uns
ihr erst wiirdig zu erweisen und wir miissen uns unseren Weg zu lhm erkdmpfen.

In Dadajis Gegenwart fuhlte ich mich zwischen zwei Wahrheiten. Einerseits sagte mir eine
Stimme aus der Tiefe meines Herzens, dass Dadaji vollkommen Recht hatte; andererseits
war mein Verstand nicht bereit, sich von all dem Wissen zu l6sen, das ich mir zu Techniken
der Selbstkultur tber die Jahre hin angeeignet hatte. Dadajis Worte starkten die Stimme in
mir und die Zweifel des Verstandes, der sich am Haben und nicht am Sein ausrichtet, wurden
schwécher.

,und nun gehst du zum Essen,” beendete Dadaji unsere Diskussion. Er bat H. P. Roy, mich
zum Mittagessen in ein Restaurant zu fiihren, das fiir Tandoori Chicken beriihmt war. ,,Aber
Dadaji, ich bin Vegetarier,” bemerkte ich. ,,Oh, das l&sst sich andern. Du beginnst zunéchst
mit einigen leichten Fleischgerichten, mit Fisch ... Weifst du, man kommt nicht durch die
Kichentir in den Himmel!* antwortete er lachelnd. Das alarmierte mich und ich sagte mit
Nachdruck: ,,Dadaji, ich liebe Tiere! Ich kann sie nicht essen.” Im gleichen Augenblick
anderte Dadaji seine Miene, nahm mich in die Arme und sagte zu H. P. Roy: ,,Du bist
verantwortlich, dass Peter ein rein vegetarisches Essen bekommt!* Mit liebevollem Blick
sagte er: ,,und nun geht.”

Nachdem ich von dem koéstlichen Essen fur eine Ruhepause ins Hotel zuriickgekommen war,
Offnete ich einen On Dadaji, Vol. 1V, betitelten Sammelband, den mir Lalit Pandit gegeben
hatte. Dort fand ich einen Abdruck des Artikels des friiheren indischen Staatsprasidenten S.
Radhakrishnan mit dem Titel Dadaji — A Miracle, aus dem ich bereits im ersten Kapitel
zitiert habe. Ich war vollig (berrascht, bei dem von mir bewunderten Autor eine
Beschreibung Dadajis zu finden, die meine eigenen Erfahrungen vom Vormittag in geradezu
euphorischen Worten tberhéhten und ergéanzten: ,,Ihn zu sehen, ist eine okkulte Vision, ihm
nahe zu kommen eine die Seele bewegende Pilgerfahrt und ihm zu lauschen ist wie ein Bad
in den musikalischen Kadenzen des All-umfassenden Wortes. Sein sternengeschmiicktes
Lacheln ist ein Wunder, das die Welten nicht erfassen oder verstehen kénnen. Und seine
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Augen? lhre behexende Schonheit, ihre in der Ruhe unermessliche Tiefe, der aromatische
Duft mitfuhlender Liebe haben nichts ihresgleichen. Und doch ist er ein Mensch, der durch
und durch den Eindruck der Einfachheit und Normalitat vermittelt. Eine pittoreske
Erscheinung, die dhoti oder lungi und kurta tragt [traditionelle Mannerbekleidung aus einem
um die Huften gespannten, bis zu den FiRen reichenden Tuch und halbdrmeligem,
kragenlosem Hemd; PMD]. Er hat keine verfilzten Haare, noch sind Korper oder Stirn mit
Asche, roter Farbe oder Sandelpaste beschmiert. Aber sein Korper stromt dauernd
verschiedene Diifte aus, von denen man in einer Parflimerie nur traumen konnte. Jetzt ist er
spielerisch, dann ernst und in der Unendlichkeit verloren. Er spielt mit fantastischen
Wundern wie ein Kind mit Spielsachen. Und er weist dauernd seine Zuhdérer darauf hin, dass
er ein Niemand ist. Es ist der Hochste Gottliche Wille, der sich zeigt, wie immer und wann
Er dazu bereit ist.”

Das geistige Feuer und die Bewunderung, die aus diesen Zeilen sprechen, tberwaltigten
mich. Es waren die Worte eines Autors und groen Gelehrten, der vierundachtzig Jahre alt
werden musste, bis er in Dadaji fur sich die Hochste Wahrheit entdeckte!

*

Am Nachmittag fuhr ich wieder zu Dadaji, der, wie er sagte, auller den Geféhrten des
Vormittags alle anderen Besucher fortgeschickt hatte. Er wollte wissen, ob mir mein
Mittagessen geschmeckt habe und begriifite meine Haltung, nicht gegen das zu verstof3en,
was ich flr mich als richtig erkannt hétte.

Dadaji lag in seiner Ublichen Haltung mit aufgestiitztem Kopf auf seiner Liege und bestand
darauf, dass ich mich direkt neben ihn setze. Dann erinnerte er mich an meinen Brief vom
September, in dem ich zum Ausdruck gebracht hatte, dass seine Philosophie fiir mich
bedeutender ist als es die unerklarlichen Phdnomene sind, die sich in seiner Anwesenheit
ereignen. ,,Wunder spielen wirklich keine Rolle,” fuhr er fort, ,,man kann durch sie in die
Irre gefuhrt werden. Es gibt in Wirklichkeit keine Wunder; in Ihm ist alles moglich. Du hast
Ilhn nur zu lieben!*

Anknipfend an eine Bemerkung, die ich am Morgen Uber die so genannte Transzendentale
Meditation des Maharishi Mahesh Yogi gemacht hatte, dessen Handelsagenten versprechen,
dass man auf einer gewissen geistigen Entwicklungsstufe und nach Zahlung von viel Geld
das Levitieren lernen kénne, meinte Dadaji: ,,\WWarum sollte ich in der Luft schweben? Was
flr ein Unsinn! So etwas solltest du dir niemals wiinschen!* Er wurde sehr argerlich und
machte zusatzliche Bemerkungen auf Bengali fir H. P. Roy und Lalit Pandit. Dann schaute
er wieder mich an und sagte: ,,Levitation ist grundsatzlich méglich, aber du musst verstehen:
Es geschieht, wenn es geschehen soll.*

Wir unterhielten uns weiter Uber so genannte Wunder und Lalit Pandit brachte einige
Beispiele. In meinen Bemerkungen benutzte ich den Begriff tamasha, der die spielerische
Anwendung okkulter Krafte bedeutet. Dadaji kommentierte dies mit den Worten: ,Ein
bengalisches Wort, das gut auf Wunder passt, die viele Leute als solche verstehen. Kein
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tamasha! Tamasha fiir andere, die immer mehr und mehr davon haben wollen. Kein tamasha
fr dich!* Dadaji beugte sich zu Dr. Pandit: ,,Mein Sohn Peter braucht so etwas nicht, um bei
Ihm zu sein. Aber du solltest ihm erklaren, wie das Bild von Sri Sri Satyanarayan zustande
kam.*

Die Geschichte ist kurz erzédhlt: Eines Tages erschien zusammen mit anderen Besuchern ein
Fotograf bei Dadaji, um von ihm Aufnahmen zu machen. Dadaji saf3 in der Veranda. Zuerst
klappte das Fotografieren nicht, aber dann sagte Dadaji, das néchste Bild werde in Ordnung
sein. Es wurden noch weitere Aufnahmen gemacht. Als der Film entwickelt war, zeigte die
erste Aufnahme an Stelle von Dadaji das Bild von Sri Sri Satyanarayan. ,,Das Bild wurde
genau dort aufgenommen,* sagte Dadaji und wies auf eine Truhe. ,,Es ist eigentlich das Bild
von Sri Ram Thakur,” flgte H. P. Roy hinzu und erzéhlte von seiner Familie, die eng mit
diesem, wie ich verstand, spirituellen ,Vorganger’ von Dadaji verbunden war.

*

Damals interessierten mich Dadajis ,Vorganger’ nicht besonders, denn er selbst war fur mich
viel zu faszinierend und ungewohnlich, um ihn irgendwo einordnen oder zuordnen zu wollen
und zu kénnen. Erst in spateren Jahren wurde mir die Bedeutung zweier grofler Namen
bewusst, die oft von Dadaji erwahnt wurden. Der erste ist Sri Krishna Chaitanya (1485-
1533), der spater Mahaprabhu [maha: grofR3; prabhu: Gott] genannt wurde und in der
Geschichte auch als Gauranga oder Nimai Pandit bekannt ist.? Er wird fiir einen Avatar
[Inkarnation oder Vertretung Gottes] gehalten. Dadaji sagt uber ihn: ,,Einer, der in nama
[Seinem Namen] wohnt, einer, der nama lehrt, ist wahrhaftig eine Avatar-Potenz.®

Dadaji fasste Mahaprabhus Lehre in die Satze zusammen: ,,Nama ist der einzige Weg,* und:
,»Die grofite Religion ist die Religion der Liebe (prema dharma).” In Dadajis Sicht verzerrten
nachfolgende Generationen Mahaprabhus Bild und Botschaft. Fanatisierte Hindus konnten
seine Bedeutung ohnehin nie erkennen. Dadaji sagt, dass Mahaprabhu ,,niemals Menschen
um sich versammelte, um ihnen Mantras ins Ohr zu flustern. Er tduschte mit seinem
Auftreten auch nichts vor; weder trug er besondere oder gefarbte Kleider, noch war sein
Gesicht mit Sandelpaste (chandra) oder etwas anderem geschmiickt“®. Fiir Dadaji ist
Mahaprabhu die ,,Personifikation reinen Bewusstseins®, wie es auch der Gott Krishna ist.>

Der zweite groRe Name ist Sri Ram Thakur (1860 — 1949), ein weiterer Avatar in der Nach-
folge von Sri Krishna Chaitanya oder Mahaprabhu. Sri Ram Thakur war sogar ,,jenseits
reinen Bewusstseins®. Wie bereits erwahnt ist er Dadajis unmittelbarer VVorgénger. Sri Ram
Thakur hat von seiner eigenen Wiederkehr in einem neuen Korper gesprochen, die sich
zweiundzwanzig Jahre nach seinem Tode ereignen werde. Dadajis erste grofie Offenbarung
geschah 1971.7

Es ist interessant, dass Mahaprabhu versichert haben soll, er werde zweimal in schneller
Folge wiederkehren, und zwar in immer bedeutenderer Erscheinung. Wie ich bereits sagte,
wusste ich lange Zeit nichts Uber die Verbindung von Sri Krishna Chaitanya, Sri Ram
Thakur und Dadaji; ich hatte auch, wie ich gestehen muss, kein eigentliches Interesse daran.
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Dadaji selbst war eine Uberwéltigende Personlichkeit, die derlei Bekréftigungen ihrer
Bedeutung nicht bedurfte.

Sri Sri Ram Thakur

Als ich mit Dadaji zusammen sal3 und mir die Entstehungsgeschichte des Bildes von Sri Sri
Satyanarayan anhdorte, war ich noch nicht fahig, die Verbindung zwischen ihm und Sri Ram
Thakur in ihrer tieferen Bedeutung zu begreifen. So fragte ich ihn, warum man sich bei der
Mahanam-Zeremonie vor dem Bild eines menschlichen Wesens, das Sri Ram Thakur ja
gewesen sei, zu verneigen habe. War nicht Gott der alleinige Guru? Dadaji lachelte: ,,Du
hast hundertprozentig Recht! Keine Anbetung menschlicher Wesen!* Diese Antwort
verwirrte mich etwas, so dass H. P. Roy sich in unser Gesprach mit der Bemerkung
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einschaltete, dass Gott oder das Géttliche in der Person und im Leben Sri Ram Thakurs
besonders sichtbar geworden sei; alle, die ein solches Bild brauchten, sollten es als Symbol
des Absoluten verstehen. Dadaji ergénzte: ,,Er ist in dir und zur gleichen Zeit bist du in Ihm.
Solange du Ihn in einem Tempel treffen willst, laufst du vor Ihm weg.

Eine lange Diskussion (ber Gottesdienste, Tempel und Kirchen schloss sich an. Dadaji
betonte immer wieder, dass dieses alles flr unsere Beziehung zu Ihm hinderlich sein kann,
ja, noch schlimmer, es ist ,,nichts als Geschaft". In seiner Sicht ist ,,organisierte Religion das
Schlimmste, was man sich vorstellen kann: Es ist das Geschaft der Priester, der heiligen
Ménner, der Gurus, die sich zwischen dich und das Géttliche stellen! Fast zornig fligte er
nach einer kurzen Pause hinzu: ,,Darum ist Er gekommen, alle Organisationen zu zerstéren,
die Geld aus der behaupteten Beziehung zu Ihm schlagen. Sie sind integraler Bestandteil
unserer Gib-und-Nimm-Gesellschaft. Dieser Mensch (und er deutete wieder auf sich selbst)
hat nichts mit all diesen falschen Anbetereien zu tun. Die Leute verherrlichen sich nur selbst.
Wer betet wen an? Es ist alles Eins!*

Wenn ich auch grundsatzlich mit Dadaji Ubereinstimmte, konnte ich diesem totalen
Verdammungsurteil nicht zustimmen. So bemerkte ich, dass zumindest die christlichen
Kirchen Vieles auf dem Feld der Barmherzigkeit, der caritas, leisteten. ,Was ist
Barmherzigkeit? Was verstehst du unter Barmherzigkeit?“, wollte darauf Dadaji wissen.
Ohne meine Antwort abzuwarten, fuhr er fort: ,,Die Barmherzigkeit, von der du sprichst, ist
ebenfalls meist Egoismus: Ich gebe und du empféangst. Du bist abhangig von mir. Weil ich
einen Teil dessen, was ich habe, weg gab, habe ich ein gutes Geflihl. Ich habe etwas fiir mich
selbst getan; ich habe gewissermalen das Gefiihl gekauft, ein guter und barmherziger
Mensch zu sein. Viele Leute versuchen, durch ein solches Verhalten einen Platz im Himmel
zu erwerben. Wie abwegig!“

Das schien mir nun eine sehr radikale Feststellung zu sein. In meiner Meinung war
Barmherzigkeit etwas Wunderbares, die christliche Tugend schlechthin. Dadaji schien meine
Verstandnisschwierigkeiten intuitiv zu erfassen, denn er fuhr nach einer Pause fort: ,,In all
diesen Angelegenheiten lasst sich das Ego nicht vermeiden. Schau, das Bedeutsamste ist
immer das Motiv hinter den Handlungen. Anderen zu helfen ist sehr gut, aber renne nicht vor
deinen Pflichten weg, um die ,Menschheit’ zu retten und dich bedeutender und moralisch
weiter entwickelt zu fiihlen als deine Mitmenschen.* Barmherzigkeit lauft immer die Gefahr
des Helfersyndroms, bei dem der Helfer Lust daraus gewinnt, dass er sich fiir andere
aufopfert.

Ich versuchte zu verdeutlichen, was ich inzwischen gelernt hatte: ,,Indem ich mich Seiner
immer erinnere, indem ich in Seiner Liebe bin, werde ich mich in einem Pflichtenkreis
befinden, der fiir mich der richtige ist.“ ,,Vorzuglich!*, rief Dadaji aus, ,,in Wirklichkeit hast
du gar keine Wahl.“ Und nach einer Weile bemerkte er: ,,.Der einzige Retter der Welt ist Er,
nicht jene, die vorgeben, die Retter zu sein. Lauf niemals vor deinen Pflichten weg und
vergiss Ihn niemals. Es ist allein Er, der alles bewirkt.*
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Aber wer bin dann ich, wie steht es mit dem Handeln aus freiem Willen, wenn Er allein alles
bewirkt? Erst Jahre nach diesem Gesprach stiel ich auf einen bedeutsamen Satz aus der
Bhagavadgita: ,,Alle Arten von Werken werden durch die Erscheinungsformen der Natur
vollzogen; der Mensch, dessen Seele vom Selbstgefiinl verwirrt ist, denkt aber: ,Ich bin der
Tater’™ (111/27). So lange das Ich ganz der Natur (prakriti) und ihren Erscheinungsformen
ausgeliefert ist und sich mit ihnen identifiziert, kann es kein selbst bestimmtes, von
Willensfreiheit gepréagtes Handeln geben. Natur ist dabei nicht allein das Kérperliche und
Materielle, von dem sich unser Denken abhebt. Nein, die ,,Erscheinungsformen der Natur*
umfassen auch das Denken und sind verantwortlich dafir, dass der Mensch sich in seinem
Selbstgefihl als Ich versteht und abgrenzt. Erst wenn wir uns Seiner standig erinnern und die
Wahrheit von innen den Menschen voll erleuchtet, erhélt die Aussage, dass nicht der Mensch
der Téter ist, seine vitale Bedeutung, die weit oberhalb allen Philosophierens liegt: Wahrheit
kann nur gelebt werden. Sie manifestiert sich ohne unser Zutun, steht nicht in unserer Macht.

Diese Gedanken erfiillten mich noch nicht, als ich mit Dadaji zusammen war. Stattdessen
beschéftigte mich die Pflicht, vor der ich nicht weglaufen sollte, jene vielleicht wichtigste
Pflicht, die man unter Umsténden verfehlen kénnte. Zur Erlauterung erzahlte Dadaji eine
Geschichte Uber Swami Vivekananda (1863-1902), der schon in seiner Jugend als
intellektuelles Genie entdeckt worden war und dann ein zunéchst kritischer Schuler von Sri
Ramakrishna wurde. Nach dem Tod seines Meisters begriindete er zusammen mit anderen
Schiilern die Ramakrishna-Bruderschaft, die er dann fiihrte. Er vertrat den Gedanken der
Einheit aller Religionen. Vivekananda lebte zunéchst als Bettelménch (sannyasin) und
verbreitete seine Lehren im Land. Dadurch bekannt geworden, wurde er mit Unterstiitzung
maéchtiger Sponsoren der Delegierte Indiens im ,Parlament der Religionen’, das im Rahmen
der Weltausstellung in Chicago 1893 einberufen worden war. Durch sein Auftreten dort
erlangte er Berlihmtheit und hat auch durch sein spateres Wirken zweifellos einen grofien
Beitrag fiir die spirituelle Entwicklung vieler Menschen geleistet und im Westen durch seine
Schriften zur Verbreitung der Vedanta-Philosophie beigetragen. Er war ein hoch
angesehener und verehrter Mann und gilt auch heute noch vielen als ,Heiliger’. Aber am
Ende seines kurzen Lebens erinnerte er sich daran, nichts fir seine eigene Mutter getan zu
haben, und flhlte sich schuldig. Auf der einen Seite war da sein ,Dienst an der Menschheit’,
sein Einsatz fiir die Verstandigung zwischen den Religionen und die Hilfe fur die Armen,
was ihn beriihmt werden liel3 und was fur ihn eine wichtige Pflicht war; auf der anderen ging
es um die ganz natlrliche Pflicht der Sohnesliebe. Dadaji, der mich auf ein Buch mit dem
Titel Swami Vivekananda: A forgotten Chapter of his Life hinwies, liel keinen Zweifel
daran, dass aus seiner Sicht die Sohnesliebe die bedeutendere Pflicht war. Die Hingabe an
grof3e Ideen und Ideale wie die der spirituellen Entwicklung der Menschheit darf nicht dazu
fihren, die ganz konkrete Liebespflicht zu den am néchsten stehenden Menschen zu
verfehlen. Es beriihrte mich sehr, dass Vivekananda selbst zu dieser Einsicht gekommen war.

Dadaji zindete sich eine halbe Zigarette an und sagte leichthin: ,,Du kannst lhm nicht

entrinnen. Du kannst Seiner Liebe nicht entkommen. Seit deiner Geburt bist du in Seinem
Netz. Er umarmt dich, fthlst du es nicht? Und nun solltest du gehen und dich ausruhen.*
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Mit H. P. Roy und Lalit Pandit ging ich zum Abendessen in ein vegetarisches Restaurant. Es
war ein erfullter Tag mit Uberwaltigenden Erfahrungen gewesen. Wir sprachen noch lange
tiber Dadajis Aussagen, die mir zum Teil erst durch die Erklarungen meiner Begleiter
verstandlicher wurden. Als ich dann wieder im Hotel war, versuchte ich, meine Gedanken im
Tagebuch festzuhalten, aber das gelang nur bei einigen der Punkte, die im Gesprach beruhrt
worden waren. Die ganze Zeit sal3 ich in einer Wolke von Duft und erlebte Dadajis geistige
Néhe.

Spéter, im Bett, bemihte ich mich, die Frage zu beantworten, was ich selbst tber die Dinge
gewusst hatte, die im Gesprach mit Dadaji eine Rolle spielten. Was hatte ich aus eigener
Erfahrung sagen kénnen? Ich war mir gegeniber ehrlich genug zuzugeben, dass ich meist
nur Wahrheiten zweiter Hand vor Dadaji ausgebreitet hatte. Hatte ich mich doch fast
ausschlieflich auf das verlassen, was Mystiker, Hellseher, Weise und Heilige berichteten.
Naturlich sind deren Feststellungen in der Regel mit dem Hinweis verbunden, dass sich ihre
Aussagen unter bestimmten, meist schwer oder zumindest nicht ohne weiteres zu erfillenden
Bedingungen als personliche Erfahrungen des Suchers bestdtigen wirden. Und natirlich
floriert der Markt, auf dem einschldgige Techniken und Rezepte der Erkenntniswege an
solche Sucher verkauft werden - Meditation, Yoga und so weiter. Mit anderen Worten: Folge
einem vorgeschriebenen Weg und du erlangst die Kenntnis ,héherer Welten’. Ich musste mir
eingestehen, dass ich wohl auch von Dadaji erwartet hatte, mir den ,rechten Weg’ und
Techniken fir meine ,spirituelle’ Entwicklung zu zeigen.

Bei diesen Gedanken horte ich plétzlich Dadajis Stimme in mir: ,,Das sind alles falsche
Erwartungen. Was willst du mit jap und tap [nama-japa und tapasya] erreichen? Das ist
nichts anderes als dein Ego und eitle Selbsterhdhung!* Trotz der Tatsache, dass meine
mentalen Konstruktionen Risse bekommen hatten und zusammenzustiirzen drohten, schlief
ich gut.

Als ich am Freitagmorgen die Begegnung mit Dadaji Uberdachte, hatte ich das Gefuihl, durch
eine Art von Prifung gegangen zu sein. Mir war nicht klar, wie ich dabei abgeschnitten
hatte, sicherlich nicht besonders gut, aber ich nahm mir vor, in Zukunft mehr auf meine
innere Stimme als auf das erworbene Kopfwissen zu vertrauen. Das wunderbare
Gliicksgefihl, das mich am Abend und besonders beim Zusammensein mit Dadaji erftllt
hatte, hielt immer noch an. Die Konzentration auf mein Tagebuch misslang, denn ich befand
mich in einem traumartigen Zustand, in dem alle Zweifel verschwunden und ich voller
Vertrauen war.

»Wie war die Nacht?“ Mit dieser Frage trat Gyan Ahluwalia ins Hotelzimmer, um mich in
Dadajis Auftrag in die Prince Anwar Shah Road zu holen. Ich konnte das Wiedersehen kaum
erwarten. Dieses Mal hatte ich auch keine Schwierigkeiten mit den Schnirsenkeln, so dass
ich ohne Verzdgerung die Treppe hinauf in Dadajis Arme eilen konnte. Wieder tauchte ich in
eine dichte Duftwolke ein.
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Dadaiji setzte sich auf die Liege und strahlte. H.P. Roy und Lalit Pandit waren schon vor mir
gekommen und bald waren wir mitten in einer Diskussion tber Symbole. Ich versuchte
Dadaji zu erklaren, dass Symbole ebenso wie symbolische Riten eine tiefe Bedeutung fiir
mich hétten und als ein Mittel verstanden werden kdnnten, das Unsagbare auszudriicken.
Dadaji war damit keineswegs zufrieden. So erzéhlte ich ihm zur Erlduterung von meinem
Erlebnis mit Sri Sri Satyanarayans Bild - wie ich ein Quadrat, ein Dreieck und eine Sonne
darin gesehen hatte. Dadaji schien dies fur bemerkenswert zu halten, gab aber keinen
Kommentar. Er fragte nur: ,,Und was war hinter den Symbolen?“ Uberrascht antwortete ich:
»,Natlrlich Sri Sri Satyanarayan!“ Dadaji lachelte und bemerkte: ,Er ist jenseits aller
Symbole, jenseits der Sprache, jenseits des Ausdrucks. So lange du die Bedeutung eines
Symbols erklaren kannst, bist du an dieses Symbol gebunden. Wahrheit kann nicht
verstanden, sondern nur gelebt werden.*

»Wahrheit oder Satyanarayan Ubersteigt alles Verstehen,” fligte ich nachdenklich hinzu.
»Exzellent! Exzellent! rief Dadaji aus und fuhr dann fort: ,,Du musst wissen, dass es nur
eine Sprache gibt, aber daraus hat das Denkvermdgen viele gemacht. Und auf Grund dieser
vielen Sprachen ist die urspringliche Weisheit entstellt worden.“ Mir fiel dazu das
Pfingstwunder ein, wo der Heilige Geist Christi Jinger beféhigt, in fremden Zungen zu
reden. Dadajis Kommentar: ,,Ein schénes Bild, aber du solltest nicht alles, was du in der
Bibel findest, als Tatsache betrachten.” Und er begann, Uber die vielen Missverstandnisse zu
sprechen, die sich in die traditionellen indischen Schriften wie die Shastras, Puranas und so
weiter eingeschlichen haben. ,,Die Wahrheit selbst ist unverdnderlich und manchmal spiegelt
sie sich in der einen oder anderen Geschichte wider. Aber die meisten Leute gehen nur mit
dem Verstand an die Sachen heran und vergessen vollig, dass Wahrheit jenseits des
Verstehens ist.*

Wir sprachen auch Uber pranava — die heilige Silbe AUM -, das Ewige Wort, in dem
Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft enthalten sind; Uber den Vogel Hamsa, der in all
seiner Schonheit die Lebenskraft oder den Lebensatem (prana) symbolisiert; sowie Uber
andere Dinge, die mit Symbolen zu tun haben. Dadajis einzelne Kommentare habe ich
vergessen auller dem Hinweis, das Krishna personifiziertes prana ist, die Kraft, die alles
Leben tragt. Manchmal fand ich mich bei meinen AuRerungen mit Dadaji in
Ubereinstimmung — meist dann, wenn ich nicht bewusst auf meinen Wissensbestand
zurlckgriff, sondern mich der Intuition anvertraute.

Wihrend des Gesprachs wurde ich mir einer Attitide bewusst, die mir zunehmend zu
missfallen begann: Ich wollte immer wieder Dadaji zeigen, dass ich viele Dinge wusste. Im
Hintergrund meines Bewusstseins wuchs aber die Einsicht, dass ich in Wirklichkeit gar
nichts wusste oder dass das, was ich zu wissen glaubte, im Grunde belanglos war. Dadaji
ging sehr behutsam mit mir um. Liebevoll versuchte er mich zu korrigieren und ermutigte
mich immer wieder, meine Ansichten und Meinungen zu auBern.

Mitten in diesen Gespréachen begann er plétzlich, Sanskrittexte aus der Bhagavadgita zu
zitieren. Mit Hilfe der beiden neuen Freunde wurden mir die Zitate Ubersetzt und Dadaji
versuchte, mir den Unterschied zwischen der ,normalen’ oder ,traditionellen” Auslegung und
der flr ihn wahren Bedeutung zu erkléren. Es fiel mir schwer, ihm zu folgen, denn ich kann
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kein Sanskrit und verfiigte auch nicht iber das flr das Verstandnis notwendige Wissen. Zitat
folgte auf Zitat, auch aus den Veden und den Upanishaden; immer ging es um
Fehlinterpretationen. Am Ende fragte Dadaji Lalit Pandit: ,,Habe ich Recht oder nicht?*
Dieser antwortete: ,,Du hast hundertprozentig Recht, Dada!* und berichtete Uber eine ganze
Reihe von Gelegenheiten, bei denen Dadaji hochgelehrte Pandits mit seinen treffenden
Interpretationen verblifft hatte. Er erwédhnte dabei viele Namen, von denen mir nur Dr.
Sarvepalli Radhakrishnan bekannt war. Einige dieser Leute hatten sich schriftlich tber ihre
Erfahrungen mit Dadaji gedulert, was in den damals bereits vier Sammelbdnden On Dadaji
nachzulesen ist. Dadaji sprach mit liebender Verehrung Uber Dr. Gopinath Kaviraj, einen
der grof3en indischen Gelehrten, der ihn, Amiya Roy Chowdhury, unter dem Namen Amiya
Babu schon viele Jahre gekannt hatte, bevor er als ,Dadaji’ in Erscheinung trat.

Ich muss gestehen, dass mir angesichts dieser vielen Zitate, Namen und Fakten schwindelig
wurde. Aber Dadaji, zu dessen Fifzen ich saf3, machte nicht den Eindruck eines weltfremden
Philosophen, Pandits oder dergleichen. Diesen Menschen umgab eine Aura, wie ich sie noch
niemals so stark empfunden hatte und in die ich eingetaucht war. Ich horte deutlich in mir
die Worte ,,Gott liebt dich.”“ Ein Geflihl tiefen Gliicks stieg in mir auf und augenblicklich
war alle Benommenheit verschwunden! Dann wurde Dadaji aus dem Zimmer gerufen und H.
P. Roy und Lalit Pandit wollten wissen, wie ich mich fiihlte. ,,Ich kann es nicht in Worte
fassen,* sagte ich, ,,Dadaji ist fur mich inkarnierte gottliche Liebe.*

Als Dadaji nach einer Weile zurlickkehrte, fragte er mich, warum ich meine Frau, such a
sweet lady, nicht mitgebracht hatte. Und dann zeigte er mir ein goldenes Medaillon mit Sri
Sri Satyanarayans Portrat. Ich nahm es mit Dank fur Uta entgegen und Dadaji bat mich, es
den anderen zu zeigen. ,,Geféllt es dir?* wollte er wissen und erbat es mit den Worten
zuriick: ,,Lass mich etwas auf der Riickseite hinzufiigen.” Ich schaute auf die blanke, goldene
Riickseite des Medaillons und gab es ihm vorsichtig zurlick. Er rieb kurz mit seinem
Daumen (ber die Metallflaiche, auf der ich dann den Namen ,Sri Sri Satyanarayan*
eingraviert fand. Ich wollte meinen Augen nicht trauen und zeigte das Medaillon H. P. Roy
und Lalit Pandit, die beide ebenfalls vorher die blanke Riickseite gesehen hatten, wo jetzt der
Name erschienen war. ,,Bitte, Dadaji, kannst du nicht hinzufuigen: Fur Uta?* fragte ich ihn.
Aber er antwortete: ,Nein, das wirde den besonderen Zweck des Medaillons
beeintrachtigen.” Uta mdge das Medaillon immer tragen, wenn ihr danach waére. ,,Sie wird
wissen, was ich meine,” fligte er hinzu.

Als ich am Abend in meinem Zimmer auf das Erlebnis der Gravur des Medaillons zuriick-
schaute, war es flr mich nicht mehr von der gleichen Bedeutung, die ich ihm aus dem ersten
Erstaunen heraus zugeschrieben hatte. Vielleicht erinnerte die Sache mich, zu Recht oder zu
Unrecht, an tamasha und Dadajis Bemerkung dazu. Aber ich freute mich herzlich dariuber,
Uta von dieser Reise ein personliches Geschenk von Dadaji mitbringen zu kénnen.

Das folgende Gesprach in Dadajis Haus verlief, soweit ich mich erinnere, ziemlich einseitig.
Mein Herz war so voll, dass mir der Mund tberfloss von immer neuen Worten tber Gott und
die Unermesslichkeit Seiner Liebe. Ich konnte eindrucksvoll erfahren, wie unglaublich
inspirierend Dadajis Néhe ist. Von Zeit zu Zeit lieB er ein ,,Exzellent, exzellent!* vernehmen,
was mich nur noch mehr anspornte. Bevor wir dann zum Mittagessen aufbrachen, bat mich
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Dadaji, einmal etwas zum Thema His philosophy zu schreiben, was ich auch versprach.
Dann entlie@ er uns mit den Worten: ,Vergesst nicht, in ein sauberes vegetarisches
Restaurant zu gehen!*

Sy

In Dadajis Haus
vrnl : Dr. Lalit K. Pandit, Dadaji, H.P.Roy, PMD

Tagebuch 29. Dezember 1978

Heute Nachmittag hatte ich ein Erlebnis eigener, etwas komplizierter Art: Einkaufen
fiir mich, Uta und die Kinder, denn Dadaji bestand darauf, uns allen Geschenke zu
machen. Es fiel mir aber schwer, etwas anzunehmen. Beschenkter zu sein, ist
wirklich nicht leicht und erfordert so etwas wie Demut. Wir fanden dann einen
Seidenstoff fir Uta, Armreifen fur Sita und Veronika und Hemden fiir Johannes und
mich.

Gyan Ahluwalia hatte mich auf Dadajis Geheil8 beim Einkauf im New Market begleitet und
brachte mich anschlieRend zu einer Familie, wo Dadaji abends zu Gast war. Er lag in der fiir
ihn typischen Haltung mit aufgestutztem Kopf auf einem Bett. Ich musste mich neben ihn
setzen. Die nach mir eintreffenden Besucher berlihrten ehrfirchtig Dadajis Fifte und
verbeugten sich tief vor ihm. Das lie mich unsicher werden, denn ich hatte ihn vor allen
Leuten einfach umarmt und mich nicht an die wohl in Indien erwarteten Formen des
Respekts und der Verehrung gehalten. Dadaji schien meine Gedanken zu lesen, denn er
flusterte mir mit einem Lacheln zu: ,,Du bist mein Sohn und Bruder®. Hétte ich diese
Bemerkung damals nicht als bloRen Hinweis auf eine familiar-freundschaftliche Beziehung
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aufgefasst, die mittlerweile zwischen uns entstanden war, sondern als eine Art
Auszeichnung, die mich von den anderen abheben sollte, wére es mir peinlich gewesen.
Dann wandte sich Dadaji wieder den anderen zu und erzahlte ihnen auf Bengali offenbar
etwas Ober mich. Hin und wieder lachten die Leute, aber Dadaji meinte zum Schluss: ,,Ich
habe nur Nettes tber dich gesagt.” Ich war gliicklich, dass er es auf Bengali getan hatte, denn
Lob macht mich verlegen.

Jemand begann Uber Jesus Christus zu reden. Dadaji unterbrach ihn mit der Bemerkung:
»Man darf niemals ohne tiefen Respekt (iber Christus oder Krishna reden.* Dann wandte er
sich mir zu und sagte: ,,Du weif3t nicht, wer der Christus wirklich ist; er ist nicht der Mann
aus der Bibel.” Er nahm eine Zigarettenschachtel, 6ffnete sie und hielt sie mir vor die Augen.
»Schau, dieses ist Jesus Christus: VVollkommen offen fir Ihn, aber zugleich in prakriti [Welt
der Natur] wurzelnd. Er ist der Fleisch gewordene Gott.“ Nach einer Weile fuhr er fort:
,Christus ist wunderbar; aber was Uber die Kreuzigung gesagt wird, ist nicht korrekt. Die
Kreuzigung erfolgt nicht am Ende; nein, das Leben beginnt damit. Und ihr kreuzigt Ihn, weil
ihr euch nicht Seiner von innen erinnert.*

Ein anderer Besucher wollte etwas tber die Bibel wissen. Dadaji sprach darauf von einem
»heiligen Buch®, das weit dlter als die Bibel sei. ,,Es ist identisch mit dem Wort.* Ich wusste
nicht, worauf er hinaus wollte, wurde aber an den Beginn des Johannes-Evangeliums
erinnert: ,,Am Anfang war das Wort, und das Wort war bei Gott, und Gott war das Wort."“
Jahre spater erfuhr ich von Dadaji, dass ich mit diesem Gedanken nicht weit von der
Wabhrheit entfernt gewesen war. Er machte mir verstandlich, dass sich Mahanam oder Nama
als Gottliche Kraft oder Gottliches Bewusstsein unseren Sinnen auf verschiedene Weise
offenbart. ,,Es ist das shabda-brahman des Vedanta [shabda bedeutet Ton, brahman ist Gott
als Essenz des Seins] ebenso wie vac [der erste Ton als Matrix der Schépfung] des Rigveda
und das Wort der Bibel. Jeder dieser Termini fihrt in die Irre, wenn er wortlich verstanden

wird. In seiner wahren Bedeutung ist Mahanam identisch mit der Wahrheit“®.

Das Gesprach mit den Besuchern wurde teilweise auf Bengali geflhrt, so dass ich nicht
folgen konnte. Ich hatte deshalb Zeit, die Leute vor mir zu betrachten. Die meisten waren
Intellektuelle - Professoren, Richter, Arzte. Sie schienen Dadaji als Autoritat zu betrachten
und lauschten ihm gebannt. Es wurde ungezwungen diskutiert, immer wieder kam Lachen
auf.

Nach einiger Zeit setzte sich Dadaji auf und schaute mich an. ,,Weil3t du, was das Leben
ist?* fragte er mich und fuhr sogleich fort: ,Es ist die Beziehung zwischen Ihm und einer
einzelnen Person.” Er nahm seine Zigarettenschachtel in die eine Hand und eine
Zindholzschachtel in die andere. Dann bewegte er beide Schachteln aufeinander zu und
wieder voneinander fort. Dies wiederholte er mehrmals — weit entfernt, sehr nahe, weit
entfernt, sehr nahe. ,,Dies ist weder perfekte Identitat noch perfekte Unterschiedlichkeit, es
ist ein dynamischer Prozess. Hast du das verstanden?*“ Ohne meine Antwort abzuwarten,
hielt er nun beide Schachteln aneinander und sagte: ,,Das ist das Ende der Person! Nein,
Leben bedeutet dies,” und er begann wieder mit der erwdhnten Demonstration. Dann nahm

32



er beide Schachteln in eine Hand und presste sie mit den Worten zusammen: ,,Dies ist das
falsche Konzept statischer Identitét.”

Nie in meinem Leben werde ich vergessen, wie Dadaji versuchte, die Beziehung zwischen
Gott oder der Wahrheit und dem Menschen mit Hilfe einer Zundholz- und einer
Zigarettenschachtel zu erklaren! Mittlerweile bin ich zu einem tieferen Verstdndnis
gekommen, wozu besonders Dr. Nanilal Sen, ein langjahriger Begleiter Dadajis, beigetragen
hat. Aber Dadajis leuchtendes Gesicht und seine einfache Demonstration bleiben fur immer
vor meinem inneren Auge.

Dadaji hatte gesagt, er wolle das Leben als ,,die Beziehung zwischen Ihm und einer Person*
erkléaren. Die bipolare Bewegung unseres dualen Geistes wird mit Hilfe der Zigaretten- und
Ziindholzschachtel symbolisiert: Einmal von der Wahrheit, die Er ist, angezogen, dann durch
die eigenen Winsche und Bindungen, jene ,,Erscheinungsformen der Natur“ und unser
»Selbstgefuhl® (Bhagavadgita, 111,27) fortgezogen, impulsiv hin und her, vorwaérts und
zurlick bewegt — das ist unser Leben, auch wenn wir es vielleicht nicht bemerken. Aber diese
Beziehung intensiviert und dynamisiert sich, wenn wir uns in allen Situationen Seiner
erinnern.

Mit seiner Demonstration erzéhlt Dadaji im Grunde die Geschichte von Radha und Krishna
im Wald von Vrindavan, die Geschichte der Gottlichen Liebe, wie sie in einem der
schodnsten Dichtwerke der indischen Literatur, der Gita Govinda, zu lesen ist. Der Autor der
Gita Govinda, bekannt unter dem Pseudonym Sri Jayadeva, lebte im 12. Jahrhundert am
Hofe des Herrschers von Bengalen und wurde nicht nur als Poet, sondern auch als
spiritueller Reformer und Heiliger verehrt. Ich hatte die Gita Govinda in der poetischen
englischen Ubersetzung von Duncan Greenlees® bereits mehrfach gelesen, immer wieder
innerlich tief berthrt. Sie erzahlt, wie der menschliche Geist, der als weiblich verstanden
wird (Radha), in dem Liebesspiel mit Gott (Krishna) durch verschiedene Zustande geht. Es
beginnt mit dem ,,Aufgehen der géttlichen Liebessaat” (manjari) im menschlichen Geist, der
damit unwiderruflich an Gott gebunden und von Sehnsucht nach Thm erfasst wird. Dieser
Zustand des Bewusstseins vertieft sich dann emotional - Radha ist nun des Gottes Gespielin
in statu nascendi - um schliefflich in Selbstvergessenheit und voller Liebe zu Krishna zu
erblihen. Allen drei Zustdnden der Beziehung zwischen Mensch und Gott ist der Wechsel
von Né&he und Ferne gemeinsam. In der Gita Govinda spielt Krishna mit der ihm
hingegebenen Seele, indem Er sich ihr verbirgt und wieder offenbart. Wenn Radha und
Krishna sich schlieflich vereinigen, wenn die zwei Tdéne des Mahanam (Gopal und
Govinda) zu einem einzigen Ton (Govinda) verschmelzen, miindet die Bewegung in Ihn -
jenseits von Vrindavan (der Welt), jenseits der Dualitat des menschlichen Lebens. Das Ich ist
in Gott, der Einheit, der Nichtdualitdt aufgegangen. Darum bemerkte Dadaji bei seiner
Demonstration: ,,Das ist das Ende der Person!* So etwas kann nicht wahrend des
menschlichen Lebens geschehen, sondern nur an seinem Ende. Im Leben kann man durch
seine Anziehungskraft nur in Seine nachste Néhe gelangen. Und Dadaji fugte hinzu: ,,Nein,
Leben bedeutet dieses”, und begann erneut mit der bipolaren Bewegung. Das ist Sein Spiel,
Sein Lila.
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Beide, Radha und Krishna, der menschliche Geist und die Wahrheit oder Gott, sind in jedem
von uns. Darum betont Dadaji auch: ,,Wir sind alle Zwei in Einem.” Entsagung und Askese
verhindern, dass Er sich an Seinem lebensimmanenten Spiel der Liebe erfreut. Der Irrtum
des ,,Konzepts statischer Identitat besteht in der Annahme, der menschliche Geist konne,
zum Briespiel durch eine rituelle oder ,spirituelle’ Praxis, in einen Dauerzustand der Einheit
mit Ihm kommen.

Aber diese Kommentare waren mir damals in Kalkutta noch nicht bekannt oder zumindest
nicht bewusst, als ich fasziniert die Bewegungen von Dadajis Zindholz- und Zigaretten-
schachtel beobachtete. Es war mir, als empfange ich neben seinen sinnlich wahrgenomme-
nen Worten und Bewegungen noch eine Botschaft auf einer anderen Ebene des Bewusst-
seins. In wunderbaren Augenblicken steigt beim Ein- und Ausatmen zusammen mit Maha-
nam in meiner Erinnerung ein Lacheln auf ...

Eines wollte ich selbst von Dadaji wissen: ,,Es gibt die asketische Forderung, unsere
Wiinsche abzutéten, weil sie Hindernisse auf dem Weg zu Ihm sind. Ist das richtig?* Dadaji
wurde ernst und erwiderte: ,,Ich dagegen sage dir: Folge deinen Wiinschen und natirlichen
Trieben! Warum solltest du gegen sie sein? Du bist mit ihnen geboren und sie sind Sein
Geschenk. Sie sind mit dir zusammen in dieses Leben gekommen und du solltest dankbar flr
sie sein, denn sie sind sehr hilfreich. Handle niemals gegen sie, oder sie werden dich téten!
Befriedige sie angemessen und erinnere dich immer Seiner. Er wird deine Probleme l6sen
und deine Wiinsche werden dir helfen, Thn zu erreichen.” Nach einer Weile fiigte er hinzu:
»Warum bist du nicht mit dir selbst zufrieden? Du bist auf die Welt gekommen, um dich an
Seinem Spiel zu erfreuen, das Leben zu genielen und Ihn zu lieben. Alles, was du mit ins
Leben gebracht hast, ist ein wertvolles Geschenk. Wenn du aus dieser Perspektive auf deine
Winsche und Begehren schaust, wird dir das helfen, ein ausgeglichenes Leben zu flhren.
Zum Schluss ist nur noch ein Wunsch tbrig, ndmlich das Verlangen nach Ihm und Seiner
Liebe.*

Einer der Géste wollte wissen, wie er sein Ego loswerden konne. Dadaji fragte zurick: ,,Wie
wollen wir ohne Ego leben? Auch das Ego ist von Ihm geschaffen. Diejenigen, die gegen das
Ego kampfen, sind selbst die gréRten Egoisten. Hast du verstanden? Er ist mit dir, erinnere
dich sich Seiner alle Zeit und Er wird dich vom Egoismus befreien. Du selbst kannst nichts
dazu tun. Vergiss Ihn niemals!*

Er sprach mit mir auch Uber seine Besuche in den Himalayas. Er hatte dort Sadhus und
andere heilige Manner getroffen, die in ihren Hohlen Selbstkasteiung und Askese ubten und
damit versuchten, durch Unterwerfung des Korpers unter ihren Willen die Einheit mit Thm
zu verwirklichen oder Befreiung zu erreichen. ,,Zu jener Zeit war ich noch ein kleiner
Junge,” erzéhlte Dadaji, ,,aber ich habe diese heiligen Ménner gefragt, warum sie vor der
Welt und ihren Pflichten weggelaufen seien. Sie wollten ihr Verlangen nach weltlichen
Dingen abtéten und waren doch weiter von Ihm entfernt als irgendein anderer. Die Welt ist
vom Allmdchtigen geschaffen. Warum muss man sich in den Dschungel begeben, um Seine
Bekanntschaft zu machen? Du bist in dieses Leben gekommen, um deine Pflichten zu
erfillen und Seine Geschenke zu empfangen.” Und er kam wieder auf den Kern seiner
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Botschaft zuriick: ,,Kein menschliches Wesen kann jemals ein Guru sein — aber,* flisterte er
mir augenzwinkernd zu, ,viele Leute, auch einige der hier Anwesenden, haben
Schwierigkeiten zu akzeptieren, dass allein Er der Guru, Er der alles Bewirkende ist. — So,
und nun lass uns nach Hause gehen.“

Dadaji erhob sich vom Bett und fuhr nach Haus und ich in mein Hotel. Als ich dort allein mit
meinem Tagebuch war, fiel es mir schwer, alles zu erinnern, was er gesagt hatte. Pl6tzlich
wurde mir bewusst, dass der morgige Tag mein letzter in Kalkutta war, denn ich wurde in
Hyderabad von Kollegen der Osmania Universitat erwartet. Die letzten beiden Tage waren
ganz Dadaji gewidmet gewesen. Nur noch morgen friih wirde ich mit ihm zusammen sein
kénnen und dann zum Flughafen missen. Und so wirde keine Zeit bleiben, Utas Wunsch zu
erfillen, ndmlich Mutter Theresa zu besuchen. Ich trostete mich damit, dieses bei meinem
néchsten Kalkuttaaufenthalt einzuplanen, denn es war mir klar, dass ich wieder zu Dadaji
kommen wiirde.

Als ich am Samstagmorgen bei Dadaji eintraf, war ein Prof. Bose von der Universitét
Kalkutta bei ihm. ,,Ah, mein Sohn Peter kommt,* rief Dadaji und umarmte mich. Dr. Lalit
Pandit war bereits auf dem Weg zuriick nach Bombay und ich vermisste auch H. P. Roy.
Dadaji stellte mich Prof. Bose vor und nahm das Gespréach mit ihm wieder auf, nachdem er
mich gebeten hatte, nahe an seiner Liege Platz zu nehmen. Nachdem der Besucher gegangen
war, schaute mich Dadaji an und stellte die seltsame Frage: ,,Bist du mannlich oder
weiblich?* Zunéchst verstand ich Dadaji nicht, war ich mir doch sicher, dass er mein
Geschlecht kannte. Mit einem Glitzern in den Augen stellte Dadaji fest: ,,Du bist weiblich!*
und fuhr dann fort: ,,Nur Er ist ménnlich!“ In diesem Augenblick erinnerte ich mich an die
Gita Govinda und erwiderte: ,,Ja, ich bin Radha! Ich sehne mich nach Ihm, der im Hain von
Vrindavan auf mich wartet ...* ,.... und dieser Hain ist dein Herz!* beendete Dadaji lachelnd
den Satz.

In den folgenden Jahren konnte ich Dadajis Einordnung aller Menschen — unabhéngig von
ihrem Geschlecht — unter der Rubrik ,weiblich’ immer wieder erleben. Damit ist der
menschliche Geist als Empfanger Seiner Liebe gemeint. Dadajis Erklarung ,,Die Menschheit
ist Eins* betont auBer der fundamentalen Einheit auch die Unterschiedslosigkeit aller
Menschen beiderlei Geschlechts in ihrer grundsatzlichen Beziehung zum Géttlichen, ob sie
nun dessen gewahr sind oder nicht.

»lch will dir etwas zeigen,* sagte er nach einer Weile und ging ins Nebenzimmer, um mit ei-
nem Bundel Fotos zuriick zu kommen. Darunter waren Bilder, die ihn mit Sarvepalli Radha-
krishnan zeigten. ,,Dein hochgeschatzter Professor und Autor,” sagte er zu meiner Verblif-
fung, denn ich hatte mit ihm nie Uber Radhakrishnan und meine Lektiire gesprochen. Dann
waren da Fotos von westlichen Naturwissenschaftlern und Ted Kennedy, dessen Bild er mit
den Worten begleitete: ,,Mr. Kennedy hat mir gestern eine Medizin geschickt.” Weitere Fo-
tos zeigten Dadaji mit indischen Ministern und anderen Prominenten und Nobelpreistragern.
,»ES ist nicht wegen dieses Menschen,* sagte er und wies auf sich selbst, ,,sondern Seinetwe-
gen. Nur Er ist von Bedeutung, Dadaji ist ein Niemand.” Und er erzahlte mir, dass er gegen
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falsche Propheten, versklavende Religionen und die Guruherrschaft zu kdmpfen habe. ,,Die
Menschheit folgt falschen Gottern, weshalb sie die Tatsache der fundamentalen Einheit allen
Seins nicht akzeptieren kann. Gott ist in dir und du bist in Ihm.* Er schaute mich liebevoll
an: ,,Das Heil kommt nicht von aufRen, Wahrheit ist innen.*

Am ndachsten Tag in Hyderabad notierte ich die folgende Erinnerung an diesen letzten
Besuch:

Tagebuch 31. Dezember 1978

Seltsam, Dadaji beantwortete alle Fragen, die ich am Abend zuvor und beim
Fruhstiick in Gedanken formuliert hatte! Es ist schwer, alles niederzuschreiben, denn
ich fiihle mich in seiner Gegenwart so ,aufgehoben’, dass ich mir Details nicht
merken kann und nur innerlich um die Fahigkeit bitte, die Essenz aufzunehmen, aus
der alles quillt. Ich glaube auch, dass es sehr gefahrlich ist, Dadajis Worten
(Buchstaben) zu folgen (,,Glaub® nicht an Dadaji, er ist nichts*); sie werden zu
mentalem Wissen. Der Buchstabe totet, allein der Geist macht lebendig. Und so bin
ich auch nicht Dadajis Anhanger, sondern ich sehne mich nach Ihm, von dem Dadaji
spricht. ,,Alles muss aus dir selbst kommen. Sei schépferisch. Verstehe von innen
her.” Ja, es gibt nichts auBer Ihm - in Ihm leben, weben und sind wir. Er macht alles
neu. Er liebt!

Mein Gesprach mit Dadaji endete unerwartet und abrupt, als Gyan Ahluwalia ins Zimmer
trat, um zu sagen, dass er sich mit dem Wagen fiir die Fahrt zum Flughafen bereithielte. Ich
verabschiedete mich von Dadaji, der es plétzlich eilig zu haben schien, denn er drangte mich
mit den Worten ,,Sonst hast du nicht genligend Zeit* zur schnellen Abfahrt. Ich rannte mit
Gyan zum Wagen, der Fahrer startete und ich fragte meinen Begleiter — immer noch unter
einer Art Schock wegen dieses unerwartet plétzlichen Aufbruchs — ob wir denn soviel Zeit
fur den Weg zum Flughafen brauchten. Gyan meinte nur: ,,Ich habe erfahren mussen, dass
man am besten Dadas Rat befolgt, denn er wei3, wann die StralRen verstopft sein werden und
wieviel Zeit man wirklich bendtigt.” Ich fand diese Antwort unbefriedigend, denn die Zeit
mit Dadaji hatte nicht so jah enden sollen.

Kein Stau behinderte uns auf dem Weg zum Flughafen, wie Gyan vermutet hatte, und ich
zog ihn damit auf. Wir waren schon in der N&he des Airport Hotel, als Gyan einen Mann in
der Uniform der Indian Airlines auf dem Burgersteig entdeckte und den Wagen halten lief3.
Er stellte mir einen Flugkapitan Billimoria vor, den auch Dadaji kannte, und erzéhlte ihm,
wir seien von der Prince Anwar Shah Road unterwegs zum Flughafen. ,,Wohin geht denn Ihr
Flug?“ wollte der Kapitan von mir wissen. Als ich Hyderabad nannte, bat er um mein
Flugticket. Nach einem kurzen Blick darauf stellte er fest: ,,Ich habe gerade gehort, dass
dieser Flug vier Stunden Verspéatung haben wird.” Ich war verblufft und fragte: ,,Sind Sie
sicher?* ,,Ich Uberprife das noch einmal,” beruhigte er mich.

Kapitan Billimoria stieg zu uns in den Wagen und wir fuhren zum Buro der Indian Airlines
im Flughafengebdude. Dort wurde uns die Verspéatung bestétigt, die allerdings den
Fluggasten nicht in ihrer ganzen Lange bekannt gegeben werde. Weil die Meldung erst vor
einer halben Stunde eingetroffen war, hatte man Uberhaupt noch nichts verlauten lassen.
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»Wir werden zunédchst zwei Stunden Verspatung ankiindigen und dann spéter noch einmal
zwei*, sagte der Manager, der ein Interesse daran hatte, die Fluggéste im Flughafen zu halten
und die Riickgabe von Tickets auf Grund der langen Verzdgerung zu minimieren.

Als wir das Buro verlassen hatten, fragte ich den Flugkapitén, ob ich mich wirklich auf die
vierstiindige Verspéatung verlassen konne, denn ich wollte auf keinen Fall den Flug
versdumen, weil mich ein Freund in Hyderabad am Flughafen erwartete. ,,Die Maschine
konnte wegen eines Motorschadens nicht zu ihrem Flug nach Kalkutta starten,” antwortete
Mr. Billimoria, ,es ist technisch vollig unmdglich, dass sie hier eher eintrifft. Am
bequemsten warten Sie im Airport Hotel.“ Er begleitete uns noch dorthin, wo Gyan den
Fahrer anwies, Kapitan Billimoria nach Haus zu bringen und dann zurtick zu kommen.

Der Wagen war eben aufler Sicht, als mir plétzlich der Gedanke kam, die Zeit nach
Moglichkeit flir einen Besuch bei Mutter Theresa zu nutzen. Gyan versprach mir, alles zu
versuchen, um meinen Wunsch zu erfillen, aber wir hatten ja den Wagen fortgeschickt, in
dem mein Gepéck war. Also mussten wir auf seine Ruckkehr warten. Als wir im Restaurant
eine Kleinigkeit allen, konnte ich beobachten, wie Gyans Nervositat zunahm, wahrend ich
mit absoluter Sicherheit wusste, dass der Wagen zeitig genug zuriickkommen und ich Mutter
Theresa sehen wirde.

Nach langer Zeit kam der Wagen. Gyan hatte den genauen Ort nicht ausfindig machen
kénnen, wo sich Mutter Theresa gerade aufhielt. Er hatte nur eine Liste von Adressen, wo sie
sein konnte, falls sie sich nicht auRerhalb Kalkuttas aufhielt. Wir wéhlten aus der Liste die
Anschrift, die Gyan als nédchstgelegen bezeichnete und der Fahrer startete. Nach einem
Rennen gegen die Zeit hielt er gegentiber einem groRen griinen Tor. Gyan sprang aus dem
Wagen, 6ffnete das Tor und verschwand. Sekunden spéter erschien er wieder. ,,Sie ist hier!
rief er aufgeregt.

Ich traf Mutter Thesesa, eine kleine Frau mit freundlichen Augen, im Hof beim Entladen
eines Ochsenkarrens. Sie begrifte mich und fiihrte mich durch ihr Waisenheim mit tber
hundert Sauglingen und Kleinkindern. Nie werde ich das Bild vergessen, wie sie an der
lange Reihe der Wiegen entlang ging und freundlich zu den Kindern sprach. Es war eine
einzigartige Erfahrung, sie inmitten der vielen Kinder zu erleben und ich winschte, Uta
kénnte dabei sein.

Nach der Adoption unserer indischen Tochter wurden wir zu Hause oft gefragt, welches der
beste Weg flr Deutsche sei, ein indisches Kind anzunehmen. So war uns der Gedanke
gekommen, Mutter Theresa zu fragen. Sie informierte mich gern tber die Bedingungen fir
Adoptionen und war auch bereit, personlich zu helfen. Ich gab ihr meine Adresse und wir
gingen zum Eingang zurtick. Dort wies sie auf den Ochsenkarren und bemerkte: ,,Unser Reis
ist da, flhlst du nicht den Segen des Herrn?* und fligte dann hinzu: ,,In jedem, dem ich auf
der Stralle begegne, sehe ich Ihn.” Sie machte ihr Segenszeichen und ich verabschiedete
mich.
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Gyan Ahluwalia hatte drauflen im Wagen gewartet; nun schlug er vor, schnell zu seiner
Wohnung zu fahren, um von dort Dadaji anzurufen. Als ich Dadaji erzéhlte, ich hdtte Mutter
Theresa getroffen, uber die ich weder mit ihm noch mit einem anderen gesprochen hatte und
daher glaubte, das sei eine Uberraschung fir Dadaji, sagte er lachend: ,Hab ich dir nicht
gesagt, dass du Zeit brauchst?* Er hatte wie so viele Male vorher in meinem Herzen und
meinen Gedanken gelesen. Es war ein wunderbarer Abschied am Telefon und er dauerte eine
ganze Weile. ,,Das néchste Mal kommst du fiir eine langere Zeit und nicht allein,” sagte er
und wollte wissen, ob ich noch irgendwelche Wiinsche hatte. Nein, ich war wunschlos
glucklich.

Als wir den Flughafen erreichten, war das Flugzeug einstiegsbereit. Nach einem
angenehmen Flug traf ich in Hyderabad ein. Mein Freund und Kollege Dr. Shantilal
Sarupria, der mich empfing, hatte nicht im Flughafen gewartet, weil er sich von zu Hause
aus nach der punktlichen Ankunft des Fluges erkundigt hatte. Aber es fiel mir schwer, mich
auf das Gespréch mit ihm zu konzentrieren, denn mein Herz war noch in Kalkutta.
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3 Immer in Seinem Schof

Am ersten Tag in Hyderabad stand ich immer noch unter dem Zauber der Begegnung mit
Dadaji - fern jeder Sentimentalitat, aber tief beeindruckt vom Erfahrenen. Eine bisher nicht
gekannte Kraft floss in meine Arbeit ein, an die ich mit frischem Schwung heranging.
Damals war ich am Aachen-Bochum-Osmania Cooperation Scheme (ABOCS) beteiligt, in
dem zwei deutsche Hochschulen, die Rheinisch-Westfélische Technische Hochschule
Aachen und die Ruhr-Universitdat Bochum, mit der Osmania University in Hyderabad bei
Projekten der Entwicklungsforschung in Andhra Pradesh partnerschaftlich kooperierten.
Daneben arbeitete ich mit Dr. Shantilal Sarupria an einem gemeinsamen Buch (ber die
sozio-6konomische Entwicklung Rajasthans. Rupi, wie seine deutschen Freunde ihn
nannten, war friher in Bochum mein Mitarbeiter gewesen und inzwischen Dozent an der
Central University of Hyderabad.

Obwohl die Tage in Hyderabad mit akademischen Diskussionen und konzentrierter
wissenschaftlicher Arbeit ausgeflllt waren, fuhlte ich stdndig Dadajis Gegenwart. Am
Neujahrstag fand ich Zeit fiir einen Brief.

Hyderabad, 1. 1. 1979
Lieber Dadaji!
Es gibt keinen anderen Weg, um meine tiefe Dankbarkeit fur all die Zuneigung
auszudriicken, welche ich in Kalkutta erfahren konnte, als Ihn noch mehr zu lieben
und sich noch mehr nach Seiner Wahrheit zu sehnen. Ich schreibe diesen Brief mit
dankbarem Herzen und im Wissen, dass es tatsachlich keine Entfernung zwischen
dir in Kalkutta und mir in Hyderabad gibt, denn in jedem Augenblick bist du mir
gegenwaértig und beantwortest meine inneren Fragen. Das Gefiihl deiner Néhe ist so
stark, dass das Schreiben dieses Briefes nichts anderes ist als die materielle
Dokumentation dessen, was du bereits weil3t. Ich bin von einem wunderbaren Gefihl
von Freiheit erflllt, das mit innerer Starke und einer Vorahnung meiner Bestimmung
verbunden ist — das sind Geschenke, duferst wertvolle Geschenke, die ich empfing.
Seit ich [bei dir in Kalkutta] von der ,Unendlichkeit Seiner Liebe’ sprach, gewann
dieses Wort fiir mich an Bedeutung. Sie ist wie ein leuchtender Ozean, ich sehne
mich nach einem Bade! Ich bin so erfillt von bhakti, dass nichts bleibt als Thm zu
dienen. Nachdem ich nun so viel empfangen habe, méchte ich auch geben. Du hast
Recht: Folge dem Verlangen! Zwinge es nicht in besondere Formen! Im Augenblick
habe ich nur den Wunsch, mitzuteilen, wie ich IThn in meiner taglichen Arbeit erlebe
— als leuchtende Liebe, leuchtendes Leben, leuchtendes Licht. Alles andere Uiberlasse
ich Thm.
In Erinnerung an deine Herzlichkeit und die tégliche briderliche Begriung
verspreche ich, sobald wie mdglich wieder zu kommen. Ich hoffe, dass mich die vor
mir liegende Arbeit nicht vollkommen ,auffressen’ wird. Aber im Oktober werde ich
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etwas freier sein — auch fir meine Familie. Ich umarme dich!
Dein Peter

Bhakti — das ist das Wort, welchem ich jenes Geflihl am besten zuordnen kann, das mich in
den Tagen und Wochen nach dem Besuch in Kalkutta immer wieder durchstromte. Bhakti
kann mit ,Gottesliebe’ Ubersetzt werden, erhalt aber erst einen Sinn, wenn diese Gottesliebe
als ein Von-Gott-erfullt-Sein verstanden wird, als eine Hingabe an Gott. Es ist
Herzenshingabe, die nicht Erwiderung erbittet; sie ist sich selbst genug, ist Erfullung im
genannten Sinn. In meinem Verstandnis ist das kein Zustand, den man willentlich, zum
Beispiel durch meditative Ubungen, erreichen kann, wenn auch einige Schriften zum bhakti-
yoga dieses suggerieren und Hingabe als eine Aktivitdt darstellen, die durch Training
verbessert werden kann. Hatte nicht Dadaji selbst vor nama-japa und &hnlichen Praktiken
gewarnt, die leicht zur Selbstsuggestion fihren kénnen? Im Jahr bevor ich Dadaji kennen
lernte, hatte ich mich mit dem Bhakti-Sutra des Narada beschaftigt, aber dieser klassische
Text hatte mir damals nicht seine Tiefe offenbart, die sich nur in eigenem Erleben erschlielit.

Das mich tragende Gefuihl nach den Kalkutta-Tagen erinnerte mich an meine Kindheit mit
ihren Ausbriichen groRRer Freude, wenn ich Gottes N&he spirte. Jetzt aber war es nicht mehr
die Liebe zu einem personlichen Gott (saguna-bhakti), sondern eine ungerichtete
Gottesliebe: Das Leben selbst, das in allem pulsiert, erweckte dieses Gefihl, das sich so
schwer, vielleicht garnicht mit Worten beschreiben lasst. Wenn das Gefiihl in mir aufstieg,
musste ich lacheln, auch wahrend ernsthafter Diskussionen. Bei einer solchen Gelegenheit
bemerkte ein indischer Kollege: ,,Sie scheinen heute aber in besonders guter Stimmung zu
sein!* Ich sah mich nicht in der Lage, ihm den Grund meiner ,guten Stimmung’ zu erklaren.

Mein Tagebuch ist voller Erinnerungen an die Tage in Kalkutta, die im Rickblick noch
farbiger wurden, und ich entdeckte mir bisher verborgene Bedeutungen einiger Worte und
Satze, die Dadaji geduBert hatte. Und mich beschaftigte stark die Frage, wer Dadaji in
Wirklichkeit ist. Es gab keine Antwort auf3er der, dass er Ihm besonders nahe sein, in hohem
MalRe in Ihm oder der Hochsten Wirklichkeit leben misse. Ich grubelte Uber Dadajis
Aussage nach: ,,Ist Gott in mir oder bin ich in Gott? Ich bin so erfillt von Ihm, dass ich nicht
langer unterscheiden kann.*

Was ich in Kalkutta erlebt hatte, war mir zum Teil unbegreiflich — es Uberstieg mein
Verstehen. Doch mein Verstand mihte sich immer wieder; er kramte geschéftig in den
Archiven des Gedachtnisses und versuchte, verstaubte Konzepte eines Wissens zweiter Hand
anzuwenden, um Unerkl&rbares zu verstehen. Manchmal war eine Antwort befriedigend, um
sich kurz danach auf dem Hintergrund meiner Erfahrungen doch als unzutreffend zu
erweisen. Mein Gedéchtnis produzierte bereitwillig Bilder und Erklarungen, die auf das zu
passen schienen, was ich erlebt hatte. Mit anderen Worten: VVom Verstand her war ich nicht
auf die Wahrheit vorbereitet, dass ich im Grunde nichts wusste. Es dauerte Jahre, bis ich
bereit war, dem gelassen zuzustimmen. Aber wéhrend der Tage in Hyderabad begann mir
bereits diese Erkenntnis zu dammern. Heute weil’ ich, dass es fur den forschenden Geist
aullerordentlich schwierig ist, auf ein Verstehen zu verzichten und sich einfach der
Wirklichkeit zu ergeben. Auch ist es nicht unsere Entscheidung, ob dieses gelingt oder nicht.
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Am 3. Januar 1979 nahm ich als Gast am 66. Indischen Wissenschaftskongress teil, zu dem
auch Premierminister Moraji Desai erschienen war. Eines der Hauptthemen der
Eréffnungveranstaltung war die gesellschaftliche Verantwortung des Wissenschaftlers. Der
Kongressprésident, Prof. A. C. Mehrotra aus New Delhi, hielt einen eindrucksvollen Vortrag
tber die ethischen Grundlagen wissenschaftlicher Arbeit. Ich konnte einerseits nur
unterstreichen, was er sagte, fhlte mich andererseits aber wie in der Kirche, wo der Pfarrer
liber Gottes Gebote redet, wéhrend jeder Anwesende weil3: In der tdglichen Praxis hdlt man
sich nicht immer daran. Ich hatte den Eindruck, als ndhme ich an einem konventionellen
Theaterstiick teil, in dem alle Schauspieler sind, die sich selbst fiir bedeutsam halten, und
beobachtete, wie sich bei mir eine innere Distanz zu der wissenschaftlichen Versammlung
aufbaute — eine fiir mich neue Erfahrung.

Hyderabad war wegen des Diamantenen Jubildums der Osmania University als Ort flr den
nationalen Wissenschaftskongress gewahlt worden. Das Jubildum war auch der Grund,
weshalb man mich als Gastprofessor und Reprédsentanten einer Partneruniversitit vor
meinem Weiterflug nach Madras zu einem Vortrag gebeten hatte. Ich sprach iiber das Thema
Internationaler Wissenschaftsaustausch und die Rolle der Universitaten. Da ich nicht genug
Zeit gehabt hatte, mich darauf wie gewohnt vorzubereiten, war das aulRerordentlich positive
Echo auf Vortrag und Diskussion schwer zu erkléren. Irgendetwas musste mit mir geschehen
sein, aber ich wusste nicht, was.

In Madras empfing mich mein guter alter Freund Chidambaram Nachiappan im Flughafen.
Ich fuhr dann mit Nachi, wie ihn seine Freunde nennen, zu Rukmini Devi Arundale, der
Prinzipalin und Grinderin von Kalakshetra, der beriihmten Hochschule fur klassischen
indischen Tanz und Musik. Als ich Rukmini traf, war es mir, als kdme ich nach Haus, denn
ich verband wunderbare Erinnerungen mit ihr und diesem Ort. Bereits viele Male war ich in
Kalakshetra gewesen, nachdem ich 1961 deutscher Représentant dieses Zentrums der
Tanzkunst geworden war. Seither hatte sich eine enge und herzliche Freundschaft mit
Rukmini Devi entwickelt, die zu ihrer tanzerisch aktiven Zeit die berlihmteste Kinstlerin auf
dem Felde des Bharatanatyam, des klassischen siidindischen Tanzes, war.

Wie in den vergangenen Jahren bezog ich auf dem Campus von Kalakshetra in Tiruvanmiyur
ein Zimmer im Internationalen Géstehaus, ganz in der Nahe des Theaters und der mit
Palmbléattern gedeckten Hitten der Tanzklassen. Ich hatte das Gliick, am Eréffnungstag des
Kalakshetra Art Festival 1979 einzutreffen, auf dessen Programm Konzerte und
verschiedene Tanzaufflihrungen standen.

Bei Sonnenuntergang ging ich zum nahe gelegenen Strand, um mich an der Seebrise zu
erfrischen. Das Rauschen des Ozeans war eine wunderbare Musik, die alle Tone der Natur
enthielt. Wéhrend ich dem Atem dieser Musik lauschte, wurde mir bewusst, dass sie nicht
nur in diesem Augenblick und hier ténte, sondern zu jeder Zeit und an jedem Ort mit dem
inneren Ohr zu horen ist. Ich war allein am Strand und freudig versunken in Farben, Formen
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und Musik der Natur.

Aber dann kam eine Gruppe von Schnapsschmugglern vorbei. Damals herrschte in Tamil
Nadu Alkoholverbot und viele Dorfler versuchten, ihr schmales Einkommen durch das
illegale Brennen von Schnaps aufzubessern. Ich konnte den Alkohol in den Lederschlduchen
der Schmuggler riechen. Sie trugen den Stoff, aus dem die Trdume jener sind, die ,das Leben
genielen’ oder die taglichen Beschwernisse vergessen wollen. Nachdenklich ging ich zum
Theater, einem alten, mit Palmblattern gedeckten Gebédude, wo die Eroffnung der Festspiele
stattfinden sollte.

Im Mittelpunkt des Programms stand ein Konzert mit Sri M. D. Ramanathan, einem Sénger,
der von M. S. Gopalakrishnan, Violine, und T. V. Gopalakrishnan, Mridangam, einer
indischen Trommel, begleitet wurde. Ich muss gestehen, dass ich bisher kaum Erfahrung mit
indischem Gesang und Séngern hatte, so dass es mir zu Beginn recht schwer fiel, mich
einzuhtren. Aber dann wurde dieses Konzert zu einem Uberwéltigenden spirituellen
Erlebnis, in dem der Verehrende, die Verehrung und die verehrte Gottheit in Eins
verschmolzen.

Tagebuch 7. Januar 1979

Gestern Abend bin ich beschwingt nach Haus gekommen. Indischer Gesang ist ja
zunachst etwas Sonderbares fir europdische Ohren, aber die aulRerordentliche
Hingabe, mit der musiziert wurde, ging unmittelbar zu Herzen. Mir wurde bewusst,
dass bei aller Fremdartigkeit der mir unverstandlichen Texte bhakti die grofe,
wirkende Kraft war, was auch der Gesang Ramanathans bestatigte, der eine
wunderbare, ausdruckskraftige Stimme hat. Unvergesslich sein ,Zwiegesprach’ mit
der Trommel und die folgenden Violinkommentare! Uber dem Ganzen lag eine
Atmosphare wie in dem Hain, wo Krishna auf Radha wartet. Wie herrlich, dass es so
etwas gibt! Besser als durch alle Worte macht Musik deutlich, dass alles auf einem
tragenden und trotz aller Vielfalt sichtbaren Einen Grund ruht. - Bhakti-Erfahrungen:
Davon habe ich nun schon so viele, so schéne gehabt. Wirken sie verwandelnd? Es
kann nicht anders sein. Wenn man Ihn in allem zu sehen versucht, dann wandelt sich
alles. Nicht in der Horizontale leben, in der das ,Schlechte’ immer wieder durch das
,Gute’ ersetzt werden soll, sondern in der Vertikalen — auch das ,Falsche’ oder
,Schlechte’ ist Teil Seines Gottlichen Spiels (lila): Es hilft uns ,,aufzubauen, woran
die Seele rechte Freude hat“ (Goethe). lhn (berall zu sehen — das ist Seine
Spiegelung in uns. Und wie mit vielen Spiegeln das Licht vervielfaltigt werden kann,
S0 ist es auch hier.

Ich habe sténdig das Brausen des Ozeans im Ohr; gewaltig ist seine Stimme in der
Natur, die mich umgibt. Leise, doch deutlich vernehmbar ist sie in den sanften
Linien der Stranddinen und im Gang der Frau bei dem windflichtenden Baum. Die
Sonne steht schrdag Uber der Wolkenbank. Von fern ldutet eine Glocke des neuen,
protzigen Tempels an der Adyar-Flussmindung. Aber Gottesdienst ist Uberall — oder
besser: Gottes Spiel; Uberall Verlangen nach Ihm und zurlick geschenkte Liebe.
Unbewusst, noch schlummernd, das Leben in den Sandkristallen, aufwaérts strebend
in den Baumen, bewusster werdend in den Tieren und offen zu Gott im Menschen.
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Alles drangt zur Vereinigung ...

Ein romantisches Bild? Knirschend ldsen sich die Zweige von den B&umen,
abgerissen von sparlichen Wipfeln, dann zu Haufen gepackt und weggetragen zur
nahen Fischersiedlung. Es geht wie ein Riss durch mich selbst — ich mdchte
hinausgehen, kann aber nur still zusehen, denn dies ist ein Opfer fir die
Nahrungsbereitung der armen Menschen, die hier ohne Wissen Teile dessen
zerstoren, was sie umgibt, was sie trdgt und Leben, menschliches Leben erst
ermdoglicht ...

Kirche und Tempel — Seine Hauser? Sein Haus ist die Welt, wir kdnnen IThm bis zum
Ende der Welt nicht entfliehen - ,,und ndhmen wir die Fligel der Morgenréte und
flégen bis zum &uBersten Meer,” wie es im 130. Psalm heif3t. Es ist so ungeheuerlich,
aus eigenem Erlebnis heraus sagen zu dirfen: Gott liebt mich! Und jeder, jeder
konnte es doch sagen! Das ist kein Hochgefiihl sonntéglicher Art, nein, das ist
tagliche Gewissheit. Es ist der tragende Grund meiner Existenz.

Am Sonntagabend fragten mich Freunde, ob ich bereit sei, mit ihnen zu einem Vortrag von
Jiddu Krishnamurti zu kommen, der gerade in Madras war. Das Thema seiner Ausfiihrungen
sollte ,Liebe’ sein. Ich zbgerte einen Augenblick, entschied mich dann aber, nicht zu gehen.
Es war mir unmdglich, in einer Menschenmenge Worten zu diesem Thema zu lauschen.
Dazu war ich selbst zu erfullt, um Reden dariiber ertragen zu kénnen — ,,ein Krug, voll bis
zum Rand mit Liebe und bereit, UberzuflieRen* (purna-kumbha), wie Dadaji sagen wiirde.
Und so versdumte ich den berihmten und von vielen Menschen tief verehrten J.
Krishnamurti, zu dessen Vortragen ich in den zuriickliegenden Jahren immer so gern nach
Saanen in die Schweiz gereist ware, was sich aus Zeitgriinden aber nie realisieren lieR.
Diesmal hatte ich Zeit und er war ganz in meiner Néhe, auf der anderen Seite des Adyar-
Flusses, doch ich fiihlte mich véllig unfahig, jetzt in einer Versammlung zu sein.

Den ganzen folgenden Tag hatte ich in der Bibliothek der Universitat Madras gearbeitet und
freute mich daher am Abend trotz einer gewissen Erschdpfung auf die Urauffiihrung von
Rukmini Devis neuem Tanzdrama Buddha Avataram. Rukmini hatte im Programm zu ihrem
Werk Folgendes angemerkt: ,,Es ist wohl die schwierigste Aufgabe, das Leben des Buddha
in einem Tanzdrama zu erzéhlen. Komplizierte Tanzpassagen lassen sich nicht einsetzen,
denn sie waren dieser Geschichte nicht angemessen. Allein bedeutsam ist die Essenz der
Botschaft des Buddha. Es ist auch niemandem mdoglich, den Buddha in seiner
Vollkommenheit auf die Buhne zu bringen; nur der Buddha selbst kénnte dieser Rolle
gerecht werden ... Das ist offenkundig; aber ich habe mich bemiht, sowohl durch Sprache,
abhinaya [Ausdruck] und Drama als auch durch Tanz das Leben des Buddha darzustellen.
Meine eigene Verehrung des Buddha und meine Gebete zu ihm waren die Hauptantriebe
meines Bemilhens. Daher unterscheidet sich dieses Tanzdrama bewusst von anderen. Die
Kostlime, das Buhnenbild und so weiter wurden durch Gemélde, Skulpturen und andere
Darstellungen inspiriert, kopieren sie aber nicht. Die wahre Inspiration ist das Leben des
Buddha selbst.”

Von den vielen Schwierigkeiten, die Rukmini zu lberwinden hatte, um Buddha Avataram
auf Sanskrit auf die Biihne zu bringen, hatte ich schon gehort. Sie hatte Material zum Leben
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des Buddha aus einer ganzen Reihe von Quellen gesichtet, passende Texte mussten
ausgewahlt und zu einer in sich geschlossenen Geschichte verarbeitet werden. Schon auf
Grund der Besonderheit dieses Tanzdramas war ich voller Erwartungen, konnte aber nicht
ahnen, wie tief mich die Geschichte von Buddhas Leben berlihren, ja erschiittern wiirde.

Tagebuch 9. Januar 1979

Ein grofRes Erlebnis: Rukminis Buddha Avataram! Die Premiere war gestern. Mir
erging es seltsam: In der ersten Halfte der Aufflihrung musste ich so weinen, dass ich
mir kaum zu helfen wusste. Eine innere Stimme sagte, dass dies alles in mir
stattfindet: Geburt des Prinzen Siddharta; sein Erlebnis mit dem Schwan; seine
Hochzeit; sein Stadtbesuch, wo er dem Alter und der Krankheit begegnet; und sein
Abschied von der Familie. Ich war von der Ausstrahlung des Dramas so unmittelbar
berthrt, dass ich mich kaum zu bewegen wagte. Die Trdnen rannen mir Ubers
Gesicht, weil ich die Wahrheit in mir flhlte. Als zum Beispiel der Gespiele
Siddhartas auf den Schwan schief3t und Siddharta betroffen das sterbende Wesen in
seinem SchoB hélt, stehe ich plétzlich hellwach als Kind am Kuhmihlenteich [in
Hamburg], treffe mit einem Stein — ungewollt oder gewollt — ein Schwanenjunges,
der Hals knickt ab und mich packt ein Mitleid, ein Kummer — so abgrundtief, heute
noch unvergessen. Die Erinnerung brach sich emotional Bahn. Oder die Szene
vorher, wo Siddhartas Eltern gliicklich mit dem eben Geborenen sind, wo der Weise
erscheint und sich vor der Wiege auf den Boden wirft, um das Kind anzubeten — da
Ubermannte mich bhakti wie eine Woge und warf mich an das Ufer groRer Sehnsucht

Und so ging es fort: Die Szene, wo Siddharta zum ersten Mal seine zukunftige Frau
sieht und Liebe zu ihr aufbliht, ihr eheliches Gliick — alles empfand ich nach, immer
wieder war ich innerlich aus der Fassung, vergaB alles um mich ... In der Pause
sprach mich Helen Raven [eine holldndische Bekannte und Freundin Rukminis] an;
ich konnte ihr kaum Rede und Antwort stehen. Sie war bestlirzt ob meiner
Verfassung; als ich aber sagte, der Grund sei allein die bewegende Aufflihrung, ging
sie geruhrt weg, um mich nicht zu stéren. Selten habe ich Mitleiden als Ausdruck
von Liebe so verspurt wie in der Szene, wo Siddharta die Stadt besucht und alles
beiseite geschafft wird, was ihn bekiimmern kénnte. Und dann begegnet er doch
Alter und Krankheit — und dieses l&sst ihn seinen Weg bedenken. Das ist ungeheuer
stark und wirkte auf mich so bewegend, dass ich ganz gebannt war. Ich musste auch
an Dadaji denken; vor innerer Bewegung weinte ich und hatte Mihe, dies vor
meinen Nachbarn zu verbergen. Mutter Theresa kam mir in den Sinn und viele, viele
andere Erlebnisse. Ich hatte mich nicht gewundert, wenn Er plétzlich auf der Biihne
oder vor mir greifbar erschienen wére. Denn dass dies alles getragen war vom
Gotteserlebnis, von bhakti, war mir von Anfang an klar.

Die weiteren Szenen starkten in mir dann wieder das Gefiihl der Ausgeglichenheit.
Nur als Krishnaveni, diese wunderbare Tanzerin, in der Rolle der Frau auftrat,
welche den hungernden und dirstenden Gautamo mdtterlich versorgt, zog das Ewig-
Weibliche mich nochmals in Bann: Das war so faszinierend rein und schén — fast
Uberirdisch! Es gab ein Geflihl von mutterlicher Geborgenheit, von Weiblichkeit
Uberhaupt — diese Figur floss zusammen mit der Frau des jungen Siddharta. Nach
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seiner Erleuchtung kehrt der Buddha nun nach Haus zurlick — als Konig der
Menschheit. Ein Gebet schloss die Aufflihrung.

Ich erinnere in meinem Leben kein Bihnenereignis, in dem mich Seine Wahrheit so
unmittelbar und tief berlihrte wie durch Buddha Avataram. Ich hatte die Essenz von bhakti
geschmeckt und mich in einem Ozean der Freude verloren. Zwar machte ich schon friiher
wunderbare Erfahrungen mit dem Bharatanatyam, aber diesmal offenbarte sich mir der Geist
dieses Tanzes in seiner tiefsten und reinsten Natur. Als der Vorhang gefallen war, ging ich
zu Rukmini, um sie stumm zu umarmen. Sie war gerlhrt, mich so tief bewegt zu sehen. Mir
selbst war bewusst, dass dieses aulergewohnliche Erlebnis mit Dadaji zusammenhing — ich
fhlte ihn ganz in meiner Nahe.

Monate spéter las ich eine einfiihlsame Besprechung des Tanzdramas durch K. R. Srinivasa
lyengar. Der Autor greift Rukmini Devis Bemerkung auf, nur der Buddha selbst kénnte der
Rolle auf der Buhne gerecht werden. Er weist darauf hin, dass ja ,,der Buddha tief im
Bewusstsein eines jeden Menschen — auch seines Darstellers und der Zuschauer — verborgen
ist und dass dieser Buddha wieder und wieder (und sei es nur fliichtig) geboren wird“’. Eine
solche Geburt hatte ich innerlich erlebt und dieses Erlebnis pragte sich mir tief ein, so dass
ich immer wieder Anklange davon erleben durfte, zuletzt am 30. Dezember 2007 in dem
Ballett von John Neumeier nach Johann Sebastian Bachs Weihnachtsoratorium in der
Hamburgischen Staatsoper, das ich zusammen mit Uta besuchte.

*

Bereits verschiedene Male hatte ich ohne Erfolg versucht, Dadaji in Kalkutta anzurufen. Am
Tag nach der Auffuhrung erreichte mich das Ortsgespréach eines Mr. Someswar, der mir von
seinen fruchtlosen Versuchen der letzten zwei Tage berichtete, mit mir in Kontakt zu
kommen. Dadaji hatte ihn gebeten, mich zu treffen. So fuhr ich nachmittags in die Stadt zu
Mr. Someswar.

Es Uberraschte mich angenehm, einem sympathischen und offenen Mann zu begegnen, der
als Ingenieur bei Ashok Leyland Ltd. arbeitete, dem groRen Bus- und Lastkraftwagenprodu-
zenten. Er bemihte sich, schnell einen telefonischen Kontakt mit Dadaji herzustellen und
bald freute ich mich Ober dessen Stimme. Dadaji wollte wissen, ob es mir gut ginge, und ich
berichtete ihm kurz tiber die mich immer noch bewegende Erfahrung bei der Auffiihrung von
Buddha Avataram. Er lachte nur und meinte: ,,Ich sage dir, du bist ein gltcklicher Mensch!*
Dadaji schien mit meinem Bericht sehr zufrieden zu sein, den ich kurz hielt, weil ich in Mr.
Someswars Gegenwart und auf seiner Leitung nicht lange telefonieren wollte. Nachdem Da-
daji sich nach irgendwelchen Winschen, die ich haben kénnte, erkundigt hatte und ich ihn
tiberzeugen konnte, dass ich wunschlos gliicklich sei, wollte er Giber meine Tage in Hydera-
bad informiert werden. Einige seiner Freunde hatten in der Tageszeitung The Hindu positive
Kommentare zu meinem Vortrag an der Osmania gelesen. Dadaji war an jedem Detail inte-
ressiert und ich musste versprechen, mit ihm Kontakt zu halten. Nachdem ich das Telefonat
beendet hatte, vereinbarten Someswar und ich ein weiteres Treffen an einem der nachsten
Tage.
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Am Abend ging ich wieder in das Kalakshetra Theatre, um ein weiteres von Rukminis
Tanzdramen, Damayanti Swayamvaram, anzusehen. Obgleich es als leichtes Volksstiick
bezeichnet wurde, sah ich mich von der Geschichte der Kdnigstochter Damayanti tief
beruhrt. Durch die Vermittlung eines Schwans lernt das junge Madchen den ihr bisher
unbekannten Konig Nala kennen und verliebt sich in ihn. In einer Szene wird ihre Sehnsucht
nach ihm, dem Konig ihres Herzens, mit anmutigen Bewegungen und Gesten dargestellt.
Wihrend ich zuschaute und miterlebte, sah ich plétzlich Dadaji auf der Buhne, der mich
fragte: ,,Weilst du, was das Leben ist?* Lé&chelnd zeigte er mir seine Zigaretten- und
Zindholzschachtel. ,,Es ist Sein Spiel*, horte ich in mir deutlich seine Stimme.

Der Hohepunkt des Tanzdramas ist eine swayamvaram genannte Zeremonie, in der Da-
mayanti als zukinftige Braut aus der Schar der Bewerber, die ihr Vater eingeladen hat, ihren
Brautigam auswahlen soll. Vier Goétter — Indra, Yama, Varuna und Agni — sind ebenfalls
erschienen, um an dem Ereignis teilzunehmen. Wahrend des swayamvaram gleichen die vier
Gotter alle Konig Nala, weshalb die Kdnigstochter nicht zwischen ihnen und dem Geliebten
unterscheiden kann. Aber ihre tiefe Sehnsucht hilft ihr schlielich: Die vier Gotter nehmen
wieder ihre urspriingliche Gestalt an, so dass sie den Kénig Nala erkennt.

Fur mich war das eine Atem beraubende Szene, die sich wieder in mir selbst abspielte. Die
Botschaft war voller Bedeutung fiir mich: Der Eine kann nur durch Sehnsucht und Hingabe
gefunden werden! Diese Erkenntnis wurde durch den unendlich schénen sudindischen Tanz
geférdert. Der Bharatanatyam hat seine Wurzeln in einem holistischen Bewusstsein vom
Leben. Er selbst ist Religion im Sinne von Rickbindung (re-ligio) an das Géttliche, kann
aber nicht vom tatsachlichen Leben getrennt werden; er verbindet Geist und Materie in einer
Form, die mehr als symbolisch ist und kiinstlerisch gelebt sein will.

An den letzten Abenden der Festspielwoche besuchte ich noch drei weitere von Rukminis
Tanzdramen. In allen machte ich die gleiche Erfahrung: Ich fand mich tief mit dem
Geschehen verbunden, das sich auf der Blihne und zugleich in mir vollzog.

Der 13. Januar, ein Samstag, war Shiva Nataraja, dem gottlichen Konig des Tanzes,
gewidmet. Einen Tag zuvor hatte mich ein Brief von Dadaji erreicht, den ich noch einmal
durchlas, bevor ich ins Theater ging, um das Tanzdrama Meenakshi Vijayam zu erleben.
Obwohl ich von der anstrengenden Tagesarbeit ermidet war, freute ich mich auf eine
weitere Erfahrung mit sudindischem Tanz, konnte aber nicht ahnen, was er mir offenbaren
wirde. Das Drama erzéhlt folgende Geschichte: Meenakshi ist eine Konigstochter mit sehr
starkem Willen. Bereits in ihrer Jugend lernt sie, mit Waffen umzugehen, und wird zu einer
militarischen Expertin und Heerfuhrerin. Sie unterjocht nacheinander alle Weltgegenden und
versucht schlieBlich, auch den Himmel zu erobern, ndmlich den Berg Kailash, den heiligen
Sitz des Gottes Shiva. Als sie aber mit gezickter Waffe vor Shiva steht, wird sie von der
Liebe zu ihm erfasst; sie streckt die Waffen. Shiva, von der Schénheit Meenakshis und ihrer
Liebe Uberwaltigt, verspricht ihr, sie zu heiraten.
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Wie soll ich erkléren, was bei dieser Auffihrung mit mir geschah? Ich glaubte, das Drama
des Menschen zu erleben, der sich voller Egoismus die Erde untertan macht und dann auch
den Himmel zu erobern trachtet, aber schlieBlich durch Liebe gezwungen wird, sich Ihm zu
ergeben. Strebt nicht unser Ego nach immer mehr Macht und sind wir nicht stolz auf unsere
Eroberungen und Siege? All die Techniken, die wir inzwischen beherrschen, machen uns
glauben, dass wir so auch Sein Reich erobern und lhn absetzen kdnnen. Aber Sein freier
Wille allein entscheidet. Keiner ist fahig, auch nur einen einzigen Schritt gegen Seinen
Willen zu tun.

Das waren Erklarungen, die mir nach der Auffiihrung in den Sinn kamen, Gedanken, die
wéhrend der Uberwaltigenden Begegnung mit Wahrheiten, die das Drama vermittelte, gar
nicht entstehen konnten. Dazu waére so etwas wie Distanz zum Geschehen nétig gewesen. Ich
verfolgte nicht die Szenen auf der Biihne als Zuschauer — nein, ich war mittendrin, zugleich
vollzog sich alles in mir! Das war ein besonderes rasa®, ein Bewusstseinszustand dhnlich
dem bei Buddha Avataram, wo Subjekt und Objekt verschmelzen, wo kein Unterschied mehr
besteht zwischen dem Erlebenden, dem Erlebten und dem Erleben. Hier und da glaubte ich,
Dadajis lachelndes Gesicht zu sehen.

Meenakshi Vijayam stand flr diesen Tag als Hommage an Sri Nataraja, den Gott Shiva, auf
dem Programm. Am Ende der Auffiihrung — Shiva ist nun mit Meenakshi verméhlt — zeigt
der Gott seinen kosmischen Tanz, den Tandava-Tanz. Eine beriihmte Pose dieses Tanzes, in
meisterlicher Perfektion von einer Bronze-Skulptur aus dem Tempel in Chidambaram
festgehalten, ist in der ganzen Welt durch unzéhlige Abbildungen bekannt: In einer
Feueraura tanzt der Gott, der gleichzeitig Schopfer, Erhalter und Verwandler ist. Ich fihlte
mich eins mit diesem Nataraja und Seinem Tanz — eine Erfahrung jenseits aller Worte, die
mich mit bhakti, Dankbarkeit und Demut erfillte.
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Shiva Nataraja von Tiruvalangadu
Stidindien, Chola Periode, 1000 n. Chr.

In der Vergangenheit hatte ich wiederholt die Gelegenheit, Bharatanatyam zu erleben.
Immer bin ich ein bewundernder Zuschauer gewesen, aber niemals wurde ich auf eine solche
Weise Teil der Auffiihrung, bei der die Bihne zur Bricke zwischen mir und dem Tanz
wurde. Es war eine Offenbarung von Schénheit und Wahrheit, die nicht nur an die
Auffiihrung gebunden blieb, sondern auch an den folgenden Tagen weiter wirkte.
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Der bereits erwahnte Brief von Dadaji war eine Antwort auf die Zeilen, die ich ihm am
Neujahrstag aus Hyderabad gesandt hatte.

Kalkutta, 8.1.79
Mein lieber Sohn, Peter,
ich habe gerade deinen wunderbaren Brief erhalten. Das Neue Jahr hat dich also mit
dem beseligenden Lé&cheln der Wahrheit umworben. Die Hand, die deine Wiege
bewegt, ist die All-Liebe, die bei der Geburt alles Seienden wirkte. Du weil3t, du bist
mir so nahe, dass dieser Brief nur eine Formalie ist. Wir fiihren viele innere
Zwiegesprache. Was bleibt, wenn es keine Entfernung zwischen dir in Hyderabad
und mir in Kalkutta gibt? Du bist selbst aus der Wahrheit erschaffen — in der Tat, du
bist Eins mit der Wahrheit. Es gibt einen Unterschied zwischen Seiner Erlaubnis und
Seinem Willen — Erlaubnis ist durch Suchen entweiht, wahrend Sein Wille frei ist.
Alle Erklarung oder Ankindigung ist nur dann fehlerlos, wenn sie von der inneren
Stimme der Wahrheit diktiert ist. Sei nicht beunruhigt. Dein innerer Reiseleiter wird
dich untriglich fuhren, denn du hast dich Ihm anvertraut. Nur fur deine sichere
Verankerung hat Er dich fest in Seine Arme geschlossen. Schau nicht zuriick.
Betrachte alles durch Seine ,Brille’, wahrend du fur immer in Seinem SchoB sitzt.
Schreibe etwas Uber Seine Philosophie, wann immer du Zeit findest. Du musst dein
Wissen mit jenen teilen, die bereit sind zu lernen. Mdge sich die Wahrheit in dir in
einer lodernden Flamme der Liebe und Weisheit offenbaren. Mit besten Wiinschen
und Liebe — Dadaji

Beim Ruickblick auf die Tage, die seit dem Abschied von Kalkutta verstrichen waren, fand
ich die Formulierungen in Dadajis Brief in groRer Ubereinstimmung mit meinen Gefiihlen
und Erfahrungen. Hatte ich mich nicht wie jemand geflhlt, der alles durch Seine ,Brille’
betrachtet - beschiitzt und begleitet durch den ,Reiseleiter’? Und war nicht Dadaji Tag flr
Tag in einer unvergesslichen Weise bei mir gewesen? Das Gefiihl des Zusammenseins hatte
sich in den letzten Tagen vertieft, und obgleich ich wusste, dass sich Dadaji in Kalkutta
aufhielt und ich selbst weit entfernt in Madras war, hatte ich den Eindruck, dass die zwei
Orte oder er und ich nur abstrakte Punkte in IThm sind. Ich wusste nicht, ob das so stimmte —
von Bedeutung war allein, dass die Verbindung zwischen uns beiden eine Art von Energie,
von Leben war. Man kann Raum auf zweierlei Weise betrachten: Einmal als Entfernung,
zum anderen als vereinigendes Element — Raum als ein Bewusstsein, wo alles Eins, alles
Einheit ohne Trennung ist.

Es geschieht haufig, dass man sich mit Jemandem verbunden fiihlt, der nicht anwesend ist.
Eine lebhafte Erinnerung l&sst dich l&cheln, weil das Gedachtnis eine angenehme Situation
widerspiegelt, die mit dieser Person verknupft ist. Das Gedachtnis ist sehr raffiniert bei der
Versorgung mit solchen Bildern und jeder weil3, wie leicht man ein solches Bild als Realitét
zu nehmen geneigt ist. Was ich aber erlebte, war von anderer Qualitét. Nie vorher war ich so
mit bhakti erflllt; niemals vorher hatte ich mich in einem solchen Schmelztiegel der Geflihle
und inneren Erfahrungen befunden - ich konnte nur staunen, in welchem Male sich meine
Sicht auf die Dinge und das Leben gewandelt hatte.
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Darum war es nicht schwer, den Satz in Dadajis Brief zu interpretieren: ,,Es gibt einen
Unterschied zwischen Seiner Erlaubnis und Seinem Willen — Erlaubnis ist durch Suchen
entweiht, wahrend Sein Wille frei ist.“ Ich war nicht mehr auf der Suche nach Ihm, sondern
in Seinem Willen. Am néachsten Tag beantwortete ich Dadajis Brief.

Tiruvanmiyur, 13.1.1979
Lieber Dadaji,
ich habe dir fur deinen groRartigen Brief zu danken, der bei mir viele Gedanken
ausgelost hat. Wahrend ich deine Zeilen las, erhielt jeder Satz einen inneren
Kommentar und meine Geflihle vertieften sich in ein Verstandnis, das von Seiner
Liebe durchdrungen ist. Deine mich zunéchst Uberraschende Unterscheidung
zwischen Seiner Erlaubnis und Seinem Willen ist fundamental und ich habe viel
gelernt. Man muss sich Ihm in Liebe anheim geben und nicht versuchen, Ihn durch
Gewalt zu erobern. Er ist da und sagt: Habe Geduld.
Das Seminar, an dem ich in Adyar teilnehme und das einige bekannte
Wissenschaftler und Mitglieder der 1.T.S. zusammengefiihrt hat, war — so weit ich
sehen kann — ein grofRer Erfolg. Ich selbst machte die Erfahrung, dass ich von einer
inneren Stimme geleitet sprechen konnte, die in ganz natiirlicher Weise die
Gedanken integrierte, die fir mich nicht nur als Okonom, sondern auch als Mensch
von Bedeutung sind. Es war leicht, Seine Glocke zu lauten, denn die Erfahrung eines
neuen Bewusstseins von Wahrheit begeisterte mich. So wurde das Seminar fiir mich
zu einem groRen Erlebnis, wobei die Tage bei dir in Kalkutta sehr ermutigend
wirkten. Sicherlich werde ich lber Seine Philosophie schreiben! Das erste wird der
versprochene Artikel sein, der in Gedanken schon fertig ist; ich muss nur Zeit finden,
ihn zu ,materialisieren’. Und dann sind da umfangreichere Vorhaben, die mit
meinem geplanten Aufenthalt in Indien vom November 1979 bis zum Februar 1980
verbunden sind (falls sich dieser ermdglichen l&sst, wie ich hoffe).
Mit einem dankbaren Herzen, besten Winschen und Liebe, Dein Peter

Als ich Uber den kiinftigen Indienaufenthalt schrieb, auf dem mich meine Familie begleiten
sollte, konnte ich mir nicht die Fulle von Schwierigkeiten ausmalen, die zu Uberwinden
waren, bevor wir Deutschland verlassen konnten. Aber das ist ein anderes Kapitel.

Das in dem Brief erwahnte internationale Seminar stand unter dem Thema Der Einfluss der
Wissenschaft auf die menschlichen Werte und war gemeinsam vom Committee on Science
and Technology in Developing Countries (COSTED), das am Indian Institute of Science in
Bangalore seinen Sitz hatte, und der International Theosophical Society (1.T.S.) organisiert
worden. Es brachte unter der Schirmherrschaft der UNESCO Wissenschaftler aus Indien, Sri
Lanka, GrofRbritannien, den U.S.A. und anderen Landern zusammen. Neben meiner Arbeit
an der Universitat Madras war die Einladung zu diesem Seminar der offizielle Grund meines
Indienbesuchs.

Der Gouverneur von Tamil Nadu er6ffnete gemeinsam mit dem Prasidenten der I.T.S., Mr.
John B. S. Coats, am 10. Januar das Seminar. Unter den Eréffnungsansprachen beeindruckte
mich am meisten die von Dr. S. Bhagavatam, Direktor des Indian Institute of Science,
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zugleich Prasident von COSTED. Dr. Bhagavatam ist ein bedeutender Physiker mit
internationalem Ruf. In seiner Rede wies er darauf hin, dass die heutige Menschheit nach
traditioneller indischer Auffassung im Kali Yuga lebt, dem ,dunklen Zeitalter”. Die
wachsenden Probleme, denen sich die Welt gegeniber sieht, seien alle auf den
vorherrschenden und noch wachsenden Egoismus und Materialismus zuriickzufiihren, der
das Bewusstseins der Menschen verdunkle. Nur durch einen Gbermenschlichen Retter, einen
Messias oder wie man ihn bezeichnen wolle, kénne der Menschheit geholfen werden. Dr.
Bhagavatam zeichnete ein disteres Bild der Zukunft mit okologischen und anderen
Katastrophen. Wie konnte eine neu belebende und positive Antwort auf die
Herausforderungen des Kali Yuga lauten?

Die kommenden drei Tage diskutierten wir unter dieser Fragestellung. Ich hatte mich durch
intensive Beschéftigung mit den Berichten an den Club of Rome vorbereitet, zu denen
Dennis Meadows Grenzen des Wachstums (1972) und Jan Tinbergens Wir haben nur Eine
Zukunft (1977) zahlten - Blcher, die damals kontroverse Diskussionen ausldsten. Besonders
fasziniert hatte mich aber E. F. Schumachers Small is beautiful (1973) und A Guide for the
Perplexed (1977). Alexander Kings Studie Der Zustand des Planeten (1977) war ebenfalls
aufschlussreich. Diese und d&hnliche Literatur bereicherte mein Wissen um sozio-
6konomische Entwicklungsprozesse in der so genannten Dritten Welt; sie war auch der
Grund, weshalb ich mit Dr. Bhagavatams Einschatzung der Weltsituation im GroRen und
Ganzen Ubereinstimmte.

In verschiedenen Beitragen wurde versucht, Wege aus der Krise aufzuzeigen. Aber ob wir
auch Uber den Einfluss der Wissenschaft auf die Lebensqualitdt und die menschliche
Personlichkeit oder Uber die technologische Entwicklung (hierzu gehérte mein eigener
Beitrag®) sprachen — es herrschte das Bewusstsein einer wachsenden Bedrohung und
fortschreitenden Zerstérung menschlicher Werte vor. Beispiele tétiger Hilfe, auch fur die
leidende Kreatur, gehdrten zu den ermutigenden Beitrdgen. So waren alle Teilnehmer tief
bewegt von Rukmini Devis Vortrag, den sie in ihrer Eigenschaft als Prasidentin des Animal
Welfare Board of India hielt. Anders als bei rein wissenschaftlichen Seminaren, die ich
bisher besucht hatte, war diese Veranstaltung durch die Hoffhung auf spirituelle Fiihrung
gekennzeichnet, woflr sicherlich auch die groRe Zahl von Indern unter den Teilnehmern
verantwortlich war.

Es ergab sich, dass mir die Rolle zufiel, am Schluss des Seminars im Namen der Teilnehmer
den Organisatoren zu danken. Mein kleiner Beitrag stellte eine innere Verbindung zu Dr.
Bhagavatam her, die eine interessante Folge haben sollte.

Tagebuch 13. Januar 1979

Dr. Bhagavatam schien herzliche Freude Uber meine Worte zu empfinden: ,,In der
Eroffnungsansprache ist die Sorge angeklungen, die wir angesichts der Lage
empfinden, in der sich die Menschheit heute sieht. Mit der Bemerkung, nur ein
,Retter’ kdnne uns helfen, lag so etwas wie ein pessimistischer Zug Uber den
Ausfiihrungen von Dr. Bhagavatam. Da ich seine Sorgen und Befiirchtungen voll
nachempfinden kann, habe ich mich gefragt, weshalb ich selbst mit Blick auf die
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Zukunft nicht pessimistisch reagiere. Und da erinnerte ich mich an ein wunderbares
Zitat, das mir seit langem Hoffnung gibt und mich trégt. In der Vishnu Purana sagt
der Weise Veda Vyasa: ,Exzellent, exzellent ist das Kali Yuga!‘ Die Erkl&rung fir
diese erstaunliche Aussage gibt er mit folgenden Worten: ,Den Lohn, den ein
Mensch im Krita Yuga durch abstrakte Meditationen erreichte, im Treta Yuga durch
Opfer, im Dvapara Yuga durch Anbetung, erlangt er im Kali Yuga, dem vierten
Zeitalter, in dem wir nun leben, durch bloRes Nennen der Namen Keshavas.” Dieses
ist das wahrhaft Wunderbare an unserer sonst finsteren Zeit! Was aber heilt: Die
Namen Keshavas nennen? Ich glaube, dass dies aus der Sicht der Wissenschaft die
Erkenntnis der Einheit allen Lebens ist, die in Ehrfurcht vor dem Leben miindet, eine
Einsicht, dass Liebe, Wahrheit, Gott der Urgrund unseres Seins ist. Daraus quillt die
Hoffnung, die mich befligelt und mich die Richtung, in die wir in diesem Seminar
gegangen sind, mit folgenden, Theosophen bekannten Worten beschreiben lasst:
,Der Kamm der Woge des intellektuellen Fortschritts muss erfasst und zur Spirituali-
tat gefiihrt werden’." Dr. Bhagavatams Reaktion zeigte mir, dass er die Botschaft
verstanden hatte. Es ging ein Leuchten Uber sein Gesicht, das ich nicht vergessen
werde.

Die Namen Keshavas: Keshava ist der Gott Krishna. Aus der Vielzahl seiner Namen und
Attribute hatte ich nur zwei im Sinn: Gopal und Govinda — dies war Mahanam, und wahrend
dieser Tage erlebte ich oft, wie aus meinem Herzen diese zwei Namen zusammen mit einer
alles umfassenden Woge von bhakti aufstiegen. Eine von Seiner Liebe erfullte Natur zu
erleben, gehort zu dem Schonsten, was man sich denken kann! Neben all den herrlichen
Baumen und Bliten in Adyar zog mich aber immer wieder der Ozean an.

Tagebuch 13. Januar 1979

Nebel stand noch ums Haus, als ich zum Schwimmen ging. Die Sonne hing als roter
Ball Gber dem verwaschenen Horizont, wo Ozean und Himmel in einander flossen.
Ich fand das Bad besonders erquickend und die riesigen Wellen voll Energie wie nie.
Sie rollten in immer wéhrender Folge heran, gischten auf und Uberstiirzten sich in
einem kraftvollen Spiel. Ich musste angesichts der Sonne, die sich von den Wolken
befreite, singen und tanzen ...

Heute ist Vollmond. Gestern bereits hing Frau Luna Gber der silbernen See - ein
schimmernder Steg fuhrte Ubers Wasser zu ihr. Davor die vom Wind gebeugten
B&ume, die weichen Linien des Strandes: Ein Bild, durch das man in die Tiefe des
Seins schauen kann ...

Die Tage waren erflllt von lyrischem Leben und unterschiedlichsten Begegnungen, aber der
Grundton war bhakti.

An einem Sonntag wanderte ich zuriick von Adyar zum Internationalen Géstehaus in
Tiruvanmiyur und dachte dabei daruiber nach, was mit mir geschehen war. Nie zuvor bin ich
tber so lange Zeit in einer solchen Stimmung gewesen; ich hatte das Gefihl, in den letzten
Tagen von einem inneren Meister belehrt worden zu sein.
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Tagebuch 14. Januar 1979

Als ich da so ging, sah ich alles, wirklich alles mit von bhakti erfullten Augen. Kein
Schmutz mehr in dem Dorf, keine Trostlosigkeit - alles vibrierte in einer Symphonie
des Lebens, die keine guten und schlechten Téne kennt ...

Kein analytischer Verstand, kein duales Bewusstsein pragte meinen Blick auf die Dinge. Ein
Baum war nicht mehr der Baum einer bestimmten botanischen Gattung und ein Busch nicht
mehr ein bestimmter Busch. Die Dinge hatten keine Namen und Grenzen mehr, waren nicht
mehr durch Denken abgetrennt von der Ganzheit alles Seienden; sie waren integraler
Bestandteil eines unbegrenzten Ganzen, das Sein Name ist, Mahanam — ein unbegreifbarer
zeitloser Zustand jenseits der Worte. Und ich war im Zentrum, im Herzen all dieser
namenlosen Dinge um mich herum und zugleich aufgegangen in einem Ganzen.

*

Jeden Tag ging ich bei Sonnenaufgang ans Meer zum Schwimmen. Zu so friiher Stunde war
ich immer allein und unbeobachtet. So konnte ich unbefangen mit den Wellen spielen und zu
einer schmalen Sandbank schwimmen, die stets einen halben Meter unter Wasser war. Eines
Morgens wehte eine starke Brise und hohe Brecher rollten an den Strand. Die Luft war vom
Donner der Brandung erfullt, so dass ich zogerte, ins Wasser zu gehen, denn ich bin kein
guter Schwimmer. Aber dann war das Spiel mit den Wogen zu verlockend und bald kampfte
ich hochgestimmt mit den sich berschlagenden Brechern. Vergeblich versuchte ich, die
Sandbank schwimmend zu erreichen. Plotzlich erfasste mich in einem Wellental ein
ungeheurer Sog, worauf sich eine riesige Welle tber mir brach. Ich wurde herumgewirbelt
wie ein Stlick Holz, schluckte viel Salzwasser und kampfte mich verzweifelt wieder an die
Oberflache, wo eine noch hdhere Woge heranrollte. In Todesangst schrie ich: ,,Dadaji!
Dadaji!“. Und dann geschah etwas Unbegreifliches und Unfassbares: Ich fiihlte nicht nur
Boden unter meinen Fiifen, sondern mitten in der Brandung, die zu beiden Seiten gischte
und tobte, glatteten sich die Wogen und bildeten zum Ufer hin einen breiten Streifen ruhigen
Wassers. Schwimmend und watend erreichte ich den Strand, fiel nieder und pries lhn.

Ich weil} nicht mehr, wie ich in mein Zimmer zuriickgekommen bin. Lange Zeit war ich von
dem auf3erordentlichen Erlebnis wie benommen. Der Schock, unter dem ich stand, vertiefte
sich, als ich Uber die gefahrliche Situation nachdachte, in die ich mich leichtsinnig begeben
hatte. Ich stand auBerdem vor dem Problem, das als Tatsache zu akzeptieren, was mir
geschehen war. Es war einfach zu fantastisch! Wann immer ich an Dadaji dachte, wallten in
mir dankbare Geflihle auf. Mental war ich jedoch nicht in der Lage, mit dem Erlebnis meiner
Rettung fertig zu werden — nicht zu dieser Zeit. Unser Verstand ist ein unerbittlicher
Wéchter, der alle Tatsachen zurlickweist, welche nicht mit seiner eingegrenzten
Wirklichkeitsschau und der so genannten Normalitat im Einklang sind. In meinem Tagebuch
verschwieg ich zundchst die Wahrheit und beschrieb mich als jemand, der nicht in Gefahr
gewesen war. Ich hatte ndmlich die Gewohnheit, die Tagebuchnotizen meiner Reisen spater
Uta vorzulesen und fiirchtete ihre Kommentare zu meiner Bereitschaft, gefahrliche Risiken
einzugehen. Als ich aber wieder daheim war, erzéhlte ich ihr — und nur ihr — die ganze
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Geschichte. Ich wusste, dass andere Menschen die Rettung durch Dadaji — oder Ihn - nicht
akzeptieren wuirden. Jahre spéter, wéhrend einer mein Leben bedrohenden Krankheit,
erinnerte ich lebhaft, was geschehen war - ein unerklarliches Wunder!
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4 Lauf nicht hinter Gurus her

,»Kein menschliches Wesen kann jemals ein Guru sein.” Dadajis Worte waren fir mich zu
einem Leitspruch geworden und meine Zweifel an Bhagwans, Babas und so genannten
Heiligen hatten sich vermehrt. ,,Diese Leute beuten Gutglaubige aus — es ist alles Geschaft*,
hatte Dadajis sarkastischer Kommentar bei unserem Gesprach in Kalkutta gelautet. Darum
war ich irritiert, als Mr. Someswar, den ich besuchen wollte, mit seiner ganzen Familie im
Wagen vor seinem Haus auf mich wartete, um mich zu Satya Sai Baba zu bringen, einem
tber Indien hinaus bekannten modernen Guru. Einige Jahre zuvor hatte ich Howard
Murphet, einen australischen Journalisten, kennengelernt. Er arbeitete damals an einem
Buchmanuskript tiber diesen Guru und ich erhielt von ihm spéter die deutsche Ubersetzung®.
Mangels Interesse lag dieses Buch noch ungelesen auf meinem Biicherbord in Bochum.

Mr. Someswar stellte mir frei, ihn und seine Familie zu begleiten. Da ich nun schon einmal
hier war, entschloss ich mich mitzukommen und diesen Guru — um aus Dadajis Brief zu
zitieren - ,durch Seine ,Brille* zu betrachten®. Wahrend wir die Marina, den breiten
Strandboulevard von Madras, entlang fuhren, erzéhlte mir Mr. Someswar, dass Sai Baba und
Dadaji ,Briider’ seien, von denen jeder seinen eigenen ,Stil’ habe. Sai Baba wirke auf
Hunderttausende wie ein Magnet. Er schien auch ein gutes Verhéltnis zu Mr. Someswar zu
haben, der ebenfalls berichtete, dass Sri Anandamayi Ma?, die vielen Indern als Heilige gilt,
Sai Baba und Dadaji als ihre S6hne betrachte. Sie hatte Mr. Someswar zu Hause besucht, fir
den alle Menschen eines solchen ,spirituellen Kalibers®, wie er sich ausdriickte, gleichwertig
waren.

Mr. Someswars Einstellung Uberraschte mich nicht besonders, denn ich hatte schon viele
Inder getroffen, die mit ihrer Verehrung nicht auf eine bestimmte Person allein festgelegt
waren. Ich fragte mich allerdings, warum Dadaji gerade ihn darum gebeten hatte, sich um
mich zu kimmern. Auch war mir schleierhaft, welche Bedeutung Dadajis Standardsatz
,Wenn ich ein Guru bin, dann bist du auch einer* fir Mr. Someswar hatte. Waren
Unterschiede nur eine Frage des ,Stils’? Dabei war mir natlrlich bewusst, dass es fur
spirituell als fortgeschritten geltende Persdnlichkeiten in Indien schwierig ist, nicht als Guru
— und sei es auch kleineren Kalibers — zu gelten.

Der starke Verkehr kostete uns einige Zeit, bis wir den Ort erreichten, wo wir Sai Baba
treffen sollten: Eine riesige Halle, in der bereits Tausende versammelt waren. Wir wurden in
eine der vorderen Reihen gewiesen, die fiir Prominente, die so genannten VIPs, reserviert
waren. Ich wurde direkt am Mittelgang platziert, denn Mr. Someswar meinte, wenn Sai Baba
vorbei kdme, mochte er vielleicht mit mir als einem Auslénder reden.

Trotz der Verzdgerung bei der Herfahrt waren wir noch eine Stunde vor Sai Babas an-
gekundigtem Auftritt eingetroffen. Mr. Someswar nutzte die Zeit, um mir seine Beziehung
zu Dadaji nédher zu erldutern. Eines Tages hatte er den starken Wunsch verspurt, ihn in
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Kalkutta aufzusuchen. Unerwartet ergab sich etwas spater die Notwendigkeit einer
Geschéftsreise nach Kalkutta, was er als ein als gutes Vorzeichen fiir einen Besuch bei
Dadaji empfand. Er flhlte sich bei der Begegnung dann so stark zu Dadaji hingezogen, dass
er Oberlegte, sich in Kalkutta eine neue Anstellung zu suchen. Aber Dadaji riet ihm, in
Madras wohnen zu bleiben, denn dort wiirde er ihn ebenfalls oft treffen konnen. Auf Mr.
Someswars Frage, wie dieses denn moglich sei, gab Dadaji nur die kryptische Antwort, er
kénne ihm, wenn er wolle, taglich dort begegnen. Das war fur mich eine verstandliche
Aussage, denn ich hatte ,er’ und ,ihn’ immer als ,Er’ und ,lhn’, den inneren Guru,
verstanden, von dem Dadaji stdndig sprach. Dieser Guru in uns, ndmlich Gott, war natlrlich
nicht an einen bestimmten Ort gebunden. Erlebte ich selbst nicht immer wieder solche
wunderbaren Begegnungen?

Aber Mr. Someswar war auf eine andere, bemerkenswerte Deutung von Dadajis Antwort
gekommen. Er begann in Madras nach jemandem zu suchen, der seiner Meinung nach
Dadaji &hnlich war und fand ihn in der Person eines traditionellen Gurus und Verehrers des
Lord Subrahmanya: Sri-la-Sri Pandrimalai Samikal, den seine Anhénger The Master Mystic®
nannten. Seitdem hatte Mr. Someswar taglich Kontakt mit diesem Swamiji; er traf ihn fast
jeden Abend in Madras am Strand inmitten seiner Schiiler.

Mr. Someswars Bericht verbliiffte mich, denn ich konnte mir nicht vorstellen, dass dieser
Swamiji Dadaji gleichen sollte. Dabei kam mir ein Versprechen in den Sinn, das mir mein
Freund Nachi zu der Zeit gegeben hatte, als ich selbst noch lber den Lord Subrahmanya
meditierte: Er wollte mich mit Pandrimalai Samikal in Verbindung bringen, den er als
Hauptvertreter des Subrahmanya-Kultes in dieser Region bezeichnete. Inzwischen war der
Samikal Nachis spiritueller Lehrer geworden.

Mr. Someswar schien (berhaupt keine Schwierigkeit zu haben, die Anerkennung der
verschiedenen Gurus mit seiner, wie er betonte, engen Beziehung zu Dadaji in Einklang zu
bringen. Sie waren fur ihn alle ,,heilige Personen®, selbstverwirklicht und mit Zugang zur
Hoéchsten Wirklichkeit. Er schlug mir vor, Pandrimalai Samikal zu besuchen, nachdem wir
Sai Baba getroffen hatten.

Wahrend unserer Unterhaltung hatten einige der in der Halle Versammelten zu singen
begonnen. Vor uns, auf einer Blhne, stand ein reich verzierter Thron flir Sai Baba und als
ich zum Halleneingang schaute, wo inzwischen eine grofle Menschengruppe eine Gasse
gebildet hatte, entdeckte ich Dr. Bhagavatam. Uberrascht rief ich seinen Namen aus, denn an
diesem Ort hatte ich ihn nicht erwartet. Mr. Someswar fragte mich, woher ich Dr.
Bhagavatam kenne, der seit einer Reihe von Jahren fir Sai Baba als Ubersetzer seiner
Ansprachen tétig sei. Dann schaute Dr. Bhagavatam in unsere Richtung und Mr. Someswar
winkte ihn herbei. Als er mich in der Menge entdeckte, drangte er sich schnell heran und
rief: ,Da sind Sie ja! Ich suche Sie schon den ganzen Nachmittag! Wir wollten Sie zu Sai
Baba bringen. Kommen Sie, ganz vorn ist ein Sitz.*

Verwirrt folgte ich ihm in die Néhe des Thrones, wo ich auf Prof. Radhakrishnan, Dr.
Bhagavatams Sohn, stieB, der ebenfalls an dem Seminar in Adyar teilgenommen hatte. Er
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schien mein Zdgern und meine Verwirrung zu spiren, denn er sagte: ,,Das hier sind nur
AuBerlichkeiten. Nehmen Sie nicht alles fiir bare Miinze, was iiber Sai Baba geredet wird.“
Ich wusste nicht, was er damit meinte.

Offenbar war Sai Baba inzwischen am Halleneingang eingetroffen, denn der Gesang, der ihn
wohl begriRRen sollte, wurde lauter. Dann erschien er selbst auf der Szene, ein mittelgrof3er
Mann mit einer gewaltigen Mahne (,,African look®, fiel mir sofort ein), gekleidet in ein
kndchellanges orangefarbenes Hemd. Er sah wirklich ungewdéhnlich aus, fast exotisch, als
wolle er sich bewusst von der Masse abheben. Mit amiisiertem Blick ging er durch die
Reihen, schien hier und dort Spale zu machen — die Leute lachten.

Nachdem er auf dem Thron Platz genommen hatte, trug ein Sanger eine frisch komponierte
Lobeshymne auf Sai Baba vor. Ich nehme an, dass der Text in Telugu war, Sai Babas
Muttersprache. Die Hymne dauerte ziemlich lange. Wahrend der ganzen Zeit betrachtete ich
den ungewdhnlichen Menschen auf dem Thron, der dem enthusiastischen Vortrag lauschte.
Ich hatte nicht den Eindruck, dass er sich in all dieser Verehrung badete; vielmehr konnte ich
eine natirliche, souveran wirkende Distanz wahrnehmen. Aber ich war mir zugleich sicher,
dass er, vielleicht unbewusst, auch eine Rolle spielte, die den Erwartungen seiner Anhanger
entsprach.

Dr. Bhagavatam, der sich neben mich gesetzt hatte, fllisterte mir ins Ohr, dass er schon mit
Sai Baba gesprochen habe und dieser mich am Abend nach dieser Veranstaltung sehen
mdchte. Ich erwiderte ihm jedoch, dass ich mir etwas anderes vorgenommen hatte: Ich wolle
nach Kalakshetra zurlickfahren, um dort das Tanzdrama Meenakshi Vijayam nicht zu
verpassen; Uber meine Erlebnisse damit habe ich schon im vorigen Kapitel berichtet. Zur
Enttduschung meines Nachbarn stand ich wahrend einer kleinen Pause am Ende der
Lobeshymne auf, bat ihn, mich bei Sai Baba zu entschuldigen, verabschiedete mich und
verliel3 die Halle.

Mr. Someswar fuhr mich zurlick nach Tiruvanmiyur. Ich war voll damit beschaftigt, die
Eindriicke der Begegnung mit diesem modernen Guru zu verdauen, so dass ich nicht auf die
vielen Geschichten lauschte, die Someswar wahrend der Fahrt Uber Sai Baba und seine
Waundertaten erzahlte. Ich war weit davon entfernt, mich von diesem Guru angezogen zu
flihlen, der von so vielen Menschen verehrt wurde. Hatte mir Dadaji ein Vorurteil mit seiner
Warnung: ,,Vorsicht mit Gurus!“ eingepflanzt?

*

Am Nachmittag des folgenden Tages besuchte mich Dr. Bhagavatam in Tiruvanmiyur mit
einer offiziellen Einladung Sai Babas, eine weitere Versammlung wie die am Vortag zu
besuchen und ihn anschlieBend zu treffen. Ich sagte zu und gemeinsam mit Prof.
Radhakrishnan und Prof. Kodagoda, einem Mediziner aus Sri Lanka, fuhren wir zum
Versammlungsort. Ich erfuhr, dass Sai Baba Schirmherr einer groRen Stiftung fur Soziales
und Erziehung ist, die Schulen, Colleges, Krankenh&user und andere Organisationen
betreibt. Zunéchst besichtigten wir eine Ausstellung, die von Kindern und Schillern der Sai-
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Baba-Schulen mit Bildern beschickt worden war, welche als Fotos, Zeichnungen und
kiinstlerische Arbeiten das Schulleben sowie wichtige Meditationstechniken illustrierten. Die
Verehrung fiir Sai Baba, the Great Teacher, war uniibersehbar.

Es war Sonntag und etwa 30.000 Leute waren gekommen, um Satya Sai Baba zu sehen. Wir
wurden ganz nach vorn vor die Biihne gebeten, wo wir uns auf den Boden hockten. Dr.
Bhagavatam saR als Ubersetzer in der Nahe des Thrones. Die Menschen begannen zu singen
und bald erschien Sai Baba. Er ging auf eine Gruppe offenbar Behinderter zu, die auf
Stiihlen nahe der Bihne saRen. Vor einem Blinden blieb er stehen und legte ihm die Hande
auf die Schultern. Dann streckte er plétzlich die rechte Hand aus und empfing wie aus dem
Nichts ein weilRes Puder, das sich augenscheinlich in der Luft in einigem Abstand Uber der
Hand materialisierte. Sai Baba rieb die Stirn des Blinden damit ein und gab ihm auch ein
wenig davon zu schmecken. Der Mann verbeugte sich tief in Verehrung. Darauf wurde Sai
Baba ein winziges Kind in den linken Arm gelegt. Wieder fiel das Puder aus dem Nichts in
Sai Babas rechte Hand und er rieb den Kérper des Kindes damit ein. ,,Es hat eine enorme
Heilkraft“, kommentierte flisternd mein Nachbar Prof. Radhakrishnan. Dann wandte sich
Sai Baba der grofRen Menschenmenge zu, ging durch die Reihen und sprach mit diesem
Mann und jener Frau, produzierte das weil’e Pulver und schrieb manchmal mit dem Finger
unsichtbare Zeichen in die Luft. Auf seinem Weg zuriick zur Biihne blieb er bei mir stehen
und fragte mich in einem zdgerlichen Englisch, wann ich nach Indien gekommen sei. Ich
schaute in freundliche Augen und ein lachelndes Gesicht und antwortete. Darauf erkundigte
er sich nach dem ,,ceylonesischen Gentleman* und ich wies auf Prof. Kodagoda. Auch mit
ihm wechselte er einige Worte, stieg dann auf die Blihne und liel§ sich auf dem Thron nieder.

Das folgende Programm begann mit dem Bericht zweier Studenten Uber ihr Studium der
Naturwissenschaften und Technologie. Der erste Student setzte Sai Baba mit Gott gleich. Sai
Baba unterbrach ihn mit der Bemerkung, dass wir alle Gott seien. Aber der Tenor der beiden
Berichte anderte sich nicht: Gott ist Mensch geworden und wir sind gekommen, Ihn zu
verehren. Sai Baba, flihre uns! Dein Wille geschehe!

Das war nur das Vorspiel, denn jetzt begann Sai Baba einen Gesang auf Telugu. ,,Das macht
er jedes Mal,” erfuhr ich von Prof. Radhakrishnan. Dem Gesang folgte eine Ansprache in
Telugu und Dr. Bhagavatam ubersetzte ins Englische. Sai Baba zitierte sehr eloquent aus
dem Mahabharata-Epos und anderen klassischen Schriften, wobei er betonte, dass der
Egoismus nur durch Gottesliebe Giberwunden werden konne, dass die Gesellschaft nur durch
Liebe zu verandern sei und dass Indien den Weg der uralten Weisheit gehen musse. Seine
Ausfuhrungen hatten zum Teil den Charakter einer Predigt und dauerten flinfundvierzig
Minuten.

Sai Baba machte offensichtlich einen starken Eindruck auf die Masse seiner Zuhérer und
auch ich blieb von seinen Worten nicht unberiihrt. Nach seiner Rede begann er wieder mit
seiner angenehmen, meloditsen Stimme zu singen. Nach kurzem fielen die Anwesenden in
den rhythmischen Gesang ein, der sich beschleunigte und immer dynamischer wurde: Shiva
— Hare — Subrahmanya! Abrupt war dann Schluss und Stille trat ein.
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Der Gesang der Zehntausend war eindrucksvoll; die Leute genossen augenscheinlich die
Atmosphare der Begeisterung, die sie selbst schufen. Gegen Ende des Gesanges hatte Sai
Baba mit schnellen Schritten die Biihne verlassen. Ein Swami erschien und segnete den
leeren Thron mit der Flamme einer Ollampe. Neuer Gesang kam auf und die Menschen
dréngten in Richtung Bihne, um sich vor dem Thron zu verneigen.

Mit gemischten Gefiihlen folgte ich meinen Begleitern zum Ausgang. Ich hatte erlebt, wie
Sai Baba die Massen begeisterte und war Zeuge des faszinierenden Zusammenspiels zwi-
schen ihm und seinen Verehrern geworden. Sein Showtalent war offenkundig, aber keine
hinreichende Erklarung flr die massenpsychologischen Phdnomene. Ich kam zu keinem be-
friedigenden inhaltlichen Urteil. Nur in einem war ich mir sicher. Massenveranstaltungen
dieser Art waren und sind mir nach wie vor zuwider.

Wir fuhren mit Dr. Bhagavatam zu Sai Babas Haus, einem modernen Geb&ude, das den
Namen Sundaram trégt. Neben dem Eingang standen grof3e Statuen von Shiva und Parvati in
effektvoll beleuchteten Nischen und in der Auffahrt parkte ein représentativer Mercedes.
,All dies gehdrt nicht Sai Baba, er selbst besitzt nichts,” raunte mir Prof. Radhakrishnan zu,
der mir wohl kritische Gedanken von der Stirn abgelesen hatte.

Wihrend Dr. Bhagavatam herauszufinden versuchte, wie sich das vereinbarte Treffen mit
Sai Baba gestalten sollte, wurden wir in einen leeren Raum gefiihrt, der nur mit einem
Teppich ausgelegt war. Und dann erschien Sai Baba und unterhielt sich mit uns auf eine
vollig normale, schlichte und freundliche Art. Von mir wollte er wissen, wo ich in Madras
untergebracht sei, und als ich Kalakshetra nannte, erwahnte er, dass er am Morgen Rukmini
Devi getroffen habe. Ihn interessierte auch meine wissenschaftliche Arbeit in Indien. Mit
Prof. Kodagoda sprach er (iber das Medizinstudium in Sri Lanka. Die hofliche Konversation
berlihrte keine spirituellen Fragen. Schlielich fragte mich Sai Baba, ob ich vibuthi haben
madchte, womit die feine graufarbene Asche gemeint ist, mit der nach der Uberlieferung
Shiva als Gott der Asketen seinen Korper eingerieben hat. In meine wie darauf auch in Prof.
Kodagodas ausgestreckte rechte Hand fiel das hellgraue Pulver, das sich unter Sai Babas
ausgestreckter Hand in der Luft materialisierte. Ich bekam ein Stlick Papier, um es zu
verpacken, und schmunzelte in Erinnerung an ein Gesprach in Kalkutta Gber spielerische
Anwendung okkulter Kréfte. In Gedanken sagte ich: ,,Schau mal, Dadaji, tamasha fiir deinen
Sohn Peter!*

Sai Baba war in aufgerdumter Stimmung. Sein Englisch war nicht so gut, wie ich erwartet
hatte. Ohne Zweifel ist er eine charismatische und auf seine Art faszinierende Persdnlichkeit
mit einem gewinnenden Charme. Nach der Veranstaltung konnte ich mir vorstellen, dass
sich Dr. Bhagavatam in starkem MaRe von Sai Baba angezogen fuhlte, zumal dieser Mann,
wie ich spéter in Einzelheiten erfuhr, Erstaunliches fir die Gesundheit von Bhagavatams
Familie getan hatte. Und ich begann Mr. Someswar zu verstehen, der in hohen Ténen von
der Freundlichkeit und Offenheit Sai Babas gesprochen hatte.

Sai Baba hatte noch einige prominente Gaste zu begriifen und entschuldigte sich fiir eine
kurze Zeit. Er kam nicht wieder zurtick, lieB mir aber bestellen, dass er mich gern in einem
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seiner Colleges treffen wiirde, denn ich hatte Interesse an einem solchen Besuch geéduRert,
der aber dann aus Zeitgriinden doch nicht zustande kam.

Jahre spéter erzéhlte mir Abhi Bhattacharya von einem Journalisten, der vibuthi von Sai
Baba erhalten hatte. Als der Journalist dieses beim Besuch in Kalkutta gegentiber Dadaji
erwahnte, konnte er dort das gleiche Phanomen im UbermaR und in allen Farben des
Regenbogens erleben. Aber das war noch nicht alles: Abhi hatte einen seidenen lungi in
Hongkong erworben, der sich noch in seinem Gepéack in Bombay befand. Nun aber quoll
dieser lungi aus dem Telefonhérer in Dadajis Haus, wéahrend Abhi mit dem Journalisten
sprach. Die phantastische Geschichte ist in The Truth Within nachzulesen.

Ob man nun solche Dinge fir Tricks oder Hokuspokus hélt, mit dem Leichtgldubige zu
tiberzeugen sind, oder ob man sich von ihnen beeindrucken lasst, ist aus Dadajis Sicht nicht
von Bedeutung; er sagt, dass durch Gebete und bestimmte magische Praktiken Phdnomene
wie die Materialisation von vibuthi moglich seien — Er lieRe dies zu. Aber das habe nichts
mit Seiner Liebe zu tun, die sich allein im Zustand der Gottesverehrung im Inneren
offenbart.

Dr. Bhagavatam blieb bei Sai Baba; die anderen brachten mich mit dem Wagen zuriick nach
Tiruvanmiyur. Auf der Fahrt horte ich eine ganze Reihe von Geschichten (ber
Wunderheilungen, die Sai Baba vollbracht haben soll. Ich hatte keine Veranlassung, diese
Berichte aus Dr. Bhagavatams Haus und Familie grundsatzlich in Frage zu stellen. Doch
hatten sie fir mich natrlich nicht das Gewicht persénlichen Erlebens und unumstéRlicher
Fakten. Als aber einer der Mitfahrenden bemerkte, dass Sai Baba flr ihn alle Entscheidungen
trafe, er den Guru auch in kleinen Dingen immer konsultiere und dann hinzufugte, dass er
sich ganz in Sai Babas Hande begeben habe, erkannte ich plétzlich die Gefahr einer solchen
Abhéngigkeit. Das war der entscheidende Unterschied: Fur mich konnte kein menschliches
Wesen ein Guru sein — Er, der Guru, der mich leitet, ist in mir!

*

Einige Tage spater forderte mich Freund Nachi zu einem Besuch bei Pandrimalai Samikal
auf. Ich folgte gern seinem Vorschlag, denn ich erinnerte mich an Mr. Someswars
Bemerkung uber die ,Beziehung’ zwischen diesem Guru und Dadaji.

Sri-La-Sri Pandrimalai Samikal lebte in der Stadt in seinem ashram, einem schlichten Haus
mit einer grofRen Halle. Ein Teil dieser Halle ist durch einen riesigen Vorhang abgeteilt,
hinter dem sich eine biihnenartige Plattform verbirgt. Auf dieser sa der Swami in einem
bequemen Clubsessel auf einem Tigerfell. Ich war von seiner sehr dunklen Hautfarbe
Uberrascht; der kréftige Mann mit unbekleidetem Oberkdrper wirkte b&uerlich und einfach,
sein strahlendes Gesicht 16ste bei mir sofort Sympathie aus.

Nachi berichtete ihm zu Anfang von meiner Meditationspraxis; dann wollte der Swami
Einzelheiten von mir selbst wissen, die ihm Nachi ins Tamil Ubersetzte. Der Mann im Sessel
war offenbar zufrieden damit und sagte, dass er mich wahrend meiner Ausfuhrungen mit
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seinem ,inneren Auge’ gesehen habe. Der Lord Muruga — Subrahmanyas Name bei den
Tamilen — mochte mir eine personliche Botschaft Gbermitteln. Dafuir hatte ich im Geiste zu
Muruga-Subrahmanya zu beten, wahrend der Swamiji die Tlr zum Heiligtum im hinteren
Teil der Plattform 6ffnete und hinein ging. Vorher waren verschiedene Personen als Zeugen
hinzu gebeten worden.

Tagebuch 17. Januar 1979

Pandrimalai Samikal stand in der Tur des Schreins, Gebete murmelnd, als in einem
Winkel, ganz offenbar direkt aus der Luft, ein Zettel flatterte, den er griff und mir
gab. Darauf war eine fir mich bestimmte Botschaft auf Englisch — in
Schreibmaschinenschrift! Ich war perplex, obgleich ich Uber die Materialisation
ganzer Artikel bereits von Nachi und aus Veréffentlichungen wusste.

Der Samikal war sehr interessiert, etwas von dem Inhalt zu erfahren und ein Mann
musste ihm den Text ins Tamil Ubersetzen. Solche persénlichen Botschaften sind,
wie ich erfuhr, selten und insofern herrschte einige Aufregung bei den Anwesenden.

Der Text der Muruga-Botschaft lautete: ,,AUM. Ich bin allmédchtig und allgegenwartig.
Nichts bewegt sich in dieser Welt ohne mich. Ich wohne im Herzen eines jeden; doch der
Geist einiger Leute ist nicht bei mir, denn er ist durch ihre Taten und Siinden verkommen.
Aber nachdem ich sie von ihrer Strafe befreit habe, werden sie offen zu mir kommen. Denn
selbst jetzt sind sie nicht ohne Gedanken an mich.” Dann weist die Botschaft auf den
Samikal hin, der mir den Weg zeigen werde, um zu IThm zu kommen. Zu dieser Aussage
befand ich mich im Widerspruch, denn ich war (und bin) der Uberzeugung, dass mir und
jedem anderen Menschen der richtige Weg vom inneren Guru gewiesen wird. Ich duBerte
mich aber nicht dazu.

Pandrimalai Samikal erzdhlte mir mit sichtlichem Vergniigen, dass man in den U.S.A.
versucht hatte, mit allen mdglichen Messinstrumenten und Verfahren hinter seine
vermeintlichen ,Tricks” zu kommen — vergeblich! Aber er versicherte auch mit groRem
Ernst, dass solche Materialisationen im Grunde unwichtig seien; sie kénnten sogar in die Irre
flhren, wenn sie im Vordergrund des Interesses stiinden.

Dann erteilte er mir folgende Lehren: Kein einzelner Mensch ist Gott, auch Pandrimalai
Samikal nicht. Der Unterschied zwischen ihm, dem Swami, und uns ist die vollendete
Selbstverwirklichung. Alle Menschen sind — gewollt oder ungewollt - auf dem Wege zu
diesem Ziel. - Gott ist Liebe. Es gibt keine bessere Definition. Und um Ihn zu erreichen,
muss man in seiner Liebe wachsen. Dabei kommt es nicht auf die Einhaltung von Riten und
religiosen Regeln an. - Eine selbstverwirklichte Person zeigt sich nicht als solche in
saffranfarbigen Gewandern, mit langem Bart oder durch andere duBere Merkmale, sondern
kleidet sich normal und hebt sich nicht durch Besonderheiten von anderen ab. Sie mdchte
nur fiir die anderen da zu sein und Liebe verschenken. - Der (egoistische) Verstand lasst uns
die Wirklichkeit nicht erkennen. Liebe aber tiberwindet dieses Hindernis.

Mich berlihrte der Hinweis auf die Liebe und ihre Bedeutung. War das nicht zugleich ein
Hinweis darauf, dass wir nichts tun kénnen, um in unserer Liebe zu wachsen? Liebe lasst
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sich nicht zwingen oder willentlich vermehren, sondern geschieht uns. Gleichzeitig dachte
ich aber auch, dass wir innerlich nicht in Seiner Liebe sein kdnnen, ohne dass sie nach aufien
scheint.

Pandrimalai Samikal verbreitete eine warmherzige, harmonische Atmosphare. Wir sprachen
tiber meine Familie und er wollte Bilder sehen. Von Muruga sagte er, dieses sei nur ein
Name des All-Einen Gottes, der die Wahrheit und Liebe in allem ist. Ich erzéhlte ihm von
meiner inneren Beziehung zu Dadaji, was ihn sehr freute: ,,Wunderbar! Meine Verehrung
(pranam) fiir Dadaji!* Dabei verbeugte er sich vor mir. Zum Abschied legte er mir eine
Blitenkette um den Hals. Obgleich ich einen starken Unterschied zwischen ihm und Dadaji
fUhlte, was sicher nicht zuletzt auf dem traditionalen Zuschnitt seiner Verehrung fir
Subrahmanya beruhte, beeindruckte mich die Warme und Freundlichkeit dieses Menschen.

*

Die Tage in Madras mit ihren vielen Erlebnissen gingen zu Ende. Als ich im Flughafen auf
die Maschine nach Bombay wartete, erinnerte ich mich an Dadajis Worte in Kalkutta: ,,Man
braucht keine Person als Mittler, keinen aufleren Fihrer. Jeder Fuhrer wird dich in die Irre
flhren. Allein Er ist der ,Reiseleiter‘; weder ein Guru noch du selbst kann irgendetwas
bewirken. Erinnere dich Seines Namens und hab’ Geduld.

Der Guru ist eine uralte Erscheinung der indischen Kultur und Spiritualitdit. Nach
traditioneller Auffassung sind die Veden, die wichtigsten Schriften der Hindus, von Sehern
oder Weisen (rishi-s) verfasst worden. Auch wenn diese Aussage wissenschaftlich strittig ist,
zeigt sie doch die auBerordentliche Wertschatzung von Autoritaten, die als Meister oder
geistige Lehrer angesehen werden. Die Weisheitslehren wurden urspriinglich von Generation
zu Generation mundlich Gberliefert und kommentiert; erst spét sind sie verschriftlicht
worden. Die rishi-s der Veden als Meister der Weisheit sind nach traditioneller Auffassung
die ersten in einer Reihe nachfolgender Gurus.

In der brahmanischen Kultur, die auch im heutigen indischen Leben trotz aller modernen
Entwicklungen immer noch durchscheint, bildeten die Brahmanen als Priester die oberste
Schicht in der Hierarchie der Kasten. Sie standen hoher als die Kriegerkaste der Kshatriyas,
zu der auch die Fursten und Konige zéhlten. Aber die Brahmanen bildeten keine priesterliche
oder religiése Organisation wie zum Beispiel Kirchen. Sie waren fiir das Lehren der
Weisheit und die rituellen Téatigkeiten verantwortlich und gehdrten dabei zu verschiedenen
spirituellen oder philosophischen Richtungen oder Schulen, die sich im Laufe der
geschichtlichen Entwicklung herausbildeten. Den Brahmanen wurden besondere
Beziehungen zu den Gottern und dem Gottlichen sowie magische Fahigkeiten
zugeschrieben, und auch heute noch sind manche Mitglieder dieser Kaste wie friher als
Familienpriester oder in Tempeln tatig. Sie sind Mittler zwischen den Glaubigen und den
Gottinnen und Gottern. Oft bestreiten sie damit ihren Lebensunterhalt; sie werden fir ihre
Dienste bezahlt oder aber materiell unterstitzt. In den durch Traditionen gepréagten
Gesellschaftsschichten unterliegt das meist ungeschriebenen Regeln des Gebens und
Nehmens.

62



Der heutige indische Guru ist von seinem Typus her auf dem Hintergrund dieser
brahmanischen Tradition zu sehen, auch wenn er sich nicht explizit auf sie bezieht oder kein
Brahmane ist. Er wird als ein Lehrer verstanden, der das fir ihn selbst offene Tor zu einer
spirituellen Welt fiir andere aufzuschlielen vermag. Dabei ist der Guru nicht denkbar ohne
seine Anhénger oder Schiiler, fiir die er ein Wissender ist, der den schwierigen Weg zur
Weisheit nicht nur gemeistert hat, sondern Weisheit auch lebt, wobei die enge Beziehung
zwischen Guru und Schiler sehr wichtig ist. Es werden nicht nur bestimmte prifbare Inhalte
und Techniken vermittelt, wie das etwa im Westen beim Meister-Lehrling-Verhéltnis der
Fall ist, sondern die Beziehung zwischen Guru und Schiler ist ganzheitlicher Natur. So
konnte ich in Kalakshetra beobachten, dass zum Beispiel der traditionelle Fl6tenlehrer vom
Schuler als Guru betrachtet wird, der nicht nur die Kunst des Flotenspiels lehrt, sondern auch
mit seiner ganzen Persdnlichkeit Vorbild des Schiilers ist. Kunst und Mensch wurden nicht
voneinander getrennt; in der Ausiibung der Kunst findet eine Verwandlung des Menschen
statt. Kunst vermag das Goéttliche zu offenbaren, wie ich selbst in Rukminis Tanzdramen so
bewegend erleben durfte.

Westliche Autoren teilen die Gurus oft nach einem eher simplen Muster in gute und
schlechte ein. Als gute Gurus gelten jene, die den traditionellen (brahmanischen)
Moralkodex vertreten. Dieser beruht auf spirituellen Regeln und Normen und weist Wege
der Selbstentwicklung, zum Beispiel durch Meditation oder Yoga, wodurch die
egozentrischen Neigungen der Schiiler Gberwunden werden sollen. Die schlechten Gurus
haben es dagegen in erster Linie aufs Geld ihrer Anhénger und Schiler und auf Macht tber
Menschen abgesehen, wobei sie magische Kinste in den Vordergrund stellen und die
Entwicklung psychischer Krafte (siddhi-s) lehren, die fiir selbstische Zwecke zum Einsatz
kommen konnen. Spiritualitat und Geschaft sind hier eine profitable Ehe eingegangen, wobei
anzumerken ist, dass dieses nicht immer auf den ersten Blick sichtbar ist, denn solche Gurus
sind oft Meister der Tarnung.

Nun ist die Verbindung von Spiritualitat und Geschéft eine Erscheinung, die dem westlichen
Leser aus seinem eigenen Kulturkreis nicht unbekannt sein dirfte. Auch unter Predigern und
Priestern christlicher und anderer Sekten lassen sich smarte Geschéftsleute finden. Zwar
bemihen sie zur Gewinnung und Bindung ihrer Kunden in der Regel keine magischen
Kinste wie manche indische Gurus, aber es gibt eine breite Marketingpalette, um Menschen
ihrer inneren Freiheit zu berauben und sie abhédngig von Mittlern und Riten, ashrams,
Tempeln, Kirchen und Sekten zu machen. Denn bei vielen Menschen existiert, meistens
unbewusst, ein tief eingewurzeltes Verlangen, mit dem Ubersinnlichen oder Gottlichen in
Beziehung zu kommen, was sich in einer Nachfrage nach spiritueller oder religiéser Fiihrung
artikuliert, die bewusste und unbewusste Ausbeuter als Anbieter auf diesem Markt in
Erscheinung treten l&sst. Um nicht missverstanden zu werden: Selbstverstandlich gibt es auf
diesem Markt nicht immer nur Quacksalber und Betrlger, sondern auch Menschen mit
einem guten Namen und uneigenniitzigen Absichten.

Die holzschnittartige Unterscheidung in gute und schlechte Gurus anhand des
gesellschaftliche Moralkodex’ verlangt nach einer Differenzierung, die auch die vielen
Grautone erfasst, welche die Wirklichkeit kennzeichnen. So lasst sich in der Regel eine
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grolRe Verehrung der Schuler fur ihren Guru beobachten, eine Hingabe, die nicht selten blind
macht fur andere Lehren und Erkenntnisse, andere Aspekte der Weisheit. Wenn ein Guru
selbst Uberzeugt ist, die richtigen Lehren zu vertreten, isoliert er, vielleicht ungewollt, die
Schiler in seinem ashram von der AulRenwelt. Mir ist vielfach bestatigt worden, dass eine
solche Praxis nicht selten ist. Diese Beobachtung steht nicht im Widerspruch zu der
sprichwdrtlichen hinduistischen Toleranz, die eine Vielzahl von Wegen zur Erleuchtung
zuldsst.

Natirlich habe ich mich gefragt, warum sich Dadaji so vehement gegen die Guruherrschaft
und die ,,Geschaftemacherei” der Gurus wendet. Seine Urteile erinnerten mich in ihrer
atzenden Kritik immer wieder an Jesu Predigt vor dem Volk und seinen Jiungern wider die
Schriftgelehrten und Phariséer. Als ich spéter die leidenschaftliche Verdammung dieser
Priestergruppe in der Bibel nachlas, stiel ich auf die Aufforderung, ,ihr sollt euch nicht
Rabbi nennen lassen; denn einer ist euer Meister; ihr aber seid alle Brider. Und ihr sollt
niemand euren Vater heiflen auf Erden; den einer ist euer Vater, der im Himmel ist* (Matth.
23, 8-9). Dadaji sagt, dass nur einer der Guru ist: Die Hochste Wahrheit, Gott. "Der einzige
Guru ist in deinem Herzen", dieses Wort Dadajis erkannte ich von Anfang an intuitiv als
Wabhrheit, aber ich brauchte eine Reihe von Jahren, bis ich begriff, dass man tatsachlich
nichts tun und dass kein menschliches Wesen hier helfen kann. Es ist allein Sein Wille.
Geduld ist die wichtigste Tugend. Es gibt keine Technik, die uns zu Ihm fiihrt. Dadaji hat in
meinem Verstandnis vollkommen Recht, wenn er professionelle Gurus an den Pranger stellt,
die behaupten, dass sie ihren Schilern zur Héchsten Wahrheit verhelfen kénnen.

Warum also hinter Gurus herlaufen? Sie kdnnen sich hdchsten zwischen dich und lhn
dréngen. Es gibt zwar eine indische Tradition, die besagt, dass man ohne einen lebenden
Guru nicht zu Ihm gelangen kann, aber dies ist flir Dadaji nichts anderes als eine Einstellung,
welche die Ausbeutung fordert. Die Entwicklung psychischer Fahigkeiten hat nichts, aber
auch gar nichts mit Thm zu tun. Ob man nun reich oder arm ist, spielt keine Rolle. Gott liebt
jeden.

Mir ist in Dadajis Umfeld eine Reihe von Menschen begegnet, vornehmlich waren es Inder,
die ihn selbst als ihren Guru bezeichneten. Wenn ich sie fragte, ob sie nicht Schwierigkeiten
mit Dadajis Anti-Guru-Haltung und seiner Aussage hatten, kein menschliches Wesen kénne
ein Guru sein, blieben sie dabei — Dadaji sei trotzdem ihr Guru und Vorbild. Diese Haltung
irritierte mich zunéchst, weil Dadajis Botschaft vom inneren Guru, die er in den Gesprachen
mit mir so nachdrlcklich vertreten hatte, meinem eigenen Empfinden entsprach. Der innere
Guru ist eine Realitat, ist Wirklichkeit fir mich. Aber offenbar brauchen manche Menschen
einen auBeren Fuhrer oder Entscheider, den sie verehren und darum Guru nennen, sagte ich
mir und fand schlielich zu der Einsicht, dass jeder zu einer persénlichen Einstellung zu
Dadaji kommen muss; Urteile wie richtig oder falsch sind hier fehl am Platz. Ich selbst
betrachte Dadaji als das, was er sich selbst nennt — als einen ,alteren Bruder’. Wir haben
beide, wie alle Menschen, den gleichen ,Vater’ oder die gleiche ,Mutter’, Er oder Sie, die
aber fur mich personlich in Niemandem so sichtbar geworden sind als in Dadaji.
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Sehr oft werden Gurus von ihren Anhéngern als eine Art technische Berater betrachtet, denn
sie lehren spirituelle Techniken und Methoden und evaluieren die damit erreichten
Fortschritte. Als spirituelle Spezialisten und Trainer geben sie Antworten auf Fragen des Wie
und vermarkten sie an jene, die an Selbstentwicklung interessiert sind. Nochmals: Dadajis
bestandiger Hinweis ,,Du kannst nichts tun, Er allein ist der Tater* steht in direktem
Gegensatz zu solchen geschaftlichen Aktivitéten.

Bleibt noch die Frage, warum Dadaji so genannte Wunder bewirkt. Immer wieder hat er
betont, dass sich solche Wunder ohne sein Zutun ereignen. Ich glaube, dass sie fiir jeden
Einzelnen eine personliche Botschaft enthalten; zumindest bekraftigen sie Hamlets
sprichwortliche Aussage: ,,Es gibt mehr Ding‘ im Himmel und auf Erden / Als eure
Schulweisheit sich traumt, Horatio.*

Dadaji sagt: ,,Wenn ich ein Guru bin, bist du auch ein Guru.” Dies ist fir mich der
eigentliche Schliissel zu Dadajis Anti-Guru-Haltung. Nicht nur ist Er der alleinige Guru, der
Meister und Lehrer - Er, der in unserem Herzen wohnt, ist auch der Néchste und Liebste.
Dass Er sich einem Menschen offenbart, ist nicht dessen Verdienst oder einer spirituellen
Meisterschaft geschuldet, deren Erreichung (ber die Stufen des Lehrlings und des Gesellen
fihrt und die sich der Mensch zielgerichtet erwerben kann. Nein, die Offenbarung Seiner
Liebe geschieht unverdient, denn wer sollte sie verdienen, wenn wir nichts tun kénnen und
nur Er der alleinige Téter ist?

Dadaji besteht darauf, dass Sri Krishna Chaitanya, Mahaprabhu genannt, ,keinen
menschlichen Guru hatte. Es wird behauptet, Keshab Bharati sei sein Guru gewesen. Wie
schade, dass man sich niemals die Miihe gemacht hat, tiber die Bedeutung dieser zwei Worte
nachzudenken. ,Keshab* [Keshava] ist Krishna; Krishna oder Narayan, der in uns wohnt,
war sein Guru. Als Ram Thakur gefragt wurde, wer sein Guru war, versuchte er der Frage
auszuweichen ... Wenn man nicht locker liel, antwortete er: Anangadeva. Anga bedeutet
Kérper; ananga heilit korperlos*®. Dadaji selbst hatte auch keinen Guru, weil, wie er wieder
und wieder betont hat, ,,der Guru Gott selbst ist, der fir immer im wahren Mittelpunkt des

Herzens wohnt“®,

Als ich im Flughafen von Madras auf den Abflug wartete, las ich noch einmal den Artikel
von Sarvepalli Radhakrishnan, dem grof3en Philosophen mit seiner grenzenlosen Verehrung
fur Dadaji, dem er erst im hohen Alter begegnete. Auch er bemerkt, dass Dadajis ,,Revolte
gegen die Guruherrschaft von sarkastischer Vehemenz gepréagt ist.“ Und er fahrt fort: ,,Kein
menschliches Wesen kann jemals ein Guru sein, welcher der Ewige ist. Und wofr sollte ein
menschlicher Guru gut sein? Mahanam singt dauernd in meinem Herzen, was ich durch
Maya, meinen Egoismus, vergessen habe. Man muss die letzten Spuren des Ego beseitigen
und der Herr wird uns gewiss bis zum Rand mit selbstverneinender Liebe erfullen. Der Herr
ist mein Liebster und wohnt in meinem Herzen. Keine Opfer und kein Ritus sind nétig, um
Ihn zu erreichen. Unsere einzige Pflicht ist es, uns Mahanam zu ergeben, dem Grofl3en
Namen, der spontan in uns erklingt, und unser Schicksal (prarabdha) mit Starke zu tragen.
Welch’ neue Fiigung! Mein Leben ist der Weg zur Unsterblichkeit! Religion ist also weder
eine Magie oder Hexerei noch das Opium des Volkes. Der GroRte der Spiritualisten ist auch
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der GroBte der Materialisten. Dadaji ist ein Wunder, das sich in unendlichen Wundern

verbirgt, die sich dem Verstandnis der gréRten Seher aller Zeiten entziehen’.

*

Ich hatte mit dem Flug nach Frankfurt am Main einen eintdgigen Aufenthalt in Bombay
gebucht, wo ich am Donnerstag, dem 18. Januar, eintraf. Abhi Bhattacharya und Dr. Lalit
Pandit erwarteten mich im Flughafen. Dadaji hatte mir Gber Mr. Someswar eine Nachricht
gesandt, dass ich die Beiden treffen sollte, was ich sehr gern tat. Ich musste ihnen im
Einzelnen von meinen Begegnungen und Erfahrungen in Madras berichten, besonders die
mit dem modernen und dem traditionellen Guru. Durch die Kommentare der beiden Freunde
erfuhr ich mehr Gber Dadaji. Besonders eine Geschichte, die Abhi erzahlte, ist mir lebhaft in
Erinnerung, denn sie dreht sich um einen beriihmten Guru, Sitaramdas Omkarnath, den ich
1967 wéhrend meines Forschungsaufenthalts an der University of Rajasthan zusammen mit
Prof. H. N. Banerjee zum ersten Mal traf, wie bereits im 2. Kapitel berichtet.

Abhi erzahlte, dass vom 7. bis 9. November 1971 in der Mahajati Sadan Hall in Kalkutta
eine religidse Konferenz zu Ehren von Sri Prabhu Jagatbandhu® (1871 — 1921) stattfand, der
als einer der groRen bengalischen Heiligen gilt. Er war ein Anhanger Sri Krishna Chaitanyas
und verkiindete wie dieser die Religion der Liebe (prema dharma). Viele Gurus und Pandits
nahmen an der Jubildums-Veranstaltung teil, unter ihnen Sitaramdas Omkarnath. Dadaji,
obwohl grundséatzlich gegen Versammlungen dieser Art, hatte einen Beitrag versprochen, der
auf seiner personlichen Bekanntschaft von Prabhu Jagatbandhu beruhte, den er in dessen
ashram in Faridpur (Ostbengalen, heute Bangladesh) besucht hatte. Als Dadaji mit einigen
Begleiterinnen und Begleitern am Versammlungsort erschien, protestierten fast alle
anwesenden Gurus und auch Sitaramdas Omkarnath dagegen, dass die Frauen nahe dem
Podium platziert wurden, wo Dadaji und andere saRen. Als Dadaji sagte, ,,Ich liebe es, unter
Frauen zu sein, wie kann ich hier auf sie verzichten?“, gab es noch etwas Protest, aber die
Damen blieben sitzen. Es schien, als seien alle, die gegen ihre Anwesenheit waren,
gegentiber Dadajis Wunsch machtlos.

Dadajis Botschaft wurde von Dr. Gourinath Shastri, einem international anerkannten
Gelehrten, derzeit Prasident der Benares Sanskrit University, verlesen. Die Botschaft enthielt
unter anderem die Aussage, dass Gott allein der Guru ist und dass das, was durch Ubungen
und Techniken erreicht wird, nicht das Hochste Wesen ist, weil Er nur durch Liebe zu uns
kommt und durch die Erinnerung von Mahanam. Das Gottesbewusstsein (Krishna chinta) ist
nicht das Monopol irgendeiner Gruppe von Menschen, auch nicht von Gurus — im Gegenteil:
Es ist die Erbschaft der gesamten Menschheit. Und die Botschaft fahrt fort: ,,Ohne Zweifel
ist es eine Tatsache, dass unser Schopfer, der Allméchtige und Ewige, nicht durch Intellekt
und Denken ermessen werden kann. Aber es ist doch mdglich, Ihn durch prema dharma zu
erkennen. Denn da wir Teil von Thm sind, bestimmt Gotteserkenntnis unser Handeln und
Wiinschen. Bereits bei Beginn des Lebens im Leib unserer Mutter durchdringt Mahanam
unser Bewusstsein. Und von diesem Augenblick an, durch unser ganzes Leben, ist Er bei uns
... Indem wir Ihn als Mahanam erinnern, erkennen wir, dass wir Teil des GroRRen Wesens
sind, dass die ganze Schopfung zusammenhélt. In der Suche nach Gott besuchen die Leute
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heilige Orte. Aber warum sollte man das tun, wenn Gott bei uns, in unserem Herzen ist?
Erkenne dich selbst und du wirst Gott finden. Unsere Seelen sind Teil der Ewigen Seele
(Paramatma). Darum sind alle Menschen gleich, ungeachtet ihrer Unterschiede.*

Diese Aussagen erregten das Missvergnligen vieler Gurus und flhrten dazu, dass sich
Sitaramdas Omkarnath erhob und zu protestieren versuchte, worauf Dadaji antwortete und
nochmals unterstrich, dass Gott allein der héchste und alleinige Guru sei und Omkarnath
umfallen wiirde, auch wenn ihn zehn seiner Schiler hielten. Obgleich Omkarnath sich alle
Mihe gab, mit Hilfe seiner Schiller stehen zu bleiben, gelang es ihm nicht; er wurde steif
und fiel auf den Boden. Dieser Vorfall rief bei den tbrigen Gurus groRe Empdrung hervor
und brachte Dadaji viele Feinde ein. Es fiel mir nicht schwer, Abhis Kommentar so zu
verstehen, dass das gerichtliche Verfahren gegen Dadaji im Jahre 1973 in diesem
Vorkommnis seinen Usprung hatte, denn der Kriminalbeamte, der in Kalkutta Dadaji hinter
Gitter gebracht hatte, war der Schiler eines der feindlich gesonnenen Gurus.

Diese Geschichte hatte darum besondere Bedeutung fuir mich, weil ich in meinem hduslichen
Arbeitszimmer in Bochum ein Bild von Sitaramdas Omkarnath hatte, auf Utas Wunsch von
ihm 1967 bei unserem Besuch seines ashram in Pushkar signiert. Unter verfilzten Haaren
blicken gutige Augen aus einem Asketengesicht, das von Jahrtausenden alten
Gurutraditionen spricht.

Spéter las ich ein Interview, das Dadaji der Amrita Bazar Patrika, einer weit verbreiteten
ostindischen Zeitung, aus Anlass des hundertjahrigen Jubildums Prabhu Jagatbandhus
gegeben hatte. Darin heilit es: ,,Die meisten Menschen haben die Wahrheit mit dem
Leichentuch der Tradition des Opfers, der Entsagung, der Yoga-Riten oder der Rezitation
der heiligen Schriften (shastra-s) verhiillt. Das Absolute ist durch keines dieser Rezepte
gebunden. Auch teilt Er die Menschheit nicht in Sekten, Kasten, Entsagende (sannyasi) und
Nicht-Entsagende ein. Er ist in jedem Individuum der Gleiche. Wir haben mit der Welt zu
leben, die Prabhu nicht abgelehnt hat. Die alten Weisen folgten ebenfalls diesem einfachen
Pfad des Wissens um die Wahrheit und fiihrten dabei ein normales weltliches Leben. Unsere
Menschen haben politische Freiheit gefordert. Sie sollten wissen, dass sie auch spirituell frei

sind. Sie brauchen sich nicht auf Dritte zu verlassen, um ihr spirituelles Ziel zu erreichen*.*

Wihrend meines kurzen Bombay-Aufenthaltes haben Abhi, Lalit und ich die ganze Zeit
miteinander geredet und wir wussten, Dadaji ist unter uns. Abhi Bhattacharya, seit langem
aus vielen Filmen bekannt, hatte nun schon eine Reihe von Jahren Dadaji auf seinen Reisen
begleitet und dabei viele seiner Aussagen und Gesprache auf Band aufgenommen. Dadaji
war friher auch ein hoch geschéatzter Sanger im All-India Radio. Abhi beschrieb lebhaft eine
Nacht, als Dadaji bei ihm in Bombay war und plétzlich singen wollte, und zwar begleitet von
einem Harmonium. Wie beschafft man um 2.00 Uhr nachts ein Harmonium? Abhi l6ste zu
seiner eigene Uberraschung das Problem innerhalb kurzer Zeit und Dadaji stimmte einen
Lobgesang auf Krishna an, den Abhi uns vom Band vorspielte.

Tief bewegt horte ich die Musik. Was fir eine wunderbare Stimme! Noch wéhrend ich ganz
dem Gesang hingegeben war, klingelte das Telefon. Dadaji rief aus Kalkutta an und

67



wiinschte mich zu sprechen. Er schien gut Gber meine Tage in Madras informiert zu sein und
wollte wissen, ob ich genug Geschenke fur Uta und die Kinder in Bombay eingekauft hatte.
Ich erwiderte, dass dafir keine Zeit tbrig geblieben sei und es nun sicher zu spét waére,
einkaufen zu gehen. Das argerte Dadaji sehr und er bestand darauf, dass ich sofort ,,Bombay
gifts**, Geschenke flr die ganze Familie, einkaufte — natiirlich seine Geschenke! Ich wusste
nicht, was ich mit einem veradrgerten Dadaji anfangen sollte und rief Abhi ans Telefon, der
Dadaji ebenfalls erklarte, dass es zu spat sei, um noch Geschenke einzukaufen. Abhis
Wohnung im Delphin House in Bandra ist weit entfernt vom Stadtzentrum, weshalb er keine
Mdglichkeit sah, Dadajis Wunsch zu erfiillen. Aber dann sah ich Abhi pldtzlich wie ein
Soldat reagieren, der einen Befehl erhélt. Er sagte ,,Yes, Dada*“ und ,,Wir werden sofort
aufbrechen®.

Das taten wir auch. Abhi war angewiesen worden, nach einem nahe gelegenen Geschaft zu
suchen, doch wusste er weder Firmennamen noch Ort. Die Stralien waren inzwischen dunkel
und menschenleer; wir passierten nur geschlossene Geschafte. Ungeféhr eine halbe Stunde
suchten wir nun schon nach einem Laden mit Geschenken. Abhi war fest entschlossen,
Dadajis Anweisung zu folgen, die, wie er erklarte, ohne Erfolgsaussicht nicht gegeben
worden ware. Ich selbst, flr den all dieser Aufwand getrieben wurde, war bald ermiidet.

Inzwischen fuhren wir durch Straflen, in denen Abhi noch nie gewesen war. ,,Dadaji weilB,
was er sagt,” wiederholte Abhi von Zeit zu Zeit. Und auch Lalit schien ganz sicher zu sein.
Die Situation war aus meiner Sicht skurril. Worauf haben wir uns nur eingelassen, dachte ich
und betrachtete mit wachsender Skepsis das schlafende Viertel, das wir nun schon so lange
auf gut Gliick durchkreuzten.

Aber dann stieBen wir in einer kleinen, néchtlich dunklen Gasse neben einer geschlossenen
Tankstelle auf einen hell erleuchteten und immer noch gedffneten Andenkenladen! Der
Inhaber war Uberrascht Uber die spate Kundschaft; ihm war selbst nicht klar, warum er nicht
schon langst sein Geschaft geschlossen hatte. ,,Nimm was du willst!* sagte Abhi mit
majestatischer Stimme und machte eine weit ausholende Armbewegung, als wolle er mir alle
Waren schenken. Mich bewegte dagegen der Gedanke an das Ubergewicht meines
Fluggepacks. So wahlte ich einige kleine, nette Geschenke aus. Der Ladeninhaber war
erfreut Uber das unerwartete mitternéchtliche Geschaft.

Wir waren eben im Delphin House zuriick, als Dadaji erneut anrief. Er wollte von mir
wissen, ob ich auch genug Geschenke ausgewahlt hatte. Ich versicherte ihm, dass ich voll
zufrieden sei. Als ich ihm danken wollte, unterbrach er mich: ,,Du bist mein Sohn!* Er fand
liebevolle Worte und es war, als ndhme er mich in die Arme.

Mein Flug nach Frankfurt sollte um 3.00 Uhr morgens starten. Beim Warten in der

Abflughalle schaute ich auf die Tage in Indien zurtick und wusste, dass Dadaji die ganze Zeit
bei mir gewesen war, seit ich Kalkutta verlassen hatte.
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5 Seit der Geburt versunken in Gott

Daheim in Bochum fand ich einen entmutigend hohen Stapel zu erledigender Arbeiten vor.
Ich hatte erhebliche Probleme, mich wieder auf das normale Hochschulleben einzustellen
und hoffte nur, mir die Erinnerung an den Duft der indischen Tage zu erhalten und nicht im
Ozean vielfaltiger Verpflichtungen zu versinken.

In der ersten Nacht nach meiner Rickkehr trdumte ich intensiv von Dadaji: Ich sah mich
einer Gruppe Unbekannter konfrontiert, gegen deren Argumente ich Dadajis ,Philosophie’
zu verteidigen versuchte. Dadaji hielt sich dabei im Hintergrund und beobachtete die Szene.
Als ich aufwachte, erinnerte ich nicht, ob ich mit meiner Verteidigung erfolgreich gewesen
war oder nicht. Heute vermute ich, dass ich mich vor dem Tribunal meines rationalen
Verstandes zu verantworten hatte. In der Tat: Der Unterschied zwischen all den
Geschehnissen in Kalkutta, Madras und Bombay und dem rational-kritischen Klima der
Universitat, in der ich mich unverdndert heimisch fuhlte, kdnnte nicht grofier gewesen sein.
Mit diesem Widerspruch hatte ich zu leben und tat mein Bestes, zumindest mental zu
verdauen, was ich erlebt hatte.

Eigentlich habe ich nur selten gute Erinnerungen an Traume. Meist dringt nichts Uber die
Schwelle ins Wachsein. Insofern fand ich es bemerkenswert, dass ich zwei Tage spéter in
einem Traum von grofler Klarheit eine Diskussion mit vielen Wissenschaftlern erlebte,
wobei ich in meiner Rolle als Rektor der Universitdt agierte. ES ging um neueste
Forschungsergebnisse in verschiedenen Disziplinen und die Art und Weise, wie sie erzielt
wurden. In diesem Traum entdeckte ich plétzlich so etwas wie einen direkten Zugang zu
einer in mir selbst verborgenen Wahrheit. Ich brauchte sie nur zu nutzen, um den Diskurs mit
den Kollegen sich in eine ganz andere, eher spirituelle Richtung entwickeln zu lassen.

Im téglichen Leben war es nicht so leicht, diese ,Quelle innerer Weisheit’ zu erschlieRen und
die neu gewonnenen Einsichten mit dem akademischen Geschéft in Verbindung zu bringen.
Ich versuchte, mir das zu erhalten, was ich aus Indien mitgebracht hatte, und verteidigte die
Erfahrungen vor mir selbst mit den unterschiedlichsten Argumenten. Dabei suchte ich
Zuflucht bei indologischer und philosophischer Literatur, um zu einem besseren Verstandnis
meiner Erlebnisse zu kommen. Wenn ich Mitglied einer Kirche oder Sekte gewesen waére,
wirde ich versucht haben, im Gesprédch mein Wissen mit meinem Glauben in Einklang zu
bringen. Wie hilfreich ware es gewesen, wenn ich andere gehabt hatte, mit denen ich meine
Situation besprechen kdnnte! Da half mir ein weiterer Traum.

Tagebuch 24. Januar 1979
Wir — ich weil nicht, wer die anderen Leute waren — konnten miterleben, wie Dadaji
in einer Wuste zwei Quellen zum Sprudeln brachte. Das war ein veritables Wunder
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und es entwickelte sich unter uns eine Diskussion, ob Gebaude um die Quellen
gebaut und sie auf diese Weise ,institutionalisiert” werden sollten. Ich erinnere mich,
totales Desinteresse an solcher Institutionalisierung mit der Begriindung bekundet zu
haben, dass nicht die Quelle, sondern allein die Féahigkeit ihrer Erweckung wichtig
sei. lrgendwie hatte sich bei mir der Gedanke festgesetzt, dass tberall Quellen
sprudeln kénnen, wo ein Mensch ist. Mehrfach horte ich Dadaji sagen: ,,Er liebt
dich!“, was mich sehr glicklich machte. Auch Mahanam begleitete mich im Traum.
Hatte das starke Gefiihl, ndchtens geschult zu werden.

Nach dem Aufwachen notierte ich sofort den Traum, der mir noch frisch in Erinnerung war.
Dabei wurde mir erneut der Konflikt zwischen meinem rationalen Verstand und meinen
inneren Erfahrungen bewusst. Ich fihlte mich allein und versuchte spéter, an meine frithere
Meditationspraxis anzuknipfen. Aber sie schien mir aus mentalen Konstruktionen zu
bestehen, wéhrend ich mich nach einer spontan aus dem Herzen aufsteigenden Liebe sehnte.
Doch das geschah nicht.

So begann nach meiner Rickkehr aus Indien eine bemerkenswerte Wiistenreise. Zum ersten
Mal musste ich erfahren, dass man nicht alle Zeit in einer Oase bei den frischen Wassern des
Lebens weilen kann. Die Reise fuhrt wieder und wieder durch Wistenstrecken, wo wir die
Wasserschlauche unserer Hoffnung und unseres Glaubens geduldig gegen alle Art von
Réubern verteidigen missen. Oder um Dadajis einfache Demonstration zu nehmen: Die
Phasen wachsenden Abstands zwischen der Zigarettenschachtel und der Ziindholzschachtel
gehéren zum Spiel des Lebens. Doch zu jener Zeit verfugte ich noch nicht tber geniigend
Erfahrung, um Geduld tGben zu kénnen.

Uta war eine hilfreiche und verstandnisvolle Gefahrtin in diesen Tagen, in denen ich den
Aufgaben, die ich als meine Pflichten betrachtete, gerecht zu werden versuchte. Oft musste
ich gegen ein starkes Verlangen nach Schlaf ankdmpfen. Ich glaube nicht, dass dieses
hauptsachlich mit der klimatischen Anpassung zu tun hatte. Schlaf war sicherlich auch ein
Mittel, Situationen zu vermeiden, in denen der Konflikt zwischen innerem und auRerem
Selbst aufbrechen konnte. Morgens erwachte ich stets erfrischt; irgendetwas Ermutigendes
und Aktivierendes schien sich wahrend des Schlafes ereignet zu haben. Hilfreich waren auch
die Erinnerungen an die Worte Dadajis ,,Er liebt dich!"”, die mir immer wieder in den Sinn
kamen, was dann mit dem Aufsteigen von Mahanam aus dem Herzen beantwortet wurde. Es
gab Zeiten, in denen ich mich in der Gegenwart anderer wie ein Fremder flhlte und mich
fragte, wer unter ihnen in der Lage ware, meine Erfahrungen wirklich zu wiirdigen.

Lange Zeit war ich ein Apostel der Selbstkultur, der Arbeit an sich selbst, gewesen. Ich hatte
ausdauernd Hatha- und Raja-Yoga praktiziert, meditierte taglich und beschaftigte mich mit
noch anderen Dingen, die ich als niitzlich fur die personliche und spirituelle Entwicklung
empfand. Nun war ein Dadaji gekommen und hatte alle diese Bemiihungen als egoistisch
denunziert und dariiber hinaus als vergeblich bezeichnet. Das war ein harter Schlag, der das
Geb&aude meines Selbstverstandnisses und meines Wissens beschadigte, ja beinahe zerstorte.
Ich musste erst nach Deutschland zuriickkehren, um zu entdecken, in welch starkem MaRe
mein Wissensbestand durch die neuen Erfahrungen Schaden gelitten hatte. Aber statt nun der
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Vergangenheit den Riicken zu kehren und mit Ihm in die Zukunft zu gehen, versuchte ich
immer wieder, die Bausteine der neuen Botschaft in das alte, stark beschadigte
Wissensgebdude zu integrieren. Wieder und wieder schweifte ich durch die von Dadaji
verwiisteten Raume, versuchte jenes Fenster zu reparieren, von dem ich friher einen so
schénen Uberblick {iber die bliihenden Felder meines Wissens hatte, oder bemiihte mich,
jene Turen zu schlielen, die bei der Invasion der neuen Wahrheit — ,,Du weif3t nichts!* -
zerstort worden waren. Dabei wurde ich das Gefuhl nicht los, das mich Dadaji mit einem
L&cheln beobachtete. Heute bin ich sicher, dass er sich an meinem Kampf erfreute — nicht
aus der Ferne, sondern innen.

Ich bemerkte, dass meine Skepsis gegeniiber Riten und Zeremonien deutlich gewachsen war
und hatte auch zunehmend innere Probleme mit Kirchen und Priestern. Und immer, wenn ich
mit Dingen und Situationen konfrontiert wurde, die nach meiner Ansicht im Widerspruch
zum Leben standen, wie ich es innerlich erfahren hatte, stieg in mir ein freudiges Geflhl der
Freiheit auf, ausgeldst durch Dadajis simple Botschaft der Liebe.

Aber was waren meine inneren Begriindungen? Ich konnte nur bekraftigen: ,,Er liebt jeden
von uns! Ist Seine Liebe nicht genug?" Doch wie sollte ich das dem rationalen Verstand
erklaren, wie es anderen nachvollziehbar mitteilen? Ich scheute davor zuriick, meine eigene
Geschichte als ein Beispiel zu erzdhlen, wie es mit diesem Buch geschieht, denn ich fihlte
mich noch nicht stark genug, die kritischen oder ironischen Kommentare zu ertragen, die
unvermeidlich kommen wiirden.

Anfang Februar hatte ich als europdischer Delegierter an einer Konferenz der Rektoren und
Prasidenten afrikanischer Universitdten in Lomé (Togo) teilzunehmen. Die Konfrontation
mit der mir noch unvertrauten Kultur Afrikas und die in Indien gemachten seelischen
Erfahrungen fiihrten zu neuen inneren Begegnungen mit Dadaji.

Tagebuch 7. Februar 1979

Sein Wille und Seine Welt: Kénnen wir Seinen Willen deuten? Das wére vermessen,
denn wir wurden lhn auf die Ebene unseres Verstandes herunter zu bringen
versuchen. Doch gibt es einen Weg, Seinen Willen zu spiren: Bhakti ... ,,Dieses ist
Meine Welt": Das ist die Botschaft. ,,Ich bin in der Welt und die Welt ist in Mir."
Allumfassend ist Er da, wann immer wir es wirklich wollen, wann immer Er will.
Oft flihle ich mich allein, dann wieder strémt Gewissheit in meine Seele — was fir
ein Spiel der Entfernung und Annaherung - und immer wieder neu!

Ich erfuhr, dass ich mich in allen Situationen, die fiir mich kritisch werden kdnnten, ge-
danklich nur an Dadaji zu wenden brauchte, um Hilfe zu bekommen. Er war in einem ganz
realen Sinne prasent und sprach von innen zu mir. Auch schien sich beim Blick auf die
afrikanische Umgebung meine visuelle Wahrnehmung verandert zu haben. Aber ich war
nicht in der Lage, das genau zu beschreiben. ,Augen der Liebe’ schien mir die angemessene
Deutung — Augen, denen die gesamte Umgebung zu vibrieren schien, erfillt von einer
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unbeschreibbaren Energie, die Leben ist. Alles gléanzte von innen her, auch dreckige Gassen,
durch die ich in Lomé wanderte ...

Wie schon erwahnt, war es mein erster Besuch in Afrika. Unsere togolesischen Gastgeber
wollten der kleinen Gruppe europaischer Géste auch das traditionelle afrikanische Dorfleben
zeigen. Nach einer langen Busfahrt, bei der Amtsgebdude und Bahnhofe stolz als
Sehenswirdigkeiten der kolonialen Vergangenheit vorgefiihrt wurden (irrtimlicher Weise
hatten die afrikanischen Gastgeber bei mir ein grof3es Interesse an der bis zum Ende des
Ersten Weltkriegs deutschen, von ihnen offensichtlich glorifizierten Kolonie Togo
vorausgesetzt), erreichten wir abends ein Dorf, in dem man schon auf uns wartete. Uber
einem offenen Feuer briet ein kapitaler Ochse am SpieR und dieses war die einzig verfligbare
Nahrung, wie ich erfuhr. Die fir einen hungrigen Vegetarier ungliickliche Situation
erforderte Tapferkeit und Opfermut. Nach kurzem Zdgern schlang ich einige verkohlte und
eigentimlich schmeckende Fleischbrocken, die mir angeboten wurden, hinunter und
uiberlebte zu meiner Uberraschung ohne Schaden.

Dann wurden wir von den Dorfleuten zu einem afrikanischen Ringtanz geladen, der von
Trommelrhythmen begleitet wurde. Ich hatte daran viel Freude, denn es schien mir, als
tanzte Krishna mit jedem von uns. Nach einigen Runden fand ich mich im Zentrum des
Kreises und tanzte zum rhythmischen Klatschen der anderen — ein Solotanz, dem Leben zum
Lobe! Bhakti.

Nach der Rickkehr aus Afrika hatte ich Gelegenheit, Dadajis Stimme, die ich in mir horte,
mit seiner Stimme von einem Band zu vergleichen, das mir Abhi Bhattacharya aus Bombay
geschickt hatte. Es war die gleiche, Englisch sprechende Stimme. Die Uberwéltigende
Erfahrung, die ich in Abhis Wohnung gemacht hatte, als wir Dadajis Gesang lauschten,
wiederholte sich und ich fuhlte mich auf eine wunderbare Weise ,aufgehoben’. Meine
Gedanken kreisten um Krishna, Mensch und Gott, und um Sein Spiel in Vrindavan, an dem
ich voller Glick teilnahm.

Denjenigen, die Schwierigkeiten haben, diese mit Krishna verbundenen Gefuhle zu ver-
stehen, mochte ich mit einem Zitat von Annie Besant helfen, das ich ihrem Buch Discourses
on Hindu Avataras® entnommen habe. ,,Sri Krishna ist der Gott der Haushaltsgemeinschaft,
der Gott des Familienlebens, der Gott, dessen Erscheinungen in jeder Phase von Seiner
Selbstoffenbarung sprechen. Er ist durch und durch menschlich. Geboren in der Menschheit,
wie Er gesagt hat, handelt Er wie ein Mensch. Als Kind ist Er ein echtes Kind, voller
Ausgelassenheit und SpaR und von einnehmender Anmut. Als Jingling und Mann (bt Er die
gleiche menschliche Faszination auf die Herzen der Manner, Frauen und Kinder aus — ein
Gott, in dessen Gegenwart immer Lachen und Musik ertont. Wenn wir an Sri Krishna
denken, scheinen wir das Platschern des Flusses, das Rascheln der Blatter im Wald, das
Muhen der Kiihe auf der Weide, das Lachen glucklicher Kinder zu vernehmen, die um die
Knie ihrer Eltern spielen. Er ist ganz grundsatzlich der Gott, der in allem menschlich ist, der
sich in menschlicher Sympathie Uber die Wiege des Séuglings beugt, der am Spiel der
Jugend seinen Spal hat, der Freund der Liebenden ist, der den Brdautigam und die Braut
segnet, der die junge Mutter anléchelt, wenn das Neugeborene in ihren Armen liegt — (iberall
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ist er der Gott der Liebe und des menschlichen Glicks; was Wunder, dass diese
einnehmende Anmut die Herzen der Menschen fasziniert hat!"

Ich habe so ausfuhrlich zitiert, weil Dadaji mir in bestimmten Momenten als Verkdrperung
Sri Krishnas erschien. Und zugleich hatte ich das Gefiihl, dass er doch noch weit mehr ist als
das, was ich mit meinem Bild von Krishna verband.

In der zweiten Februarhélfte besuchte mich ein Mr. Kim aus Korea, um mich fiir Rev.
Moons Unification Church zu interessieren. 1976 und 1977 war ich zu einer Internationalen
Konferenz zur Einheit der Wissenschaften in die USA eingeladen worden, die unter Moons
Schirmherrschaft veranstaltet und von einer seiner Organisationen finanziert wurde. Bevor
ich zum ersten Mal zusagte, informierte ich mich Uber den Schirmherren, der in einem
zweifelhaften Ruf stand, bei dem deutschen Nobelpreistrager Professor Dr. Manfred Eigen,
Universitat Gottingen, der dem Organisationskomitee der Konferenz angehérte. Eigen
liberzeugte mich, dass das durchaus interessante Programm allein das sei, was zahlte; um
teilzunehmen, brauche man nicht mit dem Rev. Moon Uberein zu stimmen. Und ich wiirde
doch sicherlich auch einen wissenschaftlichen Kongress in Moskau besuchen, ohne
Kommunist zu sein. Die erwahnten zwei Kongresse waren in der Tat sehr interessant
gewesen — bemerkenswerte Versammlungen von Wissenschaftlern der unterschiedlichsten
Disziplinen. Nur der Rev. Moon, der mir als ein aalglatter Geschaftsmann auf einem
religiosen Markt erschien und mit diesen Konferenzen seine Reputation zu férdern trachtete,
missfiel mir grindlich, weshalb ich keinen weiteren Einladungen folgte.

Nun war bei mir einer der Reprasentanten von Rev. Moon aufgetaucht, um mich fiir dessen
Sache zu gewinnen. Er flhrte viele Argumente zu Gunsten Moons an, die nach seiner
Aussage auch von namhaften Wissenschaftlern geteilt wurden, und erzéhlte, Moon sei in
seiner Jugend von Jesus Christus persdnlich beauftragt worden, die Kirchen wieder zu
vereinigen und gegen den Kommunismus zu kdmpfen. Ich hatte keine Lust zu einer
Auseinandersetzung mit Mr. Kim Uber seinen big boss und beendete bald das Gespréch.

Der Besuch hatte mich innerlich aufgewdhlt, so dass ich mir am Abend Uber meine eigene
Position durch eine Tagebuchnotiz klar zu werden versuchte.

Tagebuch 17. Februar 1979

Ich misstraue allen Versuchen, Religion zu organisieren. Dieses Misstrauen gilt allen
Kirchen, die Dogmen vertreten. Dieses kann nicht der Weg der Erlésung sein ....
Auch hier regiert das Haben-Wollen, nicht das Sein. Sein ist bloRes Anheimgeben
ohne Haben-Wollen. Sein ist kein Nichtstun, sondern Tun ohne Haben-Wollen. Es
ist ein Zustand des Beschenkt-Werdens, auch mit den Friichten der eigenen Taten.
Nachdem wir die duRere Welt mit Technik gemeistert zu haben glauben (mit zum
Teil zweifelhaften Wirkungen), wollen wir das Innen mit Technik erobern. Das ist
grundsatzlich der falsche Weg, denn Meisterung wirft die Frage auf: Wer ist der
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Meister? Unser Ich will das Innen erobern, um dort noch stirker herrschen zu
konnen. Dieser Weg fuhrt nicht zu dem Einen, sondern nur zur Entdeckung neuer
Madglichkeiten der Herrschaft im Hier.

Er kennt keine Hindernisse; wir brauchen Ihm nicht den Weg zu bereiten, denn Er ist
all-méchtig. Er und ich und du sind Eins. Wir missen nur lernen, Ihn mit unseren
inneren Augen zu sehen. Wenn Organisationen das Bewusstsein der Trennung
(Mitglieder versus Nicht-Mitglieder) erzeugen, sind sie gefahrlich. (Ich hére Dadajis
Stimme:) ,,Errichte keine Grenzen! Sei offen. Er ist immer bei dir. Krishna wartet
immer auf Radha. Liebe Ihn, sei Seine Gespielin. Er liebt dich. Du weil3t nicht, wer
du bist."

Nach dieser Tagebucheintragung fihlte ich mich im Einklang mit Dadaji, dessen Stimme ich
so deutlich gehort hatte. Ich wusste mich nun im Gegensatz zu einigen akademischen
Kollegen, die bereit waren, Rev. Moons Interessen zu férdern und Mitglieder seiner
Organisationen zu werden.

Die Zeit verging und durch Erlebnisse und Gedanken der geschilderten Art kam ich trotz der
grofRen raumlichen Entfernung zwischen uns immer wieder in einen geistigen Kontakt mit
Dadaji, der fort fuhr, von innen zu mir zu sprechen. Oft hatte ich dabei bhakti-Erlebnisse. In
solchen Augenblicken war es schwer, ruhig zu bleiben — das Gefuhl war so stark, dass ich
durchs Zimmer oder vom Haus in den Garten laufen musste, weil ich nicht wusste, wie ich
meiner inneren Freude anders Ausdruck geben konnte. In so einer auferordentlich
glucklichen Stimmung umarmte ich meine Frau, tanzte mit den Kindern oder lieR auf
anderem Wege mein Herz UberflieBen. Wenn ich mich im Biro und in der Gegenwart
anderer befand, musste ich oft ohne von auf3en erkennbarem Anlass lacheln, und da ich nicht
immer in der Lage war, meine Emotionen zu verbergen, verliel ich auch manchmal den
Raum unter irgend einem Vorwand. Bhakti war so (iberwaltigend! Eines Sonntags hérte ich
in einer solchen Stimmung plétzlich in mir Dadajis Stimme.

Tagebuch 25. Februar 1979

,»3ing in Ihm! Tanz in IThm! Sei glicklich mit Ihm und erfreue dich Seiner! Kein
Mantra ist nétig, nur Mahanam! Denn dieses ist die Quelle des Segens und des
Glucks. Versuche nicht, Ihn zu verstehen, Ihn auf die Ebene des Denkens herunter
zu bringen. Er umfasst alles und jedes. Er selbst wird dir helfen, sich Ihm zu néhern.
Sei geduldig. Da ist genligend Zeit, viel Zeit. Ich umarme dich. Du bist mein Sohn,
mein Bruder. Ich bin immer bei dir. Offne dich der Botschaft, Seiner Botschaft. Sei
geduldig.”

Das war ein wundervolles Erlebnis, aber bereits zwei Tage spater befand ich mich schon
wieder in einem Stimmungstief, weil mir die Fllle meiner Aufgaben keine Zeit fur das Buch
Uber Rajasthan lieR. Ich hatte nun schon seit geraumer Zeit Material gesammelt und mein
Mitautor, Dr. Shantilal Sarupria, wartete auf die versprochene Auswertung der
Textdiskussionen, die wir im Januar in Hyderabad gefuhrt hatten. Es fiel mir schwer, ihm zu
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gestehen, dass ich mein Versprechen unter diesen Umstédnden nicht halten konnte. Kein
Ausweg aus dem Dilemma, die akademischen Amtspflichten zeitlich nicht mit eigener
Forschungsarbeit verbinden zu konnen, war sichtbar. Erschopft durch die Uberlastung
begann ich, den Verlust meiner friheren Uberzeugungen zu bedauern, deren Besitz und
Praktiken mich stabilisiert und befriedigt hatte. Aber zu keiner Zeit kamen Zweifel an den
fundamentalen Wahrheiten auf, die ich durch Dadaji gewonnen hatte. Ich befand mich in
einer Stimmung, in der ich eine Lésung meiner Probleme erhoffte, wie immer sie auch
aussehen mochte. Und dann geschah es.

Tagebuch 27. Februar 1979

Als ich eben auf Dadajis Bild schaute, horte ich innerlich: ,,Tue deine Pflicht!" —
Aber was ist Pflicht? Pflicht: Wovor wir in diesem Augenblick gestellt sind, die
Aufgabe des Tages. ,,Tue es fur Ihn". Darin liegt die eigentlich wichtige Aussage:
Tue es fiir Ihn — und nicht fur deine egoistischen Zwecke. Pflichten — das sind nicht
irgendwelche Aufgaben, sondern solche, die man fur Ihn erfullen kann, freudig und
liebenden Herzens ...

Ich erinnere mich an Dadajis Worte: ,Lass Ihn zum Mittelpunkt deines Daseins
werden”. Dadajis Kommentar dazu von innen: ,Konstruiere nicht diesen
Mittelpunkt!" Nachdem wir gedanklich so viel konstruiert haben, durfen wir Ihn
nicht auch noch erfinden. ... Wir missen uns finden lassen! Dazu ist nur Offenheit
notig. Dogmen beiseite schieben. Lieben. Wer sich selbst vergisst, wird von Ihm
gefunden ...

Wie wichtig: lhn nicht gedanklich konstruieren. Sich Thm anheim geben und finden
lassen. Wer lhn sucht, hat Ihn nicht begriffen. Denn man kann Ihn nicht suchen, weil
Er eben nicht fort ist und niemals fort war. Er ist immer da — wir sind weg, verstrickt
in unsere mentalen und emotionalen Aktivitaten. Wir lassen uns nicht finden. Wir
verstecken uns vor Seinem Licht — ohne Ihm entgehen zu kénnen. Sich finden
lassen. Aus dem Versteck des Ich hervortreten ins Freie. Es gibt fur Ihn kein
Versteck. Wir leben in der Illusion, uns verstecken zu kénnen. Das ist Maya.

Viele Jahre nach diesem Eintrag nahm ich ein Buch zur Hand, das mich in meiner Jugend
fasziniert hatte, Hermann Hesses Siddharta, das er eine ,,indische Dichtung“ nennt. Da fand
ich, quasi als Ergédnzung dieser Tagebuchnotiz, jene Stelle von mir angestrichen, wo der
Monch Govinda seinen alten Freund Siddharta trifft, ohne ihn gleich zu erkennen. Siddharta
ist inzwischen Fahrmann geworden. Govinda sagt von sich selbst, dass er nie aufhdren werde
zu suchen und fahrt fort; ,,Auch du, so scheint es mir, hast gesucht. Willst du mir ein Wort
sagen, Verehrter?** Sprach Siddhartha: ,,Was sollte ich dir, Ehrwirdiger, wohl zu sagen
haben? Vielleicht das, dass du allzu viel suchst? Dass du vor Suchen nicht zum Finden
kommst.* ,Wie denn?*“ fragte Govinda. ,,Wenn jemand sucht“, sagte Siddharta, ,,dann
geschieht es leicht, dass sein Auge nur noch das Ding sieht, das er sucht, dass er nichts zu
finden, nichts in sich einzulassen vermag, weil er nur immer an das Gesuchte denkt, weil er
ein Ziel hat, weil er vom Ziel besessen ist. Suchen heif’t: ein Ziel haben. Finden aber heifit:
frei sein, offen stehen, kein Ziel haben. Du, Ehrwirdiger, bist in der Tat ein Sucher, denn,
deinem Ziel nachstrebend, siehst du manches nicht, was nah vor deinen Augen steht.?
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Die folgenden Tage waren voller Harmonie und ich hatte keine Probleme mit der extremen
Arbeitsbelastung. Uta war nach Hamburg zu ihrer Mutter gefahren und ich war mit den
Kindern allein im Haus. Ich war glicklich und dachte immer wieder tber das nach, was ich
von Dadaji gelernt hatte; er war mir nah.

Deshalb traf es mich auch nicht hart, als ich einen Brief von Dr. Sarupria 6ffnete. Er enthielt
einen Ausschnitt aus der in Bombay erscheinenden und in Indien weit verbreiteten
Tageszeitung Blitz mit einem Foto von mir und Dadaji, der seine rechte Hand auf meinen
Kopf gelegt hat. Der Text dazu tragt die Uberschrift Zu FiiRen des Gurus und lautete: ,,Ein
ernster, ruhiger Dr. Peter Meyer-Dohm, bedeutender Okonom, Indologe, Theosoph und
Rektor von Universitaten sitzt zu FiiRen Dadajis und erbittet seinen Segen. Dr. Peter ist nach
Indien gekommen, um am Wissenschaftskongress in Hyderabad teilzunehmen ..." Mein
Freund Sarupria hatte dem Zeitungsausschnitt folgenden Kommentar angefiigt: ,,Beiliegend
ein Zeitungsbild ... das lhnen groRe Publizitdt verschafft; die Fehler im Text sind
ungliicklich; und ich persénlich bin nicht gerade froh, dass das Foto fiir anscheinend pseudo-
kommerzielle Zwecke verwendet wird!! Aber das ist meine persdnliche Meinung. Ich bin
sicher, Frau Meyer-Dohm und die Kinder werden sich daran erfreuen. Lacheln Sie tber die
Sache".

Ich war weit davon entfernt, dartiber zu lacheln, denn ich fand es véllig unangebracht, als
,bedeutend’, und voéllig unzutreffend, als ,Indologe’ bezeichnet zu werden — und Ubrigens
war eine Universitat nun wirklich genug flr jemanden wie mich. Ich erinnerte mich nicht
daran, dass wahrend meines Kalkutta-Aufenthaltes Fotos dieser Art gemacht worden waren.
Aber das war nicht wichtig. Starker beunruhigte mich der Gedanke, dass ich fur ,pseudo-
kommerzielle Zwecke’ benutzt wurde. Natirlich erinnerte ich mich an Bilder wirklich
bedeutender und prominenter Leute zu FiiRen Dadajis - Ministerprasidenten, Vorsitzende
von Wissenschaftsorganisationen und so weiter. Es war ein breites Spektrum intellektueller
Leute, die Dadaji verehrten. Gleichwohl, aus westlicher Perspektive war eine solche Art der
Verehrung zumindest uniblich.

Aber was konnte ich in dieser Angelegenheit tun? Sollte ich den Artikel einfach ignorieren
oder auf Richtigstellung pochen? Lautete nicht Dadajis Botschaft: ,,Gott allein ist der Guru™?
Ich entschied, mich bei der ndchsten Gelegenheit mit ihm zu besprechen. Die folgenden
Tage bewegte mich in starkem Mal3e, wie ich gestehen muss, der Gedanke an die mdglichen
Konsequenzen dieser Publizitat. Waren meine Argumente stark genug, um in Diskussionen
um Dadajis Philosophie zu bestehen? In meinen Uberlegungen spielte das Ich eine groRe
Rolle; die Bereitschaft, einfach auf Ihn zu vertrauen, war alles andere als ausgepréagt. Mir
fehlte es an innerer Gelassenheit.

Fur mich war es sehr wichtig, dass Dadaji nicht einer jener Gurus war, die ich vorher in
Indien getroffen oder von denen ich gehért hatte. ,,Zu FiiBen des Guru" — diese Uberschrift
war nicht leicht zu verdauen. Heute ist mir allerdings bewusst, dass dieser schwache Punkt
getroffen wurde, um mich auf einige Méangel in meiner Auffassung aufmerksam zu machen.
Ich nehme an, dass viel von dem Mut, meine eigenen Ideen zu revidieren, dieser ,freundliche
Attacke' zu verdanken ist.
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Eines Tages im Marz hatte ich eine iberwaéltigende Erfahrung wéhrend eines Konzerts im
Hause einer indischen Bekannten in Schwelm, einer Stadt in der Nahe Bochums. lhr Gast,
die junge japanische Pianistin Shoko Sugitano, spielte Werke von Robert Schumann. Uta
und ich saflen in der Néhe des Fligels.

Tagebuch 17. Méarz 1979

Ich empfand die ersten Takte als UbermaRig laut (ein Fehlurteil, wie mir Uta spéater
erklarte), kam gar nicht richtig zum Zuhoren, sondern verlor mich in den
anstirmenden Ténen in eine Art Ausweitung des Bewusstseins — und plotzlich war
ich in Dadajis Haus, ging die zementene Treppe hinauf: Da stand er, von der Freude
der Begegnung bewegt, wir umarmten uns und ich fiihlte ihn ganz wirklich. Wir
gingen in den Raum, der einmal eine Veranda war, er setzte sich aufs Bett und ich
mich vor ihn auf den Boden.

Dieses intensive Erlebnis wurde nur hin und wieder durch das Klatschen der Zuhérer
unterbrochen — ich kam jedes Mal mit einem Ruck in die Realitat zurlick, um dann
erneut in meinen Besuch in Kalkutta zu versinken. Es war mehr als eine Erinnerung:
Ganz aktuell, ganz neu und wirklich war das Erlebnis! Ich horte das ,,Er liebt dich!™
mit groBem Entziicken, erahnte Zusammenhénge zwischen Einheit und Fille und der
Gottesliebe — ich wusste 1hn verheiRend nah.

Dieses Aufgehoben-Sein wahrte fast das ganze (schone) Konzert: Es war wunderbar
und dann auch schwierig, wieder auf den Boden des gesellschaftlichen Ereignisses
zu kommen. Ich begriff, dass manches mit mir passiert war in der letzten Zeit. Ein
Urvertrauen trug mich — das Gefuhl, auf dem rechten Weg zu sein. Zweifel, wenn sie
denn Uberhaupt bestanden hatten, waren weggewischt und auch die Mudigkeit
vorbei. Das war ein Dadaji-Konzert.

Dieses ,Dadaji-Konzert' war nicht das erste und letzte in den kommenden Jahren. Beim
Musikhéren gleite ich oft ab in solche Gedanken und Bilder. Um Dadaji auf diese Weise zu
begegnen, bedarf es keiner bestimmten Musikwerke oder Auffuhrungen. Es geschieht
unbeabsichtigt. In solchen Momenten sind Erinnerung und Gegenwart nicht leicht zu
unterscheiden. Die Erinnerung kann so lebhaft sein, dass man glaubt, es geschieht jetzt, in
diesem Moment. Ich will das nicht ,Tauschung' nennen. Manchmal kleidet sich die wirkliche
Gegenwart in Erinnerungshilder; es ist eine subjektive Wirklichkeit, nicht etwas, das das
Gedachtnis aufbewahrt hat.

Eine andere Erfahrung war die ,innere Stimme', die ich horte. Hin und wieder war es Dadajis
Stimme, die Englisch sprach. Ich flhlte seine Gegenwart, er war bei mir, ist in mir — ich
wusste es nicht genau. Zwischen seinem und meinem Geist schien kein Unterschied zu
bestehen — ,,Es ist alles Sein Geist", sagte er mir einmal. Ich habe auch heute keine Erklarung
fir solche Vorkommnisse, die sich willentlich nicht herbeifiihren lassen. Es geschieht
einfach zu einer Zeit, die ich nicht gewéhlt habe. Manchmal mischte sich die Stimme in mein
Denken, korrigierte es und setzte auch Fragezeichen. Wenn ich innerlich nicht zustimmte
oder mit dem Verstdndnis Schwierigkeiten hatte, schwieg die Stimme und ich blieb mit
meinen Gedanken allein; oder die Stimme versuchte, sich Uber andere Worte und Begriffe
verstandlich zu machen.
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Und dann gab und gibt es Augenblicke, in denen ich plétzlich weil3, dass ich jemandem, mit
dem ich gerade rede, etwas Bestimmtes mitzuteilen habe, das mir wie ein Blitz einfallt. Den
Inhalt habe ich hinterher meist sehr schnell vergessen. Manchmal wundern sich die
Gesprachspartner dann, warum ich plétzlich den Gegenstand unseres Gedankenaustausches
fallen gelassen und sehr personliche Dinge angesprochen habe.

[

Einer unserer Nachbarn starb und Uta und ich wurden zu einem Kkatholischen
Trauergottesdienst in die Wallfahrtskirche von Bochum-Stiepel eingeladen. Zum ersten Mal
horte ich eine romisch-katholische Messe in deutscher und nicht in lateinischer Sprache,
weshalb ich alles verstand, was der Priester sagte.

Tagebuch 28. Méarz 1979

Einerseits war ich ganz distanziert, sann einzelnen Passagen nach; andererseits war
der Kirchenraum in mir. Nach dem Abendmahl (die Hostie wurde den in der
Schlange Wartenden in die Hand gelegt) hiel? es: Wir haben nun Gemeinschaft mit
Ihm. Da sagte die Stimme in mir: ,,Wir haben immer Gemeinschaft mit Ihm. Er ist
immer gegenwartig. Dazu bedarf es keiner duBeren Zeichen". Immer Gemeinschaft.
Diese Gewissheit schwemmte mich wie eine Woge fast fort, nachdem ich vorher
schon Seine Liebe gespirt hatte — ganz unabhdngig von dieser Stétte, in der mir
manches ganz fremd war ...

,Er liebt dich". Das ist es: Seine und meine Liebe — und meine Liebe ist Seine. Diese
Liebe ist ohne ,mein’, ist Abglanz vom Glanz, Strahl von der Sonne in mir und auf3er
mir.

Uta und ich nutzten die Schulferien, um mit den Kindern wieder einmal auf Lanzarote zu
sein, einer der Kanarischen Inseln, die wir mit ihrer vulkanischen Kargheit so sehr lieben.
Dort hatte ich ausreichend Gelegenheit zur Erholung. Ich genoss diese Tage, vernachlassigte
mein Tagebuch, aber als wir nach Bochum zuriickkehrten, hatte ich den Artikel, den ich
Dadaji versprochen hatte, fertig im Kopf.

Tagebuch 8. April 1979

Ich machte mich an die Niederschrift des Artikels fiir Dadaji — zunéchst als langst
uberfallige Pflichtiibung, dann immer mehr gefangen genommen von der Aufgabe.
Ich konnte ihn am Vormittag weit vorantreiben und stellte dabei fest, dass es viel
mehr zu sagen gibt als Raum in einem aufsatzahnlichen Bericht ist. Mir kam der
flichtige Gedanke, einen Schritt in Richtung auf ein Buch Uber meine eigene
Entwicklung zu tun.

Unter der Post, die wahrend unserer Abwesenheit zu Hause eingetroffen war, fand sich eine
kurze Notiz Dadajis.
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Kalkutta, 26.3.79
Mein lieber Sohn,
ich hoffe, du und deine Familie sind bei bester Gesundheit. Ich plane noch, im Juni
zu kommen, wenn es Sein Wille ist. Anbei ein Zeitungsausschnitt.
Mit besten Winschen — und Liebe, Dadaji

Es war ein langerer Artikel aus der indischen Wochenschrift The Current vom 24. Marz
1979 mit der Uberschrift Dadajis ,Wunder'. Mein erster Blick fiel auf Fotos, die bedeutende
indische Personlichkeiten wie Jayaprakash Narayan, den bekannten Freiheitskdmpfer,
Jagjivan Ram, den Parteiftihrer, und andere zu FiiRen Dadajis zeigten, wobei er immer seine
rechte Hand auf ihr Haupt legte. Das erinnerte mich an meine Probleme mit dieser Art von
Bildern und ich lachelte. Dann las ich den Artikel, der wie folgt beginnt: ,Wie kann in
diesen Tagen fortgeschrittener Wissenschaft und Technologie eine Welt der Wunder
existieren, die den Naturgesetzen widersprechen? Weil man seinen eigenen Augen mehr als
allem anderen traut. Vernunft und Intellekt haben hier keinen Platz. Sie nennen ihn den
Hochsten Arzt, einen Wundermann und den Héchsten Erhalter. Es ist wirklich tberraschend,
dass dieser Gottesmann, der er fur viele ist, sich gegen Gurus und Babas wendet. ,Das ist
alles Bluff. Wie kann ein Sterblicher der Guru eines anderen Sterblichen sein? Gott allein ist
unser Guru. Alle diese so genannten Gurus, Bhagwans und Babas betrligen in Seinem
Namen unschuldige Leute, nur um Geld zu machen und Paldste zu bauen, die ashram und
math genannt werden’, ist Dadajis Einwand. Und was ist mit Sri Satyanarayan, seinem
eigenen ,Guru’, den er anbetet? ,Niemand. Er ist niemand. Er ist nur ein Symbol der
Wahrheit.” Und seine Wunder — sie sind Sein Wille. Anhanger beschreiben die Art und
Weise, in der er Gangeswasser produzierte, um ein Gotterbild zu salben, wie er einen
Herzkranken auf dem Sterbelager heilte und wie er Duft ausstromte. Selbst ein groRer
Philosoph wie Dr. Sarvepalli Radhakrishnan spricht voller Anerkennung von ihm."

Als ich den Artikel las, der auch einige prominente Leute zitiert, verstand ich, warum Dadaji
ihn mir gesandt hatte. Er war sehr hilfreich in meiner gegenwartigen Situation, weil er mich
an die vielen Erfahrungen erinnerte, die andere mit Dadaji gemacht hatten. Eine Vielzahl von
Personen bestatigte den auferordentlichen Einfluss, den dieser ,Inhaber eines
Spielzeugladens in Kalkutta’, wie ihn The Current nennt, auf Menschen hat. Und wahrend
ich las, breitete sich Dadajis Duft im Zimmer aus! Aber am wichtigsten war die Nachricht,
dass er im Juni nach Deutschland kommen wiirde.

Auf Lanzarote hatte ich begonnen, erneut das Buch von Walther Eidlitz Die indische
Gottesliebe zu lesen, das den bhakti marga, den Pfad liebender Verehrung in der Tradition
Sri Krishna Chaitanyas zum Inhalt hat. Dieses groRartige Buch half mir zu einem besseren
Verstandnis des philosophischen und traditionalen Hintergrunds, auf den Dadaji manchmal
hinweist. Meine Erfahrungen mit dem klassischen sudindischen Tanz illustrierten lebhaft
das, was ich las. Aber wahrend der Lektiire hatte ich den Eindruck, dass Dadaji
gewissermalen kontrollierte, was ich aus dem Buch lernte. Wahrend der Tage auf Lanzarote
war ich erfullt mit Bildern aus Krishnas Vrindavan lila. Aber nun wollte ich Dadaji
antworten.
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Bochum, 15. April 1979
Lieber Dadaji,
um die Ostertage hatte ich Gelegenheit, tUber all das nachzudenken, was sich seit
meinem Besuch in Kalkutta, Madras und Bombay ereignet hat. Zwar wartete nach
meiner Rickkehr ein Berg an Arbeit auf mich und die Mdglichkeit, etwas Uber
meine Erfahrungen niederzuschreiben, verringerte sich bald. Aber trotzdem gelang
es, mich dauernd des groRen Geschenks bewusst zu sein, das ich erhalten habe: Das
Versténdnis, dass Seine Liebe mich immer begleitet!
In Deinem Brief vom 8. Januar hast du geschrieben: ,,Schreibe etwas lber Seine
Philosophie, wann immer du Zeit findest. Du musst dein Wissen mit jenen teilen, die
bereit sind zu lernen”. Ich wirde das gern tun, aber zunédchst muss ich fur mich
selbst herausfinden, was ich erworben habe und was es flir mich bedeutet. Ich hoffe,
einige entscheidende Schritte in dieser Richtung getan zu haben, indem ich immer
wieder in den strahlenden Ozean des Srimad Bhagavatam eingetaucht bin, von innen
den Worten der Gita Govinda lausche, um mit IThm zu spielen und innerlich eine der
Gopis zu werden und zu erkennen, dass Vrindavan hier ist — all das ist ein so
wertvolles Geschenk, es kiindet von Kommendem ...
Vielen Dank fiir deine kurze Notiz und den Ausschnitt. Es ist wunderbar, dass du
planst, nach Deutschland zu kommen, denn das bedeutet die Gelegenheit einer
weiteren Begegnung, bevor ich selbst nach Indien fahre, wahrscheinlich im Oktober.
Leider féllt dein Besuch in eine Zeit starkster beruflicher Belastung und meine Frau
hat gerade eine weitere Operation hinter sich und ist ans Haus gebunden.
Ich bin nahezu fertig mit einem Bericht tiber mein erstes Treffen mit dir, wie ich in
Kalkutta versprochen habe. Ich hoffe, ihn dir bald zusenden zu kénnen. Auch mit
dieser Arbeit versuche ich mein Bestes zu tun, wobei ich auf einen Prozess
natlirlichen Wachstums vertraue.
Meine Familie sendet beste Grul3e. In Liebe dein Peter

Vor Monaten schon hatte ich begonnen, die Srimad Bhagavatam® lesen, ein Geschenk von
Peter Hoffman, einem engen Mitarbeiter Rukmini Devis. In Indien gilt dieses Werk als
bhakti-Schrift par excellence. Im 10. Buch der Srimad Bhagavatam wird Krishnas Kindheit
in Vrindavan, das Vrindavan lila, so beschrieben, dass ich mich erfillt von dem fiihlte, was
Eidlitz Gottesliebe* (bhakti) nennt. Und immer wieder las ich die geliebte Gita Govindam
des Sri Jayadeva. In dieser sind Radha und Krishna nicht als getrennte Personen zu
verstehen, was Dadaji mit der Aussage betont: ,,Es ist nur ein Wesen, polarisiert in ,Ich' und
,Du™. Und diese polare Spannung pulste gleichsam in mir als Liebe.

*

Es wurde erwartet, dass Dadaji wahrend seines Deutschlandaufenthalts wieder bei Dr.
Khetani in Witten wohnen werde. Ich malte mir aus, wie unser Wiedersehen verlaufen
kénnte und fragte mich, ob er auch Uta und mich in Bochum besuchen wirde. Gleichzeitig
war ich von dem Gedanken beunruhigt, nicht genug Zeit fiir die Begegnung zu haben. Mir
war Kklar, dass ich dieses Mal aulRer Freunden keine anderen Mitglieder der DIG zu einem
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Besuch in Witten vorschlagen wirde, denn die Erinnerung an das Treffen im vergangenen
Jahr l6ste bei mir zwiespaltige Gefuhle aus.

Tagebuch 20. April 1979

Dr. Khetani war zu Gast, um Dadajis eventuelles Kommen im Juni zu besprechen.
Dabei erfuhr ich eine interessante Einzelheit (iber seinen Besuch im letzten Jahr. Dr.
Khetani hatte Dadaji vorher in London getroffen und dort von seinem Wunsch
erfahren, nach Deutschland zu kommen: ,Ich werde dich fur etwa zwei Tage
besuchen”. Dadaji sagte ihm nicht, er solle mit mir Kontakt aufnehmen. Auf die
Idee, mich zu fragen, kam Khetani erst, als er wieder daheim war. Es lief dann alles
ab, wie mir bekannt ist. Als wir in Dr. Khetanis Haus waren, sagte er Dadaji, dass
die Gaste auf ihn warteten. Dadaji erwiderte: "Was soll ich ihnen erzéhlen? Und ich
habe auch nichts anzuziehen!" Um letztere Aussage zu unterstreichen, zeigte er sich
kurz darauf ohne Oberkleidung. "Harvey soll ihnen irgendetwas erzahlen", entschied
er. Etwas spater nahm er dann Khetanis Betttuch als eine Art Gewand und erschien
vor der Versammlung.

Nachdem Uta und ich spater nach Haus gegangen waren, hat Dadaji nicht lber die
Gaste gesprochen ... Er sagte nur, er sei zufrieden, "denn ich habe ihn getroffen, den
ich sehen wollte".

Eine Reihe von Tagen genoss ich das Vrindavan lila, erfullt von den Geschichten (ber
Krishna und die Gopis, und als ich eines Abends wieder von Krishnas Spiel las, war in mir
der Gesang der Gopis so bewegend, dass mir die Augen feucht wurden. Ich wirde etwas
daflir gegeben haben, meine Gefiihle in Musik oder Liedern ausdriicken zu kénnen!

Tagebuch 29. April 1979

Zu einem der schonsten Kangra-Bilder fand ich den folgenden anriihrenden
Kommentar: ,,Krishna fiihrt die Gopis an das sandige Ufer des Yamuna, das im
magischen Mondlicht wie Diamanten funkelt, und der Tanz beginnt. Indem Er sich
gleich der Zahl der Gopis vervielfacht, tanzt er mit jeder von ihnen im Ringe ...
Dieser Ringtanz vollzieht sich fortwdhrend im Universum; die Schwarze des
unendlichen Raumes ist Krishna und die kosmischen Strahlen der Sonne und Sterne
sind die Gopis. Die Winde sind die Facher und der Duft der Pflanzen ist der
Weihrauch Seines Altars. Krishna ist Gott, die Musik seiner Flote der Ruf der
Unendlichkeit. Die Gopi ist die menschliche Seele und Vrindavan das Herz des

Menschen, wo das ewige Spiel der Liebe zwischen Seele und Gott sich vollzieht
(13 5

Ende April erhielt ich einen Brief Dadajis, der sich auf viele meiner Gedanken bezog; ich las
ihn immer wieder. Am bedeutsamsten waren fir mich die Zeilen: ,,Eile nicht. Lass es
kommen, wenn es als Erguss deines Herzens kommen will." So wurde mir die Bedeutung
von Geduld bewusst.
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Kalkutta, 24. 4. 79
Lieber Peter,
dein sehr schdner Brief vom 15. April.
Es ist erquickend festzustellen, dass deine Erfahrungen mit der Wahrheit in dir wir-
ken, um spontanen Ausdruck in der Zeit zu finden. Eile nicht. Lass es kommen,
wenn es als Erguss deines Herzens kommen will. Nur schlage die Tir davor nicht
zu. Warte eher wie die Ramayana Savari auf die beseligende Ankunft. Du hast Seine
Liebe und weildt genau, dass das Ego nichts erreichen kann, es sei denn, es wird aus
seiner Bahn geworfen. Natirlich ist Er in allen Bahnen. Wenn dieses Bewusstsein
dich einmal ergriffen hat, wird sich dein gesamtes Leben augenblicklich in ein rasa-
lila &ndern und du wirst dich selbst als kostliche Jungfrau von unvergleichlicher
Schdnheit erleben, erfiillt von Krishnas Liebesspielen. Es ist daher gut fur dich, im
maéchtigen Ansturm der Wahrheit dich zu erinnern [re-member; PMD] und tief in
den ,strahlenden Ozean der Srimad Bhagavatam einzutauchen’. Lass Ihn in deiner
Gewohnheit wohnen und du wirst beginnen, ,von innen den Worten der geliebten
Gita Govinda zu lauschen'. Warum? Du bist eine Gopi seit Geburt. Diese Verfassung
ist dein vaterliches Erbteil oder — sollte ich es so sagen? — dein Unterhalt.
Seine Manifestationen passen nicht zu irgendeinem festen Programm oder einer
Zeittafel. Wenn Er entscheidet, im Juni in Deutschland zu sein, diesen winzigen
Punkt [als den Dadaji sich sient; PMD] dahin zu wehen, ist das schon in Ordnung.
Und er wird sicherlich daftr sorgen, dass du deinen Anteil an Seinem freudvollen
Sein hast. Tue deine Pflicht. Aber sei Uber deine Belastung nicht beunruhigt. Lass
deine Last die Last Seiner Musik der Offenbarung sein.
Mit Liebe fur euch Beide, dein in der Wahrheit, Dadaji

Aus Rukmini Devis Tanzdrama Savari Moksha (Savaris Befreiung) erinnerte ich schwach
eine gewisse Geschichte, die mit der von Dadaji erwadhnten Savari zusammenhing, aber ich
musste sie in dem alten indischen Ramayana-Epos nachlesen, um zu begreifen, was der Brief
andeutete. Savari war eine kastenlose Frau aus einem Stamm von Vogelfangern und lebte in
der Einsiedelei eines beriihmten Asketen und seiner Schiiler. Sie diente ihnen und horte sie
sagen, dass sich bald Gott als Rama (den Helden der Ramayana) inkarnieren und sicherlich
auch einmal die Einsiedelei besuchen werde. Als sie dieses erfahren hatte, gab sie alle Opfer
und Selbstkasteiungen auf und wartete geduldig auf Ramas Besuch in der Einsiedelei. Die
Zeit verging, die Asketen wurden alt und starben und die Einsiedelei verfiel. Aber die
kastenlose Frau gab nicht auf, geduldig zu warten. Sie hatte ein hohes Alter erreicht, als an
einem schénen Morgen Rama den abgelegenen Ort besuchte und von Savari mit
Uberwaltigender Freude und Gastfreundschaft empfangen wurde. Sie hatte in Sehnsucht
gewartet und gewartet und wurde gesegnet durch den Anblick Gottes als Rama. Geduld und
Vertrauen wurden belohnt.

Einige Tage spater erfuhr ich von Dr. Khetani, dass Dadaji seinen Reiseplan festgelegt hatte.
Er wirde am 16. Juni von Kalkutta zundchst nach London fliegen und dann fir ein
Wochenende nach Deutschland kommen. Dr. Khetani hatte das direkt von Dadaji erfahren,
der Uta und mir schone Grif3e bestellen lieR.
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,Du bist eine Gopi von Geburt an" — dieser Satz aus Dadajis Brief wurde in den folgenden
Tagen und Wochen immer bedeutsamer fur mich. Obwohl ich sehr mit der von der
nordrhein-westfalischen Landesregierung geplanten Ruhr-Konferenz beschéftigt war und
andere akademische Pflichten meine volle Aufmerksamkeit forderten, war dieses eine Zeit
wunderbarer Erfahrungen.

Tagebuch 13. Mai 1979

Gestern erreichte ein Gefuhl einen Hohepunkt, bei dem ich Thn Gberall sah: Krishna
mit der Fl6te! Greifbar nahe oder grof3 vor dem Horizont, in Baum und Busch, unter
den Menschen. Es war herrlich und ich musste mehrmals jauchzen vor innerer
Freude! Ich flihlte Seine Nahe; sie bot sich an, Uberraschte mich, ergriff mich mit
ihrer Schonheit und ihrem L&cheln. Und ich begriff, dass es grenzenlose Lust sein
musse, sein Flotenspiel zu héren — denn ich sah Thn immer in der bekannten Haltung
mit der Fl6te an den Lippen, und er war blaulicher Farbe. Da war etwas in mir von
der Liebe der Gopis; ich war entziickt von Seiner Gegenwart. Ein Bild des
Gattlichen in allem!

Schon Tage vorher hatte sich das Erlebnis angekiindigt. Sehr stark war es am
Freitag, wo ich es Uta erzahlen wollte, aber ich brauche Zeit, dartiber zu reden. Das
sind ganz zarte Erlebnisse — und doch von (berwéltigender Macht. ... Bhakti ist
etwas Wunderbares und spiegelt Gottliche Sehnsucht.

Manchmal war es schwierig, dem Ansturm Seiner Liebe Stand zu halten und zugleich voll
auf die Arbeit konzentriert zu sein. Ich musste mich dann zwingen, in der Gegenwart anderer
nicht zu tanzen, zu singen oder vor Gliick zu weinen. Seine Liebe duBerte sich immer als
eine  Welle auBerordentlichen Gllcksgefuhls, ein Gefuhl Seiner Né&he und eine
unbeschreibliche Bewusstheit von der Fulle des Lebens — versunken in Ihm. Es war das
rasa-lila, dass Dadaji in seinem Brief erwahnt hatte (wobei rasa das Erleben der voll
aufgeblihten Gottesliebe meint), etwas wie das Erleben der Géttlichen Liebe in der Natur
um mich herum. Dadaji sagt dazu, dass uns das Bewusstsein geschenkt wurde, um diesen
rasa zu erleben. Der Verstand hat seinen Thron im Gehirn, wéhrend Govinda (oder Krishna)
im Herzen wohnt. Wenn der Verstand seine Herrschaft aufgibt und zum Herzen wandert,
wird er zu Radha und das Géttliche Liebesspiel beginnt. Unserem Leben fehlt seine wahre
Bedeutung, wenn wir dieses Spiel nicht erleben.

Uberall horte ich Sein Flétenspiel, und als ich Uta firr die Operation Ihres rechten Fufes ins
Krankenhaus brachte, erzéhlte ich ihr von meiner Gemdtsverfassung und den Erlebnissen.
Das muss mit viel Enthusiasmus geschehen sein, denn meine Freude Ubertrug sich auf sie,
was ihr in ihrer schwierigen Situation zu helfen schien. So weit ich erinnere, hielt mein
Gliickszustand all die Tage an. Viele Bekannte schienen sich daran zu erfreuen, ohne um den
Grund zu wissen.

Tagebuch 27. Mai 1979

Um mich Stapel unerledigter Post — ein ziemliches Chaos ... Uta ist seit Mittwoch
aus dem Krankenhaus zuriick, fuhlt sich ganz wohl und sitzt im Rollstuhl. Leider
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macht uns Veronika seit Tagen Sorgen mit hohem Fieber; wir erwarten gerade
wieder den Arzt.

Die Situation ist gewiss nicht dazu angetan, die Kontemplation zu férdern. Aber ich
erlebe hin und wieder das wunderbare Geflihl Seiner N&he. Ich sehe Ihn mit Seiner
Flote, flhle Seine Nahe, manchmal fast korperlich. Er ist so wie auf den Kangra-
Paintings, meist aber erkenne ich lhn nur schemenhaft. Dann, wenn Er nahe ist,
steigt in mir ein machtiges Glucksgefiihl auf. Das geschieht keineswegs nur in stillen
Augenblicken, sondern spontan — manchmal sogar mitten in einem Gespréach tber
Fachliches.

Manche Tage vergehen ohne solche Erlebnisse, die sich dann an anderen wieder
gedrangt ereignen. Und jetzt, wo ich dieses schreibe (gestért durch ein Telefon-
gespréch) ist Er im Rauschen der Blatter der B&ume vorm Fenster, wiegt sich in den
Zweigen, und selbst der graue Himmel spiegelt Sein Lacheln. Der Raum um mich
beginnt zu flieRen, es ist wie Flimmern Uberm heillen Asphalt, wo man die Luft
sehen kann: So ist Sein Wesen Uberall — und gleichzeitig wohnt Er in meinem
Herzen.

Wahrend dieser Zeit entwickelten sich viele der Gesprache mit Kollegen, Doktoranden und
Freunden in einer eher uniblichen Weise. Die Konversation begann mit allgemeinen,
fachlichen oder anderen Themen, doch nach kurzer Zeit wurde ich von meinem
Gespréchspartner entweder zu meiner Weltanschauung befragt, oder ich begann selbst tber
Krishna, die Gopis und die Schénheit der Vrindavan-Waldes zu sprechen. Auch wenn ich
mich bemiihte, hatte ich nur selten das Gefiihl, dass ich mit meinen Ausfiihrungen etwas von
dem vermitteln konnte, was mit der inneren Erfahrung Seiner Liebe zusammenhing. Es
gelang noch am ehesten, wenn ich auf direkte Fragen antwortete. So gewdhnte ich mir an,
geduldig auf Fragen zu warten. Uta war eine hilfreiche Gesprachspartnerin, denn mit ihr
konnte ich meine Erlebnisse reflektieren. Zusammen bereiteten wir uns auf Dadajis Besuch
vor.

Bochum, 4. Juni 1979
Lieber Dadaji,
meine Frau und ich freuen uns auferordentlich auf deinen Besuch in Deutschland am
Monatsende und wir verstehen es als ein Zeichen deiner Liebe, dass du zu uns ins
Haus kommen wirst. Wie dir Dr. Khetani berichtet haben wird, werden wir ein
Treffen mit Freunden arrangieren und ich werde versuchen, auch denjenigen
gegeniiber offen zu sein, die dich treffen sollen, aber die ich noch nicht kenne.
In den vergangenen Monaten hatte ich viele Erfahrungen mit Seiner und deiner
Liebe und ich fuhlte mich Uberschiittet mit Geschenken einer subtilen Art. Am
erstaunlichsten: Alles das ereignete sich wéhrend einer sehr arbeitsintensiven
Periode, die mir kaum Zeit lie}, dariber nachzudenken, was geschah! Inmitten
meiner Arbeit flihlte ich mich pl6tzlich glicklich und Thn in diesen Augenblicken
sehr nahe, Ihn in mir! Meine einzige Reaktion war ein L&cheln aus innerer Freude
heraus! Sie gleicht dem Spiel mit einem kleinen Kind, bei dem du plétzlich von
Liebe Uberwidltigt bist, oder den Geflihlen einer Liebenden, die wei3, dass Er im
Vrindavan-Hain auf sie wartet.
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Dank flr deinen Brief vom 24. April, der wirklich herzerwarmend ist!
In Erwartung des baldigen Wiedersehens, deine Peter und Uta

Die Wochen bis zum Ende Juni verstrichen schnell, obwohl sie mit neuen Problemen fir
Utas Gesundheit belastet waren — sie musste erneut ins Krankenhaus, zum Glick nur fir drei
Tage. Meine Schwiegermutter, die aus Hamburg angereist war, um die Kinder und den
Haushalt wahrend Utas Abwesenheit zu versorgen, war nahe der Erschépfung und musste
nach Haus zuriickgebracht werden. Damit war Uta tagsiiber allein mit den drei Kindern —
eine Hausfrau und Mutter im Rollstuhl. Oft war sie niedergeschlagener Stimmung und ich
konnte ihr wegen der Vielzahl meiner beruflichen Verpflichtungen nicht helfen, was mich
quélte. Aber ich flihlte stark Seine Anwesenheit und sah Ihn immer als Krishna mit der Flote,
wenngleich dieses Bild sich manchmal auch in das Dadajis verwandelte.

Tagebuch 16. Juni 1979

Etwas trdgt mich diese ganze Zeit. Uta meinte, es sei der berufliche Erfolg. Sicher
spielt das eine wichtige Rolle. Unser Leben teilt sich nicht in verschiedene Bereiche
— sie ruhen alle ineinander. Ich habe allerdings entdeckt, dass es gut ist, fur eine
Sache zu sein, die nicht in dem Sinne die eigene ist, dass man etwas fiir sich selbst
mdchte. Ich bin nicht engagiert, weil ich etwas fur mich erreichen méchte, sondern
das Engagement ist in einer bestimmten Weise unbeteiligt. Das gibt mir Distanz, ich
reagiere nicht auf Angriffe, bleibe gelassen, weil} aber, dass ich das Richtige tue.

Das hat alles mit Dadaji zu tun — wohl nicht direkt, aber im Sinne einer Fernwirkung.
Und Dadaji ist nicht ein neuer, sondern ein alter Bekannter von tief innen.
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6 Versteck dich nicht

Tagebuch 30. Juni 1979

Dadaji ist da. Heute Morgen stand er auf dem Diisseldorfer Flughafen, zusammen
mit Abhi Bhattacharya, Roma Mukherjee und einer weiteren Begleiterin. Das war
eine herzliche Umarmung! Er wirkte vollig unverdndert, frisch und freute sich. Wir
fuhren in meinem Wagen nach Witten zu Dr. Khetanis Haus. Dadaji sagte: ,,Ich bin
deinetwegen gekommen"; es folgte ein Bericht vom schmeichelhaften Urteil einiger
Pandits iiber mich, was mich verlegen machte. Ich habe das Gefiihl, Dadaji versucht,
mein Selbstvertrauen zu stirken oder meine eher skeptische Selbsteinschitzung zu
revidieren.

Es war ein langes Gesprich, das die ganze Fahrt dauerte. Daraus einige Gedanken:
Gurus und Mabharishis gehoren zum Zeitalter der Technologie und des Machens, sie
entsprechen einer Nachfrage der verunsicherten Menschen, existieren
gewissermallen nicht aus eigenem Recht, sondern zur Befriedigung jener, die Mittel
suchen, um Gott zu erfahren. Gurus und Maharishis sind so gut, wie ihre Nachfrager
sie aus ihrem Interesse an Techniken heraus einschéitzen.

Allein Er ist der Haushalter und jeder von uns hat seine eigenen Pflichten zu
erfilllen. Anderenfalls gerdt man in Konflikte. Er wiinscht von uns keine spezielle
(,heilige’ oder ,spirituelle’) Lebensfithrung. Aber wenn ich lhn fiihle, &ndert sich
nicht dann mein Leben? Es besteht offenbar die Gefahr, dass ,Gott' erst als Entwurf
oder Konzept in unserem Geist da ist und dann die Erfahrung diesem Muster folgt.
Man muss alle Zeit fiir das noch nicht Vorgedachte, neu zu Erfahrende offen sein.
Dadaji sagte: ,,Nicht du bist es, der spricht, Er ist es. Store das Sprechen nicht durch
Gedanken." Ja, ich kenne das: Ich beginne zu sprechen und hére mir selbst erstaunt
Zu.

Dadaji: ,,Eine Kette von Tausenden von Jahren trdgt Friichte."

Nach seiner Ankunft in Dr. Khetanis Haus wollte Dadaji keine Besucher empfangen, obwohl
sein Gastgeber sie eingeladen hatte. Ich selbst konnte erst am Abend nach Witten kommen
und traf dort auf eine Gruppe von L euten, die mit Dadaji reden wollten. Er sal in einem
Sessel und wirkte leicht ermiidet, wihrend er Fragen zur politischen Situation beantwortete.
Einer der Besucher war stark von der Verschiarfung des Ost-West-Konflikts beunruhigt und
sprach iiber die Sowjets, die hoch geriistete Rote Armee und die Mdoglichkeit eines
Atomkrieges. Dadaji machte dazu klare Aussagen: ,,Sowjet-Russland wird zu Grunde gehen!
Es wird erledigt sein, es ist ein verrottetes System. Das russische System hat keine Chance."
Ich bin mir nicht sicher, ob Dadaji selbst einmal in Russland war, aber er vermittelte ein sehr
lebendiges Bild von den Zustinden dort. Auch war er der Meinung, dass es zu keinem Krieg
zwischen den USA und der Sowjetunion kommen werde; auf jeden Fall wiirde Amerika
siegen. ,,Zerstorung wird sich auf andere Weise vollziehen", fiigte er in Bezug auf das
Thema Atomkrieg hinzu.
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Ich war sehr skeptisch bei Dadajis Ausfiithrungen und dachte, man konne nicht erwarten,
dass er ein Experte in politischen Angelegenheiten ist. Das Damoklesschwert des Atom-
krieges und das laute Waffengerassel im Kalten Krieg beeindruckten mich damals so stark,
dass ich fiir Dadajis Voraussagen nicht empfianglich war. Dieses war eine der wenigen
Gelegenheiten, bei denen ich die Worte Dadajis nicht akzeptieren konnte. Meine eigenen
Erwartungen und Uberzeugungen waren zu dominant.

Am 1. Juli, einem Sonntag, besuchte uns Dadaji in Begleitung von Dr. Khetani, Abhi und
Roma in unserem Bochumer Haus. Dadaji umarmte Uta, die in ihrem Rollstuhl saf3, und ich
fihrte die Gesellschaft ins Wohnzimmer, von dem aus man einen weiten Blick auf den
Garten und die angrenzenden Kornfelder hat. Dadaji bewunderte den Ausblick und Uta
schlug ihm vor, zunéchst in den Garten zu gehen.

Wir hatten das Haus 1971 nach eigenen Vorstellungen bauen lassen. Der Garten, den ich
sehr liebte, war nach der Fertigstellung des Hauses zum Teil von uns selbst angelegt worden
und noch nicht alt. Dadaji interessierten die jungen Obstbdume und Johannisbeerbiische und
ich erklarte ihm im Einzelnen die Art und Weise der Kultivierung, die unterschiedlichen
Friichte und so weiter. In einer Ecke des Gartens hatten wir fiir die Kinder ein kleines
Holzhaus gebaut, das Dadaji genauer besichtigte. Er bat Abhi um ein Foto von uns vor dem
Kinderhaus.

Der wilde Wein an der Siidfassade des Hauses fand Dadajis besondere Aufmerksamkeit; er
bewunderte die Art und Weise, mit der sich die Pflanze an die glatten Steine der Mauer ge-
heftet hatte. Auch die violetten Zapfen der Koreatanne wurden genau betrachtet. Ich sollte
ithm die Namen aller Blumen im Garten nennen und wir versuchten, ihre englischen Be-
zeichnungen herauszufinden, wobei Abhi wenig hilfreich war. Dadaji hatte an allem, was er
sah, seine Freude - manchmal
auch am Klang deutscher
Worte. Zum Schluss besichtig-
ten wir den kleinen Gemiise-
garten hinterm Haus, wo sich
Dadaji daran erinnerte, dass wir
Vegetarier sind. Nun musste ich
wieder alle Gemiisesorten auf-
zdhlen, die wir angebaut hatten,
und wir kamen zu einer Diskus-
sion iiber Diingung und Ernte.
Dadaji faszinierte das alles und
er genoss sichtlich den Garten.

Mit Dadaji und Abhi Bhattacharya vor unserem
Bochumer Haus
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Nach der Besichtigung der Kinderhiitte

Als wir in das Haus zuriickgingen, fragte ich ihn, ob er mein Arbeitszimmer sehen wolle,
was er bejahte. Auf dem Wege dorthin wies ich auf die gerahmten Kunstdrucke einiger
Kangra-Bilder im Flur, die verschiedene kdstliche Szenen des Vrindavan-lila, also des Spiels
von Krishna und R adha in Vrindavan, zeigen. Dadajis Gesicht begann vor Freude zu
strahlen, als er die Bilder betrachtete. ,,Aber Krishna hat keine blaue Farbe", sagte er und
wies auf ein Bild. Ich verstand nicht, was Dadaji damit sagen wollte, mochte aber in diesem
Augenblick nicht nachfragen. Soviel war sicher: Dadaji hatte ganz nebenher meine eigenen
Wahrnehmungen Krishnas korrigiert, bei denen die traditionelle blaue Farbe eine deutliche
Rolle gespielt hatte. Offensichtlich bedient sich unser Bewusstsein gern des in den Archiven
unseres Gedéchtnisses vorhandenen Bildmaterials, das dann transparent vor dem erlebten
Licht hiangt, um unserem Deutungsbedarf zu gentigen.

Heute weil3 ich, dass Dadaji zufolge Krishna keine &dulleren Merkmale seiner Géttlichkeit
aufwies, und auch bei Mahaprabhu, Sri Krishna Chaitanya, war das nicht der Fall. Beide sind
fiir Dadaji Représentanten eines Reinen (nondualen) Bewusstseins. Krishna wurde spéter
von seinen Anhédngern deifiziert, was seinen Ausdruck in den kulturbedingten &uferen
Zeichen und wohl auch der blauen Hautfarbe fand, die iibrigens von einigen Indologen als
Hinweis auf einen dravidischen oder vorvedischen Ursprung des Gottes Krishna gedeutet
wird.

In meinem Arbeitszimmer im Souterrain, das ich zugleich als Bibliothek nutzte, fiihlte sich
Dadaji offensichtlich wohl. An der Wand hing ein Foto von H. P. Blavatsky, das die
Griinderin der Theosophischen Gesellschaft mit einer brennenden Zigarette in der Hand
zeigt. Wortlos wies ich darauf hin, worauf Dadaji mich lachend an den Schultern packte und
schiittelte.

In den vergangenen Wochen hatte ich unter dem Titel Kein menschliches Wesen kann jemals
ein Guru sein einen Text iiber meine erste Begegnung mit Dadaji in Witten verfasst. Ein
Freund in London fertigte gerade eine Ubersetzung in lupenreines Englisch an. So konnte ich
Dadaji nur den Inhalt erzéhlen, mit dem er einverstanden war. Aber dann wollte er etwas von
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mir iiber spezielle Vorkommnisse aus der Zeit horen, als ich zwischen 10 und 20 Jahren alt
war. Da ich nicht wusste, worauf er hinaus wollte, berichtete ich ihm einiges liber meine
Eltern und meine Kindheit in Hamburg, wobei mir ein besonders berichtenswertes Ereignis
in den Sinn kam.

Krishna mit einer Gopi (Ausschnitt)
Miniaturmalerei zur Gita Govinda des Jayadeva, Kangra Valley Ende des 18. Jhd.
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Ich wuchs als einziges Kind liebender Eltern auf, denen in der Papenhuder Strafle, nahe der
AuBenalster, ein vierstockiges Mietshaus mit einem Feinkostgeschéft gehorte. Wahrend des
Zweiten Weltkriegs gab es immer wieder schwere Bombenangriffe auf die Stadt. Im Juli
1943 wurden besonders schwere, mehrtigige Bombardierungen erwartet und viele
Hamburger waren bereits evakuiert worden. Auch alle Mieter unseres Hauses waren aus der
Stadt gefliichtet. Aber mein Vater hatte sich zum Bleiben entschieden, um sein Eigentum vor
Pliinderern und Dieben zu schiitzen, die trotz drakonischer Strafen bei vergangenen
Angriffen die allgemeine Verwirrung genutzt hatten. Meine Mutter wollte meinen Vater auf
keinen Fall allein lassen und ich selbst unbedingt bei meinen Eltern bleiben. Als 13jdhriger
verspiirte ich keinerlei Angst; im Gegenteil, fiir mich war es ein aufregendes Abenteuer, in
der Stadt zu bleiben und die Luftangriffe beobachten zu konnen. Schon viele Bombennichte
hatten wir zusammen mit den anderen Mietern im Luftschutzkeller des Hauses verbracht und
dem dumpfen Drohnen der Luftminen und dem Lidrm der Luftabwehr gelauscht. Ich sah
vierstockige Hauser in unserer Nachbarschaft vom Dach bis zum Keller niederbrennen, hatte
mit angehaltenem Atem vom Fenster aus vergebliche Loschaktionen verfolgt und i mmer
wieder gehofft, mich einmal als Melder im Luftschutz bewihren und Hilfe holen zu kénnen,
wozu mich eine amtliche Armbinde mit einem groen M berechtigte. Aber mein Vater hatte
mir strikt verboten, wihrend der Angriffe aulerhalb des Luftschutzkellers zu sein.

Nun stand ich auf dem Balkon oberhalb des Geschéfts und schaute auf die menschenleere
Strale. Es war Nachmittag und die Sonne schien warm. Ein Lastkraftwagen kam langsam
die Strafle entlang und hielt plotzlich vor unserem Haus an. Aus dem Fahrerhaus stieg ein
Mann, sah sich um und rief, wobei er die Hénde als Schalltrichter benutzte: ,, Wer will mit
nach Eutin?" Eutin ist eine Kleinstadt nicht weit von Hamburg, die mir damals noch
unbekannt war. Ich schaute von oben auf den Lastwagenfahrer und wusste augenblicklich,
dass wir unser Haus zu verlassen hatten. Ich rannte ins Wohnzimmer, wo meine Eltern
gerade Tee tranken und schrie: ,,Lasst uns wegfahren! Lasst uns mit dem Lastwagen unten
fahren, er wartet auf uns!" Ich muss auller mir gewesen sein. Wild entschlossen zwang ich
meine Eltern, das kleine Gepéck zu nehmen, das fiir einen Fliegeralarm immer bereit stand,
mit mir hinunter auf die Strafle zu rennen und auf die Pritsche des Wagens zu klettern. Mit
Eutin als Ziel verlieBen wir fluchtartig Hamburg.

In der ndchsten Nacht begannen die verheerenden Luftangriffe auf Hamburg. Hans Erich
Nossack hat sie als das ,,Hamburger Inferno* beschrieben'. Tage spiter erfuhren wir, was
mit unserem Haus geschehen war. Bereits bei der ersten Angriffswelle schlug eine Phosphor-
Brandbombe durch das Oberlicht in das Treppenhaus ein und explodierte direkt vor der Tiir
des Luftschutzkellers. Das vierstdockige Haus brannte sofort lichterloh vom Keller bis zum
Dach. Als das Haus ausgebrannt war, fand die Feuerwehr den Luftschutzkeller, in dem man
uns vermutete, vollig zerstdrt — eine Feuerfalle ohne reale Fluchtmoglichkeit. Heute noch
erinnere ich die Szene auf dem Balkon in allen Einzelheiten und fiihle die Gegenwart einer
gebieterischen und schiitzenden Macht. Als Kind hatte ich nur eine Erkldarung: Gott, der
Liebe ist, wacht iiber mich und die Meinen.
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Als ich Dadaji diese Geschichte erzdhlte, lachelte er. Ich hatte das Gefiihl, dass er mich
veranlasst hatte, gerade diesen Vorfall zu berichten. Er kommentierte das Erzdhlte nicht
besonders, aber deutete an, dass Beziehungen zwischen solchen Erfahrungen und m einer
heutigen Einstellung bestiinden.

Wir sprachen auch iiber Vegetarismus, meine frithere Yoga-Praxis und die Erfahrungen, die
damit verbunden waren. Er half mir zu dem Verstindnis, dass es sehr eigenniitzig und
egoistisch ist, sich selbst spirituell durch Techniken voranbringen und eine Uberwindung
von Wiinschen und B egehren bewirken zu wollen. ,Téte dein Verlangen’, die bekannte
Forderung mancher religios-esoterischer Gemeinschaften und gewisser extremer Yogalehrer
steht im deutlichen Gegensatz zu Dadajis ,Yoga des Lebens’.

Dadaji sagte mir, dhyana oder die einzig echte Meditation sei Konzentration auf meine
Arbeit, wobei ich immer Thn im Sinn haben solle. Eine Arbeit, die ohne Eigeninteresse,
gleichsam fiir Thn getan wird, bedeutet Opferung des Ich-Sinnes (yajna). Dieses ist jedoch
keine bewusst zu handhabende Technik, sondern das Ergebnis eines natiirlichen inneren
Verlangens, in dem bereits Seine Liebe aufscheint.

Schon bei meinem Aufenthalt in Kalkutta hatte ich festgestellt, dass Dadaji zwar mir
bekannte indische Begriffe benutzte, ihnen aber andere Inhalte als die mir bekannten gab.
Als er zum Beispiel das Wort tapasya gebrauchte, bedeutete das fiir mich ,Bule’ im
traditionellen Sinne. Dadaji aber verstand unter dem Vollzug von tapasya, dass man seinen
Lebensunterhalt erwirbt und mit Geduld und Standhaftigkeit die ,schicksalhaften Zwinge
des Verstandes und der Sinne’ — prarabdha — ertrdgt. Dadaji erzdhlte mir, das sei unter
anderem die Botschaft gewesen, die er als Junge den Sadhus bei seinem Besuch in den
Himalayas zu vermitteln versucht habe.

Bevor wir wieder zu den anderen gingen, zeigte ich Dadaji den Ausschnitt aus dem
indischen Boulevardblatt Blitz mit der Uberschrift Zu FiRen des Guru, der mich irritiert
hatte. Dadaji sagte, er fainde es nicht gut, dass jemand solche von ihm nicht autorisierte
Reklame betrieben habe. Aber, so fragte ich mich, war das Problem nicht meine eigene
Reaktion? Dr. Khetani hatte Dadaji bereits erzdhlt, dass ich solche Art von Propaganda
ablehnte. So fiigte Dadaji nur eines hinzu: ,,Versteck dich nicht, lass andere an deinem
gliicklichen lila teilhaben und scheue dich nicht, iber deine Gefiihle zu sprechen und was du
gefunden hast." Ich stimmte ihm grundsétzlich zu, aber zu jener Zeit und auch noch Jahre
danach fiihlte ich mich nicht stark genug, dieser Aufforderung zu folgen. Natiirlich war ich
mit der Verdffentlichung der englischen Fassung meines Artikels in dem fiinften
Sammelband On Dadaji einverstanden?, der dann 1982 erschien und wo ich mich in der
Gesellschaft vieler bekannter Autoren wie Ilya Prigogine, Kushwant Singh, Henry Miller,
Linus Pauling, Derek C. Bok und Eugene N. Kovalenco wiederfand.

Dadajis Aufforderung zu folgen, ohne Scheu offentlich {iber meine Gefiihle zu sprechen,
schien mir damals unmdglich, weil ich eine sozial anerzogene Hemmung hatte, das, was ich
innerlich fiihlte, mir nicht vertraute Menschen miterleben zu lassen. Uber Gefiihle auBerhalb
eines engen privaten Kreises zu reden, passte iiberhaupt nicht zu meinem damaligen Selbst-
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bild. Die zutiefst emotional aufwiihlenden Erlebnisse in Kalakshetra und Madras hatte ich,
soweit moglich, fiir mich behalten und zugleich eine zunehmende Verletzlichkeit gespiirt,
wenn ich mir vorstellte, dass andere von diesen Gefiithlen erfahren und sie beldcheln
konnten. Davor stand wie ein Schutzschild die allgemein sichtbare Fassade des rationalen
Wissenschaftlers, hinter die niemand schauen sollte. Andererseits hatte ich die starken
Emotionen, deren Grundton Liebe war, als vollig natiirlich und b efreiend empfunden. Ich
befand mich in einem Dilemma.

Wir kehrten zum Wohnraum zuriick, wo man bereits auf uns wartete. Mein Freund Siegfried
Kuska, der Dadaji bereits in Witten erlebt und ebenfalls Mahanam erfahren hatte, war ge-
kommen. Wir tranken Tee, alen die von Uta gebackenen Kekse und freuten uns iiber die Ge-
genwart des Familienmannes Dadaji, der im Wohnzimmer sitzen geblieben war und eine
Handvoll Niisse und ge trocknete Feigen mit unseren Zwillingen Sita und Johannes teilte.
Roma, die Dadaji wihrend seiner Reisen bekochte, erklérte, er habe sehr spezielle Essge-
wohnbheiten.

Spéter versuchte Dadaji Uta zu beschreiben, wie es war, als er seinen ,Sohn Peter’ in Kal-
kutta traf; er sprach auch iiber unsere erste Begegnung in Witten und besonders meinen
Protest gegen das Fotografieren. Aber sein Hauptinteresse galt der Entwicklung unserer drei
Kinder und Utas Erfahrungen mit der Bénderoperation ihres rechten Fuligelenks. Nach einer
Weile fragte er Siegfried nach seiner Arbeit als Musiklehrer und wollte auch etwas {iber
meine gegenwartige Position in der Universitit wissen. Ich erzdhlte ihm von meiner zweiten
Amtszeit als Rektor, die im kommenden Oktober auslief, und dass ich plante, das anschlie-
Bende Forschungsfreisemester ohne Lehrverpflichtungen und zusammen mit meiner Familie
am Indian Institute of Technology in Madras zu verbringen. Das freute Dadaji, er driickte
Utas Arm mit den Worten: ,,Dann werden wir uns in Indien sehen!" Selbstverstindlich
planten wir, vor unserem Aufenthalt in Madras Dadaji in Kalkutta zu besuchen. Ich erwihnte
auch die baldige Moglichkeit, einen dienstlichen Besuch in China und Korea mit einem Zwi-
schenstopp in Kalkutta zu verbinden, falls ich die aus diesen Léndern erwartete Einladung in
den kommenden Wochen erhielte.

Siegfried versuchte, Dadajis Meinung zur Rolle der Meditation bei der spirituellen Ent-
wicklung zu erkunden. ,,Tue deine Pflicht, das ist Meditation", war die knappe, jede weitere
Diskussion ausschlielende Antwort. Dann begann Dadaji iiber das ,,Geschéft der Gurus" und
die Tempel, ashrams, Moscheen und Kirchen zu sprechen. ,,Solche Institutionen brauchen
wir nicht, denn der Mensch selbst ist Sein Tempel! Liebt IThn von Herzen, sucht nicht in
Schriften nach Thm, sie verzerren oft die Wahrheit. Intuitives Verstehen kommt von innen."
Und mir sagte er, ich solle nie versuchen, Ihn mit der Ratio zu begreifen, denn das sei
unmoglich und auch der falsche Weg.

Nach einiger Zeit wollte Dadaji nach Witten zuriick. Er gab Uta einen Kuss und sagte ihr, sie

solle tapfer sein, alles wiirde gesundheitlich in Ordnung gehen. Dann umarmten wir uns und
er flusterte mir ins Ohr: ,,Er liebt dich!"
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Wihrend dieses Deutschlandbesuches traf ich Dadaji nicht wieder. Er war am folgenden
Morgen nach London zuriick geflogen. Seine Atmosphire war nach seinem Abschied lange
Zeit in meinem Arbeitszimmer und im Wohnraum spiirbar. Uberall rochen Uta und ich
seinen Duft, der sich nicht verlor, sondern nach einer Weile fiir ein paar Tage sogar noch
starker wurde, bis er dann verschwand.

Zwei Tage vor Dadajis Riickflug nach London hatte ich die Gelegenheit, mit Abhi
Bhattacharya iiber Dadajis fritheres Leben zu sprechen. Abhi hatte beildufig erwihnt, dass
Dadaji einst ein bekannter Sénger im All-India Radio gewesen sei, was mich neugierig auf
mehr Einzelheiten seiner beruflichen Karriere machte. Und so fiigte Abhi hinzu, Dadaji sei
nicht nur auf dem Felde der Musik erfolgreich gewesen, sondern auch im Bank- und
Versicherungsgeschéft, wobei er ein Leben auf hohem gesellschaftlichen Niveau gefiihrt
habe. Zur gleichen Zeit wurde er aber auch in Slums und zusammen mit Pandits gesehen.
Mir wurde bei diesem Bericht, in dem Fakten und Wundergeschichten wie Kraut und Riiben
durcheinander gewlirfelt waren, schwindelig, weshalb ich Abhi bat, die Geschichte von
Dadajis Leben von Anfang an zu erzdhlen, damit ich mir Notizen machen konnte.

Dadajis Geburtsjahr lisst sich nicht mit Sicherheit bestimmen. In seinem Reisepass ist das
Jahr 1910 eingetragen, aber das sagt nicht viel aus. Ich kenne in Indien viele Angehorige
seiner Generation, die sich ihres genauen Alters nicht sicher sind, weil es an Aufzeichnungen
und amtlichen Dokumenten fehlt. Es steht jedoch fest, dass er an einem 13. Januar in Fultilla,
einem Dorf im Distrikt Comilla, Ost-Bengalen, dem heutigen Bangladesh, als Sohn des
Arztes Dr. Haranath Roy Chowdhury und seiner Frau Saratkamini Devi in eine wohlhabende
Familie geboren wurde. Seine Eltern gaben ihm den Namen Amiya Madhav. Es wird
berichtet, dass als heilig geltende Ménner vor seiner Geburt den Eltern prophezeiten, das
Kind sei gottlich.

Wie mir Dadaji selbst erzihlt hatte, war er als Kind alles andere als fligsam; er dullerte sich
oft respektlos gegeniiber den Yogis und Sadhus, die immer wieder das gastfreundliche Haus
der Eltern besuchten. Bereits als kleines Kind kritisierte er ihre exotische Kleidung und ihr
spirituell gepridgtes Verhalten; er fragte sie respektlos, ob das alles nétig sei, um Gott zu
finden. Ein verehrungswiirdiger ,Heiliger’, Alek Baba aus Varanasi (Benares), dem man ein
Alter von fast 200 Jahren nachsagte, sah sich mit der Frage des Knaben konfrontiert, warum
er denn nicht seinen alten Leib aufgibe.

Das waren keine vorwitzigen Bemerkungen eines eigenwilligen Kindes, sondern erste
Andeutungen der Kernbotschaft Dadajis. Diese Botschaft triecb Amiya bereits mit neun
Jahren aus dem Elternhaus in die dichten Wélder und Dschungel der Himalaya-Region, wo
er herumstreifte, um Sadhus und Yogis zu treffen, wie bereits im zweiten Kapitel berichtet.
In dieser Zeit begab er sich auch nach Uttarakasi und begegnete dort Sri Ram Thakur.

Ein anderes frithes Merkmal in Dadajis Leben war seine Missachtung religioser und
kastenbedingter Grenzen. Er freundete sich mit Kindern anderer Glaubensrichtungen und der
Unberiihrbaren an, a3 auch im Hause des muslimischen Nachbarn, was als grober Verstof3
gegen die hinduistischen Kastenregeln galt. Es ist ebenso erstaunlich, dass er im Alter von
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sechs Jahren gegen Tieropfer fiir die Gottin Durga protestierte. Der junge Amiya erklérte,
dass das in den heiligen Schriften erwéhnte Tieropfer (bali) nicht das Opfern von Tieren,
sondern die Totung des Egos der Durga-Verehrer meine.

Amiya nahm selten am Unterricht der 6rtlichen Grundschule teil, war aber bei den jéhrlichen
Endexamen der Klassen immer der Beste. Als er Sieben war, starb sein Vater, was zum
Umzug der Familie in das Haus eines Onkels miitterlicherseits fithrte. Von hier aus begann
Amiya seine bereits erwiahnten Reisen zu den Sadhus und Yogis.

Im Alter von dreizehn Jahren verliel er das Zuhause und ging nach Varanasi, dem geistigen
Zentrum des Hinduismus. Dort wurde er unter dem Namen Kishori Bhagavan bekannt, der
die Botschaft von Gott als alleinigem Guru verbreitete. So kam er in eine enge Beziehung zu
einem der bedeutenden Hindu-Gelehrten seiner Zeit, Dr. Gopinath Kaviraj, den er durch
seine einfachen und gradlinigen Antworten auf Fragen verbliiffte. Aber Amiyas
Bemerkungen und sein Verhalten riefen auch den Zorn der Orthodoxen und Traditionalisten
hervor. 1929 verlieB Amiya wieder Varanasi, um kurze Zeit mit seiner Mutter und den
Verwandten in Fultilla zu leben.

Amiya Roy Chowdhury entdeckte friihzeitig seine musikalische Begabung und fand einen
anerkannten Gesangslehrer in Comilla. Nach einer Gesangsausbildung arbeitete er von 1929
bis 1946 als Kiinstler und Berater fiir Kunst und Musik fiir den Sender Kalkutta von All-
India Radio. Er gewann mehrere Musikwettbewerbe und wurde 1944 auf dem Gebiete der
klassischen nordindischen Musik als bester Kiinstler Ost-Bengalens ausgezeichnet. Er
kooperierte zeitweilig auch mit Rabindranath Tagore, dem international bekannten Dichter.
Erstaunlicherweise beendete Amiya seine viel versprechende musikalische Karriere 1946 mit
der Organisation eines Streiks der Rundfunkkiinstler und —mitarbeiter, der ein voller Erfolg
wurde. Ubrigens war Amiya auch in der Welt des Theaters und der Filmindustrie titig.

Aber die berufliche Tétigkeit war nicht alles zu dieser Zeit seines Lebens. Er muss parallel
dazu ein zweites oder sogar drittes Leben gefiihrt haben, denn Abhi erzéhlte mir, dass Amiya
sich gleichzeitig an verschiedenen Orten unter unterschiedlichen Namen aufhielt. So lebte er
eine Reihe von Jahren unter dem Namen Pagla Baba in Varanasi in einer kleinen Ecke der
Moschee von Pataleshwar, wo ihm sowohl Muslime als auch Hindus Verehrung
entgegenbrachten. Ob man es nun fiir moglich hélt oder nicht: Es wird berichtet, dass er von
1922 bis 1952 oder 1955 mehr oder weniger dauernd in Varanasi war und zugleich in
Fultilla, Kalkutta oder anderen Orten unterschiedliche Rollen spielte. Er besuchte Ramana
Maharshi in Arunachala und reiste mit der beriihmten Anandamayi Ma, die ihn
verehrungsvoll ,Govinda’ nannte, nach Puri.

Er agierte auch als Kdmpfer gegen die britische Herrschaft, was ihn 1931 zusammen mit
prominenten Anhédngern Gandhis zeitweilig ins Gefangnis brachte. Nach seiner musika-
lischen Karriere arbeitete Amiya Roy Chowdhury als Manager bei Hindustan Insurance Co.
und als Vertreter der United Commercial Bank. Auch auf diesen neuen Feldern erwies er
sich als erfolgreich.
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1954 heiratete er Amita Dasgupta. Aber drei Tage nach der Hochzeit verlie3 er sie und
verschwand nach Varanasi. Seine Tochter Ivy wurde darauf geboren. Nach zwei Jahren kam
er wieder fiir eine kurze Zeit zu seiner Frau zuriick und verlieB sie dann erneut. Er erwarb
einen Spielzeugladen im Basar New Market in Kalkutta, aber war dann fiir weitere vier Jahre
nicht in Kalkutta. Danach wurde sein Sohn Abhijit geboren. Wahrend der Zeit seiner
Abwesenheit reiste Amiya durch Indien und sprach mit Yogis und Sannyasins, um sie zu
iiberzeugen, dass sie auf falschem Wege seien und besser ein normales Leben fiihren sollten.
Offenbar hat Amiya Roy Chowdhury vor seiner Zeit als Dadaji versucht, alle moglichen
Rollen, und diese teilweise gleichzeitig, auszuprobieren.

1967, nach dem Tode seiner Mutter Saratkamini Devi, wurde Amiya Roy Chowdhury als
,Dadaji’ bekannt; 1971 offenbarte er sich selbst in seiner Rolle als ,Alterer Bruder’, was das
Wort Dada bedeutet. Es heif3it, Sri Ram Thakur sei, wie dieser selbst vorausgesagt hatte, nun
in Dadaji wieder erschienen. Von da an fiihrte Dadaji das Leben eines Hausvaters und
Familienmenschen. Vom Jahre 1971 an bereiste er Indien und ge wann 1973 bei einem
Treffen in Madras viele der bedeutenden Sanskritgelehrten fiir sich, unter ihnen Dr.
Sarvepalli Radhakrishnan. 1978 dehnte er seine Reisen auf Europa und die USA aus; ich traf
ihn bei seinem ersten Europaaufenthalt in Witten.

Ich versuchte, mir aus Abhis Bericht und vereinzelten Hinweisen, die ich gedruckt vor-
gefunden hatte, ein Bild von dieser wahrhaft exotischen Biografie zu machen, in der sich
sicher Wahrheit und Legende vermischen. Beim Nachdenken iiber dieses fantastische und
schwer nachvollziehbare Leben und all die Geschichten, die mir Abhi, Dadajis engster
Gefahrte, erzahlt hatte, wurde ich immer verwirrter. Aber mich zwang ja niemand, alles als
bare Miinze zu nehmen, was ich von A bhi horte oder von a nderen erfuhr. Abhi hatte
iibrigens Dadaji, der damals noch als Amiya Roy Chowdhury bekannt war, 1954 zum ersten
Mal getroffen, als es um die Finanzierung eines Films ging. Es war nur eine geschiftliche
Angelegenheit; erst 1970 kam er in einen sehr engen Kontakt zu Dadaji.

In den folgenden Jahren, in denen mich Dadajis Botschaft immer stérker erfiillte, trat mein
ohnehin nur gering ausgeprigtes Interesse an biographischen Daten und Erzihlungen
zunehmend in den Hintergrund; ich hatte den Eindruck, dass Dadaji mich bei dieser
Entwicklung unterstiitzte. Es waren seine reale Person, seine menschliche Ausstrahlung und
seine Philosophie, die mich beeindruckten und nicht so sehr die Berichte anderer iiber ihn
und sein Leben. Damals, nach dem Gespriach mit Abhi, war es mir jedenfalls unmdglich, ein
einigermaflen vollstindiges Bild dieses vielfdltigen und erstaunlichen Lebens voller
auBerordentlicher Geschehnisse wie der Erweckung von Toten, Wunderheilungen und so
weiter zu gewinnen. Es gab noch keine Biicher wie Destiny with Dadaji von Abhi
Bhattacharya (1994) oder The Supernatural Extravaganza: Dadaji (1998) von Dr. Nanilal
Sen, die wahrhaft Erstaunliches aus Dadajis Leben berichten.
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Eine Woche nach Dadajis Besuch erhielt ich aus London die englische Ubersetzung meines
Artikels. Als ich sie in meinem Arbeitszimmer durchsah, war mir, als lise Dadaji mit mir
zusammen den Text. Die Tage davor waren von dem Bemiihen bestimmt, vor den
Semesterferien, die vor der Tiir standen, noch einige Arbeiten abzuschlieen. Ich sandte den
Text zusammen mit einem Brief an Dadaji, bevor ich mit der Familie in den Urlaub fuhr.

Bochum, 8. Juli 1979
Lieber Dadaji,
ich freue mich, dir die korrigierte englische Fassung meines Artikels zuzusenden,
den ich dir bei deinem Besuch in unserem Haus gezeigt habe.
Zunichst hatte ich mich selbst an der Ubersetzung versucht, aber als ich gerade
damit fertig war, erhielt ich den beiliegenden englischen Text von meinem Freund
Adrian aus Kent — was tatsdchlich meine Rettung war, denn ich fand seine
Formulierungen viel besser als die meinen. Nun hoffe ich, dass der Text im
Englischen und Deutschen sprachlich gleich gut ist.- Fiir uns alle war dein Besuch
vor einer Woche eine schone Erfahrung. Ich hoffe, es war nicht zu anstrengend fiir
dich; meine Frau und ich fiihlten uns reich beschenkt und unsere Giste empfanden
ebenso.
Ich sitze nun in meinem Arbeitszimmer, in dem du warst, umgeben von Biichern und
Bildern, und ich habe das Gefiihl, mit dir zu sprechen — nein, ich spreche mit dir!
Man kann so viele Dinge in Worte kleiden, aber ich fiihle, das Worte nicht jene
Erfahrungen beschreiben konnen, die mit Thm zu tun haben. Das ist ein Dilemma,;
wenn man doch Worte als Mittel finden konnte, um die Botschaft anderen zu
vermitteln! Ich glaube, dass wir uns durch Seine Liebe stindig wandeln und selbst
zur Botschaft werden, indem wir unsere Pflicht tun. Wie einfach das ist und wie
wunderbar!
Gerade haben die Ferien begonnen. Ich fahre mit meiner Familie fiir vierzehn Tage
in unsere Hiitte am Rande eines dichten Waldes. Von dort hat man einen Blick tiber
das Panorama einer wunderschonen hiigeligen Landschaft. Am 23. Juli werden wir
zuriick in Bochum sein und ich hoffe, dir dann bald iiber meinen etwa zweitéigigen
Besuch in Kalkutta im kommenden September schreiben zu kénnen.
Mit Liebe von der ganzen Familie fiir dich, dein Peter

Als ich diesen Brief schrieb, hatte ich noch keine Ahnung von den Schwierigkeiten, die vor
unserer Familie lagen. Vier Tage spiter entschieden Uta und ich, nicht in den Westerwald zu
fahren, sondern wihrend der Ferien daheim zu bleiben, denn sie musste mit plotzlichen
Beschwerden ins Krankenhaus
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7 Lass dich im Strom Seines Willens treiben

Bochum, 21. August 1979
Lieber Dadaji,
in meinem letzten Schreiben vom 8. Juli erwahnte ich unseren Plan, die Ferien in
den higeligen Waldern des Westerwaldes zu verbringen. Nach den anstrengenden
und arbeitsreichen Monaten in der Universitét freute ich mich auf einige ruhige Wo-
chen mit der Familie. Aber daraus wurde nichts, denn meine Frau hatte plétzlich
wieder gesundheitliche Probleme. Kurz darauf war eine Operation nétig, die glickli-
cherweise erfolgreich verlief, aber eine unangenehme Zystitis zur Folge hatte. Und
dieses alles zusatzlich zu den Schwierigkeiten mit ihrem rechten Bein, wodurch ihre
freie Bewegung behindert wurde, wie du bei deinem Besuch sehen konntest. Alles
zusammen war eine schwere Belastung fiir sie und nicht leicht zu ertragen! Zum
Gluck war ich in der Lage, mich in den letzten Wochen um die Kinder und den
Haushalt zu kiimmern und Uta so gut wie mdglich zu helfen.
Aber diese schwierige Zeit als voll beschaftigter Hausvater plus Krankenpfleger war
fruchtbar, denn die unerwartete Situation beschenkte mich mit vielen inneren und
aufleren Erfahrungen. Standig war ich mir der wunderbaren inneren bhakti-Kraft
bewusst und war gewiss, dass sich alles nach Seinem Willen, den ich zu akzeptieren
hatte, entwickeln wirde. Manchmal litt meine geliebte Frau sehr, aber ich wusste,
dass wir mit Ihm diese Schwierigkeiten Uberwinden kénnen, welche mit Tapferkeit
ertragen werden miissen. So konnte ich sie trosten. Zu meiner Uberraschung storte
mich der Zusammenbruch fast aller eigenen Plane fiir wissenschaftliches Arbeiten
nicht im Geringsten. Ich erlebte trotz der Schwierigkeiten eine standige innere Fréh-
lichkeit und eine rasa-&hnliche Gemitsverfassung. Ich vermute, das war die beste
Medizin fir meine Frau. Immer wieder versicherte sie mir, dass sich bei mir ein fun-
damentaler Wandel vollzogen habe, wie sie es ausdriickte. Es war das starke Gefuihl
Seiner Gegenwart und eine innere Freude, die mit Seinem Namen wieder und wieder
in mir aufwallte!
Vor etwas mehr als einer Woche hatte ich an einer Europdischen Rektorenkonferenz
in Finnland teilzunehmen. Meine Frau flhlte sich stark genug, sechs Tage allein zu
sein. Aber kurz nach meiner Ankunft in Helsinki rief sie mich zurtick, weil sich ihr
Zustand pl6tzlich arg verschlimmert hatte. Ich war sehr beunruhigt und nahm den
néchsten Flug nach Haus. Wahrend der Busfahrt zum Flughafen kam mir in den
Sinn, dich um Hilfe zu bitten — und in diesem Augenblick wusste ich definitiv, dass
die Krise bereits vorbei und meine Frau auf dem Weg der Besserung war. Und tat-
sdchlich beobachtete ich in den kommenden Tagen eine positive Entwicklung, die
hoffentlich anhalten wird.
Ich schreibe diese Zeilen mit dankbarem Herzen und freue mich ber den frischen
Wind der Wirklichkeit, der durch die Fenster weht, die du gedffnet hast. Die wert-
vollsten Lektionen werden ohne Worte erteilt; wir miissen uns nur der Botschaft 6ff-
nen, die mit Seinem Namen kommt.
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Ich hoffe, auf meinem Weg nach Shanghai und Korea fir etwa zwei Tage nach Kal-
kutta zu kommen. Sobald der Reiseplan fertig ist, lasse ich ihn dich wissen.
Ich freue mich, dich in einem Monat wieder zu sehen. Dein Peter

Die Wochen vor diesem Brief sind in der Tat schwierig gewesen. Uta erholte sich jedoch
langsam von ihrer Krankheit; ich glaube, meine Fréhlichkeit war hilfreich dabei. Die wun-
derbare innere bhakti-Kraft, von der ich in meinem Brief sprach, auferte sich nicht nur in
traumhaften Zustdnden der Entriicktheit, die oft mit dem Aufsteigen des Mahanam verbun-
den sind, sondern fand auch vollkommenen Ausdruck in den Zeilen von Dietrich Bonhoef-
fer, die besonders fiir Uta so hilfreich waren:

Von guten Mé&chten wundersam geborgen,

erwarten wir getrost, was kommen mag.

Gott ist bei uns am Abend und am Morgen

und ganz gewiss an jedem neuen Tag.

Diese wundersame Geborgenheit offenbarte sich mir als eine in ihrer Machtigkeit uner-
schopfliche und Gewissheit stiftende Wirklichkeit. Dabei war ich in Gedanken oft mit Da-
daji zusammen und die Schonheit des Vrindavan-lila erfllte mein Herz.

Das Bundesministerium fir wirtschaftliche Zusammenarbeit, zu dessen Wissenschaftli-
chem Beirat ich gehorte, hatte mich eingeladen, wegen zweier Entwicklungsprojekte nach
China und Korea zu fliegen und ich war damit beschaftigt, mich so gut wie moglich flr
diese Mission vorzubereiten.

Tagebuch 2. September 1979

Ich weil3 gar nicht, warum ich das Tagebuch hervorgeholt habe. Es geschah ganz
mechanisch, so als wenn ich etwas zu notieren hatte. Aber ich glaube, dass ich im-
mer wieder nur dasselbe niederschreibe: Die groRe Sicherheit, die Uber mich ge-
kommen ist, seitdem Er dauernd in meinem Herzen wohnt ... Zdhlen tut nur das,
was uns zu uns selbst und damit zu Ihm flhrt. Nicht hinter Fihrern herlaufen: Von
innen gefuhrt werden — Er ist der alleinige Fuhrer ... Sein Einfluss ist total, weil Er
in mir ist und ich in Ihm. Wir schreiten alle in die gleiche Richtung, aber der Nach-
bar mag Uber ein besseres Verstandnis dieser Tatsache verflgen ...

Ich habe grof’e Sehnsucht, Dadaji wieder zu sehen. ,,Nun tu deine Pflicht“, hore ich
ihn sagen. Ja, ich klappe das Tagebuch zu.

Einen Tag spéter traf ein Brief von Dadaji ein, der sofort nach Erhalt meiner Zeilen vom
21. August geschrieben sein musste.

Kalkutta, 28.8.79
Lieber Peter, ein sehr schoner Brief.
So hast du nun die Erfahrung des Kurukshetra-Krieges gemacht und die Palme des
Sieges ist dein. Darliber hinaus hattest du eine rasa-Erfahrung wie Sanjaya oder
Vidura. Oder sollte ich sagen: wie Karna, ohne missverstanden zu werden? Du
hattest dir einen Plan ausgedacht. Aber Er hatte einen anderen Plan, wenn auch nur
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scheinbar. Denn Er offenbart sich nicht, um zu zerstéren oder um Schachmatt zu
setzen, sondern um zu erfiillen. Du hast einen letzten Versuch unternommen, dei-
nen eigenen Vorstellungen zu folgen und dein untergehendes Ego am Dwaipayana-
See von Helsinki zu retten, und Er erinnerte dich taktvoll an deine Pflicht, die sich
lange schon nach deinen Ruhestunden sehnte. Inmitten universellen FlielRens ist
Sein Wille alle Zeit unbestimmbar aktiv. Das Flie3en ist statisch in seinem festge-
legten konventionellen Rotieren. Uns ist nicht bewusst, dass rastlose Arbeit von
Ruhe durchduftet sein kann, dass wir arbeiten kdnnen, ohne irgendetwas zu tun und
umgekehrt. Wir sind durch unsere blinden Gewohnheiten gefesselt — unsere viel-
formige Gotzenanbetung.

Zum Glick fur dich hat sich das Fenster von selbst getffnet. Der belebende Sonnen-
schein Seines Willens ist Uberall. Aber du musst die Fensterldden und Vorhange ent-
fernen. Das wiederum kannst du nicht. Sei wie ein Stuck Holz im Strom Seines
Willens, liebe das Leben, liebe die Arbeit, liebe die Pflicht. Sei guten Mutes. Das
Konigreich des Himmels ist in dir. Wiederauferstehung und Eucharistie sind dein
Geburtsrecht. Kein menschliches Wesen kann es dir geben. Der Sohn des Menschen
in dir arbeitet wahrhaftig auf dieses Ziel hin.

Ich hoffe, dass sich deine Frau schnell erholen wird. Die Bipolaritit des Lebens of-
fenbart die Widerspriiche von Wohl und Wehe. Sie sind ein Liebesbrief des Hochs-
ten Geliebten. Begegne diesen Widerspriichen mutig mit Liebe und Ergebung. Sei
eifrig in der Weitergabe der Glter deines Lebens an Ihn, und dein Geschaft wird
ohne Anstrengung Uber alle Grenzen hinaus Erfolg haben.

Es wére schon, wenn du kommen kdnntest, um uns im September in Kalkutta zu
treffen. Ich gehe davon aus, dass dieses Schreiben euch alle bei Gesundheit antrifft.
Mit Liebe fur dich durch deine Geliebte (denn so bist du auf Seine Liebe gestoRen),
herzlich dein Dadaji.

Dieser Brief war und ist fir mich von groBer Wichtigkeit. Als ich ihn zum ersten Mal las,
verstand ich nicht wirklich, was die eine oder andere Passage zu bedeuten hatte. Ich freute
mich Uber die Anspielung auf meine ,Geliebte’, auf Uta, ohne die ich nicht mit Dadaji da-
mals in Witten zusammengetroffen ware und die mich immer mit ihrer Liebe inspiriert. An
den folgenden Tagen bemiihte ich mich, den Sinn einzelner Sétze zu verstehen und schrieb
sie mit Kommentaren im Tagebuch nieder. Wenn ich heute auf meine Deutungsversuche zu-
rickblicke, muss ich gestehen, dass manche der Texte von dem Buchwissen eingeférbt sind,
tiber das ich zu jener Zeit verfiigte. Mit anderen Worten, ich war nicht in der Lage, die Tiefe
einiger Satze auszuloten; auch heute, nach so vielen Erfahrungen, glaube ich den Sinn man-
cher Aussagen immer noch nicht voll verstanden zu haben.

Da ich kein Indologe bin, hatte ich mit dem ersten Absatz des Briefes einige Schwierigkei-
ten. Und so frischte ich meine Kenntnis des berihmten Mahabharata-Epos auf. Ich hoffte,
dadurch zu einem besseren Verstandnis der ersten beiden Sétze aus Dadajis Brief zu kom-
men. Das Mahabharata-Epos, dem ein etwa gleiches Alter wie Homers Ilias und Odyssee
zugeschrieben wird, handelt im Kern vom Zwist zweier verwandter Geschlechter, der Pan-
davas und Kauravas. Der H6hepunkt ist die Schlacht von Kurukshetra, vor deren Beginn der
wohl spater eingeschobene Text der Bhagavadgita steht.
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1958 schrieb ich unter dem Eindruck meiner ersten Lektiire der Bhagavadgita folgende Zei-
len nieder, die ich Gebet betitelte und die mich bis heute begleitet haben:

Krishna, sei mein Wagenlenker,

fiihre mich in rechtem Sinn,

dass ich nicht auf Kurukshetra

ohne Kraft und einsam bin!

Kurukshetra ist fiir mich weit mehr als das mythologische Schlachtfeld der Pandavas und Kau-
ravas — es ist das Schlachtfeld des Lebens, auf dem uns unser Wagenlenker die Lehren erteilt,
wie sie in der Bhagavadgita beschrieben werden. Die Geschichte des Kurukshetra-Krieges zeigt
mit ihren Metaphern die inneren Auseinandersetzungen, die das Leben begleiten. Krishna, im
Mahabharata auch Vasudeva genannt, ist Wagenlenker und Ratgeber des Pandava-Prinzen Ar-
juna, welcher sich eigenen Verwandten und Lehrern in den feindlichen Reihen der Kauravas
gegentber sieht und gegen sie kdmpfen muss.

In diesem mythischen Drama von Kurukshetra ist Sanjaya eine sehr interessante Figur. Er ist
der ergebene und vertraute Berater Dhritarashtras, des blinden Vaters der Kauravas. Sanjaya
verfligt Uber die Fahigkeit, alles zu sehen und zu héren, was auf dem Schlachtfeld geschieht,
ohne dort physisch anwesend zu sein; er schildert dem Konig Dhritarashtra den Kriegsver-
lauf in allen Einzelheiten. Dadaji versteht Sanjaya als ein Symbol fir ein durch ekstatische
Freude bewegtes Bewusstsein,® womit er auf die mich erfillende innere Frohlichkeit und
rasa-ahnliche Gemutsverfassung anspielt, von der ich in meinem Brief gesprochen hatte.

Vidura, die zweite im Brief erwahnte Person, ist ein Stiefbruder Dhritarashtras und ein weit-
hin respektierter Mann am Hofe von Hastinapura, der Hauptstadt der Kauravas. Dhritarashtra
behandelte ihn nicht nur als Bruder, sondern Vidura war auch sein Berater und spiritueller
Ratgeber. Allein auf Gerechtigkeit bedacht, gab Vidura auch den gegnerischen Pandavas
moralische Unterstiitzung und die notwendige Hilfe, als er feststellte, dass sie ungerecht von
Duryodhana verfolgt wurden, der zwar &ltester Sohn des Dhritarashtra und Heerfuhrer der
Kauravas war, aber einen niedertrachtigen Charakter hatte. Vidura verfligte iber Mahajnana,
was ,integrales Wissen’ bedeutet, und wusste sehr gut, wer Krishna ist, der géttliche Wa-
genlenker auf Seiten der Pandavas. Sanjaya und Vidura waren unparteiische und objektive
Zeugen des Kurukshetra-Krieges; wie Sanjaya kannte auch Vidura den Zustand ekstatischer
Freude.

Der dritte der in Dadajis Brief erwdhnten Namen ist Karna, einer der groRen Mahabharata-
Helden. Er wurde als ein Sohn Suryas, des Sonnengottes, von Kunti, der spateren Mutter der
Pandavas, geboren. Sie legte gleich nach der Geburt das Kind, das golden glénzte, in einen
Korb, den sie den Fluss Ashwa in der Hoffnung hinab treiben lieR, jemand werde sich des
ausgesetzten Kindes erbarmen. Uber den Ashwa gelangte der Korb in den Yamuna und
schlieBlich in den Ganges. Ein Kutscher und seine Frau, beide aus niedriger Kaste und Kin-
derlos, fanden das gottgleiche Kind und nahmen es als eigenes an. Als Karna erwachsen war,
flihlte er sich bei einem Besuch in Hastinapura von Arjuna, dem jungsten Pandava-Prinzen,
wegen der niedrigen Kaste seines Ziehvaters gedemiditigt, ohne zu ahnen, dass Arjuna sein
Stiefbruder ist. Das aber offenbarte Krishna ihm am Vorabend der Schlacht bei seinem Ver-
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such, Karna, den unbesiegbaren Bogenschitzen, fiir die Seite der Pandavas zu gewinnen.
Krishna warnte Karna, dass er im Kampf sterben werde, wenn er nicht die Seiten wechselte.
Aber Karnas Treue gegeniiber den Kauravas war so stark, dass er entschieden, seiner Treue-
pflicht bewusst, gegen die Pandavas kdmpfte, wobei ihn das sichere Wissen um sein Schick-
sal nicht entmutigte. Ich verstand die Briefzeile Giber Karna, die ein mogliches Missverstand-
nis andeutet, in dem Sinne, dass Er sich mir auch in der Pflichterfillung und im Pflichtbe-
wusstsein offenbart.

Bei dem Versuch einer Erklarung der Anspielungen auf den Kurukshetra-Krieg will ich noch
die eindrucksvolle Geschichte erwahnen, die sich am Dwaipayana-See zutrug. Zum Ende der
Schlacht hatte sich Duryodhana, der Konig und Oberbefehlshaber der Kauravas, der sich
selbst als unumschréankten Herrscher der Welt bezeichnete, im Wasser dieses Sees an einer
unzugénglichen Stelle versteckt. So wollte er seine Krafte sammeln und sich der Demiiti-
gung seines Stolzes durch die Pandava-Prinzen entziehen. Aber sie stoberten ihn auf und
forderten ihn zum Duell mit einem von ihnen heraus. Im Bewusstsein seiner Uberlegenheit
im Zweikampf kam Dhuryodhana, die Verkdrperung eines unbedingt herrschen wollenden
Egoismus, aus seinem Versteck, focht mit aller Kraft gegen den Pandava-Prinzen Bhima und
wurde von ihm endgultig kampfunféhig gemacht. Was das fur mich selbst bedeutete, sagt
mir mein Tagebuch, das auch den weiteren Text des Briefes kommentiert.

Tagebuch 3. September 1979

Wenn ich Uta oben im Haus Querfl6te spielen hore — die Tone klingen eifrig und
frohlich — fallt es mir schwer, mich in die Tage ihrer Krankheit zurlick zu versetzen.
Das war eine Zeit des Loslassens und der Anspannung zugleich. Loslassen im Sinne
des Ldsens von eigenen Planen (was mir nicht schwer fiel) und Anspannung als kon-
zentrierte Hinwendung zu den Tagespflichten — auch das keine Schwierigkeit. Ich
hatte vorher geglaubt, auf die Reise nach Helsinki nicht verzichten zu kénnen, und
erkannte nicht, wie schwer Uta das Alleinsein fallen wirde. Dadaji schreibt: ,,Du
hast einen letzten Versuch unternommen, eigenen Vorstellungen zu folgen und dein
untergehendes Ego am Dwaipayana-See von Helsinki zu retten, und Er erinnerte
dich taktvoll an deine Pflicht, die sich lange schon nach deinen Ruhestunden
sehnte.” Es fiel mir ganz schwer, im letzten Teil dieses Satzes einen Sinn zu finden.
Heute ahne ich aber, was gemeint ist: In der Ruhe des Erinnerns offenbart Er sich.
,Uns ist nicht bewusst, dass rastlose Arbeit von Ruhe [des Erinnerns; PMD] durch-
duftet sein kann; dass wir arbeiten kdnnen, ohne irgendetwas zu tun und umgekehrt.
Wir sind durch unsere blinden Gewohnheiten gefesselt — unsere vielférmige Goétzen-
anbetung.” Ja, die gewohnte Abgotterei des Ehrgeizes, des Sich-bedeutend-Fuhlens!
Es ist die Ego-lose Ruhe, in der Er wohnt. Von sich und seinen Gewohnheiten abse-
hen heildt, Ketten abzuwerfen — und das ist die Pflicht!

Alles flieBt um uns, alles ist in Bewegung. Aber: ,,Das FlieRen ist statisch in seinem
festgelegten konventionellen Rotieren.” Wir kreisen ndmlich um uns — und nichts
Wesentliche verandert sich, denn wir hangen fest in den Determinismen dieser Welt.
Doch da ist Sein Wille als das dynamische Element. Wie heif3t es noch in der Heili-
gen Schrift? ,,Siehe, ich mache alles neu.* Weil nur Er im wahren Sinne etwas neu
machen kann! Und mit diesem Neuen greift er ein in das eingefahrene Kreisen und
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ergreift uns, so dass wir jenseits eines blofRen Lippenbekenntnisses sagen kénnen:
Dein Wille geschehe!

»Zum Gliick fur dich hat sich das Fenster von selbst gedffnet”: Dieser Satz bezieht
sich auf die Aussage in meinem Schreiben, dass ich mich freue ,,iber den frischen
Wind der Wirklichkeit, der durch die Fenster weht, die du gedffnet hast.” Das konnte
Dadaji nicht bestéatigen, weil der Guru, der 6ffnen kann, innen ist. Weg mit den
Fensterladen und Vorhéngen! Aber wie soll das geschehen? Das ist ein Kernpunkt:
Mit dem eigenen Willen ist ebenso wenig getan wie mit der Hilfe eines Gurus. Ent-
scheidend ist Sein Wille. Horche in dich hinein; Er ist innen. ,,Sei wie ein Stlick Holz
im Strom Seines Willens, liebe das Leben, liebe die Arbeit, liebe die Pflicht.” Nichts
kommt von aufen; alles kommt aus der inneren Quelle — die aber zugleich mit allem
eins ist.

Dadajis Aussage, dass die Bipolaritat des Lebens die Widerspriche von Wohl und Wehe of-
fenbart, die aber zugleich ein ,,Liebesbrief des Hochsten Geliebten* sind, erinnerte mich ei-
nerseits an seine unvergessliche Demonstration in Kalkutta mit der Ziindholz- und Zigaret-
tenschachtel, andererseits an Zeilen aus einem Gebet von Eduard Moérike, die das illustrieren,
was aus meiner Sicht Dadajis Verstdndnis von Geduld darstellt, die er als die vornehmste
Tugend bezeichnet:

Herr! schicke was Du willt,

ein Liebes oder Leides;

ich bin vergnigt, dass Beides

aus Deinen Héanden quillt.

*

Mit gleicher Post wie Dadajis Brief hatte ich eine Einladung zur Annual Mahotsava and Sri
Sri Satyanarayan Puja erhalten, die am 29. und 30. September 1979 in der Somnath Hall in
Kalkutta stattfinden sollte. Von dieser jahrlichen Zusammenkunft der Dadaji nahe stehenden
Menschen hatte ich schon viel gehdrt und mir vorgenommen, auch einmal daran teilzuneh-
men. Als dann wenig spéater ein Schreiben des Indian Institute of Technology (I.1.T.) aus
Madras eintraf, das mich fiir Anfang Oktober einlud, meinen Forschungsaufenthalt wéhrend
des geplanten Freisemesters vor Ort zu besprechen, war ich tber die Verknlpfung dieser
Termine sehr gliicklich und teilte es Dadaji mit.

Bochum, 11. September 1979
Lieber Dadaji,
ich danke dir sehr flr deinen hilfreichen und Gedanken anregenden Brief, der eine
Inspiration flr mich war. Ich habe ihn viele Male gelesen und immer mehr Aspekte
der Wahrheit offenbarten sich! Nochmals vielen Dank!
Ohne eigene Absicht wurde ich gliicklicherweise gezwungen, meinen geplanten Be-
such in Shanghai abzusagen. Als Folge musste mein Reiseplan gedndert werden. Er
steht jetzt fest: Ich treffe am 28. September morgens um 8.15 Uhr in Kalkutta ein.
Mein Abflug nach Madras ist fur den 2. Oktober gebucht. Ich bin begeistert von dem
Gedanken, so viel Zeit zu haben und Mahotsava erleben zu kdnnen, was nach dem
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friheren Plan nicht mdglich erschien. Aber die Pflichten wandeln sich, wenn man
fiir Seine Plane offen ist.

Meiner Frau geht es nun viel besser, aber die Infektion ist ein immer noch ungeldstes
Problem. Ich weif3, dass sie auch diese Schwierigkeit Uberwinden wird. Sie sendet
dir ihre Liebe und ich schliefe mich dem mit einem dankbaren Herzen an.

Dein Peter

Die Tage vergingen und ich bereitete mich auf die Reise vor, hatte gleichzeitig aber auch alle
Hénde voll damit zu tun, meine zweite und letzte Amtszeit als Rektor abzuschlieRen. Dabei
erinnerte ich mich an einen Amtsvorganger, der in der gleichen Situation Tranen in den Au-
gen hatte, denn er hing sehr an dieser Aufgabe. Ein wenig wunderte es mich schon, dass ich
tiberhaupt keine Probleme hatte, aus dem Amt zu scheiden, das ich vier Jahre lang gern aus-
gefiillt hatte. Vielleicht lag das auch daran, dass ich bereits im Auftrag der Landesregierung
Nordrhein-Westfalen mit der Planung eines Innovationsférderungs- und Technologietrans-
fer-Zentrums der Hochschulen des Ruhrgebiets (ITZ) befasst war. Obgleich die Umsetzung
der Idee, das Potential der Universitaten und Fachhochschulen zur Lésung regionaler Prob-
leme zu nutzen, starkes Engagement von mir forderte, war ich fest entschlossen, mein For-
schungsfreisemester 1979/80 mit der Familie in Madras zu verbringen. Wir hatten vor, tber
Kalkutta nach Madras zu reisen und dann in Kalakshetra in der Ndhe des Indian Institute of
Technology zu wohnen, wo ich Material fiir ein Forschungsprojekt mit dem Thema Die Uni-
versitét als Transformationszentrum im Entwicklungsprozess sammeln und auswerten wollte.

Trotz der beruflichen Belastungen, die kaum Raum fiir andere Gedanken lieRen, hatte ich
wunderbare Erfahrungen, bei denen ich mich mit Ihm im Einklang fihlte. In der Tat: Rast-
lose Arbeit war ,,von der Ruhe des Erinnerns durchduftet”. Vielleicht war es aber unver-
meidlich, dass ich auch versuchte, diese Erlebnisse mit Seiner Liebe intellektuell zu verar-
beiten, naturlich ohne Erfolg. Wenn ich heute auf diese Zeit zurlickblicke, wo ich Literatur
heranzog, um meinen Zustand zu analysieren, kann ich tber meine fruchtlosen Bemiihungen
nur lacheln. Hat nicht Dadaji gesagt: ,,Wahrheit kann nicht verstanden, sondern nur gelebt
werden*“? Aber ich konnte mich damals nicht einfach meinen Erlebnissen (berlassen, son-
dern versuchte mit Hilfe von Blchern herauszufinden, was andere zum bhakti yoga und so
weiter zu sagen hatten. Dabei mischte sich manches aus der christlichen Uberlieferung in
meine Gedanken. Jedenfalls freute ich mich immer, wenn ich auf Berichte stiel3, die meiner
Ansicht nach dem nahe kamen, was ich erlebte. Es war mir noch nicht mdglich, die Dinge
einfach geschehen und mich wie ein Holz im Strom Seines Willens treiben zu lassen, also zu
arbeiten, ohne irgendetwas zu tun, wie Dadaji geschrieben hatte.

Heute sind mir, anders als damals, rasa-erfiillte Augenblicke vertraut, in denen ich die Un-
ermesslichkeit der Gottesliebe spire. Aber ich nehme sie immer als ein Geschenk, das nicht
zu erklaren, nicht zu verstehen ist. Diese Augenblicke kommen unerwartet und sind kost-
bare Zeichen Seiner Nahe. ,,Wir sind auf die Welt gekommen, um uns Ihm in Liebe hinzu-
geben, in Seiner Liebe zu baden und Seine Liebe durch die Taten schwingen zu lassen, die
sich auf unserem Lebensweg ereignen”, sagt Dadaji. In diesem wunderbaren Satz vereinigt
sich die Erinnerung an Ihn mit unseren Pflichten. Zugleich lasst der letzte Teil dieser Aus-
sage jeden stutzig werden, der noch nicht zu einem tieferen Verstdndnis von Dadajis Lehre
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gekommen ist. Ich meine damit den Hinweis auf die ,,Taten ..., die sich auf unserem Le-
bensweg ereignen® (,,actions that come our way“, wie es im englischen Original heif3t).

,»raten, die sich ereignen“? Sagt mir nicht mein Selbstgefuhl und das allgemeine Sprachver-
stdndnis, dass das Handeln, die Tat oder das Tun eine aktive zielgerichtete Tétigkeit ist?
Bestimme ich nicht, sofern ich bei klarem Verstande und zurechnungsfahig bin, iber mein
Tun und Lassen? Wie kann ich denn passiv handeln? Dass ich selbst eine lange Zeit ohne
klares Verstandnis von Dadajis Aussage und mit vielen Fragezeichen herumlief, macht deut-
lich, dass Dadajis Hinweis in Kalkutta ,,Es ist allein Er, der alles bewirkt* (He alone is the
Doer) mir noch nicht tief ins Bewusstsein gedrungen war. Dadaji hatte mit seiner Aussage
die von mir zwar immer als eingeschrankt gedachte, aber sonst nicht bezweifelte Willens-
freiheit in Frage gestellt. Nochmals: ,,Du kannst nichts tun, Er allein ist der Tater (Doer)“ —
das ist eine radikale Aussage, welche die Wurzeln unserer Selbstverstandnisses beriihrt — im
Grunde ist sie, wie die Wahrheit, in ihrer Tiefe nicht zu ,verstehen’, sondern nur zu erleben.

Ich war tief innerlich davon Uberzeugt, das Utas Gesundheitsprobleme nicht meine Pléne st6-
ren wirden, etwa eine Woche in Indien zu sein und an Mahotsava - oder verkiirzt: Utsava -
teilzunehmen. Aber Utas Gesundheit verbesserte sich nicht. Obgleich ich versuchte, ihr so
gut wie mdglich zu helfen, blieb ihr Zustand beunruhigend.

Tagebuch 16. September 1979

Uta, die noch immer an ihrer Infektion leidet, fragte mich eben, woher ich meine
héaufig bekundete Zuversicht nehme, dass alles wieder gut wird. Meine Antwort: Ich
weil} es nicht, habe aber das sichere Geftihl.

Was ist das fir ein Gefuhl? Kann es auch Unwille sein, Schlimmes nicht als Mog-
lichkeit denken zu wollen? Ist es eine Art Methode Coué, bei der man sich sugge-
riert, es gehe einem besser und immer besser? Was lasst mich so positiv fihlen? Es
ist immer schwierig, sich lber Geflihle Rechenschaft abzulegen. Der prifende
Verstand kann zersetzend wirken — und nichts bleibt tbrig. Ich glaube, dass es gut
wird, weil ich im Herzen nichts anderes finden kann. ,Gut’ heift hier zunachst ein-
mal Gesundung; aber es braucht dies nicht zu sein, wie ich mir ebenfalls sagen muss.
Was mich trégt, ist ein groles Vertrauen in unser Schicksal. Dieses Vertrauen ist un-
abhangig von den Ereignissen — wenigstens hoffe ich dies, denn bisher war es so.
Und wenn ich dann etwas erwarte, ist das ein geduldiges Warten in Gottvertrauen.
Und ich meine, dass dieses Uta auch hilft — in einer ganz konkreten Weise.

Warum bin ich selbst bisher — anders als Uta - so wenig krank gewesen? Das ist si-
cherlich nicht mein Verdienst; vielleicht bin ich nicht reif genug, Krankheit zu tra-
gen. Aber was heif3t krank, was gesund? Wenn ich mit krank ein gestortes Verhéltnis
zu Ihm in mir bezeichne, dann war ich wahrend meiner Studienzeit krank ...

Abhi Bhattacharyas Bemerkung aus seinem letzten Brief geht mir noch im Kopf
herum: ,,Dadaji und Mahanam sind dasselbe”. Wer ist Dadaji? ... Spricht nicht Er
durch Dadaji (wie Er potentiell auch uns fiir Seine Botschaften benutzen kdnnte)?
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Dadaji ist der Altere Bruder, weit entwickelter, weit offener, Inm weit naher — ja,
wohl identisch mit Ihm! Mit Dadaji hat man auch Ihn im Sinn. —

Aber so kann man auch andere Menschen betrachten: Das Gliickgefihl, das in mir
aufsteigt, wenn ich an Ihn (an Mahanam) denke, kann ich mit Uta verbinden. Wie
schrieb noch Dadaji? ,,Mit Liebe fur dich und deine Geliebte (denn so bist du auf
Seine Liebe gestoflen) ... . Ich kann eigentlich nur liebend auf die Menschen
schauen, aus der Gewissheit Seiner heraus. Das ist Lauschen auf den Gesang des Le-
bens, das Schmecken Seines rasa-lila.

Am ndchsten Tag kam Uta wie auf Fligeln vom Arzt: Die Infektion war endgiltig beseitigt!
Es blieben noch einige Unannehmlichkeiten, aber die waren wesentlich leichter zu ertragen.
Der Grund ihrer Erkrankung blieb allerdings unklar. Ich war von Herzen froh (ber diese
Entwicklung und schon so weit, die Flugtickets nach Indien und Korea zu bestellen; Uta
flhlte sich stark genug, mit den Kindern allein zu bleiben, aber das war nicht Sein Wille.

Tagebuch 19. September 1979

Die Situation hat sich wieder gewandelt: Weinend berichtete Uta von einer Auskunft
des Arztes nach dem heutigen Rdntgen, wonach eine neuerliche Operation, diesmal
an den Nieren, nicht auszuschlieBen sei. ... ,,Ich bin ein alter, gestopfter Strumpf*,
sagte sie und ich hatte Mihe, sie zu trosten. Noch ist alles offen; wie es weitergeht,
missen wir erst sehen. Aber hinter die Auslandsreisen sind grol3e Fragezeichen ge-
setzt.

Ich schreibe dies ohne Trauer. Zu stark ist das Gefiihl, dass alles, wie es ist, gut ist.
Ich bete nur, Uta etwas abnehmen zu kdnnen von ihrer Last. Kénnte ich sie nur
nachhaltiger trosten und moralisch stiitzen! Ich sollte mich starker auf Dadaji kon-
zentrieren ...

Ich entschloss mich also, nicht nach Indien und Korea zu fliegen. Der Arzt erklarte, dass vor
der Entscheidung fiir eine Operation noch eine andere Untersuchung stattfinden solle. In ei-
ner gewissen Traurigkeit, die sich inzwischen doch entwickelt hatte, schrieb ich Dadaji einen
Brief.

Bochum, 22. September 1979
Lieber Dadaji,
scheinbar habe ich noch nicht genug lber das Planemachen gelernt ... In meinem
letzten Brief schrieb ich, dass ich am 28. September nach Kalkutta kommen wirde,
aber nun muss ich meine Plane &ndern. Die dauernden Gesundheitsprobleme meiner
Frau veranlassten die Arzte, nach einer Erklarung zu suchen, denn obgleich inzwi-
schen die Infektion Uberstanden ist, hat sich der gesundheitliche Allgemeinzustand
nicht verédndert. Nun hat man festgestellt, dass die Nieren nicht in Ordnung sind und
pathologisch wandern. Am Mittwoch kommender Woche wird mit einer Isotopen-
Untersuchung ihre Funktion Oberprift und vielleicht entschieden werden, dass zu-
mindest eine Niere fixiert werden muss. Das ware dann die vierte Operation inner-
halb eines halben Jahres! Du kannst dir sicherlich vorstellen, dass diese Aussicht ei-
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nige Schatten auf Utas Seele wirft. Ich muss in diesen Tagen bei meiner geliebten
Frau sein — eine Entscheidung, die von innen kam.

Ich hatte mich so gefreut, dich zu umarmen, vor dir zu sitzen und dir wie ein Sohn
zuzuhoren. Und in Hinblick auf meine erste Teilnahme an Utsava war ich voller Er-
wartungen. Aber ich weiB, dass ,,in Ihn versunken sein“ (wie du das Wort Utsava er-
klért hast) nicht an einen bestimmten Platz gebunden ist. Es kann zu jeder Zeit ge-
schehen und wo immer ich bin. Das ist die Wahrheit. —

Ich sehne mich, dir nah zu sein — und in diesem Augenblick fuhle ich keine Entfer-
nung zwischen uns! Ich umarme dich in meinem Herzen.

Die Entscheidung, die Reise nach Indien und Korea abzusagen, fiel mir leicht, weil
es klar ist, dass ich dort zu sein habe, wo ich gebraucht werde. Aber ich verhehle
nicht eine gewisse Traurigkeit. Ich kann nur hoffen, dass es nicht zu lange dauert, bis
wir uns wieder treffen kdénnen.

Es scheint noch Hoffnung zu bestehen, dass ich mit meiner Familie im November
flr ein Vierteljahr nach Indien komme. Das héngt alles von der Gesundheit meiner
Frau ab. Sie und unsere Kinder sprechen jeden Tag von dieser Reise. Wir wiinschen
es uns so sehr! Aber wir missen Geduld haben. Ich Uberlasse alles IThm, weil ich
weil3, dass alle Probleme bestmdglich gelst werden.

Ich betrachte diese Entwicklungen mit der aufrichtigen Hoffnung, alle meine Liebe
schenken zu konnen; denn ich fiihle Seine Liebe durch meine bescheidenen Versu-
che strahlen, offen fur Seinen Willen zu sein. In jenen Momenten, wo ein normaler
Mensch besorgt und alarmiert ist, erlebe ich eine innere Ruhe (in Seinem Schof sit-
zend), dass ich mich oft wundere, wie das sein kann. Warum reagiere ich nicht so,
wie es von dem ,Normalen’ erwartet werden muss? Ich spire sehr stark eine stiit-
zende Kraft, die Gegenwart eines Schutzschildes — wie kénnte man das beschreiben!
Es ist die verborgene Liebe, die Alles in Einheit umschlief3t ...

Liebster Dadaji, ich habe diesen Brief mit einer Beschreibung meiner Situation be-
gonnen und erklart, dass ich nicht nach Kalkutta kommen kann. Doch nun bin ich
vollkommen unfahig zu beschreiben, was ich im Augenblick erlebe. Ich bin sicher,
Du wirst es verstehen. Es gibt so viele Dinge, die wir besitzen oder nach denen wir
uns sehnen — sie sind alle véllig unbedeutend. Nur eines zahlt: In Seiner Liebe zu
sein. Es kann nicht erklart, sondern nur erlebt werden. Und aus diesem Erleben her-
aus wachst ein Verstandnis der Pflichten, die zu erftllen sind.

Es ist, als hétte ich alles dieses mir selbst geschrieben — aber was ist der Unter-
schied? Herzlich dein Peter.

P.S.  Liebe GriiRe fur Abhi, der einen so inspirierenden und hilfreichen Brief ge-
schrieben hat! P.

Tage der Unsicherheit folgten und ich griibelte Uber Utas Gesundheitsprobleme. Dabei ent-
deckte ich, dass in der Vergangenheit viele dieser Probleme durch ,Zufall’ noch zeitig genug
entdeckt worden waren. Es ist immer noch friih genug fur eine wirksame Therapie gewesen.
Ich Ubte mich in Geduld. Geduld ist leicht und mehr als ein Abwarten, wenn man ein bhakta,
ein Gottliebender ist. Und ich horte Dadaji sagen: ,,Der Ansturm des Schicksals (prarabdha)
muss mit Starke und Geduld ertragen werden.*
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Eines Abends war ich im Garten und flihlte Dadaji sehr nah. Er folgte mir ins Haus, aber ich
konnte ihn nicht sehen.

Tagebuch 24. September 1979

Das Erlebnis gestern im Garten: Meine Augen haben nichts wahrgenommen; aber in
einem sehr wirklichen Sinne war Dadaji da (wo er auch bei seinem Besuch gewesen
ist). Mein Verstand zweifelt: Eine Projektion? Das Erlebnis war in einem schénen
Sinne ermutigend. Es war auf eine besondere Art wirklich; es wirkte. Auf der geisti-
gen Ebene sind wir alle Eins. ,,Ich bin in dir, du bist in mir. Vergiss das nicht. Wir
kénnen nicht getrennt werden®, sagt Dadaji. Das habe ich wohl erlebt — eine Wahr-
heit, die der Verstand nur dann akzeptiert, wenn er versucht, sich anderen Schichten
der Wirklichkeit zu 6ffnen ...

Uta war sehr entmutigt, als ich sie am Nachmittag wiedersah. Sie hatte den Tag nur
mit Mihe durchgestanden. Aber es war dann herzerwarmend, wie sie in unserem
Gesprach zu einer positiveren Einschatzung ihrer Lage fand.

Zwei Tage spater fuhren wir zum Isotopentest, der erstaunlicherweise ein anderes Bild als
die Rontgenuntersuchung ergab. Eine erste Beurteilung zeigte, dass beide Nieren ausrei-
chend funktionieren, aber auf eine sorgféltige und abschlielende Interpretation durch den
Radiologen und unseren Arzt hatten wir noch zu warten. Die Zeit vor dem Isotopentest war
bemerkenswert. Sie lehrte mich vieles, was ich dann niederschrieb, um es noch besser zu
verstehen.

Tagebuch 26. September 1979

Am Morgen wurde ich etwas an mir selbst irre. Der Test, der bevorstand, schien
mich kaum zu beriihren. Ich war in einer Stimmung gleichmditiger Heiterkeit, so dass
ich mir angesichts des seelischen Leidens, das Utas Verhalten pragte, irgendwie
stumpf und mitleidslos vorkam. Da sal} ich mit der Gewissheit, dass alles gut wird,
neben meiner Frau im Wagen, die ihre groRe Beklemmung nicht verbergen konnte
und dem Weinen nahe war. Konnte ich mich nicht in sie hineinfiihlen? Ich war be-
troffen. Erst als ich sie beim Radiologen abgesetzt hatte und Veronika zum Kinder-
garten brachte, stieg auch in mir — gegen Widerstande — die Beklemmung hoch, weil
ich mir vergegenwartigte, was alles sein kdnnte. Aber da wirkte das innere Strahlen,
die grundsétzliche Gelassenheit, wie eine Art Hemmer. Die Beklemmung konnte
sich einfach nicht ausbreiten, sie wirkte irgendwie kiinstlich. Wieder bei Uta konnte
ich trostend wirken — aber eben aus dem noch unbestétigten Wissen heraus, dass al-
les gut gehen werde. Gut heif3t hier nicht unkompliziert, gesund oder &hnliches; es
meint Seinem Willen entsprechend — freudig zu akzeptieren, wie immer er sein mag.
Ich bin mit diesem Erlebnis immer noch nicht im Reinen. Aber Dadaji strahlt mich
an, als wenn er sagen mochte: ,,So ist es, das hast du zu lernen. Wir sind nicht ge-
trennt. Ich bin immer bei dir, mein Sohn.*

Der Tag war gekommen, an dem entschieden werden musste, wie weiter zu verfahren ist.
Uta und ich vertrauten stark dem Urteil des Universitatsarztes Dr. L., den wir schon langer
kannten. Aber vorher suchten wir noch den Radiologen auf.
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Tagebuch 1. Oktober 1979

Dr. D., der Radiologe, bestétigte die fast ungeschmélerte Funktion der Nieren — ein
herzerfreuendes Ergebnis! Mich tberraschte es nicht, denn ich hatte nach der Erst-
aussage nur Positives erwartet. Uta war aulRerordentlich erleichtert. Nachster Schritt:
Ein Urologe muss die Notwendigkeit einer Operation beurteilen (die Dr. D. nicht fir
dringlich geboten halt). Sind wir nun am Ende des Tunnels?

(Spater am Tag:) Nun war Dr. L. da und bestétigte: V6llig normale Nieren. Senkung
der Nieren bedeutet keine Funktionsstérung. Operation oder weitere Behandlung un-
notig, denn Uta ist gesund. — Es bleibt also ein Réatsel: Die Rontgenaufnahmen wei-
sen dem Arzt zufolge auf Stauungen und einen pathologischen Zustand hin. Das
fuhrte zu der Diagnose, die Uta so schwer traf. Und nun der Isotopentest, der positiv
ausfiel! Als wenn dazwischen eine Behandlung l&ge.

Auch positive Nachrichten vermogen das Gleichgewicht nicht zu stéren. Ich flihle es
im Inneren nur noch stérker strahlen. Und dann las ich Dadajis Wort: “Ist Gott in mir
oder bin ich in Gott? Ich bin so erfiillte von Ihm, dass ich nicht l&nger unterscheiden
kann”. Ich habe, andeutungsweise nur, nachempfunden, was Dadaji mit diesen Wor-
ten sagen will, und Trénen der Freude stiegen mir in die Augen. In Ihn versunken
sein: Utsava.

Auf diese dramatischen Tage und seltsamen Erlebnisse zurlickblickend stehe ich immer noch
vor einem Ratsel. Medizinische Experten konnten mir keine verniinftige Erklarung geben.
Aber inzwischen wurden so viele Menschen auf unglaubliche Weise von Dadaji geheilt -
auch tber groBe Entfernungen hinweg — dass ich nicht ausschlieBen will, er (Er) hat auch
Uta geholfen. Sei dem wie ihm sei: Ich habe Uta immer unter Seiner guten Firsorge ge-
sehen. In einem spéateren Kapitel werde ich meine eigenen Erfahrungen mit einer lebens-
bedrohenden Erkrankung schildern, der ich eine unvergessliche Botschaft verdanke.

*

An den Tagen nach den Arztbesuchen horte ich Dadaji ununterbrochen in meinem Herzen
singen. Natdrlich war ich Ober die Entwicklung von Utas Gesundheit tberaus glicklich,
wenn es auch leichte Eintriibungen durch die Nebenwirkungen der Medizinen gab, die sie
noch zu nehmen hatte. So setzte ich mich zu einem Bericht an Dadaji nieder.

Bochum, 7. Oktober 1979
Lieber Dadaji,
ich hatte das starke Gefuhl, dir schreiben zu sollen — teils auch, um selber zu ver-
stehen, was in den letzten zwei Wochen passiert ist. Als ich in meinem letzten Brief
Uber die ernsthaften Gesundheitsprobleme meiner Frau berichtete, die mich veran-
lassten, meine Reise nach Indien und Korea abzusagen, wusste ich nicht, wie sich
die Dinge entwickeln wirden. Ich verliel mich nur auf eine positive Vorahnung, die
mir zur inneren Ruhe verhalf. Nun kann ich berichten, dass der Isotopentest, von
dem ich schrieb, gezeigt hat, dass die Nieren vollstandig und gesund funktionieren!
Erstaunlicherweise ist die Rontgenaufnahme der Nieren, die einen pathologischen
Befund ergab, welcher mich zwang, bei meiner Frau zu bleiben, nicht korrekt; sie
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legte eine Operation nahe. Fur mich als medizinischem Laien ist das schwer zu ver-
stehen. Aber um es zusammenzufassen: Eine Operation ist nicht nétig und ich hoffe,
dass sich Uta in Kirze erholen wird, wenn sie einige kleinere Schwierigkeiten tber-
wunden hat, die von den Medikamenten herriihren, die sie nehmen musste.

Wahrend dieser zwei Wochen hatte ich eine Art von Utsava: Ich erlebte all die Zeit
ein Zusammensein mit dir. Du warst im Garten gegenwartig, im Haus und — am
wunderbarsten — in meinem Herzen. An dem Tag, an dem ich eigentlich in Kalkutta
ankommen sollte (28. September) fuhlte ich plétzlich unsere Umarmung. Und an den
folgenden Tagen warst du présent in allem was ich las und dachte ...

Der 29. September ist bei uns ein besonderer Tag: St. Michael — und zugleich der
Geburtstag unserer Zwillinge Johannes und Sita. An diesem Tag erschien bei uns
ohne jede Vorankindigung mein alter Klassenlehrer, den ich viele Jahre nicht ge-
sehen hatte. Der nahezu blinde Zweiundneunzigjéhrige war weit angereist aus Ham-
burg, vertrauend darauf, dass wir am Geburtstag der Zwillinge zu Hause sein wir-
den. Ein Hauptgrund war fiir ihn, die kleine Veronika Rukmini zu erleben und von
mir zu erfahren, wie ich mit Indien in Beriihrung gekommen bin (er scheint an einer
Geschichte liber meine Familie zu schreiben). So sah ich mich plétzlich gezwungen,
eine wirklich schwierige Frage zu beantworten, denn es genlgt nicht, (iber Reisen
und Begegnungen mit Indern zu berichten, sondern zu entdecken — zumindest flr
einen selbst — welche Geschehnisse und ‘Zufalle” den Weg zu Mutter Indien bereitet
haben. Kurz: Ich stellte bei dem Gespréch fest, dass Mutter Indien mein ganzes Le-
ben in meinem Herzen gewesen ist. Diesen ‘Kontinent’ hatte und habe ich immer
noch zu entdecken, um den ‘Kénig” zu treffen, der dort herrscht. Es mag seltsam
klingen, aber ich bedurfte des Besuches meines alten Klassenlehrers, damit ich die
Botschaft verstand, die du geduRert hast und die nun in mir aufstieg: “Erinnere dich
an deine Wurzeln. Erinnere dich Seiner. Nur das zahlt.” Mein ‘Utsava’, fernab der
Somnath Hall, fand seine Erfullung, als ich eines Abends in Verzlickung tber deine
Aussage geriet: “Ist Gott in mir oder bin ich in Ihm? Ich bin so erfullt von Ihm, dass
ich nicht mehr unterscheiden kann”. Das ist mein Bericht. Ich habe nur hinzuzu-
fligen, dass ich all die Zeit, in der ich dir schreibe, deinen Gesang zum Lobe Sri Sri
Satyanarayans hore. Seit mehr als fiinf Tagen sind diese Tone dauernd im Hinter-
grund meiner Gedanken ...

Gemeinsam mit Uta sende ich dir meine Liebe. Herzlich dein Peter

Als ich diesen Brief schrieb, ahnte ich nicht, dass eine Antwort auf mein friiheres Schreiben
vom 26. September bereits auf dem Weg zu mir war. Es traf am 9. Oktober ein.

Kalkutta, 3.10.79
Liebster Sohn,
du hast mir einen vorziglichen Brief geschrieben. Wie klar er den Wandel deiner
Auffassungen offenbart, deine Ergebenheit Ihm gegentiber, wobei du dich selbst in
Seinem Schof fihlst! So hat Er sich denn in dir in wirksamer und Freude spendender
Form offenbart! Er ist in deine Impulse, dein Denken, deine Aktionen und Reak-
tionen hineingewachsen. Kurz: Du stellst eine wundervolle Liebessequenz des
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Christus dar. Aber selbst dann, mein Junge, kannst du Ihn nicht lieben. Er allein
kann dich lieben, und das als Sich selbst. Du kannst nur Seine Liebe splren, passiv
natdrlich.

Es ist gut, dass du nicht nach Kalkutta gekommen bist, um an Mahotsava teilzu-
nehmen. Ja, Mahotsava ist Uberall und alle Zeit. Der Wind blast, wo er will. Du
kannst in einem Klumpen Fleisch eine Dirne sehen oder aber deine liebe Mutter. Der
gleiche Klumpen wird dann ohne die geringste Verdnderung verehrungswiirdig.
Gleicherweise ist dein ganzes Leben Mahotsava und deine Pflicht ist deine Gottheit,
wenn du die Dinge richtig sehen kannst. Ist nicht deine Frau Seine Offenbarung?
Solltest du ihr nicht hingegeben dienen, wenn auch ohne Ergebenheit?

Mein lieber Junge! Ich furchte, dass du sehr Gber die Gesundheit deiner lieben Frau
besorgt bist. Kdnnte es nicht sein (wenn ihr Zwei nicht den Fluss Seines gebietenden
Willens ausschlief3t), dass sie sehr bald gesund wird und dass, wenn Er es will, sogar
ohne irgendeine Operation? Lass deine Frau ihre Schmerzen und Unannehmlich-
keiten als Sein rowdyhaftes Erscheinen betrachten, als Ihn Selbst! Lass Seinen Wil-
len geschehen. Macht euch leer in vélliger Nacktheit. Kann sie nicht splren, dass der
Korper Seiner ist, nicht ihrer? Kénnt ihr Zwei nicht in vollstandiger Ergebung an Ihn
vereint sein? Dann habt ihr Zwei Ihn zur Génze — im Korper, Denken und Geist.
Seid nicht von irgendeinem Wunsch besessen. Schiittelt die Traurigkeit ab.

Es ist also dein Plan, im November mit deiner Frau und den Kindern fiir ein Viertel-
jahr nach Indien zu kommen. Dieser Mensch wird sehr gliicklich sein, euch alle wie-
der in Indien zu treffen. Mahotsava und Sri Sri Satyanarayan Puja haben sich in der
ublichen Weise zu den festgelegten Zeiten vollzogen.

Mit Liebe zu euch allen herzlich dein Dadaji

Da war noch ein anderer, der Anteil an Utas Gesundheitzustand gezeigt hatte — Abhi Bhatta-
charya. Sein Brief traf am 13. Oktober ein und ich beantwortete ihn noch am gleichen Tag.
Die folgenden Auszlige aus meinem Brief lassen meine besondere Stimmung erkennen.

Bochum, 13. Oktober 1979
Lieber Abhi,
... Ich spirte immer Seine Gegenwart — aber mit einem Unterschied. Du erinnerst
dich vielleicht, dass du in deinem letzten Brief schriebst: “Dadajis Botschaft ist
Mahanam ... aber jemand, der an Dadaji festhalt, kann mit der Wahrheit kommuni-
zieren”. Und: “Ich selbst hatte von Beginn an kein Gefiihl fir Mahanam ... es ist
Dadaji!” Ich habe viel iber deinen Brief nachgedacht und entdeckte plétzlich Dadaji
Uberall um mich. ... Das begann, als ich Dadaji schrieb, dass ich nicht in seiner Ge-
genwart an Utsava teilnehmen konne. Wahrend der ganzen schwierigen Zeit, die
sich anschloss, war ich im *Gesprach’ mit ihm und um mich herum war sein (Sein)
Lacheln. Auf diese Weise hatte ich mein Utsava zu Haus — wundersam, aber ohne
‘Wunder’. Jetzt ist Dadaji bei mir. Und das ist alles fiir mich ganz natiirlich. Die
Sonne scheint, ob da nun Wolken sind oder nicht. Aus einer inneren Quelle leuchtet
bhakti — mein Herz und das Herz aller Dinge. Nur manchmal ist mein Geist umwolkt
oder bewolkt den klaren Himmel — den blauen Himmel, der farblos wird, wenn wir
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unseren Planeten verlassen, um zu fernen Sternen zu reisen. Lass uns dieses weite
Feld, Sein Feld, umarmen, denn es ist ebenso in uns ...

*

Wir begannen, uns auf Indien vorzubereiten. Ich sammelte Literatur zu meinem Forschungs-
thema, schrieb Briefe und organisierte die Arbeit wahrend meiner Abwesenheit von Lehr-
stuhl und Institut. Und Uta war voll damit beschéftigt, die lange Famileinreise zu planen.

Ich fand in der Zeitung eine kurze Notiz Uber den Tod von Jayaprakash Narayan, einer der
alten indischen freedom fighter an der Seite Gandhis. Meine indischen Freunde waren seine
grofRen Bewunderer und sahen in ihm die Verkorperung politscher Moral. Ich hatte nie Gele-
genheit, ihn personlich zu treffen, war aber von seinem Ableben tief betroffen. Wieder hatte
Indien einen der immer seltener werdenden Vertreter der alten, nicht zu korrumpierenden
Politikergarde verloren. Etwas spater stiel} ich auf einen Artikel von Jayaprakash Narayan,
der Die Wahrheit suchen (berschrieben ist. Dort flhrt er aus: “Wahrheit ist Eins. Wir kdnnen
uns glicklich schétzen, dass wir an diese einfache Botschaft der Wahrheit durch einen Men-
schen erinnert werden, der keinen Anspruch erhebt und nichts verlangt. Er erinnert uns nur
an unsere Pflicht dem Absoluten gegenuber. Es gibt keine Unterscheidung in Kasten, Glau-
ben, Hautfarbe oder Geschlecht. Dadaji griindet nicht irgendeinen neuen religiésen Orden
oder irgendeine neue Sekte. Jede menschliche Seele kann seinem Pfade folgen. Dadajis Uber-
ragende Botschaft lautet: Die Wahrheit ist Eins. Die Menschheit ist Eins und die Sprache ist
Eins, was groRe Bedeutung nicht nur fur unser Land hat, sondern fiir die gesamte Mensch-
heit. Alle Unterschiede, die durch Religionen, Kasten und Bekenntnisse entstanden, sind
kinstlicher Natur und sollten harmonisiert oder, besser, beseitigt werden, wenn die Men-
schen ihre Hochachtung vor der Wahrheit zeigen wollen. ... Die Disharmonien zwischen der
materiellen und der geistigen Welt, die so viel Elend (iber die Menschheit gebracht haben,
kénnen durch die einfache, revolutiondare Botschaft der Wahrheit beseitigt werden, die ein

wundervoller geistiger Mensch fiir die gesamte Menschheit verkiindet.

In den folgenden Tagen fand in der Universitit die feierliche Ubergabe des Rektoramtes
statt. Uta konnte daran nicht teilnehmen, weil sie mit hohem Fieber und immer noch anhal-
tenden Nebenwirkungen ihrer Medikation zu kdmpfen hatte. Am Abend dieses Tages sahen
wir Mutter Theresa im Fernsehen. Sie war flr den Nobelpreis nominiert worden. Am 20. Ok-
tober erhielt ich Dadajis Antwort auf meinen letzten Brief.

Kalkutta, 13.10.79
Darling Peter,
dein Brief vom 7. Oktober. Wieder ein ausgezeichnetes Schreiben, dass von Seiner
Liebe zu dir spricht. Also sind die zwei Wochen Seine Wochen mit dir gewesen. Du
bist mit Ihm gegangen und ihr habt einander umarmt. Aber warum nur Wochen?
Warum nicht mit IThm durch dein ganzes Leben gehen? Und warum nicht wie der
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biblische Elias oder Henoch am Ende in Ihn eingehen? Bist du nicht dafiir geweiht,
wenn eine solche Bemerkung erlaubt ist?

Ich freue mich zu horen, dass die Nieren deiner Frau gut funktionieren. Uberlass 1hm
die Sache und schau, was geschieht. Wenn man Ihm nicht unabsichtlich entgegen-
arbeitet, offenbart Er sich in jedem Ereignis. Aber man muss mit Geduld den An-
sturm der Krafte ertragen, die man losgelassen hat. Joche Dich Ihm an und Er wird
die Hauptwucht abfangen. Halte dich zuriick und verwahre lhn im Schrein Deines
Korpers. Meine Liebe und GriiRe an deinen alten Klassenlehrer. Weint nicht Satya-
narayan auch nach ihm? Aber warum ‘Mutter Indien’? Warum diese Vergotterung?
Die Wahrheit ist universell, existentiell. Jede Manifestation ist ‘Mutter’. Hat man
dich konvertiert? Du bist schon vor deiner Geburt getauft worden. Du hast nur dein
véterliches Erbteil zurlickbekommen. Ja, erinnere dich deiner Wurzeln — aber nicht
getrennt von lhm. Er ist die Wurzel, das ist sicher. Geh deiner natlrlichen Umge-
bung nicht aus dem Wege. Setze Seiner Fligung keinen Widerstand entgegen.

Sei guten Mutes. Deine Frau ist Seine fir dich verkorperte Huld. Sei mit dieser Huld
und vertraue auf Ihn. Lass Seinen Willen geschehen.

Mit Liebe fur euch alle, herzlich Dein Dadaji

P.S.:  Vielen Dank fiir das Photo von dir mit Veronika Rukmini auf den Schultern.
Dadaji
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Dieser Brief war fir mich in zweierlei Hinsicht bedeutsam. Da war einmal die Frage:
“Warum nicht mit Ihm durch dein ganzes Leben gehen?” Damals hatte ich keine andere Ant-
wort als die Versicherung, es kénne gar nicht anders sein. Wandern wir nicht allzeit zusam-
men? Ist Er nicht, wie Dadaji nicht mide wird zu betonen, vierundzwanzig Stunden am Tag
bei uns? Ich dachte viel Gber Dadajis auffordernde Frage nach und tue es immer noch. War
ich nicht schon vielen Menschen begegnet, die Dadaji nahe standen und nach einiger Zeit
eine Art von Feindschaft oder Gleichgultigkeit ihm gegentiber entwickelten? Als ich einmal
Abhi fragte, der mehr als jeder andere die Entwicklung der Beziehungen von Menschen zu
Dadaji miterlebt, sagte er mir, dass diese wachsende Feindschaft manchmal auch zu Seinem
Spiel gehdre. Wir haben den vollen Kreis unseres Schicksals abzuschreiten und dem “An-
sturm der Kréfte, die wir (in diesem und vorherigen) Leben losgetreten haben”, zu wider-
stehen; ob wir nun bewusst bei Ihm sind oder nicht — Er ist immer bei uns.

Ich erinnerte mich auch an Phasen, in denen ich mich Ihm néher fand als zu anderen Zeiten.
Heute habe ich das als Sein Spiel akzeptiert, das mir von Dadaji mit Hilfe einer simplen
Zigaretten- und Streichholzschachtel demonstriert wurde. Wenn es auch Zeiten gibt, in
denen ich mich Ihm naher oder ferner fiihle, gibt es doch kaum einen Tag, in dem Dadaji
nicht in meinen Gedanken ist. Ich kann nicht immer emotional in Flammen stehen und
gleichzeitig als Wissenschaftler oder Manager oder in irgendeiner anderen Rolle agieren
oder sonst meine Pflicht tun. Unsere vornehmste Pflicht besteht darin, uns immer Seiner zu
erinnern, oder besser noch: Ihm zu lauschen, wie Er sich in uns singend in Erinnerung bringt

Von gleicher Bedeutung waren die Bemerkungen des Briefes iber meine innere Verbun-
denheit mit Indien. Zuerst verstand ich die Zeilen nicht, denn ich schétzte meine Begegnung
mit ‘Mutter Indien’, womit ich die indische Geisteswelt meinte, hoch ein. Dass sich dahinter
mein Stolz auf Wissen und eine Verleugnung meiner eigenen kulturellen Herkunft verbarg,
war mir nicht bewusst. Aber nach einer Weile erkannte ich, dass mein Indien eine Metapher
flir einen groBen, zeit- und kulturungebundenen Weisheitsschatz ist. Diesen Weisheitsschatz
entdecke ich heute in vielen Kulturen immer wieder neu. Aber wichtiger ist: Was wir anders-
wo suchen, ist in unserem Inneren, in unseren kulturunabh&ngigen eigenen Wurzeln und
wartet nur darauf, dass wir es erinnern. Ich musste erst noch lernen, Seinen Fligungen keinen
Widerstand zu leisten und mich wie ein Stiick Holz im Strome Seines Willens treiben zu
lassen.

Weil Uta immer noch mit leichten Gesundheitsproblemen — Nebenwirkungen der Medi-
kamente — kdmpfte, verloren wir unser Vertrauen in die allopathische Medizin und suchten
einen Hom@opathen im Gemeinschaftskrankenhaus Herdecke auf. Er war uns als netter
Mensch und Vater eines Schulkameraden unserer Zwillinge bekannt. Nach einer griindlichen
Untersuchung hatte er ein probates und freudig begriifites Rezept flir Utas schnelle Gesun-
dung: Die Koffer packen und nach Indien fahren!
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Die Fluge waren gebucht und ich setzte mich hin, um Dadaji Uber unser Reiseprogramm zu
unterrrichten und zugleich seinen Brief zu beantworten.

Bochum, 16. November 1979
Lieber Dadaji,
in deinem letzten Schreiben hast du mich gefragt: “Warum nicht mit Ihm durch dein
ganzes Leben gehen? Und warum nicht ... in Ihn eingehen am Ende?” Als ich dari-
ber nachdachte, fand ich plétzlich die Fragen bereits beantwortet. Wie kénnte ich es
vermeiden, mit Thm zu gehen? Hat Er nicht selbst entschieden, von Anfang an bei
mir zu sein? Wie sollte ich Ihn wahlen — Er hat mich gewéhlt!
Aber wie konnte ich gerade diese Wahrheit vergessen? Ich weil3, dass es keinen noch
so winzigen Augenblick meines Lebens gegeben hat, wo Er nicht da war — ich war
mir nur nicht ununterbrochen Seiner Gegenwart und Seiner Liebe bewusst. Geleitet
vom Egoismus agierte mein Verstand als Zerstorer der (ewigen) Wirklichkeit. Aber
der Wandel hat eingesetzt: “Wir sehen jetzt durch einen Spiegel in einem dunklen
Wort; dann aber von Angesicht zu Angesicht. Jetzt erkenne ich’s stiickweise; dann
aber werde ich erkennen, wie ich erkannt bin.” Diese Zeilen aus dem Preis der Liebe
des Apostels Paulus (1. Kor. 13,12) scheinen mir der beste Weg, um meine
Hoffnung in Ihn und mein Verlangen nach Ihm auszudriicken ...
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8 SchlieRe Seine Manifestation nicht aus

Tagebuch 3. Dezember 1979

Einer der angenehmsten Fliige, die ich je hatte, direkt von Frankfurt am Main nach
Delhi und dann Bombay. Dort wartete Abhi bereits und brachte uns ins Ritz Hotel.
Die Kinder bestaunen alles mit weit offenen Augen: Armut, Tiere, den Nussverkau-
fer hinter Bergen seiner Ware. Johannes ist schon begeistert, erlebt alles als ein
Abenteuer; Sita ist mehr zuriickhaltend, fast verletzt durch die ungewohnten Eindri-
cke. -

Morgens unterwegs mit Abhi: Gateway of India, wo wir Tickets flr die Fahrt zur In-
sel Elephanta kaufen und Kokosmilch trinken. Dann bei H. P. Roy, den ich vor ei-
nem Jahr bei Dadaji traf. Er wohnt in einem der modernen Geb&ude auf den Malabar
Hills, hat dort auch sein Biro: Phantastischer Blick ubers Meer. VVon dort telefo-
nierte ich mit Dadaji. Leider war die Verbindung nicht gut. Er erwartet uns in Kal-
kutta am 7. Dezember.

Ich versuche, meine Gedanken zu ordnen. VVor mir steht Dadajis Bild, das ich mitge-
nommen habe — aber ich habe das Gefiihl, als miisse meine Seele noch erst anreisen.
Immer wieder muss ich mir sagen: Du bist in Indien! Was so lange erwartet wurde,
ist wahr geworden!

Der erste Abend in Bombay beschenkte uns mit einer Bharatanatyam-Auffiihrung von ho-
hem technischem Niveau. Die Ténzerin hatte eine prominente Lehrerin, aber als ich ihrem
Tanz zuschaute, erinnerte ich mich an ein Wort von Rukmini Devi, die ihrem Lande den
stidindischen Tanz wiedergeschenkt hat: ,Wie man wirklich ein kreativer Kinstler ist und
dem Gottlichen Ausdruck gibt, kann weder gelehrt noch gelernt werden. Es muss von innen
her kommen als etwas, das wir selbst nicht ausdriicken konnen."* Dieses ,Etwas' fehlte und
ich verlor mich in dem Gedanken, dass auch nicht gelernt werden kann, was Dadaji einmal
in die Worte fasste: ,,... Seine Liebe durch die Taten schwingen zu lassen, die sich auf unse-
rem Lebensweg ereignen.” Es kommt von innen, ist Gottes Geschenk. Ich fiihlte mich Dadaji
sehr nahe.

Am néchsten Morgen besuchten wir die Insel Elephanta, eine kurze Bootsfahrt von Bombay
entfernt, um dort den Hoéhlentempel zu besichtigen, der aus dem 6.- 8. Jhd. stammt. In der
zentralen Hohle diente mir das berihmte und gewaltige Haupt des Maheshvara oder Ma-
heshmurti dazu, unseren Zwillingen eine erste Einfiihrung in den Hinduismus zu geben. Das
riesige, dreigesichtige Haupt soll nach der Deutung im Reiseflihrer die go6ttliche Hindu-Tri-
nitat darstellen: Rechts, im Profil, Brahma, der Schopfer; links, ebenfalls im Profil, Shiva,
der Verwandler und Zerstorer; in der Mitte das in seiner Ruhe und Entriicktheit Gberwalti-
gende Antlitz Vishnus, des Erhalters. Wir konnten uns von diesem Antlitz des Einen, in dem
alle Gegensatze der Prozesse des Werdens und Vergehens aufgehoben sind, lange nicht tren-
nen.
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Shiva Maheshwara: Der GrofRRe Gott
8. Jhd. n. Chr., Shiva Tempel, Elephanta

Heinrich Zimmer, der groRe und einfihlsame Indologe, nennt dieses gewaltige Bildwerk aus
Stein eines der groRartigsten Dokumente symbolischer Hindukunst. Er kommt zu einer ande-
ren, mich weit mehr Uberzeugenden Deutung als die eben zitierte: Das mittlere Haupt ist eine
Reprasentation des Absoluten, Ewigen, aus dem links ber der Schulter das ausgesprochen
ménnliche Profil Shivas herauswéchst; entsprechend rechts zeigt das Profil die Zlige der
Shakti, des Ewig-Weiblichen. Méannliches und weibliches Prinzip, Shiva und Shakti, verkér-
pern in Zimmers Sicht die fundamentale Dualitdt des Daseins, seinen Antagonismus und
seine Polaritat, wahrend das mittlere Haupt davon unberlhrt bleibt, abgehoben von dem
Schauspiel des Daseins und zugleich dessen Grund.?

Die Zwillinge konnten gar nicht genug Geschichten Uber die Hindugottheiten héren und ich
bemiihte mich bei meinen Erlauterungen um eine Sprache, die Zwolfjahrigen etwas zu sagen
vermag. Die ubrigen Bildwerke des Hohlentempels unterstitzten dabei meine Geschichten
aus der Hindumythologie.

Am Nachmittag rief uns Dr. Lalit Pandit vom Tata Institute of Fundamental Physics aus an,
um uns in seine Wohnung einzuladen. Vom ersten Augenblick an fiihlten wir uns wohl in
seiner Familie: Johannes hatte Bauchweh und bekam eine ayurvedische Medizin, die auf der
Stelle zu helfen schien; Uta hatte Heihunger auf ein gekochtes Ei und wurde entsprechend
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versorgt. Zusammen mit Abhi, der ebenfalls gekommen war, waren wir eine groRe Familie,
und Dadaji, da bin ich mir sicher, freute sich darlber, denn er war in Gedanken und Bildern
die ganze Zeit bei uns.

1973 traf Lalit zum ersten Mal Dadaji. Seither hatten er und seine Frau viele aulRerordent-
liche Erfahrungen und Erlebnisse, von denen er in einem langen Artikel berichtet.® Was
denkt ein Naturwissenschaftler, wenn er Phanomene beobachtet, die sich in Dadajis Gegen-
wart ereignen und gemeinhin als Wunder gelten? Das wollte ich von Lalit wissen; seine
durchformulierte Antwort zitiere ich aus dem genannten Artikel. ,,Als Naturwissenschaftler
und Forscher auf dem Gebiete der theoretischen Hochenergiephysik sind mir die gegenwar-
tig anerkannten Grundgesetze der Physik wohl vertraut. Mein Berufsleben ist auf diese
Weise fest mit der Welt mentaler Konzepte verbunden, welche in mathematischen Symbolen
ausgedruckt werden. Diese Konzepte wurden flir Zwecke einer geordneten Beschreibung der
Naturphanomene entwickelt, die wir mit unseren Sinnen, durch geeignete komplexe Instru-
mente verstérkt, wahrnehmen. Die Erfahrungen, die ich mit Dadaji machen konnte, haben
mich nicht veranlasst, die Welt, wie sie von uns gesehen und beschrieben wird, aufzugeben
oder zu verneinen — auch sie ist im ubrigen eine Schopfung des Hochsten Wesens. Aber in
mir hat sich ein Bewusstsein der immanenten und allumfassenden Wahrheit entwickelt, die
jenseits der Reichweite unseres Verstandes ist."* Wir diskutierten diese Weltsicht und Lalit
versuchte, mir mit Hilfe quantenphysikalischer Ergebnisse und theoretischer Argumente die
allgemeine Konzeption des Bewusstseins zu erldutern. Als physikalischem Laien fiel es mir
schwer, seinen Ausfiihrungen und Ideen zu folgen; erst viele Jahre spater begegnete ich sei-
nen Gedanken bei den Physikern Hans Peter Dirr und Amit Goswami® in einer fir mich
verstdndlichen Form wieder.

Der néchste Tag brachte fur die Kinder eine grofle Enttduschung. Abhi hatte ihnen von den
berihmten H&ngenden Gérten erz&hlt, aber sie hingen nicht, wie sie es sich vorgestellt hat-
ten, in Korben in der Luft, sondern befanden sich oberhalb von stinkenden Kasematten, die
einen sehr britisch-kolonialen Eindruck machten. Doch diese Enttduschung wurde durch ei-
nen Besuch mit Abhi in den Filmstudios von Bollywood wettgemacht, wo riesige Felsen aus
Pappmaché und andere Requisiten zu bestaunen waren, welche fir die jeweils gewinschte
Szenerie bendtigt werden. Wie vielen Kulissen begegnen wir im Leben, die uns tiuschen,
und wir versaumen, hinter sie zu schauen!

Nach dem Mittagessen bei Abhi verlangte uns allen nach einer Ruhepause. Aber ich hatte so
viele Fragen zu Dadaji, dass ich es vorzog, mit Abhi zu plaudern. Dabei erzéhlte er mir eine
fantastische Geschichte, die sich vor einigen Monaten, im Juli 1979, in Los Angeles zugetra-
gen hatte. Ein amerikanischer Journalist, Maco Stewart, hatte Dadaji davor in Kalkutta be-
sucht und ein Interview mit ihm auf Band aufgenommen. Nach seiner Riickkehr in die USA
erlitt Mr. Stewart mehrere schwere Herzattacken; als Grund wurde eine Blockade der Herz-
kranzgefale festgestellt. Wahrend dieser fur ihn schwierigen Zeit schlug er Dadaji einen Test
vor: Um die Frage zu beantworten, welche korperlichen Phdnomene bei einer eventuellen
Fernheilung zu beobachten sind, wollte sich Mr. Stewart in Houston, Texas, zur Operation in
ein Krankenhaus begeben und von dort aus Dadaji um Hilfe bitten. Dadaji befand sich der-
weil bei Dr. Khetani in Los Angeles, Kalifornien, und sollte Aufzeichnungen einiger seiner
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Kdorperfunktionen (Gehirnstréme, Atmung, Puls und so weiter) vornehmen lassen. Dadaji er-
klarte sich mit diesem Experiment einverstanden.

Als der Zeitpunkt des Experiments gekommen war, lag Dadaji bei Dr. Khetani in Los An-
geles auf einer Couch, angeschlossen an Geréte flr Pulsmessung, Gehirnstrome, Kdrpertem-
peratur. Eine Gruppe von Zeugen war bei ihm. Mr. Stewart und die Arzte im Krankenhaus in
Houston bereiteten sich auf die Operation vor, als der Raum pl6tzlich von Dadajis Duft er-
fullt wurde. Es erschien ein alterer Mann, der Mr. Stewart eine Tasse Kaffee anbot und wie-
der verschwand. Mr. Stewart trank den Kaffee. Danach liel sich die vorher vorhandene arte-
rielle Blockade des Herzens nicht mehr nachweisen. Wahrend der ganzen Zeit unterhielt sich
Dadaji in Los Angeles normal mit den Anwesenden. Abhi war einer der Zeugen in Los An-
geles und stand immer noch unter dem Eindruck dieser seltsamen Erfahrung einer — wie an-
zunehmen ist und Abhi es formulierte — wissenschaftlich Uberpriften Fernheilung. Dadajis
Duft hatte gezeigt, dass es keine Entfernung zwischen Kalifornien und Texas gibt.

Die Erzéhlung beeindruckte mich. Obwohl ich weit davon entfernt war, die geschilderten
Vorgénge grundséatzlich zu bezweifeln, konnte ich jedoch meine Skepsis bezuglich der Vali-
ditat der experimentellen Bedingungen nicht unterdriicken. Zugleich war mir auch bewusst,
dass jede noch so umsichtige, allen wissenschaftlichen Anspriichen geniigende Durchfiih-
rung eines solchen Experiments jene Zweifler nicht tiberzeugen wirde, fiir die, um Christian
Morgenstern zu zitieren, ,,nicht sein kann, was nicht sein darf“. Abhi stimmte dem zu und
wir kamen dann auf Dadajis Auffassung von der Gottesliebe zu sprechen, wozu sich ein Text
in meinem Tagebuch findet.

Tagebuch 5. Dezember 1979

Im Oktober hatte mir Dadaji geschrieben: ,,Du kannst lhn nicht lieben. Allein Er
kann dich lieben, und das als Sich Selbst. Du kannst Seine Liebe nur empfinden -
passiv natiirlich.” Was wir Liebe, unsere Liebe zu Ihm nennen, ist Seine gottliche
Offenbarung. ,,Gott ist Liebe; und wer in der Liebe bleibt, der bleibt in Gott und Gott
in ihm" (1. Joh. 4,16) ...

Seine Liebe strahlt unaufhérlich durch das gesamte Sein, ist die Grund- oder Ur-
schwingung des Seins. Wenn unsere Wohnstatt Srikshetra (Statte gottlicher Liebe)
ist, dann ist alles Srikshetra.®

(Ich hore Dadaji sagen:) ,,Es ist nicht meine Liebe, es ist Seine. Wenn du das zu ver-
stehen versuchst, wirst du scheitern. Denn Wahrheit kann nicht verstanden, Wahrheit
kann nur gelebt werden. Sonst kristallisiert sie sich in tote Buchstaben aus. Aber das
Leben ist dynamisch, nicht statisch. Also tue deine Pflicht. Erinnere dich Seiner. Sei
geduldig. Er ist immer bei dir. Sei guten Mutes."”

Ich bin mir nicht sicher, ob ich damals die Aussage, Seine Wahrheit kénne nur gelebt wer-
den, nicht in einem doch eher oberfldchlichen Sinne interpretiert habe, ndmlich so, dass man
diese hochste Wahrheit nur durch Handeln und Verhalten zum Ausdruck bringen kdnnte.
Wahrscheinlich reifte erst mit der Zeit in mir die Einsicht, dass diese gelebte Wahrheit kein
Ausfluss bewussten Tuns sein kann, sondern dem Menchen - ebenso wie die Gottesliebe —
geschieht.
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In der folgenden Nacht bekam Veronika Fieber, das sich am Morgen noch erhéhte; sie klagte
tiber Bauchschmerzen. Wir hatten nur eines im Sinn: Nach Kalkutta fliegen, wo sich Dadaji
um unsere kleine Tochter kiimmern wirde. Der Flug sollte am Nachmittag Bombay verlas-
sen, aber als wir im Flughafen eintrafen, erfuhren wir, dass sich der Start verzégern wirde.
Veronika begann zu quengeln; auch meine fantasievollen Erz&hlungen von einer wilden
Katze, die im Flugzeug gefunden werden misste, bevor wir einsteigen diirften, konnten sie
nur zeitweilig beruhigen. Uta und ich waren bald mit unserem Latein am Ende; was sollten
wir mit der unabléssig Weinenden tun? Und dann entdeckte ich auch noch, dass mir beim
Einchecken nicht alle Bordkarten ausgehéndigt worden waren.

In der Menge der Wartenden befand sich ein netter alter Herr, der freundlich beobachtet
hatte, wie Uta Veronika immer wieder zu trésten und zu beruhigen versuchte. Nun fragte er
mich, wie er uns helfen kénne. Ich erklarte ihm die Situation und er kiimmerte sich um die
fehlende Bordkarte, verhandelte mit den Leuten von der Sicherheit und kurz darauf konnten
wir den Flughafen verlassen und bequem in einem nahe gelegenen Hotel warten. Das war die
bestmdgliche Lésung, denn der Flug verzdgerte sich um weitere Stunden.

Wir sahen den hilfreichen alten Herrn dann im Flugzeug wieder, das um Mitternacht in Kal-
kutta eintraf. Dort half er uns, den Wagen zu finden, der auf uns wartete. Dabei entdeckten er
und wir, dass uns dasselbe Ziel nach Kalkutta hatte kommen lassen — Dadaji! Der freundli-
che alte Herr stellte sich nun als Gunvantrai K. Kamdar vor. Offensichtlich war er Dadaji
sehr verbunden, der sich, wie ich erfuhr, oft in einem der Hauser der Familie Kamdar in
Bombay, Porbundar oder Bhavnagar aufhielt. Dadaji hatte ihn gebeten, diesen Flug zu neh-
men, ohne uns zu erwahnen.

Der Rest der Nacht war nur kurz. Wir wachten wie gewohnt friih auf und mussten feststellen,
dass Veronika immer noch Fieber und Bauchschmerzen hatte. Aber das hinderte sie nicht,
mit Johannes und Sita in dem ausgedehnten Gebaude des Ramakrishna Mission Hostel Ver-
stecken zu spielen, wo wir auf meinen Wunsch untergebracht waren. Nach dem Friihstlick
brachte uns ein Wagen zu Dadaji.

Tagebuch 7. Dezember 1979
Was mich wieder so ansprach: Dadajis Normalitat, seine liebevolle Menschlichkeit.
Er wirkt wirklich wie ein Familienvater, ein liebender Hausvater. Auf den Gedan-
ken, er sei ein Heiliger, kdme niemand, der ihn so erlebte. Und er ist in dem Sinne
auch kein Heiliger — er ist einfach ein Mensch.
Was haben wir nicht alles fur Konzepte vom Menschsein! Keine Religion verzichtet
darauf. Meistens stehen dann die Grinder auf hohem Denkmalsockel, wohl nicht
wiederzuerkennen von denen, die ihnen im Leben begegneten. Alles Menschliche ist
abgefallen; es bleibt nur eine Abstraktion ...
Nachdem Dadaji uns begriifit hatte, schien sein Hauptinteresse darin zu bestehen, allen
Meyer-Dohms Geschenke zu machen. Er verlangte, dass wir im New Market einkaufen ge-
hen, was dann auch im Einzelnen von ihm geplant wurde. Dann rief er Dr. Samiran Mukherji
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an, seinen Arzt, damit er sich Veronika anschaue. Dr. Mukherji kam sofort, konnte aber
nach sorgfaltiger Untersuchung nur feststellen, dass das Kind gesund ist. Wir redeten mit
Dadaji ber die Erlebnisse in Bombay und die Freunde, die wir dort getroffen hatten, und
auch Uber unsere Pléne in Indien. Nach etwa einer Stunde fuhr Uta mit den Kindern zum
New Market und ich war mit Dadaji allein.

Dadaji zeigte mir meinen letzten Brief, der ihn sehr erfreut hatte. ,,Du weif3t nicht, was du da
schreibst”, sagte er. Ich verstand diese Bemerkung nicht, erbat aber auch keine Erlduterung.
Dadaji wollte wissen, ob es mir mdglich sei, mit ihm in die USA zu reisen, wo ich interes-
sante Menschen treffen wirde. Er zeigte mir einen Artikel von Henry Miller. Dadaji hatte
den weltberiihmten Schriftsteller vor einigen Monaten und damit kurz vor dessen Tod getrof-
fen. Sofort erinnerte ich einen Abschnitt aus Millers Buch Der Koloss von Maroussi, einen
Reisebericht aus dem Griechenland der 1930er Jahre, den ich vor Jahren mehrmals gelesen
hatte, weil er mir sehr gefallt. Dort berichtet Henry Miller von der Bemerkung eines Wahr-
sagers in Athen, der ihn durch seine Personlichkeit sehr beeindruckte. Er, Henry Miller, so
lautete die Aussage dieses Wahrsagers, werde drei Reisen durch den ,Orient’ machen, wo er,
so Miller, ,.einem Mann begegnen wiirde, der mich [also H. M.] so verstiinde wie zuvor noch
nie ein Mensch, und diese Begegnung wiirde fiir uns beide unerlésslich sein". Nach der Vor-
hersage wirde er von seiner letzten Reise in den ,Orient’ nicht zuriickkehren, ,,wiirde aber
auch nicht sterben, sondern im Licht verschwinden".” Fiir mich war das eine Beschreibung
von Henry Millers Treffen mit Dadaji. Man muss nicht physisch den Orient aufsuchen; die
Sonne geht Uberall auf.

Ich erzahlte Dadaji, dass Uta und ich Henry Millers Romane sehr schétzten und dass sein
schmales Buch Das Lacheln am FuRe der Leiter, kongenial illustriert von Joan Miré®, zu
meiner Lieblingslektire zahlt. Dadaji erwiderte: ,,Ich weil3, dass du Henry Miller magst!" Er
gab mir eine Kopie des Artikels, damit ich ihn spéter lase.

,»Ich bin nur an einem kleinen Kreis interessiert, nicht an Massen", erklarte mir Dadaji und
begann, ber Sai Baba und andere und das ,,grofle Guru-Geschéft" zu sprechen. ,,Diese Gu-
rus vermeiden es, mir Gber den Weg zu laufen*, bemerkte er, aber sie sendeten ihm als seine
so genannten Brider immer ihr pranam (Bezeugung des Respekts). Eines Tages schenkte G.
T. Kamdar, der friiher als ,Salzkénig von Indien’ bekannt war, Dadaji zwei wertvolle Hauser
am beriihmten Marine Drive in Bombay. Aber Dadaji bat ihn: ,,Nimm mir das wieder ab."
Viele andere wiirden eine solche Schenkung dazu benutzt haben, ihr (spirituelles) Geschaft
zu fordern, vielleicht durch Einrichtung eines ashram oder dergleichen — wohl auch in sub-
jektiv bester Absicht. Aber fur Dadaji ist jede spirituelle Organisation ,,business”, ein Ge-
schaft, das auch als solches benannt werden sollte und nicht, bewusst oder unbewusst, als
,Weg zu IThm’ oder als Dienst an Gott verbrdmt werden darf.

Es war ganz naturlich, dass wir auch Uber Gottesliebe sprachen. Ich war so voller bhakti,
dass ich es nicht vermeiden konnte, davon zu reden, wie diese Liebe in unserem Bewusstsein
gespiegelt wird. Dadaji zeigte sich erfreut: ,,Dies ist der gliicklichste Tag — du machst mich
glucklich!" Und: ,,Du weif3t nicht, was du sagst! Das sind nicht deine Worte."
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Dadaji wollte unbedingt auch die gesamte Geschichte von Utas Erkrankung in den letzten
Monaten erfahren. Er horte mir l&chelnd zu und nannte Uta ,,eine bemerkenswerte Lady" und
fligte hinzu: ,,Ich bin so gliicklich, dass ihr alle gekommen seid."

*

Am néchsten Tag waren wir alle wieder bei Dadaji eingeladen. Diesmal klagte Sita (ber
Magenschmerzen. ,,Nichts Ernsthaftes,” beruhigte uns Dadaji, aber er rief dennoch einen
Kinderarzt an und bat ihn, sobald wie mdglich zu kommen. Inzwischen hatte sich eine
Gruppe von Besuchern vor Dadaji, der auf dem Bett sal3, hingehockt, unter ihnen Dr. Nanilal
Sen.

Der schon seit langem mit Dadaji verbundene Dr. Sen stellte mir die Frage, welche Chance
nach meiner Meinung Dadajis Philosophie in der Welt von heute habe. Mich beschlich das
unbehagliche Geflhl eines Priflings, der um eine schnelle Antwort verlegen ist. Aber ich
gab mir einen Ruck und begann, Uber die Ausbreitung einer holistischen Perspektive in der
Wissenschaft und (ber den ,blauen Planeten Erde' zu reden, erwahnte auch die Vorstellung
von dem fortschreitenden Aufbau einer Noosphdre, die Teilhard de Chardin als eine durch
das geistige Tun der Menschen gebildete ,denkende Schicht' versteht, eine Art energetischer
Halle um unseren Planeten. Teilhard sieht ein planetarisches Bewusstsein im Entstehen. Die-
sen Ausfuhrungen stellte ich an die Seite, was ich als den Kern von Dadajis Philosophie be-
griff — die Menschheit ist Eins, die Religion ist Eins, die Sprache ist Eins.

Ich war selbst Uiberrascht von der Fille der Gedanken, die ich bei der Antwort auf Dr. Sens
Frage zusammenbrachte und hérte ihn sagen: ,,Sie sollten ein Buch dariber schreiben." Mir
schoss erstmals der Gedanke durch den Kopf, ob dieses nicht die eigentliche Aufgabe sein
konnte, derentwegen ich diesmal nach Indien gekommen war ...

Dadaji hatte mich wahrend der ganzen Zeit schweigend beobachtet. Als ich endete, beugte er
sich vor, nahm meinen Kopf in seine Hande. AnschlieBend sprach er lber den Bankrott der
organisierten Religionen, wie sie durch den Ayatollah Khomeini im Iran sichtbar geworden
ist. ,,Selbstmord des Spirituellen durch Machtmissbrauch," lautete Dadajis Kommentar. Und
er flgte voller Verachtung hinzu: ,,Geistliche als Herrscher! Das ist alles nur Geschaft! Es ist
das gleiche Geschaft wie die Ausbeutung von Idealisten durch die reisenden Gurus."

Es fiel mir so leicht, in Dadajis Gegenwart zu sprechen. Als wir ihn verlassen hatten, dachte
ich Gber den Plan nach, wissenschaftliche Erkenntnisse und Dadajis Philosophie zu verbin-
den.

Peter Hoffman, langjahriger Mitarbeiter von Rukmini Devi und unser alter Freund, war von
Kalakshetra nach Kalkutta gekommen. Ich traf ihn, als ich am Nachmittag wieder Dadaji
aufsuchte. Die Unterhaltung fand meist zwischen Dadaji und Peter statt, aber ich wurde im-
mer dann einbezogen, wenn Dadajis Bemerkungen einer Erlauterung bedurften. Es ging um
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ein breites Feld von Themen. Peter wollte gern wissen, welche Form von Meditation fiir die
Selbstentwicklung zu empfehlen sei, worauf Dadaji erwiderte, Meditationen, wie sie Peter
im Sinn habe, seien eine Art ,mentaler Akrobatik’ und ohne Nutzen. Peter konnte dem nicht
zustimmen, denn diese Aussage widersprach den Lehren der meisten Weisen, die er auf sei-
nen Reisen in Indien, auch zusammen mit Rukmini Devi, getroffen hatte. Aber Dadaji er-
klarte ihm, dass Meditationen oft auf der illusiondren Hoffnung beruhten, den Verstand zu
tiberwinden. Natirlich fiille sich der Geist beim Meditieren oft mit sinnvollen Bildern und
Gedanken, aber diese bewirkten nichts. Nur Liebe (prema) wirde zur Erfillung fihren, aber
man konne sich ja selbst nicht in einen solchen Zustand versetzen. ,,Sich hinzusetzen und zu
meditieren gleicht dem Versuch, denkend den Bereich jenseits des Denkens zu erobern”,
schloss Dadaji.

Peter fuhr mit seinen Fragen fort: ,,Mein Problem ist das Denken, wie kann ich diese Bar-
riere Gberwinden?" Dadaji antwortete lachelnd: ,,Nicht durch das Denken, sondern nur durch
Liebe. Liebe bedeutet vollkommene Ergebung in Seinen Willen. Nicht nach Erlaubnis su-
chen — das fuhrt nicht weit." Ich flgte hinzu, dass man seine eigenen Vorstellungen verges-
sen misse, was nicht willentlich geschehen kénne. ,,Geduld ist nétig"”, sagte Dadaji, ,tue
deine Pflicht, wobei du dich immer Seiner erinnerst — nach einigen Monaten wird das wir-
ken."

Als Peter erzéhlte, welche Gurus und ashrams er schon besucht hatte, wurde Dadaji sehr
ernst. Es ist unmdglich, in seiner Gegenwart Gurus in ein gutes Licht zu riicken. Und so er-
widerte er, dass Gurus — bewusst oder unbewusst — durch ihre Lehren Menschen von sich
oder von bestimmten ,Wegen’ abhéngig machten. Darin sieht Dadaji eine echte Gefahr. ,,.Du
musst deinen eigenen Weg finden, der immer auch Sein Weg sein wird", sagte er eindring-
lich. Und er erzahlte dann von seinen Besuchen in Arunachala bei Sri Ramana Maharshi, in
Pondicherry bei Sri Aurobindo und von seinen Kontakten mit Prabhu Jagatbandhu und Sri
Anandamayi Ma - als wollte er zeigen, dass auch er einige der bekannten Reprasentanten
des spirituellen Indien kenne. Aber am Schluss bemerkte er: ,,Vertraue nicht Autoritaten oder
einem Blcherwissen. Dein Guru ist innen. Schau in dich!"

Dadaji hatte mich eingeladen, am Sonntagvormittag fir eine Diskussion mit einer Gruppe
von Intellektuellen — Professoren, Richter und andere — zu ihm zu kommen. Ich traf verspatet
ein, weil ich vorher noch unsere Fliige nach Madras bestétigen lassen musste. Peter Hoffman
sal3 in der ersten Reihe. Dadaji bat mich auf den Platz neben sich und stellte mich der Ver-
sammlung vor. Dann lief es wie am Vortag: Dr. Sen fragte mich, was ich von den Gurus,
Bhagwans, Maharishis und so weiter hielte, die den Westen bereisen.

Auf einen Vortrag war ich nicht vorbereitet, denn dann hatte ich wie gewohnt einige ldeen
vorher notiert. Die Frage kam unerwartet; wéhrend ich noch Uber sie nachdachte, fand ich
mich bereits reden, und zwar Uber den bedeutendsten Wunsch der Menschen: Sicherheit. Wir
mdchten sicher sein gegen Eigentumsverluste, gegen Krankheit und andere Geschehnisse,
die wir als schlecht oder bedrohlich empfinden, und wir ersehnen auch Sicherheit auf spiri-
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tuellem Felde. Wir verlangen verlassliche, von Autoritaten gegebene Antworten auf unsere
sogenannten ,letzten Fragen'. Ein solches Verlangen lasst einen Markt fir Antworten entste-
hen und resultiert in Priestern und Gurus, welche die Nachfrage mit ,spirituellen Antworten'
bedienen. Es ist ein Gib-und-Nimm-Geschaft zum Teil méachtiger spiritueller Handelsorgani-
sationen wie Kirchen, Tempel, ashrams.

Man muss den Guru in dem sozio-6konomischen Kontext von Angebot und Nachfrage se-
hen. Die entscheidende Tatsache, die diesen Handel ermdglicht, ist der Wunsch der suchen-
den Menschen nach ,technischen’ Verfahren oder schrittweise vorgehenden Methoden, um
,Spiritualitat' zu erlangen. Werkzeuge und Technik unterscheiden nach weit verbreiteter
Meinung den Menschen vom Tier. Menschliche Wesen leben seit frilhen Zeiten unter dem
Einfluss von Techniken und Werkzeugen, die in der Welt zu einer Art Prothesen geworden
sind. Unser normaler Zugang zur Welt ist auf diese Weise ein technischer. Alle Techniken
werden durch einen Zweck oder ein Ziel definiert.

Fur die Menschen, die spirituelle Sicherheit suchen, ist es ganz naturlich, dass die Frage nach
Techniken als geeignete Mittel auftaucht, um Gott oder Nirvana oder dergleichen zu errei-
chen. Ob es nun Magie ist oder Meditation oder Yoga — viele Menschen méchten Mittel an-
wenden, um spirituelle Ziele zu verwirklichen. Aber Dadaji sagt: ,,Der Guru ist innen, folge
Seinem Willen - daneben gibt es keinen anderen Willen. Kein Bedarf an mentaler oder phy-
sischer Akrobatik!" Dennoch werden solche Techniken von den Gurus aus dem Osten im
Westen angeboten, und zwar im Wettbewerb mit den dort bereits im Geschaft befindlichen
religiésen Angeboten, deren Verkdufer schon seit vielen Jahrhunderten diesen Markt domi-
nieren. Tatsachlich kdnnen sie alle nichts bewirken; wir kénnen nichts tun — diese von Da-
daji immer wiederholte Feststellung ist revolutionér! Und so bleibt als Weg, auf dem wir lhn
treffen, wo wir im Einklang mit Ihm sein kénnen, nur die Liebe.

Aber wie sollen wir Ihn lieben? Koénnte jemand mit Aussicht auf Erfolg sich befehlen: Liebe
Ihn! Auf die Frage, wie man es denn anstellt, Ihn zu lieben, der Alles ist, kann es nur falsche
Antworten geben. Die Liebe, die Er ist, gehorcht nicht unserem Willen. Sie ereignet sich
nicht auf unseren Wunsch hin; sie geschieht und ergreift uns. Man kann auch sagen: Er liebt
Sich selbst! Was kdnnte das heiflen? Aus der Fiille der méglichen Antworten wahle ich nur
eine. Wenn wir Ihn in einem anderen, geliebten Menschen sehen und erleben, sind wir uns
Seiner bewusst, sind zugleich in IThm. Wir durfen aber nicht alles, was wir Liebe nennen, mit
Ihm gleichsetzen, denn es gibt auch die selbstische Liebe, eine Liebe, die haben und binden
will. Sie ist verganglich. In ihrer hdchsten und reinsten Kraft kennt Liebe keinen Egoismus
mebhr, ist nur noch reines Verschenken. In solchen Momenten sind wir Ihm ganz nahe. Als
menschliche Wesen kdnnen wir Ihn auf unterschiedliche Art erleben — als Gerechtigkeit oder
Weisheit zum Beispiel. Ich selber erfahre Gott als Liebe — als Sehnsucht nach einer Einheit,
in der nur Liebe brig bleibt. Oder sollte ich statt ,Liebe’ nicht besser sagen: Ubrig bleibt das
Eine, das Unsagbare, brahman, aus dem die Liebe strémt, die wir nur hier im Leben erfahren
kdnnen. Aber damit stoRRe ich an die Grenzen des Mitteilbaren.
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Offenbar war Dadaji mit meinem kurzen Beitrag zufrieden; er umarmte mich am Schluss. Er
sagte etwas auf Bengali zu mir, aber ich war durch meine Ausfihrungen noch so entriickt,
dass ich ihn nicht nach der Bedeutung fragte.

Wahrend meines Beitrags hatte mich eine Frau unterbrochen und gefragt, welches der beste
Weg fiir sie sei, was sie personlich tun solle. Das fiihrte mich zur Erldauterung meiner Aus-
flihrungen zur Technik und ich versuchte ihr zu erklaren, Meditation zumindest als eine Art
von Vorbereitung auf eine richtige Antwort zu betrachten. Aber Dadaji schaltete sich ein und
korrigierte: Sie solle geduldig sein, denn ,,wir sind voll bis zum Rand, Er wird kommen, no
mental acrobatics."

Als das Treffen zu Ende war, dankte mir eine andere Anwesende fir meine Worte und ent-
schuldigte sich fur die nicht von ihr selbst verursachte Unterbrechung. Sie sagte, solche In-
terventionen seien unublich, aber ich verteidigte diese, denn sie hatte zu einem wichtigen
Eingriff Dadajis gefuhrt und mich selbst mit seinem Hinweis auf die Geduld korrigiert.

Dadaji verliel den Raum und ich fuhr zum Ramakrishna Hostel mit dem Gefiihl zuriick, in
meinem Selbstvertrauen erprobt worden zu sein. Es musste Dadajis Gegenwart gewesen
sein, die es mir ermdglicht hatte, so leicht und frei vor den Versammelten zu reden. Im Ge-
gensatz zu anderen Erfahrungen erinnerte ich den gesamten Inhalt meiner Ausfiihrungen.

Peter Hoffman fuihrte meine Familie und mich in ein chinesisches Restaurant. Er flihlte noch
die Wirkung von Dadajis Personlichkeit und wir freuten uns darauf, in Kalakshetra viel Zeit
flr Gespréache und den Austausch unserer Gedanken zu haben.

*

Nachmittags um flinf Uhr war ich wieder bei Dadaji und traf dort Dr. S. Mukherji, mit dem
er Uber das Kalkutta-Programm fiir meine Familie und mich sprach. Dann wandte Dadaji
sich dem Thema Medizin zu. Dr. Mukherji bemerkte, dass die modernen indischen Arzte
dazu neigten, fur ein weites Feld von Krankheiten starke Antibiotica zu verschreiben. Die
allopathische Medizin steht bei den wissenschaftlich ausgebildeten Medizinern so sehr im
Mittelpunkt, dass ausgerechnet Arzte aus dem Westen die Bedeutung der ayurvedischen
Medizin betonen. lhnen ist zu verdanken, dass das uralte klassische System der indischen
Heilkunst, das unleugbare Erfolge aufzuweisen hat, auch bei modernen Indern wieder zur
Anerkennung gelangt ist, die sich durch den Kontakt mit dem Westen der eigenen Tradition
entfremdet hatten. Der ayurvedischen Praxis liegt ein Konzept des menschlichen Korpers zu
Grunde, bei dem das Zusammenwirken von Geist und Materie eine Rolle spielt, die kom-
plementére Aspekte derselben Wirklichkeit sind — eine Grundeinsicht, die die allopathische
Medizin nicht kennt. Dadaji fragte plotzlich: ,,Wer ist der Arzt?" und fuhr fort, dass die &rzt-
liche Kunst in ihrem Bemiihen um Heilung vergeblich sei, wenn sie nicht mit Seinem Willen
im Einklang stiinde. Ich erfuhr manches ber wissenschaftlich unerklarbare Heilungen, die —
direkt oder indirekt — mit Dadaji in Verbindung stehen.
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Ein anderes Thema, Uber das wir sprachen, war die sich standig ausweitende 6konomische
Kluft zwischen den Industrieldndern und jenen der so genannten Dritten Welt. In vielen Re-
gionen ist der Westen zum ,Guru’ der Entwicklungslander geworden. Aber kénnen westliche
Techniken und Entwicklungsphilosophien in dem manchmal so ganz anderen sozio-kultu-
rellen Umfeld der ,Dritten Welt” wirklich helfen? Findet dabei nicht eine Selbstentfremdung
des Ostens statt, wenn er nicht seinen eigenen kulturellen Wegen folgt? Im Verlaufe dieser
Diskussion erzahlte ich Dadaji von einem noch skizzenhaften Plan, ein Buch zu schreiben —
das Buch, das am Vortage von Dr. Sen angeregt worden war. Dieses Buch wiirde Dadajis
Philosophie nicht direkt zum Thema haben, sondern die Entwicklungspolitik in einen groRe-
ren Zusammenhang stellen, natiirlich im Lichte dieser Philosophie. Mir schwebte etwas vor,
das dem Haushalter-Konzept entsprach, so wie ich es von Dadaji gehért zu haben glaubte.

Inzwischen war Dr. Nanilal Sen gekommen. Er sagte, dass in Dadajis Auffassung die Stufe
des Haushalters die hdchste sei, die von einem Menschen erreicht werden kdnne. Das steht
im Widerspruch zu dem klassischen hinduistischen Konzept, in dem der Sannyasin — er hat
dem normalen Leben entsagt — die letzte und hochste Stufe des Lebenszyklus ist, wahrend
der Haushalter mitten im Leben ist. Bei dieser Aussage kam mir plétzlich ein Gedanke und
ich sagte: ,,Wessen Haus wird hier verwaltet? Sein Haus!" Dadaji strahlte vor Freude. Dieser
Augenblick sollte fur die Richtung meiner Arbeit in Kalakshetra von grof3er Bedeutung sein.

Dadaji begann dann, von seiner Kindheit und den Wanderungen in den Himalayas zu erzah-
len, wo er viele Yogis traf, die Askese Ubten. ,,Das waren alles sehr egoistische Leute, die
sich selbst voranbringen wollten. Ich sage euch: Lauft nicht vor der Welt weg, dort muss der
Kampf ausgefochten werden." Und er fuhr fort mit der Erwdhnung von Féllen, wo er mit
hoch verehrten Heiligen und Pandits in Beriihrung gekommen war, die nicht immer diese
Botschaft bejahten. Ich habe mir nicht die Namen merken kénnen, die Dadaji erwahnte, aber
es bewegte mich sehr, als er bemerkte: ,,Manchmal fiihlte ich mich sehr allein“, womit er
sich und seine Botschaft meinte.

Ich berichtete Dadaji von meinen Erfahrungen in der Theosophischen Gesellschaft, wo ich
Rukmini Devi kennengelernt hatte, und dass ich dort auf manche hilfreichen Personen und
Gedanken gestof3en war. Besonders die Biicher von George S. Arundale waren fuir mich eine
Quelle der Inspiration. Aber stets hatte es nur einen Leitstern gegeben — Seine Liebe. ,,Das
war wahrscheinlich die beste Vorbereitung," sagte Dadaji lachelnd. In mir stieg dabei die
Erinnerung auf, dass einige Zuhérer am Sonntag gelacht hatten, als ich erwahnte, seit zwan-
zig Jahren Mitglied der T.G. zu sein. Aber das Geldchter erstarb, als ich hinzufiigte, ich hétte
mich immer bemiht, meiner eigenen Theosophie zu folgen.

*

Als ich am nachsten Morgen Dadaji aufsuchte, war Peter Hoffman schon da. Der ganze
Raum war stérker als an den Tagen zuvor von dem kdstlichen Duft erftllt.
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Tagebuch 10. Dezember 1979

Wir sprachen uber verschiedene Dinge, unter anderem Uber das Schweigen. Peter
Hoffman erzéhlte, Ramana Maharshi habe erklart, Wahrheit kdnne nur im Schwei-
gen Ubertragen werden. Dadaji erwiderte: ,,Dies ist auch so eine Verstandesiibung.
Warum nicht reden? Warum alle diese Ubungen? Ich selbst habe das mit Ramana
Maharshi in Varanasi diskutiert. Wie kann man Wahrheit im Schweigen Gbertragen?
Er allein wéhlt den Weg, wie Er dich erreicht!" Dies erinnerte mich an meine ver-
geblichen Versuche, ein ,schweigsamer Typ' zu werden, bis ich entdeckte, dass mir
dies nicht gelingen wiirde und es besser sei, mit dem Pfunde der Beredsamkeit zu
wuchern und meinen inneren Wiinschen und Antrieben zu folgen. Dr. Sen, der sich
inzwischen zu uns gesellt hatte, bemerkte: ,,Wunsche und Verlangen sind wie
Pferde. Lass sie ruhig laufen. Sie werden sich erschdpfen. Schlielich bleibt nur das
Verlangen nach Ihm Ubrig.“ Dadaji kommentierte: ,,Verlangen, Winsche, Neigun-
gen, Triebe sind in ihrer allgemeinen Form mit uns ins Leben getreten; wer gibt uns
das Recht, sie zu negieren? Erinnere dich immer Seiner, wéhrend du deine Pflicht
tust.”

Peter Hoffman interessierte sich fur Levitationen. Dadaji soll sie demonstriert haben.
Es gibt ein Foto davon, das aber nicht viel aussagt. Gibt es nun Levitation? Maha-
rishi Mahesh Yogi soll es mit seiner Transzendentalen Meditation bewiesen haben.
Peter diskutierte eifrig mit Dr. Sen, wéhrend ich feststellte, dass mich dieses Thema
herzlich langweilt. Habe ich nicht in diesem Zimmer vor einem Jahr mit Dadaji
schon dartiber gesprochen? Wenn Er will, dass ich in der Luft schwebe, wird es ge-
schehen.

Am Nachmittag absolvierten Uta, die Kinder und ich das am Vortag verabredete Familien-
Programm, das einen Besuch in Belur Math einschloss, wo ich bereits 1962 war. Wir durch-
guerten die Stadt, um dahin zu kommen — Kalkutta, die Gbervolkerte, schmutzige, aber im-
mer wieder faszinierende Stadt. Belur Math, der Tempel der Anhénger Ramakrishnas, war
tberfullt. Ich erinnerte mich an meine erste puja an diesem Ort, wo meine nackten FiRe in-
nerhalb kurzer Zeit Hunderte blutdirstiger Miicken angezogen hatte, so dass ich geplagt aus
dem Tempel rannte, gefolgt von Uberraschten indischen Offiziellen, die mich, den Experten
der Bundesregierung, nach Belur Math begleitetet hatten. Ja, Dadaji hatte Recht — dieser
Tempel war ein groRes Geschaft, die Kunden strémten in Scharen herbei.

Weil ich Dadaji gegeniiber auch den Jain-Tempel und seine wunderschénen Marmor-Intar-
sien erwéhnt hatte, wurden wir anschlieBend dorthin gebracht. Wiederum war ich etwas ent-
tauscht, wahrend die Kinder die dekorativen Spiegel, die farbigen Mosaiken und das ganze
exotische Aussehen des Tempels bestaunten. Ich hatte einige Schwierigkeiten, ihnen die
groRBe Zahl der Bettler zu erkléren, die vor dem Tempel ihre Gebrechen offen zur Schau
stellten, ein gesellschaftlich akzeptiertes Mittel, Gefuihle und Irritationen der im Wohlstand
lebenden Leute aus dem Westen auszubeuten. Aus 6konomischer Perspektive verkauften
diese Bettler den Spendern das Geflihl, barmherzig und gut zu sein und damit fir wenig Geld
ihre bessere Situation ohne schlechtes Gewissen geniefien zu kénnen. Und die Priester im
Tempel erschienen mir als Verkéufer gottlichen Schutzes, einer Art spiritueller Lebensversi-
cherung.
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Es war spat am Tag, als wir zurlickfuhren. Mitten in der Stadt brannten zu beiden Seiten der
StraRe kleine Kohle- und Holzfeuer, auf denen gekocht wurde und die in der hereinbrechen-
den Abendkihle warmten. Ein Dunst, der sich aus dem Rauch der Feuer und den Auspuffga-
sen der unzéhligen Autos und Busse mischte, waberte in den Straflen und rétete sich im Son-
nenuntergang. Fur westliche Augen ein romantisches Bild, aber von zweifelhaften Folgen fiir
Atmung und Gesundheit der hier Lebenden.

In einem dichten Strom von Menschen erkundeten wir die engen Gange zwischen den Laden
und Verkaufsstdnden des New Market. Wie in jenen Tagen ublich, fiel hin und wieder das
elektrische Licht aus und Kerosinlampen wurden entziindet. Wir machten unsere Einkaufe,
wie Dadaji es gewinscht hatte. Spat am Abend waren wir im Ramakrishna Hostel zurtick
und die Kinder betréchtlich erschopft.

Tagebuch 11. Dezember 1979

Eine mickenreiche Nacht. Irgendwo hatten die Biester, die ja auch Geschopfe Gottes
sind, ein Loch im Moskitonetz gefunden. Reiche Jagdbeute — und reichlich Zeit zum
Nachdenken. Warum es wohl gestern (und auch eben) geschah, dass ich glaubte, aus
Dadajis Gesicht zu schauen, aus seinen Augen? Was hat das zu bedeuten? Das ist
ganz seltsam. Ich sehe nichts Besonderes, nur das Gefuhl ist da, aus seinem Gesicht
zu schauen. Und natiirlich kommt in so einer schlaflosen Nacht auch der Zweifel,
allem gewachsen zu sein, was kommt. Wenn ich nur an die Arbeit denke, die vor mir
liegt! Aber wahrend ich dieses schreibe, wéchst auch schon der Mut ...

Dadaiji spricht oft von business oder money affairs im Zusammenhang mit Kirchen,
Gurus, Religionen. Das sind Kurzformeln fur Macht. Zwischen Guru und Verehrer
gibt es keinen herrschaftsfreien Dialog. Dabei ist Freiheit die Grundvoraussetzung
fur Erkenntnis — innere Freiheit.

Von Geld ist auch die Rede, weil es ein Symbol des Tausches ist. Aber mit Ihm gibt
es kein Geben-und-Nehmen und umgekehrt, sondern Er ist der Bewirkende, Er allein
ist der Geber. Wir sind Ihm gegeniber nur Nehmer — eine einseitige Position. Die
weltlichen Relationen sind dagegen auf Geben und Nehmen aufgebaut; sie sind
zweiseitig.

Ich werde dabei an die Entstehung der Tauschwirtschaft erinnert: Wie aus dem Ge-
schenk die soziale Verpflichtung erwdchst, es zu erwidern. Diese horizontalen Be-
ziehungen (zwischen Menschen) sind auf die vertikale (zwischen Mensch und Gott)
tibertragen worden. Das Geschenk oder Opfer als Angelhaken ...

Als wir am Morgen Dadaji trafen, war er mit seinen Gedanken offenbar anderswo. Er wirkte
abwesend und auch etwas abweisend. Es war nur ein kurzer Besuch und ich fuhr mit Uta und
den Kindern zum Zoo. Damit erfiillten wir einen immer wieder geduBerten Wunsch der
Zwillinge. Naturlich waren die Elefanten die Hauptattraktion und beeindruckten besonders
unsere kleine Veronika. Man konnte die méchtigen Tiere futtern, das heiflt, mit ihren Ris-
seln nahmen sie das ihnen Zugedachte, auch Minzen. Fur mich sind Elefanten imposante
und wunderbare Geschopfe, aber es macht mich auch traurig, sie in Gefangenschaft zu se-
hen. Die Kinder schienen ebenso zu fiihlen, aber es war fir sie aufregend, die riesigen Tiere
zu beriihren.
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Am Nachmittag besuchte ich mit Manjit Paul, die eng mit Dadaji verbunden ist, Mutter The-
resas Institution. Mutter Theresa selbst befand sich in Schweden, um den Friedensnobelpreis
entgegenzunehmen. Uta und ich waren von einem deutsch-indischen Ehepaar gebeten wor-
den, ihnen bei der Adoption eines indischen Kleinkindes zu helfen. Mitarbeiterinnen von
Mutter Theresa erlduterten Manjit und mir die Bedingungen einer Adoption; unserem Ehe-
paar konnte nicht geholfen werden, weil der Mann Hindu und die Frau Katholikin ist. An
gemischt-religiose Paare werden keine Kinder vermittelt. Wir fuhren wieder zu Dadaji, der
sich sehr anerkennend ber Peter Hoffman duf3erte. Und indem er auf mich zeigte, sagte er
zu Manijit Paul: "Ich weil3, dass er in Madras in einem sehr guten Kreis von Menschen sein
wird — sehr ernsthafte Leute!"

Als ich ins Hostel zurtickgekommen war, berichtete mir Uta, dass Johannes sich nicht wohl
flihlte. Offensichtlich war nun auch er als das letzte unserer Kinder in einem Anpassungs-
prozess der bakteriellen Umwelt erlegen. Uta und ich hatten bisher keine Probleme. Wir
planten, am ndchsten Tag nach Madras zu fliegen, aber das war nun in Frage gestellt. Alles
war schon gepackt und wir hatten uns nur noch am Morgen von Dadaji und den Freunden zu
verabschieden.

In den frihen Morgenstunden — die Familie schlief noch — wurde ich mir plétzlich Dadajis
Anwesenheit bewusst. Ich horte in mir seine klare Stimme: ,,Du brauchst nicht zu mir zu
kommen, ich bin immer bei dir. Es gibt keine Entfernung zwischen uns. Und so werden
deine Fragen nicht durch den Mund, sondern durch das Herz beantwortet werden. Wie
konntest du sonst immer nach Kalkutta kommen, wenn du in Madras bist? Da muss es an-
dere Mittel der Kommunikation geben. Zeit gibt es nicht, Entfernung gibt es nicht. Hab keine
Angst. Ich bin immer mit dir und durch dich mit deiner Familie. Schreibe dein Buch, erin-
nere dich Seiner, das ist alles. Du brauchst dir keine Gedanken zu machen. Geh nach
Madras, mein Kind! Du wirst es sehen. O.K., lass uns Schluss machen." Das ist tatsachlich
Dadajis Stimme gewesen. In dem Augenblick, als mir dieses klar wurde, fuhr die Stimme
fort: ,,Nicht ich — du! Es gibt keine Entfernung zwischen uns!" Als ich diese Worte kurz dar-
auf in mein Tagebuch eintrug, gebot er mir, sie hervorzuheben.

Zusammen mit Uta, den Kindern und Peter Hoffman verabschiedete ich mich von Dadaji.
Wie am ersten Tag unseres Besuches in Kalkutta erfreute er sich wieder an seiner Rolle als
Familienmensch. Dann umarmte er jeden von uns und wisperte mir ins Ohr, dass er ein
,gltcklicher Mensch' sei und dass ich ihm aus Madras gleich schreiben solle. Peter lud Da-
daji ein, uns in Madras zu besuchen, denn es ware gut, wenn er einmal dort ware. Aber Da-
daji erwiderte nur: ,,Mein Sohn Peter wird antworten", und ich sagte, Dadaji werde im Geiste
immer bei uns sein.

Als ich fur einen Augenblick mit Dadaji allein war — er wollte mir unsere Wertsachen zu-
riickgeben, die er bei sich verwahrt hatte — erzéhlte ich ihm von der Erfahrung, aus seinem
Gesicht zu blicken und fragte, was das bedeute. Dadaji lachelte und sagte: "Komm, frag Dr.
Sen!" Ich hatte es lieber als eine personliche Sache zwischen Dadaji und mir betrachtet und
scheute mich zunéachst, Dr. Sen von meiner Erfahrung zu berichten. Als ich sie dann erzahlt
hatte, sagte er: "Das ist ganz normal, es ist eine liebende Identifizierung mit Dadaji." Auch
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Peter war dieser Ansicht und tatsachlich war es die bestmdgliche Deutung; mir wurde Klar,
warum Dadaji die Frage nicht selbst beantworten wollte.

*

Unser Flug nach Madras mit Zwischenstop in Hyderabad war nicht ohne Schwierigkeiten
und auch die ersten Tage in Kalakshetra, Tiruvanmiyur, waren bemerkenswert. So schnell
wie moglich sandte ich Dadaji einen ausfiihrlichen und umfangreichen Brief.

Tiruvanmiyur, 14. 12. 1979
Lieber Dadaji,
wir haben uns nun in Kakakshetra niedergelassen und ich schaue auf die sechs Tage
mit dir in Kalkutta zuriick. Aber ,zuriickblicken' ist ein etwas irrefihrender Aus-
druck, der an einige mental aufgenommene Bilder bindet wie: Ich sal3 in deine Néhe:
ich umarmte dich; du sagtest dieses und jenes; ich erlebte deine Liebe; und so fort.
Das ist nicht falsch, aber die Vergangenheitsform fuhrt von der viel bedeutenderen
Tatsache weg: Du bist in genau diesem Augenblick bei mir und die Zukunft wird aus
solchen Augenblicken bestehen.
Natlrlich habe ich den Mr. Amiya Roy Chowdhury, Eigner eines Spielzeugladens
im New Market, der von den vielen Menschen, die ihn lieben, Dadaji genannt wird,
in Kalkutta zurlickgelassen, als wir per Flugzeug nach Madras reisten. Aber Er, der
mit dir ist, ist auch mit mir; und weil Er jenseits von Zeit und Raum ist, kénnen wir
nicht getrennt werden. Auf diese Weise blieb ich bei dir in Kalkutta und du kamst
mit mir nach Madras — das mag fur Leute, die in dieser Welt der Unterschiede nach
rationalen Erklarungen suchen, ein seltsamer Gedanke sein. Du bist virtuell bei mir:
Wie konnte ich sonst manchmal den Eindruck haben, aus deinem Gesicht zu
schauen, wie ich dir am letzten Tag unseres Aufenthaltes sagte?
Du kamst mit mir nach Madras — das ist Realitat flir mich, wenn sie auch von ande-
ren nicht wahrgenommen wird: Wahrend des Fluges splrte ich plétzlich den wohl-
bekannten Duft und du wurdest fir mich so wirklich, dass ich die Zeitungen vom
Nebensitz entfernte, damit du dich bequem hinsetzen kdnntest. Aber du hattest nur
eine kurze Botschaft fur mich: ,,Beunruhige dich nicht. Alles wird in Ordnung ge-
hen!" Einige Minuten spater wusste ich genau, woriiber ich mich nicht beunruhigen
sollte, denn Uta erschien, um mir zu erzahlen, dass es Johannes gar nicht gut ginge.
Etwas spater erbrach er sich heftig und nachdem wir Hyderabad verlassen hatten,
mussten wir nach einem Arzt rufen. Und natirlich (!) war ein Arzt an Bord, der sich
um Johannes kiimmerte und ihm eine Beruhigungsspritze gab. Und natlrlich hatte
Peter Hoffman, der mit dem Direktflug bereits in Madras eingetroffen war, einen
Freund mit einem zweiten Wagen zum Flugplatz bestellt, so dass Johannes bequem
mit seiner Mutter dorthin gebracht werden konnte, wo wir jetzt wohnen. Als er am
néachsten Tag noch Fieber hatte und sich sehr krank fihlte, bat ich dich innerlich um
Rat. Sollte ich einen Arzt holen lassen? Deine Antwort war: ,Wart' eine Weile."
Funf Minuten spéter klopfte eine Deutsche, Frau Malz, an unsere Tir und fragte
mich, ob ich an Homdopathie und anderen Therapien interessiert sei. Ich bejahte und
bat sie und ein junges Mé&dchen, Lalita, ins Haus. Lalita hatte ich im vorigen Jahr
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kennengelernt, denn sie studiert Tanz in Kalakshetra. Frau Malz erzéhlte mir etwas
von einer wirksamen japanischen Therapie, die sie ausube; das junge Médchen war
ihre Schiilerin. Nach einigen Minuten der Unterhaltung erschien Uta und erzéhlte
von Johannes' Verfassung. Frau Malz war sofort zur Hilfe bereit, aber schlug vor,
erst Uta zu behandeln, denn ,,es ist das Beste fiir die Gesundheit des Kindes, wenn
die Mutter selbst gesund ist.“ In diesem Augenblick erinnerte ich mich daran, dass
du gesagt hattest, Uta bendtige weitere Behandlung, weil sie sich noch nicht véllig
von der letzten Krankheit erholt hatte. Uta war zu der Behandlung bereit, ohne tber
die Einzelheiten und die F&higkeiten der Therapeutin informiert zu sein.

Meine Frau ging mit Frau Malz und dem Madchen in einen separaten Raum, nach-
dem wir dort ein holzernes Bett aufgestellt hatten. Ich persénlich war sehr froh lber
diese Entwicklung, aber es war dann doch fiir mich eine Erleichterung, als ich dich
nach einer Weile hereinkommen sah. Uta bemerkte dich nicht, aber sie war verbltfft
tber die Genauigkeit der Diagnose von Frau Malz und den sehr positiven Wirkungen
der Behandlung. Spater wurde auch Johannes behandelt und fiihlte sich danach viel
besser. Uta wird wohl Uber einen langeren Zeitraum behandelt werden, denn ihre
vollige Gesundung ist eine schwierigere Aufgabe. Aber nach der gestrigen Behand-
lung scheint sie gestarkt zu sein. Ich bin sicher, dass wir hier den richtigen Platz fir
einen langeren Aufenthalt mit den Kindern gefunden haben: Ein breiter, unbevol-
kerter Strand, die See, ein nettes Zuhause — und viele gute und hilfreiche Freunde ...

Die in diesem Brief an Dadaji berichteten Vorkommnisse waren wirklich seltsame Fugun-
gen, vor allem die Tatsache, eine Spezialistin fur Jin Shin Jyutso, eine japanische Heilkunst,
just zur Hand zu haben, als wir sie brauchten. Als Frau Malz erschien, wusste ich nicht viel
tber ihre Kunst, so dass ich urspriinglich meine Zweifel hatte. Aber da war ja Dadaji — ich
horte seine Stimme.

Tagebuch 13. Dezember 1979 (10.15 h)

Dadaji sagt mir gerade: ,,Die Frage ist: Wer hat sie (Frau Malz) gesandt?" Meine
Antwort: ,,Er, Dadaji" - und er strahlt. —

Ich fragte Frau Malz, warum sie uns aufgesucht habe, und sie antwortete, jemand
habe ihr gesagt, sie solle kommen und mich treffen. (Ich konnte nicht weiter fragen.)
Was sind das fur Zusammenhéange? Wenn alles Eins ist, wenn alles in Ihm ist, dann
stehen die Empféanglichen untereinander in Verbindung — sie kénnen einander zur
Hilfe eilen. ,,Schau, das ist nichts Besonderes. Das ist kein Wunder. Ich bin (Er ist)
die ganze Zeit mit dir. Wir kénnen nicht getrennt werden. Diese Frau wird Uta hel-
fen. Vertraue ihr. Schau, Dadaji ist nichts; es ist immer Er." Deutlich hore ich Dadaji
S0 in mir sprechen.

Der Rapport mit Dadaji ist Gberwéltigend! Ich bin bei ihm und er ist mit mir — kein
Unterschied. Und er versichert mir: ,,Ich bin so glucklich”. Es ist alles unglaublich!

Ich will dem wahrhaft unglaublichen Geschehnis, das Dadajis Erscheinen bedeutet, eine et-
was genauere Beschreibung der Szene hinzufugen. Als ich Uta mit Frau Malz und Lalita in
dem Zimmer mit dem hdlzernen Bett allein liel3, war ich gebeten worden, vor der Tiir zu
bleiben; die Tur wurde von innen abgeschlossen. Ich fand das seltsam, setzte mich an den
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noch nicht abgerdumten Frihstlckstisch und versuchte, mit der Situation klar zu kommen. In
diesem Augenblick kam Dadaji, so wirklich wie ich selbst, herein, ging an mir vorbei und
durch die verschlossene Tur in das Zimmer, wo Uta behandelt wurde. Er ging wirklich durch
die Tir, von der ich wusste, dass sie von innen verschlossen war; und auch die Aufentr,
durch die er hereingekommen war, bevor ich ihn erblickte, war verriegelt. Aber als er er-
schien, hatte ich nur das Gefuhl: ,,Wunderbar, er ist hier, nun wird nichts falsch laufen!" Erst
nach einer Weile kam mir in den Sinn: ,,Er hat keine der Tiren gedffnet ..." Aber ich habe
ihn gesehen, bei seinem Voriibergehen seinen Duft gesplirt — es war keine bloRe Einbildung,
es war schlicht unbegreiflich.

Wir wohnten im Kalakshetra International Hostel zusammen mit unserem Freund C. T. Na-
chiappan, der hier sein Zimmer hatte. Nachi kiimmerte sich in einer gastfreundlichen und ef-
fizienten Weise um uns. Unser Leben normalisierte sich in den folgenden Tagen. Natiirlich
litten wir unter kleineren Unpasslichkeiten wie Durchfall, Fieber und so weiter, weshalb wir
eine strikte Didt mit Indian barley, einem probaten Hausmittel, einhielten. Nach wenigen
Tagen hatten wir alles (iberwunden. Ich erinnere mich an eine Nacht, als ich mich selbst sehr
schlecht flhlte und Uta unter Riickenschmerzen, Durchfall und hohem Fieber litt. Nachts um
11 Uhr wachte ich plétzlich auf mit dem Gefiihl von Dadajis Anwesenheit, der mich gerade
behandelt hatte. Nun ging er in das andere Zimmer zu Uta. Das war das Bestmdgliche, was
geschehen konnte! Unglaublich, aber ich wunderte mich nicht dartiber — ich schlief wieder
ein.

Am ndchsten Morgen waren wir beide frei von Schmerzen und Beschwerden; nur war es gut,
sich noch mit Indian barley zu begnugen. Ich fragte mich, ob dieser Zwang zur Ruhe nicht
das Beste war, was uns geschehen konnte und war sehr zufrieden. Aber nicht so die Kinder!
Sie verlangten nach gesunden Eltern, um mit ihnen hundert Meter hinterm Haus an den
Strand zum Schwimmen zu gehen.

Am néchsten Tag war ich in der Lage, mit dem geplanten Buch zu beginnen. Ich versuchte,
einige ldeen zum Thema zu sammeln und eine Inhaltstbersicht zu skizzieren. Wenn auch
noch ans Haus und sein stilles Ortchen gebunden, war ich bester Dinge. Wir hatten noch we-
nige Kontakte nach aufen. Natlrlich besuchten uns unsere Freunde, aber niemand lud uns
ein, unser Indian barley bei ihnen zu essen.

Frau Malz ermutigte Uta und mich, Jin Shin Jyutso zu erlernen, weshalb ich viel mit ihr
sprach. Sie erklérte ihre Kunst folgendermalien: Jin steht fir den Wissenden und Barmherzi-
gen, Shin hei8t Gott der Schopfer und Jyutso ist die Heilkunst. Es ist eine Behandlung des-
sen, was man als Atherleib oder als Energiefeld des Korpers bezeichnen kann, das aus sieb-
zehn Strémen besteht. Krankheiten und Stérungen werden als Blockaden dieser Strome er-
klart. Es gibt 26 ,Schldsser' als Behandlungspunkte; man legt dort seine Hande auf. Dem
System liegt die Uberzeugung zu Grunde, dass jeder Mensch ein potentieller Heiler ist. Am
besten heilt der, der selbst ,heil' oder ,ganz' ist.
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In den folgenden Wochen hatten wir eine kurze, aber intensive Einweisung in die Praxis von
Jin Shin Jyutso und ich war bald in der Lage, Uta zu behandeln. Ob es nun Frau Malzens
oder meine Behandlung war — Uta erholte sich und fiihlte sich langsam besser und besser.

*

Tagebuch 21. Dezember 1979

6.00 Uhr morgens. Vom Mahalakshmi-Tempel am Strand tont eine gellende Glocke.
Seit drei Stunden klingen von dort Puja-Gesange heriiber. Der Himmel ist gold-silb-
rig, der Tag beginnt. Wie laut ist die Welt! Tierstimmen, Lautsprecher, Glocken, Ge-
sang — es scheint mit dem steigenden Licht stérker zu werden. Kiihe vorm Fenster,
warm, in sich ruhend. Die raue Zunge reibt am Kasuarinenstamm. Ich wirde sie gern
hinterm Ohr kraulen.

Puja ist innerlich, in mir. Warum wird sie nach aul3en verlegt? Weil alles, was innen
ist, sich im Aulen spiegelt — und dabei oft zur Form gerinnt. Ausdifferenziert: Hie
Welt, hie Tempel ... Uberall ist Er. Er ist alles und zugleich jenseits von allem.

Es war eine erfillte Ferienzeit. Wir schwammen zusammen, trafen Freunde und ich war
froh, Ideen zu meinem Buch notieren zu kdnnen. Peter Hoffman war ein aufmerksamer Be-
gleiter und eine Art Briicke zum Hauptquartier der Theosophischen Gesellschaft in Adyar
und den Freunden dort. In den vergangenen Jahren hatte ich verschiedentlich Adyar aufge-
sucht, aber nun fuhlte ich mich von dort nicht wie friiher in besonderer Weise angezogen,
denn in Bezug auf das Verhalten und die Lebenssicht einiger Theosophen dort war ich Kriti-
scher geworden. Da ich friher einmal in gewissem Grade ein Insider war und mich vielleicht
gar nicht von den jetzt kritisch Betrachteten unterschied, wurde ich mir meiner neuen Per-
spektive deutlich bewusst.

Aber es gab in Adyar viele freundliche und herzliche Menschen und ich war daher gern be-
reit, dort einen Zyklus von fiinf VVortragen zu halten, in dem ich das vermitteln wollte, was
ich gefunden hatte. Aber riickblickend glaube ich, dass meine Gedanken noch von einer gro-
Ren Portion alten Buchwissens gefarbt waren.

Nach einer Veranstaltung in Adyar, die ich besuchte, diskutierte ich mit einer Gruppe von
jungen Leuten das Thema Charakterbildung. Friher wiirde ich mich lebhaft beteiligt haben,
aber nun langweilten mich die aus meiner sicht fruchtlosen Verstandesiibungen, deren Zeuge
ich wurde. Doch war ich nicht stark genug, aufzustehen und Gber Thn zu sprechen und meine
eigene Meinung zu bekunden, obgleich ich in Verzickung geriet, als ich IThn pl6tzlich sehr
nahe flihlte. Um mit dieser plétzlichen und bewegenden Erfahrung allein zu sein, rannte ich
aus dem Raum.

Tagebuch 23. Dezember 1979
Vier Kerzen brennen in Utas Zimmer; morgen ist Weihnachtsabend. Am 1. Advent
kamen wir in Bombay an — und was hat sich nicht alles getan inzwischen! AuRerlich:
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Ortswechsel, schlieflich Einrichten hier im Hostel, wo wir uns nun wie zu Hause
fuhlen. Uta hat keine gesundheitlichen Beschwerden mehr und fihlt sich von Tag zu
Tag wohler. Die Kinder sind glticklich mit dem einfachen Leben. Innerlich: Kalkutta
wirkt in mir. Der Kontakt zu Dadaji ist unwahrscheinlich eng. Ich brauche nur an ihn
zu denken und um Hilfe zu bitten — und die Gedanken stromen. Fiihle mich in schop-
ferischer Stimmung.

In den Tagen vor Weihnachten hatten wir uns nach Material fir eine kleine Krippe umgese-
hen. Die Kinder hatten Figuren aus Wachs geformt — das Christuskind, Maria und Joseph
und den Engel der Verkiindigung. Uta hatte die Krippe mit griinen Zweigen geschmiickt, an
denen glitzernde Sterne hingen. Am Weihnachtsabend ziindeten wir die Kerzen an und sal’en
zusammen mit unseren Kindern und indischen Freunden. Flr uns Européer war es ein be-
sonderes Weihnachten, denn es war Schweil3 treibend heil. Wir hielten das aus, nicht aber
die Krippenfiguren. Der wachserne Joseph, der hinter Maria stand, bekam weiche Knie und
hing fast nur noch an seinem Stock. Der Engel wirkte auBerordentlich ermiidet. Nur das
Christkind und Mutter Maria zeigten keine Zeichen von Schwache, denn sie mussten nicht
aufrecht stehen. Der Mond hing tber der Bucht von Bengalen, das rhythmische Gerdusch der
sich brechenden Wellen tonte — wir fiihlten uns Ihm sehr nahe und erinnerten uns an die Ge-
burt des Kindes.

Als ich am spaten Abend mit Uta allein zusammen sal} — die Géste waren gegangen und die
Kinder im Bett — dachte ich an den Weihnachtsabend vor vier Jahren, den 24. Dezember
1975. An diesem Tage war ich auf dem Flug von New Delhi nach Hyderabad, wo mich die
Kollegen der Osmania Universitat erwarteten. Der Nachmittag in New Delhi war hektisch
und anstrengend gewesen und eine arbeitsreiche Woche lag vor mir. Es war Nacht geworden
und ich schaute aus dem Kabinenfenster auf die unzahligen klaren Sterne tiber den Wolken.
In mir wuchs das Verlangen, mit Uta und den Zwillingen zusammen zu sein, die zu Hause
geblieben waren. Ich versuchte, mir den Weihnachtsabend vorzustellen und Utas Vorberei-
tungen darauf ... Bilder stiegen vor meinem geistigen Auge auf und ich tberliel mich ihnen:
Ich fand mich am Ufer eines von Reetgras umkrénzten Sees. Bevor ich mich in der romanti-
schen Umgebung orientieren konnte, erhob sich aus den aufspritzenden Wassern des Sees
ein wunderschénes Kind mit ausgebreiteten Armen, gehdllt in strahlendes Licht, umspriht
von sterngleichen, perlenden Tropfen — wie Diamanten! Mein Herz machte einen Sprung an-
gesichts dieses Uberwéltigenden Bildes — und ich fand mich wieder in der Flugzeugkabine,
bemiht, jede Einzelheit des faszinierenden Erlebnisses dem Gedéchtnis einzuprégen. Nach
einer kurzen Zeit war mir die Bedeutung klar: War das nicht die Geburt Subrahmanyas ge-
wesen, des ,Gottlichen Kindes', des ,Gottessohnes', auch ,Kind des Lichtes' genannt, des
,Segensreichen Kindes', des ,Ich bin'?

Uta und ich sprachen lange tber diese mir unvergessliche Erfahrung, die nun vier Jahre zu-
rick lag. Sie war fiir mich nicht nur eine Parallele zur Weihnacht, sondern auch eine mir
nicht bewusste Vorwegnahme eines Erlebnisses zwei Wochen spéter, als wir damals bei un-
serer Suche nach einem indischen Kind im Gandhi Hospital in Secunderabad zum ersten Mal
unsere Veronika Rukmini erblickten. Mein Herz machte bei dieser Begegnung den gleichen
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Sprung wie bei dem unvergesslichen Erlebnis im Flugzeug und ich wusste: Das ist unsere
Tochter!

Als wir an dem Abend in Kalakshetra zusammensaRen, dachten wir auch an die Geburt Sri
Krishnas unter der Herrschaft Kamsas, eines herodianischen Koénigs. War das nicht ebenso
eine Weihnacht, aber mit unter-
schiedlicher Illustration? Mir
fiel eine lange Unterhaltung in
Hyderabad mit Prof. Krishnan
ein, einem bekannten Physiker,
der lange Zeit am Massachusetts
Institute of Technology (M.1.T.)
gearbeitet hatte. Er war der erste
Hindu, der mich in das Heilig-
tum seines Hauses, den Puja-
Raum, mitnahm, was ich als
grofRe Auszeichnung empfand.
Und da sah ich auf einem Klei-
nen Altar nicht nur Figuren und
Bilder von Sri Krishna, sondern
auch einen segnenden Christus.
Der Hindu verehrte dass Gottli-
che, das Eins ist und sich immer
wieder offenbart. Nur unser
Verstand bringt die Unter-

Qeagonaﬂ gnggtmgg schiede hervor.

uthld CBGQ{ CWighgg An diesem Weihnachtsabend in

Kalakshetra ging ich mit tiefen

qﬂﬂ 1980 Gedanken an Krishna, Subrah-
manya und Christus schlafen —
es ist alles Er. Er, der die Essenz
aller dieser Geschichten ist, Er.

*

Die Zeit der Eingewdhnung in Kalakshetra war mit Weihnachten vorbei und die taglichen
Pflichten begannen. Die Zwillinge, die fur die Zeit unseres Aufenthlts in Indien nicht zur
Schule gehen konnten, mussten unterrichtet werden. Ich hatte die Facher Geometrie und
Englisch Gbernommen, Uta deckte die anderen Felder ab. Abends las ich den Zwillingen aus
einem Buch tber Homers llias und der kleinen Veronika Tiergeschichten vor. Aber die far-
bige indische Umwelt war der beste Unterricht, in dem mehr Fragen gestellt wurden, als wir
beantworten konnten. Die Bharatanatyam-Klassen in Kalakshetra, zu denen sich besonders
Sita hingezogen fiihlte, boten viele Mdglichkeiten, die indische Kultur und die klassische
Geisteswelt zu erleben. Vielleicht wurde dabei der Boden fur Sitas spateres Studium der in-
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dischen Tanzkunst in Kalakshetra bereitet, das nach dem Diplom in eine Berufstétigkeit als
Bharatanatyam-Ténzerin und —Lehrerin in Deutschland flhrte. Ich selbst genoss das Leben
als Familienmann und Schreibender, wahrend ich Ihn Gberall erblickte. Zur Freude der Kin-
der nahmen wir die Welpen einer streunenden Hindin auf und gaben ihnen die Namen
Waldi und Bolte. Nachi, unser lieber Freund, ein brillianter Fotograf, machte ein Bild von
uns fur Dadaji und die Verwandten in Deutschland, das wir mit besten Winschen fur das
Jahr 1980 versandten.

Immer noch dachte ich Uber die seltsamen Ereignisse des ersten Tages in Kalakshetra nach
und wie wohl Dadaji auf meinen Brief reagieren wirde. Dann kam eine Antwort von ihm.

Kalkutta, 27. 12. 1979
Liebster Peter,
dein Brief vom 14.12.79. Aber ich antworte zu spdt am Tag. Ja, schau nicht zurlck.
Schau mit Thm nach vorn, nichts erwartend. Nur schlieRe seine Offenbarung nicht
aus. Lass die Zukunft sich in Ihm zeigen, der dich voll ergriffen hat. Er ist voll und
kann nichts anderes als Fille akzeptieren. Aber wir menschlichen Wesen kdénnen
dem nicht entsprechen. Warum Ihm nicht auch unsere Schwache opfern? Aus sei-
nem Gesicht zu schauen, ist eine késtliche Erfahrung.
Dein Erlebnis in der Luft hatte nichts Luftiges an sich. Es war erdgebundene Wirk-
lichkeit. Er ist mit dir und er ist zugleich in Madras, um dich willkommen zu heif3en
und dich durch deine Schwierigkeiten zu fihren.
Sei nicht beunruhigt. Das Buch ist bereits geschrieben. Es wartet nur auf den Duft
deines Herzens, um das Licht des Tages zu erblicken.
Meine Liebe fiir Dich, Uta und die Kinder. Herzlich Dein Dadaji.

P.S. Da ich keinen Briefumschlag zur Hand habe, sende ich diese Postkarte, um
nicht noch mehr Zeit zu verlieren.
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9 Die Schlechteste der Zeiten und doch die Beste

»Das Buch ist bereits geschrieben. Es wartet nur auf den Duft deines Herzens, um das Licht
des Tages zu erblicken.” Als ich drei Wochen nach unserer Ankunft in Kalakshetra Dadajis
ritselhafte Zeilen las, stiegen in meiner Erinnerung die vielfdltigen Erfahrungen auf, die ich
schon mit dem Schreiben von Texten gemacht hatte. Es begann immer mit einer Handvoll
vorldufiger Ideen und bedurfte einiger Zeit, um sie kritisch zu liberdenken, auszuarbeiten und
zu gestalten. Aber jetzt, wo das Buch laut Dadaji auf einer mir wohl nicht ohne weiteres
zuginglichen Ebene bereits geschrieben vorliegen sollte, fehlte mir die konkrete Idee fiir das
Ganze. Wie sollte ich beginnen? Ich hatte das beunruhigende Gefiihl, vor meinem Abflug ins
Reich neuer Erkenntnisse und Texte auf eine Warteliste mit ungewissen Chancen gesetzt
worden zu sein.

Eines spéten Abends - ich griibelte dariiber nach, wie ich das Material fiir das geplante Buch
sinnvoll strukturieren konnte - vernahm ich in mir Dadajis klare Stimme.

Tagebuch 17. Dezember 1979

... die Gedanken werden kommen. Nicht deine Gedanken, wie du weifit. Lass deine
Arbeit nicht zu Gedankenkram und bl o3en Verstandeskonstruktionen werden.
Es muss spontan von innen kommen. Hab Geduld. Ich bin immer bei dir. Du wirst
mit dem Buch wachsen."

Ich hatte nicht die Geduld, dem Duft des Herzen und spontanen Eingebungen zu vertrauen.
Mein Verstand nahm die Dinge in der gewohnten Weise konstruktiv in die Hand und fiinf
Tage spiter war als Frucht der Konzentration ein grobes Inhaltsraster fertig. Ich plante, unter
dem Titel Der Mensch als Haushalter (Man as Householder) in einem Teil I Erkenntnisse
zum Thema Entwicklungsbewusstsein auszuarbeiten, die ich in der sozio-okonomischen
Entwicklungsforschung und Entwicklungspolitik gewonnen hatte. In einem Teil II sollten
diese Erkenntnisse mit dem konfrontiert und kombiniert werden, was ich von Dadaji und aus
der indischen Tradition und Philosophie gelernt zu haben glaubte.

Ich wollte mich also im ersten Teil des Buches auf einem Felde bewegen, auf dem ich mich
kompetent fiihlte, und hatte vor, mit einer Beschreibung der Entwicklungskluft zwischen den
reichen Industrieldndern, den so genannten haves, und den Landern der Dritten Welt, den
have-nots, zu beginnen. Diese sich weitende Kluft zwischen den Reichen und den Armen war
(und ist auch heute noch, trotz der inzwischen zu registrierenden Erfolge der so genannten
Schwellenlénder) eine mich tief beunruhigende Tatsache; gleichzeitig glaubte ich aber, im
Denken iiber Entwicklung einen Wandel feststellen zu konnen, einen Wandel des
Entwicklungsbewusstseins.
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Nach dem Zweiten Weltkrieg waren die unterentwickelten Lénder, wie sie zunéchst eher he-
rablassend genannt wurden, zu einem international anerkannten politischen Problem gewor-
den. Der Gedanke herrschte vor, dass sich diese Teile der Welt mit Unterstiitzung der
industrialisierten Lander bemiihen sollten, deren Niveau zu erreichen oder zumindest anzu-
streben. Das schien nur iiber einen fundamentalen Umbau der wirtschaftlichen und gesell-
schaftlichen Struktur der Drittweltlinder moglich, denn sonst wiirde es nicht zu dem inzwi-
schen sprichwdrtlich gewordenen ,,Start in ein sich selbst tragendes Wachstum*? kommen
konnen. Darin wird ein partielles Entwicklungsbewusstsein deutlich, welches die industria-
lisierte Welt als bereits entwickelt betrachtet und sie lediglich vor Problemen der Sicherung
ihres wirtschaftlichen Wachstums sieht.

In den siebziger Jahren des 20. Jahrhunderts gewann dann eine globale Perspektive an Be-
deutung. Die Entwicklungsldnder wurden inzwischen unter der Bezeichnung Dritte Welt
subsumiert, neben der die Erste Welt von den westlichen Industrieldndern und die Zweite
Welt vom Ostblock, den Staatshandelsldndern, gebildet wurde. Der Zusammenhang zwi-
schen der Entwicklung der Dritten Welt und dem Wachstum der Ersten Welt riickte in den
Vordergrund der Aufmerksamkeit. Der Club of Rome entwickelte prognostische Weltmo-
delle (1972 Grenzen des Wachstums?, womit eine Serie dhnlicher Beitrige startete), die
deutlich werden lielen, dass iiberall auf der Welt viele Probleme, die noch als nationale oder
regionale betrachtet wurden, inzwischen zu Weltproblemen geworden waren. Zu erwidhnen
sind die Umweltverschmutzung, die Endlichkeit wichtiger Ressourcen, der Treibhauseffekt
und die Klimakatastrophe — Probleme, die keine regionalen oder nationalen Grenzen kennen
und heute brennender denn je sind. Es entstand ein globales Entwicklungsbewusstsein, aus
dem heraus iiber den Umbau der internationalen Ordnung und dhnliches diskutiert wurde.
(Heute hat in diesem Zusammenhang das Stichwort Globalisierung besondere Prominenz.)

Aber schon bald sollte der Keim eines noch tiefer reichenden Bewusstseinswandels erkennbar
werden, der in Richtung auf ein humanitar-planetarisches Bewusstsein weist (mir fiel damals
kein besseres Etikett ein); das ist eine Entwicklung, die besonders von einigen Vertretern
einer neuen Umweltethik gefordert und gefordert wurde. Diese Autoren postulieren, dass die
alten Konzepte und traditionell akzeptierten Gedanken von neuen abgeldst werden miissen:
Die Menschheit habe ihre neue Rolle in der Welt zu begreifen, um das gesamte System von
Kultur und Natur vor dem Zusammenbruch zu bewahren. Eine ,neue Kultur’, eine ,neue
Technologie’, allgemein ein ,neues Bewusstsein' wurden gefordert - kurz gesagt: Um die
Weltprobleme zu losen, bedarf es einer ,,neuen Qualitit des Menschen.”

Im Vergleich mit der Stufe des partiellen Entwicklungsbewusstseins stellt man nun fest, dass
sich die Menschheit im Interesse ihrer Selbsterhaltung in allen ihren Teilen zu wandeln und
zu neuen Formen des gesellschaftlichen und individuellen Lebens zu kommen habe. In dieser
Sicht wird Entwicklung als Aufgabe eines Wandels begriffen, vor der sich die Menschheit als
solche sieht: Ein humanitires Entwicklungsbewusstsein muss entstehen. Aber meines
Erachtens geniigte es nicht, dass die Menschen in Frieden zusammen leben konnen; das
planetarische Element, in dem Mensch und Natur als Einheit gesehen werden, hat hinzu zu
kommen, denn wir sind nur dann humane Wesen, wenn wir mehr als human sind. Ich teilte
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(und teile heute noch betonter) die Auffassung von Seyyed Hossein Nasr: ,,Nur Wenige
diirften bereit sein zuzugeben, dass die dringendsten gesellschaftlichen und technischen
Probleme, denen sich die Menschheit heute konfrontiert sieht, nicht von der so genannten
Unterentwicklung, sondern der Uberentwicklung herriihren. Wenige sind bereit, der
Wirklichkeit ins Angesicht zu schauen und die Tatsache zu akzeptieren, dass in der
menschlichen Gesellschaft kein Friede mdglich ist, solange die Haltung gegeniiber der Natur
und der gesamten natiirlichen Umwelt von Aggression und Krieg geprigt ist.””* Diese Sicht
fiihrt zu dem humanitir-planetarischen Entwicklungsbewusstsein, steht aber nicht allein,
sondern wird unterstiitzt durch eine der bedeutendsten neueren Entdeckungen der modernen
Physik, welche die fundamentale Einheit des Universums und eine Verkniipftheit aller Dinge
miteinander bestétigt. So kommen wir bei einer Betrachtung unserer Welt zu einer
holistischen, an der Einheit oder Ganzheit orientierten Perspektive.

Auf dem Hintergrund dieser sich herausbildenden Stufe des Entwicklungsbewusstseins hatte
ich vor, den Teil II des Buches mit einem Wechsel der Perspektive zu beginnen. Aus dem
Blickwinkel einer bestimmten indischen Tradition — und auch aus Dadajis Sicht - befindet
sich die Menschheit heute (wie bereits im 3. Kapitel kurz erwéihnt) im Kali Yuga, dem
Kali-Zeitalter; das ist die Schlechteste der Zeiten, das Zeitalter der Zerstérung. Das Kali Yuga
wird als eines von vier mythischen Zeitaltern verstanden, welche zusammen eine bestimmte
Spanne des gesamten Weltalters ausmachen.’

Nachdem die Menschheit durch drei vorhergehende mythische Zeitalter gegangen ist, sind
sich die Menschen im Kali Yuga — mit wenigen Ausnahmen — kaum noch ihrer géttlichen
Natur bewusst. Diese Entfremdung fiihrt den Menschen in immer stirker ausgepriagte domi-
natorische Haltungen anderen und der Natur gegeniiber und verursacht eine wachsende
Ich-Bezogenheit. Zugleich aber ist es auch leichter als bisher moglich, zu einem Bewusstsein
des Gottlichen (oder dem Bewusstsein des gottlichen Selbstes in uns) zu gelangen — ,,nur
durch das Rezitieren von Keshavas (Krishnas) Namen”, wie ich vor einem Jahr in Adyar aus
der Vishnu Purana (V1,2) zitiert hatte, einer Schrift, die ebenfalls verkiindet, dass dieses ,,eine
grofle Tugend des ansonsten lasterhaften Kali-Zeitalters” ist. Dadaji hatte ich so verstanden,
dass sich hierin der Weg in ein Satya Yuga andeutet. Dieses uns mogliche Bewusstsein der
eigenen gottlichen Natur bedeutet nicht ihre verstandesméfige Anerkennung oder gar die
Ubereinstimmung mit religidsen Dogmen, sondern ist das subjektive Bewusstwerden von
Mahanam und entspringt damit dem Herzen des Menschen, ist der Duft des Herzens. Mit
Mahanam entwickelt sich das Bewusstsein des Einen als fundamentale Wirklichkeit. Abhi
Bhattacharya hatte mir erzihlt, dass Dadaji von einem kommenden Zeitalter spricht, wo die
Menschheit Eins, die Religion Eins und die Sprache Eins ist.

In Erinnerung an das Erlebnis mit Dr. Bhagavatam im Vorjahr plante ich nun, dieses Kali
Yuga, das mit seiner Zerstorung traditioneller Werte, der Reduzierung der Menschen auf
Wirtschaftsfaktoren, der Verschmutzung der Umwelt und der drohenden Gefahr gegenseiti-
ger Vernichtung so oft von Dadaji erwdhnt wurde, im zweiten Teil des geplanten Buches als
Ausgangspunkt zu wéhlen. Meines Erachtens schrie alles nach einem neuen Verstéindnis der
Rolle des Menschen in der Welt.

138



Das neue Verstiandnis, das mir vorschwebte, lautete auf eine Kurzformel gebracht: Das Indi-
viduum ist der Haushalter und die Welt dabei Sein Haus. Unbewusst wurde ich dabei von der
christlich-theologischen Auffassung geleitet, dass Gott den Menschen die Welt zum Lehen
gegeben hat. Die Menschen sind Lehnsleute Gottes; ihnen ist die Schopfung anvertraut und sie
nehmen durch rechtes Handeln an dieser teil: Der Mensch ist Gottes Haushalter und mit Gott
schopferisch.

Ich ahnte damals nicht, dass mich die geplante Aussage des Buches in die Irre fiihren wiirde.
Sie ist mit Dadajis Botschaft und der von ihm vertretenen Nondualitdt nicht vereinbar. In
Wirklichkeit sind wir - Mann oder Frau - nicht die Haushalter, sondern der Haushalter ist allein
Er, von dem wir in Wirklichkeit nicht zu trennen sind; und es gibt auch keinen Unterschied
zwischen dem Eigner des Hauses und dem Haushalter oder den Haushaltern. Das w ar mir
damals noch nicht in der notwendigen Deutlichkeit bewusst.

Soviel zu dem groben Rahmen des geplanten zweiteiligen Buches Man as Householder. Der
sozio-0konomische Teil I war sicher relativ leicht zu erarbeiten, weil ich mich auf mehr oder
weniger vertrautem Geldnde bewegte. Aber mit dem Teil II tauchten unvorhergesehene
Probleme auf. Ich beschéftigte mich intensiv mit einigen Fragen und s chrieb gleich nach
Weihnachten einen Brief an Dadaji.

Tiruvanmiyur, 26. Dezember 1979
Lieber Dadaji,
bei der Arbeit an dem Buch Man as Householder sind mir einige Ideen gekommen und
ich wire dankbar, wenn du sie bestétigen oder korrigieren wiirdest.
Warum kommt Sri Sri Satyanarayan nur einmal? Weil die Menschheit in dieser Phase
des Kali Yuga einen Wendepunkt erreicht hat, wo ein entscheidender Schritt in der
Beschleunigung der Entwicklung des Bewusstseins getan werden muss und Hinder-
nisse beseitigt werden miissen, die der Geist in der Vergangenheit im Bereiche von
Religion, Sprache usw. errichtet hat. Das Individuum hat seine Rolle als Haushalter zu
lernen (Sein Haus zu bewahren). Das ist jetzt die Aufgabe des Individuums in der
Evolution.
Manche Entwicklungslinien kommen hier zusammen: In der Wissenschaft wichst das
Bewusstsein der Interdependenzen in der Natur; in der Gesellschaft beginnen die
Menschen, besonders die Jiingeren, alte Antworten auf neue Fragen abzulehnen. In-
dem wir mit Weltmodellen arbeiten, versuchen wir einige Entwicklungsgesetze zu
verstehen. Alles spielt sich im mentalen Bewusstsein ab; der Verstand versucht auf die
Herausforderungen des Tages zu antworten. Aber es er fordert viel mehr, um als
Haushalter zu handeln, ndmlich ein Bewusstsein unseres Selbst, das heifit, ein Be-
wusstsein, das von Thm erleuchtet ist. Das kann nur im Gewahrwerden Seiner Liebe
geschehen.
Wenn ich auf die Weltentwicklung und die menschliche Entwicklung als auf einen
nach unten gerichteten Bogen schaue, der durch Krita, Treta und Dvapara Yuga ver-
lauft, sind wir jetzt am unteren Wendepunkt von Kali und der Aufstieg zum Satya Yuga
beginnt: Entwicklung des Bewusstseins des (gottlichen) Selbst im Menschen; Er ist die

139



Wahrheit. Elemente des Satya Yuga scheinen schon im Kali-Zeitalter auf.

Wir haben einige Techniken zu {iberwinden, die zu Hindernissen auf unserem Weg
zum Bewusstsein des Selbst geworden sind. Das Satya Yuga und der sich nach oben
wendende Bogen verlangen: Unterwirf dich allein der Wahrheit. Lass Seine Liebe
durch dich scheinen, was bedeutet, dass dein (gottliches) Selbst durchscheint. Entde-
cke tiberall um dich herum Seine Liebe und du wirst ein perfekter Haushalter.

Bei Helena Petrovna Blavatsky fand ich den Satz: ,,Zyklen werden durch das Be-
wusstsein der Menschheit und nicht durch die Natur gemessen.” Stimmt das? Der
Zustand des Bewusstseins konnte durch die Stirke der Liebe gemessen werden, die
sich in ihm widerspiegelt. Es ist das Gleiche wie mit der individuellen Entwicklung:
Wenn Seine Liebe erfahren wird, beschleunigt sich die Entwicklung. Wenn der
Verstand manjari wird, eilt die Gopi in die Arme des Herrn.

Lieber Dadaji, ich weiB}, dass diese Gedanken noch sehr unvollkommen sind. Ich ringe
hart damit, das aufs Papier zu bringen, was auf Grund eines sehr starken Wunsches in
meinem Kopf aufsteigt. Ich fithle mich durch dich sehr unterstiitzt. Es ist nicht notig,
physisch zusammen zu sein - es gibt keine Entfernung zwischen uns!

Zur Zeit fallt es mir sehr schwer, Biicher zu lesen, und ich weigere mich, Vortrage zu
héren usw., denn ich bin selbst so voll, dass ich zuerst alle jene Ideen gebaren muss, die
in mir aufsteigen, wahrend ich iiber den Plan meines Buches nachdenke. Dies ist eine
wunderbare, freudevolle Zeit!

Mit Liebe dein Peter

P.S.:  Du hast so Recht: Wenn man in Srikshetra [Ort der géttlichen Liebe; PMD]
wohnt, dann ist alles Srikshetra!

Wenn ich mit dem Abstand von nun dreiBig Jahren auf diese Zeilen zuriickblicke, wird mir
bewusst, dass ich damals noch stark in ein Denken eingebunden war, das Dadajis Botschaft in
wichtigen Teilen verfehlt. So hatte ich als Antwort auf die selbst gestellte Frage, warum Sat-
yanarayan nur einmal kommt, geschrieben: ,,Weil die Menschheit in dieser Phase des Kali
Yuga einen Wendepunkt erreicht hat, wo ein entscheidender Schritt in der Beschleunigung der
Entwicklung des Bewusstseins getan werden muss“. Angesichts dieser Feststellung frage ich
mich heute, wer denn diesen ,,entscheidenden Schritt tun muss und wie? Satyanarayan?
Damals war meine Antwort: Menschen, die ihre Haushalterrolle gelernt haben; sie konnen
Sein Haus (die Welt als 0ikos oder die Schopfung) bewahren. Der Mensch und Sein Haus:
Darin offenbart sich ein theologisch-6kologisches Bewusstsein, das ich als solches hier gar
nicht thematisieren will, aber es entspricht nicht Dadajis Botschaft. Zwischen Seinem Haus
und dem Menschen kann nicht unterschieden werden. Und der Mensch kann seine Rolle in der
Welt auch nicht lernen oder selbst bestimmen. Mein Brief tduschte ein Wissen iiber Ent-
wicklungen vor, dessen ich mich heute schime.

Alle langfristigen Projektionen zukiinftiger Bewusstseinsentwicklungen fiihren in die Irre,
denn wir versuchen das, was wir Evolution oder Entwicklung nennen, aus unserem be-
grenzten Wissen heraus zu verstehen. Wir verldngern Trends oder Entwicklungslinien aus der
Vergangenheit, die wir erkannt zu haben glauben, in die Zukunft, betrachten also Evolution
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als einen ,langen Teppich, der im Laufe der Zeit ausgerollt wird“®; wir kons truieren
Katastrophenszenarios und skizzieren Wege aus der Krise, die beschritten werden sollten.
Aber sind wir wirklich féhig, in den komplexen dynamischen Systemen des Lebens und der
Welt konkrete Mechanismen und GesetzmaBigkeiten zu entdecken, die es uns erlauben, auller
in Teilbereichen das zu prognostizieren, was wir riickblickend Evolution nennen? Und wie
wollen wir die auBerordentlichen Briiche in der evolutiondren Richtung zu erkléren? Wenn
wir zum Beispiel unsere kulturelle Evolution nehmen, finden wir keine lineare Auf-
wirtsentwicklung, wie sie oft normativ konstatiert wird, sondern einen durch Regressionen
unterbrochenen Prozess. Was spiater kommt, ist deswegen keinenfalls immer besser. Wir
werden von Werturteilen und Zielvorstellungen beherrscht, die auf unserer eigenen histori-
schen Lage basieren und nur relativ sind.

Dadaji sagt, dass ,,viele Zivilisationen und ihre Kulturen zu verschiedenen Zeiten ihre hochste
Bliite erreicht haben. Wegen der Unbesténdigkeit der Zeit finden wir keine Spuren oder
Merkmale dieser Hohepunkte mehr. Alles ist begraben in der Rumpelkammer des Vergessens.
Wir konnen es nicht rekonstruieren. Folglich schlieen wir, dass die Zivilisation und ihre
Kultur keiner geraden Linie folgen, sondern sich in einer Art Zickzack bewegen. Ideen jedoch
gehen niemals unter. Alle sind im kosmischen Bewusstsein aufgehoben. Den Ideen

entsprechend wandeln sich die Werte™”.

Evolution lésst sich grundsétzlich nur in sehr beschranktem Maf3e vorherbestimmen. Dadaji
missbilligt nicht nur die Idee eines linearen Fortschritts, sondern beschiftigt sich auch nicht mit
den Oberflachenerscheinungen der Welt, den Verdnderungen, Entwicklungen und so weiter. Er
versucht, unser Bewusstsein auf das Unwandelbare, Zeitlos, Ewige zu fokussieren, wo
Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft Eins sind. Er betont die Einheit, die keine Teile kennt.

Aber zuriick zu meinem Brief. Was verstand ich damals unter ,,Bewusstsein des Selbst”, das
ich fiir nétig hielt, um als Haushalter zu handeln? Was z&hlt, ist der Einklang mit Thm bei un-
seren tiglichen Pflichten; dass, wie Dadaji mir schrieb, ,rastlose Arbeit von Ruhe durchduftet*
ist, jener Ruhe, in der wir uns Seiner erinnern. Wir mdgen in unserem Verstindnis vom
Lebendigen, von Geist und Materie, Zeit und Raum Fortschritte machen und doch nicht Seine
Néhe und Seine Liebe erahnen oder erleben. Liebe, Seine Liebe, entspringt nicht wachsenden
wissenschaftlichen Einsichten oder einem tieferen intellektuellen Verstidndnis, sondern offen-
bart sich nach Seinem Willen.

Ohne das Bewusstsein Seiner Liebe werden wir tiefer und tiefer in ein falsches Verstindnis von
unserer Verantwortung fir Entwicklung und ,Fortschritt’ verstrickt. Wir mdgen wohl
Zukunftsmodelle entwickeln und uns engagiert um ihre Realisierung bemiihen, kénnen auch
versuchen, ausgewogene Machtstrukturen zu finden, um den Frieden zwischen den Nationen
zu stabilisieren - alle menschlichen Bestrebungen werden auf Dauer vergeblich sein, solange
sie nicht in Seiner Liebe ihren Grund finden.

Dadaji sagt: ,,Du kannst dich nicht selbst erkennen, auler durch die Liebe, die Er ist.” Werden
wir in der Zukunft fihig sein, Entwicklungen zu vermeiden, die wir als negativ bewerten, bis
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das Satya Yuga zur Entfaltung gekommen ist? ,,Einige Elemente des Satya Yuga scheinen
schon im Kali-Zeitalter auf,” hatte ich in meinem Brief geschrieben. Erst spéter erfuhr ich von
Abhi Bhattacharya und Dr. Nanilal Sen, dass in Dadajis Sicht das neue Satya Yuga gegen Ende
1980 bereits begonnen hat und sich fortschreitend offenbaren wird. Ich sollte hierzu erwahnen,
dass Dadaji sein eigenes Konzept der Yugas oder Zeitalter hat, das, soweit ich sehen kann, von
der iiberlieferten Mythologie abweicht.

In der hinduistischen Mythologie wird von vier Zeitaltern gesprochen, wie ich bereits erwidhnt
habe. Bei der Interpretation dieser Yugas gibt es b etrichtliche Unterschiede, die ich aber
ebenso vernachldssigen will wie auch die Frage, in welcher Beziehung die Weltalterlehre zur
menschlichen Entwicklung steht, wie sie sich der wissenschaftlichen Forschung heute darstellt.
Im Folgenden werde ich nur kurz jene Variante dieser Lehre skizzieren, die mich damals
beschéftigte.

I Krita Yuga, das Goldene Zeitalter, benannt nach dem Wurf in einem Wiirfelspiel, der
vier Punkte zihlt und den totalen Gewinn bedeutet. In diesem Zeitalter, auch Satya
Yuga genannt, gehdren alle Menschen nur einer (und damit keiner) Kaste an, verehren
dieselbe Eine Gottheit und haben ein einziges, unumstrittenes veda (Wissen). Es ist das
Zeitalter integraler Gerechtigkeit: Alle Forderungen, die das dharma, das moralische
Gesetz oder Sittengesetz, an die Pflicht und das Zusammenleben der Menschen stellt,
sind erfiillt; mit allem Tun der Menschen wird Gott gedient, was bedeutet, dass jeder
Mensch seinem Selbstgesetz (sva-dharma) folgt, dem (universellen) ,,Sittengesetz in
seiner Brust® (Immanuel Kant), das a priori existiert.

I Treta Yuga ist nach der Zahl 3 (tri) benannt, weil in diesem Zeitalter nur noch drei
Viertel der moralischen Anforderungen erfiillt werden. Die Menschen beginnen, von
ihrem sva-dharma abzuweichen und miissen, da die moralische Steuerung nicht mehr
vollstdndig von innen her erfolgt, nun von geistigen Lehrern erfahren und lernen, was
ihre Pflicht ist. Die menschliche Gesellschaft hat begonnen, sich auszudifferenzieren.
Es ist das Zeitalter des zeremoniellen Opfers und der Selbstopferung fiir die Gottheit.

I Dvapara weist auf die Zahl 2 (dva) hin, was die Halfte der durch die Zahl 4 symboli-
sierten Ganzheit ist. Das bedeutet, dass im Dvapara Yuga nur noch die Hélfte der
moralischen Anforderungen realisiert wird. Hier halten sich die Sucht nach irdischem
Besitz und die Ordnung des dharma miithsam die Waage. Es ist das Zeitalter des
Dienstes am Bilde der Gottheit und damit das Zeitalter der Institutionalisierung von
Tempeln und Priestern.

v Die Bezeichnung Kali Yuga weist auf die Zahl 1 hin: Sva-dharma ist nur noch zu ei-
nem Viertel wirksam. Bei Heinrich Zimmer findet sich ein Zitat aus der Vishnu Purana
(IV, 24), das dieses Zeitalter und damit auch die Welt von heute in wenigen Worten
zusammenfasst: ,,Wenn die Gesellschaft in einen Zustand gerdt, wo Reichtum Rang
verleiht, Besitz die einzige Quelle der Tugend wird, Leidenschaft das einzige Band
zwischen Mann und W eib, Betrug die Grundlage des Erfolges im Leben, ge-
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schlechtliche Liebe der einzige Weg zur Freude und dullere Verwirrungen mit inner-
lichem Glauben zusammengeworfen werden ...“® Zu den verbleibenden wahren Tu-
genden in dieser Zeit des Kampfes und des ins Kraut geschossenen Egoismus’ gehoren
Lobpreisungen und das Rezitieren des Namens Keshavas. Mit dem Kali Yuga endet ein
Mahayuga, das aus den vier Yugas besteht, und ein neuer Zyklus beginnt mit einem
Satya oder Krita Yuga.

In der Yuga-Lehre sind damit zwei Elemente enthalten: Da ist einmal das religidse Element, zu
dem S. Radhakrishnan bemerkt, dass die ansonsten umstrittene Yuga-Zeiteinteilung eine aus
seiner Sicht ,,folgerichtige Entwicklung der religiésen Praxis ... von der Meditation zum Opfer,
vom Opfer zum Gottesdienst und vom Gottesdienst zu Lobpreis und Gebet* darstellt.’

Das zweite Element, das moralisch-ethische Element, ist wesentlich wichtiger, obgleich es
nicht mit historischen Fakten zu belegen ist. Vom Krita zum Kali Yuga vollzieht sich eine
negative Entwicklung. In meinem Schreiben an Dadaji hatte ich von einem ,,nach unten ge-
richteten Bogen* gesprochen, der an seinem Tief- und Wendepunkt sich wieder nach oben,
zum Satya Yuga, richtet. Dieser Bogen ist als Teil eines Kreises zu verstehen, aber auch als
allgemeine Bewegung von der Néhe zu IThm (im Krita oder Satya Yuga) hin zu einer grofen
Ferne von Thm (Kali Yuga). Ich meine damit die individuelle Gotteserfahrung oder die Erfah-
rung des Gottlichen und setze dieses bewusst von den religidsen Ubungen ab, die Rad-
hakrishnan beschreibt. In dieser Ferne wird aber die Sehnsucht nach der Heimkehr stérker und
stirker — zundchst untergriindig, spéter offenbar; das kommende Satya Yuga kiindigt sich im
Kali Yuga schon an. In Seiner Néhe bedarf es keines expliziten Moralkodexes und expliziter
Verhaltensregeln, die im Grunde nur Notbehelfe sind. Die Menschen leben im Einklang mit
Ihm und damit auch mit sich selbst. Dann aber weichen sie immer mehr von der unge-
schriebenen Moral ab und gestalten ihre eigenen Regeln und jene Institutionen, die als Mittler
zwischen den Menschen und das Gottliche treten. Die Yuga-Lehre kann als Prozess der zu-
nehmenden Entfremdung von Ihm verstanden werden.

Wie bereits erwihnt, endet das Kali Yuga im Heraufddmmern eines neuen Satya Yuga, des
Zeitalters Satyanarayans. Weil unser Bewusstsein noch an die Ideen und Umstinde des
Kali-Zeitalters gebunden ist, fallt es uns schwer, die Bedeutung des heraufkommenden Satya
Yuga zu erfassen.

In dem eifrigen Bemiihen, das traditionelle hinduistische Konzept der Yugas zu verstehen,
denen zum Teil kosmische Dimensionen zugeschrieben werden, ging ich in den vielen unter-
schiedlichen Interpretationen und K alkulationen der Zeitrdume rettungslos verloren. Zum
Gliick schwand mein Interesse an den Berechnungen der Zeitalter schnell, denn die Beschif-
tigung mit ihnen ist nicht nur Zeit raubend, sondern begiinstigt auch die félschliche Auffas-
sung, man wisse oder ahne zumindest, wie sich die Welt entwickelt hat und entwickeln wird.

So konzentrierte ich mich allein auf das Kali Yuga als das gegenwirtige Zeitalter und auf Da-
dajis relativ spirliche Aussagen dariiber. Als erwartetes Ergebnis schilte sich der Gedanke
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einer massiven und dramatischen Bewusstseinsveranderung heraus, die mit einem Zusam-
menbruch der herrschenden kulturellen Systeme einhergeht. Wie Dadaji sagt, ist es ,,das
menschliche Gewissen, das auf dem Hohepunkt dieses Kali Yuga erweckt werden wird”*?; und:
»Trotz der Turbulenz des Kali Yuga wird sich das Satya Yuga wieder entwickeln. Die
unendliche Dimension wird durch den dynamischen Wandlungsprozess des Bewusstseins
entritselt werden.”"*

Die phidnomenale Welt ist die Offenbarung Seiner Liebe und der Absoluten Wahrheit, des
Hochsten Seins. Stehen hinter dieser Aussage nur vom Verstand entwickelte philosophische
oder metaphysische Konzepte oder auch lebendige Erfahrungen? Ilya Prigogine, dem wir ent-
scheidende Schritte in der Entwicklung eines neuen wissenschaftlichen Weltbildes verdanken
und der 1977 den Nobelpreis fiir Chemie erhielt, schreibt: “Das Hochste Sein ist nicht eine
andere raffinierte, abstrakte Konstruktion des Verstandes®. Zur Begriindung dieser Aussage
fahrt er fort, dass ,,der allmichtige Schopfer jenseits aller konzeptuellen Kategorisierungen ..
durch die fantastischen iibernatiirlichen, wunderbaren Manifestationen unter Beweis gestellt
[wird], die mit Dadaji verbunden sind".** Das ist nur eine der Stimmen jener, die nach ihrer
Begegnung mit Dadaji feststellen mussten, dass alle intellektuellen Diskussionen der Hochsten
Wabhrheit (nicht der Wahrheiten!) ins Leere laufen.

Ich muss zugeben, dass ich damals, als ich Dadaji wegen der mit meinem geplanten Buch
auftretenden Fragen und Probleme schrieb, nicht genligend Geduld aufbrachte, um auf eine
Antwort von innen zu warten, die - da bin ich mir heute sicher - auch gekommen wire. Statt-
dessen versuchte ich, das Thema Der Mensch als Haushalter so zu behandeln, wie ich es ge-
wohnt war: Material sammeln, ordnen, Hypothesen formulieren und dariiber schreiben. Aber
dieses war eben kein akademisches Buch, kein akademischer Gegenstand - zumindest nicht der
geplante zweite Teil. Hatte mir Dadaji nicht geschrieben: ,,Es erwartet nur den Duft deines
Herzens”? Der Duft, der Er ist, kann nicht vom Verstand herbeigezwungen werden. Das hatte
ich, ebenso wie die Geduld, erst noch zu lernen.

Wihrend der frithen Stadien der Arbeit erlebte ich einen Strom vieler unzusammenhingender,
unorganisierter Ideen und Einsichten, die ich niederzuschreiben begann. Ich glaubte, dass der
Strom dieser Gedanken nichts mit dem von mir eingegrenzten Thema des Buches zu tun hatte;
zumindest war ich nicht in der Lage, einen Zusammenhang zu sehen. Einige dieser Intuitionen
schienen mir iiberdies sehr fragwiirdig zu sein, aber das lag daran, dass ich nicht zu einem
tieferen Verstdndnis dessen gelangt war, was in mir — meist noch nebelhaft - aufstieg.

Manchmal fragte ich mich, warum ich mich tiberhaupt mit dem mir sehr sperrig erscheinenden
Thema Kali Yuga abgab. Ich hatte Probleme mit dem, was ich den Wendepunkt nannte, den
Ubergang ins Satya Yuga. Sind wir nicht gewohnt, Vergangenheit und Zukunft immer
miteinander zu verbinden, weil wir naturgeméf und unausweichlich in Zeitabldufen und mit
Veranderungen leben? An diesem Punkt meiner kritischen Gedanken fiihlte ich mich zu einer
herausfordernden neuen Uberpriifung der Realitiit gezwungen: Ich bin hier - hier mit Ihm, in
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Seiner Gegenwart, und das ist genug!

Zeit kann uns wie eine Briicke iiber einen Abgrund der Zeitlosigkeit erscheinen. Fortschritt
wird als eine erfolgreiche Leistung beim Schreiten auf dieser Briicke verstanden. Uns er-
schreckt der Gedanke, dass die Zeit stehen bleiben konnte (z.B. im Augenblick des Todes) und
wir in den zeitlosen Abgrund unter uns fallen. Aber es ist gar kein Abgrund; Leben und Tod
existieren neben einander im Strom Seines Willens. Warum reden wir dariiber, dass wir einen
Abgrund zu iiberbriicken haben? Erwarten wir etwa sicheren Boden unter die Fiile zu
bekommen, wenn wir das andere Ufer erreichen? Es gibt keine Briicke, keinen Abgrund, keine
anderes Ufer, keinen sicheren Boden! Die Briicke ist ein mentales Bild, eine Metapher fiir
unser seelisches Empfinden. Aus der Zeit herausfallen: Das sind die Momente der Selbst-
vergessenheit, des Einsseins mit allem um mich herum, das ist das Gefiihl Seiner unmittelbaren
Niéhe.

Wir sind immer im Strom Seiner Liebe und Seines Willens; es mag uns erlaubt sein, in diesem
Strom in die notwendigen Richtungen zu schwimmen, entweder zum rechten oder zum linken
Ufer, je nachdem, was uns bestimmt ist. Aber der Strom Seines Willens, welcher der Strom
Seiner Liebe ist und der von Nirgendwo kommt und nach Nirgendwo flief3t, ist das Element, in
dem wir leben, weben und sind. Dadaji hat mir geschrieben: Lass dich im Strom Seines Willens
treiben - du sitzt immer in Seinem SchoB. Lass Seine Liebe durch die Taten schwingen, die sich
auf deinem Lebensweg ereignen!

Mit solchen Gedanken und Eingebungen war ich mehr und niher bei Dadaji als mit all meinen
bemiihten Analysen des Kali Yuga. Es ist eine tief verwurzelte menschliche Neigung, Thn und
die Welt, in der wir leben, auf eine Linie mit unseren Denkgewohnheiten und unseren eigenen
Zielen zu bringen. Der Fluss meiner Gedanken war ,,durch blinde Gewohnheiten (des
Denkens) gefesselt™ und ,,statisch in seinem festgelegten konventionellen Kreisen®, wie Dadaji
es in seinem Brief vom 28. August 1979 formuliert hatte.

Inzwischen ist mir natiirlich klar, dass ich damals auch unter bestimmten geistigen Einfliissen
stand. Der eine Einfluss war meine schon erwihnte wissenschaftliche Haltung. Ich war gepragt
von Methoden wissenschaftlichen Arbeitens und verhielt mich gegeniiber neuen Informationen
auf Grund meiner Denkmuster und meiner Konzepte der Wirklichkeit selektierend. Ahnlich
starke Einfliisse kamen aus der damaligen Umgebung, und zwar in Form theosophischen
Argumentierens (hauptsidchlich beziiglich der Evolution der Menschheit), gefordert durch
meine freundschaftlichen Beziehungen zu den Bekannten und Freunden von der Theo-
sophischen Gesellschaft im benachbarten Adyar und denen in Kalakshetra. Und da waren der
Bharatanatyam mit seinem traditionellen Hintergrund, die indischen Epen und die indische
klassische Literatur. Dieser Hintergrund vermittelte mir viele Einsichten, iiber die ich im fol-
genden Kapitel berichten werde. Sie verschmolzen oft mit den Gedanken, die von innen in mir
aufstiegen.

Die ganze Zeit fiihlte ich mich Dadaji eng verbunden, aber ich war nicht in der Lage, mich im
Kontakt mit ihm immer auf das von mir gewdhlte Thema voll zu konzentrieren. Der in meinem
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Inneren vernehmbare Dadaji lieB3 sich nicht zwingen, sondern sprach zu mir vornehmlich in
Augenblicken, in denen ich gedanklich nicht von meinen Absichten dominiert war. Natiirlich
ist es miiBig, iiber die Vergangenheit und mogliche andere Ergebnisse zu spekulieren, aber ich
glaube, dass ich damals keine Chance hatte, das Buch wie geplant zu schreiben, denn der Plan
litt an unloésbaren Widerspriichen. Ich machte mir laufend Notizen, die ich nun fiir diesen Text
nutze; auf diese Weise illustriert das von vornherein zum Scheitern verurteilte Buchprojekt die
Tatsache, dass die Wahrheit, von der Dadaji spricht, nicht durch Studium erfasst und als Text
niedergeschrieben werden kann. Sie wird mit dem Duft des Herzens erlebt. Das ist meine
Erfahrung, wo mein Text iiber diesen Duft des Herzens ohne Anstrengung und ohne eine mir
bewussten Planung das Licht der Welt erblickt — vom Leben geschrieben.

In meinem Tagebuch finde ich einige Notizen, die deutlich die Einsichten und Probleme wi-
derspiegeln, mit denen ich es zu tun hatte, als ich mich vergeblich bemiihte, mit dem Text Der
Mensch als Haushalter zu Rande zu kommen.

Tagebuch 2. Januar 1980

Muss man alles und jedes in Worte kleiden? Kann man innere Erfahrungen angemes-
sen ausdriicken? Es ist, als wenn du versuchst, das heraus zu pressen, was dir innen
gegeben wurde. In diesem gewaltsamen Prozess des Aus-Driickens verdndert sich, was
du erfahren hast - seine Form wird entstellt.

So bleibst du also allein mit der neu gefundenen Wahrheit? Nein. Es gibt andere Wei-
sen, das, was du empfangen hast, anderen sichtbar und fiihlbar werden zu lassen, denn
du kannst Ihm, der in deinem Herzen wohnt, nicht begegnen, ohne selbst verwandelt zu
werden. Versuche nicht, die Wahrheit auszudriicken; Wahrheit offenbart sich durch
dein Leben.

Die Wahrheit kann nicht erkannt, sondern nur gelebt werden, und Leben schlie3t auch
die Form mentaler AuBerung ein. Sei geduldig; deine Worte werden zum Spiegel des
inneren Lichtes werden. -

Deine Worte? Deine Gedanken? Sind sie mein? Wir behandeln leichtfertig Ideen als
unsere eigenen. In diesen Tagen sind Ideen zum Eigentum geworden. Aber es gibt
Augenblicke, in denen du erlebst, dass du etwas iiber Dinge duBerst, die dir vorher
unbekannt waren. Es ist, als spriachest du aus einem verborgenen Wissen heraus und
jeder Satz ist fiir dich eine frische Entdeckung. Dadaji l4chelt: Deine Worte sind nicht
deine eigenen. Deine Ideen sind nicht dein Eigentum — selbst wenn du dich fiir sie
verantwortlich haltst. -

Einen anderen Menschen wahrhaft zu lieben ist nichts weniger als Thn in diesem
Menschen zu entdecken! Er ist in mir und Er ist in dir: Kein Unterschied, keine Ent-
fernung; nur Liebe. -

Seine Liebe scheint durch alle die Juwele Seiner Schopfung. Wenn diese Wahrheit im
Bewusstsein aufdimmert, wird es manjari: Der Liebende ist tiberall. Komm und bade
in Seiner Liebe!

Ich erhielt einen Brief von Dadaji, den ich sofort als den bisher bedeutsamsten empfand.
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Kalkutta, 30. 12. 79
Liebster Peter,
dein Brief vom 26. 12. 79. Du bist mit Ihm schwanger, und unbefleckt natiirlich. Und
du musst eine Weile im Stall bleiben, um sie [die Schwangerschaft; PMD] gegen Hero-
dianismus zu stabilisieren. Du fiihlst jetzt den Pulsschlag des Fotus — das fiat [es
geschehe; PMD] des Hochsten Willens als einen spasmischen Schmerz innen oder
auflen - und du bedarfst keiner dufleren Hilfe. Und dieser Mensch [Dadaji; PMD] ist
niemand und hat auch keine Schulbildung.
Satyanarayan kommt, weil er kommt, weil der Hochste Wille so entscheidet. Aber
nicht nur Er; selbst Mahaprabhu [Sri Krishna Chaitanya; PMD] oder Ram Thakur
kommen nur einmal. Wenn sie im Satya, Treta, Dvapara oder selbst anderen Kali
Yugas, die dem gegenwértigen vorangehen oder folgen, hier auf dieser Erde gewesen
wiren, wiirden sie nicht von Einfluss gewesen sein. Dieses ist ein sehr spezielles Kali,
zugleich das Schlechteste der Zeiten und das Beste der Zeiten. Uberall auf der Welt
sind die traditionellen menschlichen Werte liquidiert. Die Menschen sind auf
Maschinen zur gegenseitigen Ausbeutung reduziert. Die Natur ist aus den Fugen ge-
raten und in Tumult. Die menschliche Kultur und gleichfalls die Natur suchen tastend
nach einem Gleichgewichtspunkt, der fiir sie dank der Computerisierung allen Daseins
weiter denn je zuvor entfernt ist. Kurz, das Salz aller Existenz wird schnell weniger.
Das Salz der Natur ist ihr Gesetz, entworfen, Ihn durch dessen Einfluss auf die Freiheit
des Herzens zu offenbaren, welche das Salz der Menschheit ist. Aber aus den gleichen
Griinden ist es auch die Beste der Zeiten. Denn nie zuvor in der Geschichte hat es eine
Zeit gegeben, in der die Menschen so sehr von gesellschaftlichen, moralischen und
religiosen Obsessionen und T abus entbloBt waren und di e Natur vonl hren
Obsessionen des Gesetzes.
Aber die tiefer gehende Frage ist: Warum kommt Er iiberhaupt? Wenn der Guru innen
ist als die zwei Tone des Mahanam - welches unsere Identitit ist -, wenn wir bis zum
Rand voll sind, wenn wir nichts zu bekommen haben und noch weit weniger von
aufBen, wenn alle Menschen gleich sind und wenn alle Manifestation durch Koérper und
Geist eine Begrenzung darstellt, warum kommt Er dann iiberhaupt? Auch wenn alles,
was Dadaji duBlert und den Menschen einschirft, zu hundert Prozent korrekt ist, muss
hier gesagt werden, dass alles sich als falsch erweisen wird, wenn Satyanarayan
erscheint. Nicht dass Er das Gesetz bricht, welches bereits an seinem Bruchpunkt ist.
Aber die Natur in ihrer iiberflieBenden Freude bricht es. Der Konig kommt, Seine
Kolonie zu besuchen und selbst lebenslinglich verurteilte Verbrecher sind entlassen.
Er kommt, um ganz wirklich zu leiden und in Thm selbst alles Leiden der Menschen
und der Natur aufzunehmen und es auf diese Weise zu heiligen. Er kommt, um Seine
Schulden an die menschliche und sub-menschliche Natur abzuzahlen. Das wird
Radha-rin (d.h., Schulden an Radha oder die Natur) genannt. Sein Korper ist materiell
und endlich; aber zugleich ist er unendlich und immateriell. Wo immer er geht, erlost
Seine Beriihrung, Sein Blick und Sein Duft alles, was damit in Kontakt kommt. Indem
auf diese Weise die grundlegende Natur erlost wird, besteht fiir Thn keine
Notwendigkeit, ein zweites Mal hierher zu kommen.
Es ist besser zu sagen: ,Zyklen werden gemessen durch das Bewusstsein der animalen
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Natur, verwandelt durch Individuen in Bewusstsein des Selbstes'. Die Welt ist ein
organisches Ganzes. Selbst eine Pflanze oder eine Fliege ist unser ,Guru bhai’ [ein
Bruder oder eine Schwester, die den gleichen Guru hat; PMD]. Einen Wechsel der
Zyklen herbeizufiihren, wéhrend sie statisch sind, ist eine Unmdglichkeit. Aber Mrs.
Blavatsky hat von ihrem Standpunkt aus mehr oder weniger Recht. Sei nicht beunru-
higt. Der Meister wird deinem toten Korper Leben verleihen und das Néotige tun.

Mit Liebe fiir dich, Uta und die Kinder, herzlich Der Altere Bruder

Ich war nicht féhig - und bin es immer noch nicht - die volle und tiefe Bedeutung aller Sétze
dieses Briefes zu erfassen. Um das Verstdndnis zu erleichtern, iibersetzte ich damals zunichst
den Brief ins Deutsche und begann, zu einzelnen Abschnitten Kommentare zu schreiben. Das
gab mir viel Stoff zum Nachdenken, aber ich horchte auch auf Dadajis Stimme, die ich deutlich
in mir horte. Eines verstand ich sehr schnell: Fiir die tiefen Wasser, die dieser Brief anzeigte,
war ich als Schwimmer nicht vorbereitet.

Dadajis Warnung, meine Schwangerschaft gegen ,,Herodianismus® zu stabilisieren, verstand
ich als Hinweis, nicht 6ffentlich iiber das zu reden, was ich gefunden hatte. ,,Eine Weile im
Stall zu bleiben” schien auf dasselbe hinzudeuten. Heute wei3 ich durch Erfahrung, dass der
biblische Konig Herodes (oder sein indisches Gegenstiick, Kamsa) das ,Kind’ nicht nur von
aullen bedroht, sondern auch von innen, aus dem Bewusstsein heraus.

Dadaji schrieb: ,,Die Welt ist ein organisches Ganzes”. Ich dachte {iber diese Aussage nach und
stellte fest, dass wir als Menschen unserer Zeit angesichts von Zielen immer zuerst nach einer
Technik oder Methode fragen, mit der wir sie schnell verwirklichen kénnen. Wir sind bereit,
ohne die Kenntnis des Ganzen und der Interdependenzen Teilprozesse zu verdndern oder zu
beschleunigen. Die 0kologischen Probleme, vor denen wir stehen, sind das Resultat von
Erfolgen der judiisch-christlich gepragten Methoden der Weltbewéltigung und in hohem Maf3e
auf unseren Mangel an holistischer Einsicht zurlickzufiihren. Wir denken in isolierten
Sequenzen von Ursache und Wirkung. Der Wunsch, von der Natur unabhéngig zu werden und
,uber die Fische im Meer und iiber die Vogel unter dem Himmel und iiber das Vieh und iiber
alle Tiere des Feldes und iber alles Gewiirm, das auf Erden kriecht", zu herrschen, wie es dem
Menschen im Buche Genesis zur Pflicht gemacht wird (1. Mose 1,28), steht im Gegensatz zu
der Tatsache, dass die Erde eine organische Einheit einschlieBlich der Menschen ist. Schauen
wir nicht in einer médnnlich-dominatorischen Attitiide auf die Natur wie auf eine Hure, die wir
ohne Scham und zu unserer Lust benutzen und iiberdies gering schitzen oder gar verachten?
Wer dominiert, liebt nicht. Die Natur ist aber unser wahrer Partner und Guru bhai und ist
ebenfalls Er! Wohin ist die ,,Freiheit des Herzens" verschwunden, die Freiheit, in der wir Seine
Liebe spiiren? Wo ist der natiirliche Sinn der Fiirsorge, des caring, des Schutzes, des wahren
Haushaltens?

Wir storen die Gleichgewichte der Natur und vertrauen auf die von uns entdeckten Gesetz-
lichkeiten, als wiirden sie fiir alle Ewigkeit gelten; aber einige dieser Gesetze konnten vielleicht
eher ,Gewohnheiten’ der Natur sein, die sich dndern kénnen. In Perioden extremen
Ungleichgewichts brechen Systeme zusammen; und wir haben nicht nur Bruchgefahren in der
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Natur, sondern auch in unserer Kultur. Dadaji hat viele Hinweise auf Turbulenzen gegeben,
wenn das Kali Yuga kulminiert.

Wir kénnen nicht wissen, was das Ganze wirklich ist, denn es liegt jenseits des Verstehens.
Dadaji weist mit seinem Gebot, sich Seiner stindig zu erinnern, auf diese Ganzheit hin. Der
Zugang zu ihrer Néhe 6ffnet sich nicht durch unser Bemiihen; wir haben uns Thm zu unter-
werfen und uns in Geduld zu {iben. Dadaji sagt: ,,Wenn du Ihn findest, wirst du feststellen, dass
dort keine gesonderte Existenz zu spiiren ist. Weder Er noch du werden dort sein. Er kommt

weder, noch geht Er. Daher ist dort keine Intelligenz, kein Verstandesgeschaft™*,

Einige Tage spiter fand ich die ndtige MuB3e, um auf Dadajis Brief zu antworten.

Tiruvanmiyur, 10. Januar 1980
Lieber Dadaji,
dein Brief vom 30. 12. 79 war sehr hilfreich, um meine Gedanken und mein
Verstandnis in vielerlei Hinsicht zu klaren. Inzwischen umfassen meine Kommentare
zu deinen Zeilen etwa zwanzig Seiten und erweisen sich als Einstieg in das geplante
Buch. Es gibt wohl keinen Tag ohne einen neuen Gedanken, eine neue Entdeckung,
eine neue und tiefere Einsicht! Ich brauche dich nur zu fragen - und die Antwort
entwickelt sich von selbst! Meine gegenwiértige Isolation ist wirklich sehr hilfreich,
wenn auch unerwartet: Ich hétte nie zu glauben gewagt, dass mir der Aufenthalt in
Indien solche Gelegenheit und so viel Freiheit fiir eine Arbeit geben wiirde, die mir am
Herzen liegt, nimlich dem Schreiben eines vollig unerwarteten Buches (unerwartet
natiirlich von meiner Seite). Das ist alles so ermutigend, denn nun vertraue ich darauf,
dass ich auch in der Zukunft Zeit fiir solche Arbeit haben werde. Es ist eine
Veranderung der Prioritdten! Auch ein Besuch in Hyderabad, den ich in dieser Woche
zu machen hatte und der zunichst eine ungewiinschte Stérung meiner gegenwartigen
produktiven Zuriickgezogenheit zu sein schien, erwies sich als duflerst erfolgreich,
weil er mir die Gelegenheit zur Entdeckung einiger fruchtbarer Ideen gab.
Ja, ich schaue mit Ihm nach vorn und erwarte nichts. Und ich hoffe, durch Seine Liebe
gegen Herodianismus gefeit zu sein. Ich bin mir vollig der Tatsache bewusst, dass alle
Informationen, die ich auBen sammle, einer inneren Zustimmung bediirfen. So z6gere
ich, Ideen anderer zu iibernehmen, es sei denn sie kommen mir als frische Einsichten,
und die meisten dieser Ideen wandeln sich im Lichte der neu gefundenen Wahrheiten!
Darf'ich dir eine Frage stellen? Du schreibst in deinem Brief von ,,anderen Kali Yugas,
die dem gegenwirtigen vorhergehen oder folgen”. Das habe ich zunichst nicht
verstanden, weil ich dachte, es gédbe nur ein Kali Yuga. Aber bei H. P. Blavatsky fand
ich dann, dass dieses Kali, welches mit dem Tode Krishnas beginnt, das der westlichen
Arier ist. Auf diese Weise verbindet sie die Zyklen mit ,Rassen’ der Menschheit. Ist
das richtig? Und wenn, kann ich vone iner ,Menschheit, die sich in ihrem
Kali-Zeitalter befindet”, sprechen? In welchem MaBe kann ich mich auf die Quellen
verlassen, die mir hier zur Hand sind?
Ich habe von Abhi erfahren, dass du Mitte Januar nach Bombay fahren wirst. Ich hoffe
sehr, dass wir uns sehen, bevor ich mit meiner Familie Ende Februar zuriick nach
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Deutschland fahre!
Mit Liebe von der ganzen Familie an den liebsten Dadaji, herzlich dein Peter.

Als ich schrieb, dass ich hoffte, gegen Herodianismus geschiitzt zu sein, war ich mir nicht der
wirklichen Gefahr bewusst, ndmlich auch ein niichterner, rationaler und wissenschaftlich
ausgerichteter Geist sein zu wollen, wie es die akademische Reputation erfordert. Die 6ffent-
liche Meinung ist immer mit Héretikern, die nicht in den akzeptierten gesellschaftlichen oder
akademischen Rahmen passten, grausam umgegangen. Ich brauchte lange, um ,herodianische
Konzepte’ in meinem eigenen Denken zu entdecken: Gedanken und Gedankenkomplexe als
Kulissen vor der Wirklichkeit. Sie hielten mich davon ab, offen fiir diese Wirklichkeit zu sein.

Auch findet ein stindiger innerer Kampf statt: Auf der einen Seite steht die Kraft, welche im
Zeichen der Liebe zu einer Einheit strebt; auf der anderen Seite beharrt das Gesetz, das ,,Salz
der Natur, auf die gebundenen Formen und ihre Getrenntheit. Das ist wahrlich kein Kampf
zwischen Gut und Bose, denn beide, Einheit und Getrenntheit, sind Er. Die durch keine Be-
dingungen gebundene Freiheit des Herzens, das ,,Salz der Menschheit”, wie es Dadaji in sei-
nem Brief genannt hatte, ist unter stdndiger Bedrohung durch ein an das Gesetz und die Tren-
nung gebundenes Denken, das unter Methodenzwang und Berufung auf so genannte Objekti-
vitdt nur rechenbare Fakten akzeptiert. Um den Erfolg unserer Bemiihungen zu sichern, ver-
suchen wir die GesetzméBigkeiten der Natur zu entdecken und uns zunutze zu machen, um so
die Welt regieren zu konnen. Dadaji nennt das Computerisierung.

Computerisierung bedeutet den fundamentalen Glauben an die Mach- und Berechenbarkeit,
die letztendliche Beherrschbarkeit der Zukunft, und ist Ausdruck eines Anthropozentrismus,
der seine Wurzeln im Denken von René Descartes (1596 - 1650) hat. Dieser Denker entwi-
ckelte die mechanistische Idee einer Welt, in der Gott als Uhrmacher fungiert, der seine
Schopfung in einer artifiziellen Weise reguliert und korrekt laufen lésst. Fiir Descartes wirken
Geist (res cogitans) und Korper (res extensa) zusammen, aber die res extensa, die wir Natur
nennen, ist tot. Sie kann exakt beschrieben werden. Und da die Natur tot ist, braucht man nicht
zu zOgern, in sie einzugreifen - man braucht sich iiber Hindernisse, die ohne Leben und Geist
sind, keine Gedanken zu machen. Res cogitans, der menschliche Geist (beeinflusst von Gott)
wird zum alleinigen Herrn und Meister des Weltprozesses. Die Natur ist ein Bereich, dem die
menschlichen Wesen ihren Willen aufzwingen.

Das Ergebnis dieser Weltsicht ist, dass wir in eine Welt vertrauen, die berechenbar und
machbar ist - wir vertrauen nur uns und unseren Féahigkeiten und Techniken, nicht Thm! Auf
diese Weise wandeln wir auf einer Erde, die durch konstruktivistisches Denken zu eine Art
kiinstlichem computerisiertem Kopf, einer Megamaschine, geworden ist, die uns die Illusion
der Steuerbarkeit vermittelt. In einer so konstruierten Welt gibt es keine Freiheit des Herzens.
Das ist aber die einzig mogliche Freiheit, alle anderen ,Freiheiten’ sind Illusionen.

Inzwischen war mir bewusst geworden, dass es schwerer sein wiirde als im ersten Enthusias-
mus vorgestellt, das Buch wie geplant zu schreiben. Dadajis Brief hatte neue Ausblicke er-
o6ffnet und meine Versuche, Kommentare zu diesem Brief zu verfassen, waren zu einer an-
strengenden Arbeit geworden. Ich begann, mich zu tiefer Konzentration zu zwingen und ver-
wandte meine Zeit auf etwas, worauf ich riickblickend besser verzichtet hétte: Ich vertiefte
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mich in der vorziiglichen Adyar Library in Literatur aller Art. Ich hoffte, dadurch zu einem
besseren Verstindnis meines Themas zu gelangen, und wurde nicht gewahr, dass ich eigentlich
keine mentalen Turniibungen machen sollte. Bei meiner Lektiire entdeckte ich andere
Meinungen und Konzepte - und meine innere Vision und Unterscheidungskraft waren nicht
stark genug, ihnen Stand zu halten.

Als die Zeit unseres Indienaufenthaltes fortgeschritten war, begann ich, um Stunden fiir das
geplante Buch zu kdmpfen, denn ich hatte noch andere Verpflichtungen. Der Mitautor des
gemeinsamen Buches liber Rajasthan, Dr. Shantilal Sarupria, hatte mich bei meinem Besuch in
Hyderabad an das noch nicht beendete Manuskript erinnert und ich hatte den dringenden
Wunsch, daran zu arbeiten. Aber das war nicht alles: Die Fakultidt in Bochum hatte mir eine
Dissertation zugeschickt, fiir die ich als Gutachter bestellt worden war. Und schlieBlich
drangten die Kollegen des Indian Institute of Technology auf Verhandlungen {iber die Fort-
setzung der Zusammenarbeit mit dem Bochumer Institut fiir Entwicklungsforschung und
Entwicklungspolitik, dem ich angehorte. Es war nicht so leicht, die Priorititen neu zu ordnen.

Am 20. Januar traf ein weiterer Brief aus Kalkutta ein.

Kalkutta 15. 1. 80
Lieber Peter,
dein Brief vom 10. Januar. Gehorche deinem Inneren, dem Mahanam. Ubernimm
nichts von anderen; beanspruche auch nicht die Urheberschaft fiir Ideen und Texte,
indem du dein Ego ihnen einpflanzt. Abgeschiedenheit oder eine prall gefiillte Stunde
bedeuten fiir [hn keinen Unterschied. Du entwickelst dich zu einem Asketen und bist
bemiiht, dich in einem Elfenbeinturm zu verschanzen, wenn du versuchst, deinen
Pflichten auszuweichen. Du solltest selbst durch deine Schreibbemiihungen nicht an-
gekettet sein. Dadaji ist gegen alle Vergotterung; denn es ist das Ego, das aus solchem
Bestreben herausschaut. Niemand weif3, welche Zeit der Hochste Wille wihlen wird,
um in dir die méchtige Geburtsanstrengung anbrechen zu lassen, die dich aus deiner
gewohnten Verankerung reif3t und dich durch und durch erleuchtet. Lass das Schreiben
als eine deiner Pflichten in dein Leben hineinwachsen. Lass das Schreiben sich selbst
durch dich vollziehen.
Du hast die Wahrheit der Liebe, der Selbst-Vergessenheit zu akzeptieren, ob sie nun
von Blavatsky oder irgendeinem anderen kommt. Fiir Wahrheit gibt es kein Copyright.
Aber es gibt nur eine menschliche Rasse. Trennung, Einteilung und Klassifizierung
sind mentale Erfindungen. Die Wirklichkeit ist Eins. ,,Die Menschheit ist in ihrem
Kali-Zeitalter” ist korrekt. Aber die tibliche Interpretation dieses Zeitalters ist nicht
korrekt. Wissenschaft war im Dvapara, zur Zeit des Kurukshetra-Krieges, eines
globalen Krieges, viel weiter entwickelt. Dieses Kali ist die Schlechteste der Zeiten
und doch die Beste der Zeiten.
Ich habe vor, nach Bombay zu fahren und dich dort zu treffen.
Meine Liebe dir, Uta und den Kinderchen. Herzlich dein Dadaji
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Wihrend ich mich mit den vielen Problemen des geplanten Buches herumschlug, hatte ich
mich wieder und wieder von Henry Millers Artikel The Great Designer faszinieren lassen, den
mir Dadaji in Kalkutta gegeben hatte. Er enthielt alles, was {iber Liebe und Wahrheit zu sagen
ist und sprach direkt zu meinem Herzen, weil er das zum Ausdruck brachte, was ich in der
Gesellschaft von Dadaji fiihlte und erlebte. Henry Miller bezieht sich indirekt auch auf das Kali
Yuga. Fir ihn war die Begegnung mit Dadaji und Mahanam ein ,,die Seele riithrendes,
gliickseliges Erlebnis”. Ich mochte ausfiihrlicher aus seinen Ausfithrungen zitieren, die am 28.
Juli 1979 in der San Gabriel Valley Tribune erschienen, kurz nachdem ihn Dadaji in seinem
Haus besucht hatte.

» -.. Lange Zeit habe ich gespiirt, dass der Messias nahe sein muss. Denn dieses sind
die schlechtesten Tage in der Geschichte des Menschen. Und wenn deshalb der Erlo-
ser in Erscheinung tritt, dann sind dieses auch die Besten der Tage. Welch ein die
Seele riihrendes, gliickseliges Erlebnis, mich eines Tages so unerwartet in seinen
Armen zu finden! Unerwartet eroberte er mich im Sturm, indem er durch die Pforten
meines Herzens brach und mein Sein mit dem allschopferischen Laut [Mahanam;
PMD] erfiillte. Ja, Dadaji, diese geheimnisvolle Personlichkeit, die allen Personlich-
keitskult zunichte macht, dieser allgewaltige Niemand, kam zu mir in Fleisch und Blut
als ein Christus der Liebe, ein Buddha der Weisheit, ein Krishna héchster yogischer
Kraft, ein Chaitanya der tiefgriindigsten emotionalen Freiheit und ein Govinda von
herrlichster, Liebe fordernder Méannlichkeit. Und er fithrte mich zu Mahanam — dem
Ein und Alles meiner Existenz. Ich wurde so der Géttlichkeit im Innersten bewusst
gemacht. Ich habe das allschopferische Wort in meinem Innern gefunden. Und Dadaji
selbst ist mit dieser inneren Gottheit gleichgesetzt. Wer ist er also? Er behauptet nicht
mehr zu sein als mein Alterer Bruder - Dadaji. Wie hinreifiend iiberzeugt er mich von
den Hauptmotiven, die mein Leben und meinen Beruf leiten! ,Befasse dich nicht mit
Tugenden und Lastern; sie sind alle mentale Konstruktionen und haben nichts mit [hm
zu tun - dem unendlichen Ozean der Liebe. Sie sind Aktionen und Reaktionen, welche
die mentale Funktion bestimmen. Der gesamte Weltprozess ist Eins. Nur du nimmst
ihn in Fragmenten wahr. Du bist eine Rolle, bestimmt vom Grofen Designer. Spiele
deine Rolle gut, offen fiir die Tatsache, dass du tust, was immer Er dich zu tun
entscheidet. Er ist der Steuermann deines Lebens und du bist durch Seinen Willen
hierher gekommen, um Seine iiberflieBende Liebe zu kosten. Treibe mit dem Strom
des Lebens, ohne versucht zu sein, gegen die Stromung anzukdmpfen. Du bist mit [hm
Eins und de nnoch getrennt fiir das Liebesspiel mit Thm. Dieser hochste Genuss
entgeht dir nur dann, wenn dem Ego erlaubt wird, in Selbstbedeutung zu schwelgen.
So tauche in Seiner vollkommen in Anspruch nehmenden Liebe unter.’

So lautet Seine ermutigende Botschaft. Er geht sogar dariiber hinaus, vom Liebesspiel
zum reinen Bewusstsein und dann weiter zur Leere des strukturlosen integra- len
Seins. Aber Er kommt wiederholt herunter [auf unsere Ebene; PMD], um seine Briider
in die Arme zu schlieflen. Er setzt seine befreiende Botschaft fort: ,Kein menschliches
Wesen kann jemals ein Guru sein. Mahanam, dein wahres Selbst, ist der alleinige
Guru. Du bist untrennbar von diesem Mahanam, dem Lebensprinzip an der Quelle

deiner Atmung und des gesamten Gewebes der Schopfung, hierher gekommen. Ergib
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dich Thm in Liebe und Vertrauen. Wirf alle Fesseln von Aberglauben und Tabus ab.
Geh nicht gegen die Natur an. Lass deine inneren Motive die Sinnesorgane leiten,
wohin auch immer sie wollen. Sei ein passiver Zuschauer des Dramas. Keine Askese,
keine Enthaltsamkeit, keine Buf3e, keine physische Gymnastik, kein mechanisches
Murmeln mystischer Silben. All das sind egoistische Handlungen. Deine innere Fiille
kann nur aufscheinen, wenn dir dein Ego abgeschoren wurde. Nur dann bist du im
Stande der Wunschlosigkeit. Es ist der beschrinkte Verstand, der dauernd unter
Wiinschen leidet.” So beseitigt Dadaji das Gefiihl der Begrenzung, mit dem der
Mensch sich quilt. Es gibt nur Ein Hochstes Sein. Nur Eine Wahrheit. Warum sollte
es in der menschlichen Rasse irgendwelche Unterscheidungen geben? In jedem
Herzen klingt der gleiche Mahanam. Daher ist die gesamte Menschheit Eins. Alles
logische Zerpfliicken hort im Angesicht der Wahrheit auf, die auBlerhalb der
Reichweite des Verstandes, aber immer durch Liebe und Selbstaufgabe zuginglich
ist™.

Henry Millers Artikel bewegte mich tief und war mir auch eine grofle Hilfe beim Verstindnis
meiner Situation. Gefiel ich mich nicht selbst im ,,logischen Zerpfliicken®, indem ich mich um
ein Verstehen Seines Liebesspiels bemiihte und ein Buch iiber Wahrheit zu schreiben plante?
Aus heutiger Sicht scheinen mir meine Bemiihungen, die sich auch noch in den néchsten
Jahren fortsetzten, eine Metapher des Kali-Prozesses zu sein - endend in einem Kollaps
egoistischer Konzepte und egoistischer Kontrolle des Herzens. Aus diesem Zusammenbruch
wird ganz natiirlich Sein Wille geboren, der sich im ,Duft des Herzens’ offenbart.

Von grofler Bedeutung war mir Henry Millers Aussage: ,,Du bist eine Rolle, bestimmt vom
Groflen Designer. Spiele deine Rolle gut, offen fiir die Tatsache, dass du tust, was immer Er
dich zu tun entscheidet.” Dieses Faktum, dass mein Tun nicht frei, nicht von mir bestimmt ist,
hat Dadaji in die immer wiederholte Kurzformel gefasst: You can do nothing, He does eve-
rything. Das erinnert mich an die bereits im 2. Kapitel zitierten Worte der Bhagavadgita iiber
die Illusion, Téter zu sein. Ich bin - auch mit meinem Denken! - Teil der Natur (prakriti),
welche ebenso Er ist, denn es gibt nichts auer [hm; damit bin ich ihren Gesetzen — auch dem
Karmagesetz — unterworfen, welche das Handeln bestimmen. Ich kann nichts tun und spiele
meine mir bestimmte Rolle, ich bin eine Rolle. ,,Wer einsicht, dass alle Handlungen nur von
der Natur (prakriti) vollzogen werden, und ebenso, dass das Selbst nicht der Téter ist, dieser
sieht in Wahrheit* (Bhagavadgita XIII, 29). S. Radhakrishnan bemerkt in seinem Kommentar
dazu, dass das wahre Selbst nicht der Téter ist, sondern nur Zeuge; das Selbst schaut nur zu,
aber handelt nicht”®. In Seiner Nihe, der Nihe des wahren Selbst, die mein Ich nicht von sich
aus erlangen kann, weil es sich selbst dabei im Wege steht und weil das Bewusstsein Seiner
Liebe Sein Geschenk ist, wird liebendes Tun und Handeln mdéglich. Ein solches Handeln
vergisst alles Warum und auch sich selbst. Das hat nichts mit freiwilliger Aufopferung fiir
andere zu tun, sondern ist Ausdruck einer Liebe um ihrer selbst willen, Liebe, die Er ist und
wegen der wir hier auf dieser Welt sind.

Dem Leser mag die Vielzahl meiner Zuginge zu Dadaji verwundern. Vielleicht sollte man
sich wieder einmal an Dadajis Demonstration mit der Streichholz- und der Zigarettenschachtel
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erinnern, die er einander niherte, sie wieder von einander entfernte und so weiter und so fort.
Es gibt eine Zeit, in der wir uns IThm, der immer bei uns ist, nahe fithlen, was mit wunderbaren
Visionen und Erfahrungen verbunden sein kann und wo wir uns als Teil eines Ganzen erleben,
ja manchmal in diesem Ganzen aufzugehen scheinen - in fragloser Harmonie mit dem Fluss
der Ereignisse. Und dann entwickelt sich ein Zustand, in dem wir vom ,logischen
Zerpfliicken* dessen gefangen genommen werden, was nur als Ganzes Sinn macht; dann sind
wir uns hauptsichlich der Fragmente bewusst. Unsere Weltsicht wird durch das Gefiihl der
Notwendigkeit von Selbstkontrolle, individueller Verantwortung und Selbstbedeutung
konditioniert und zugleich fragmentiert. Aber im Laufe der Zeit konnen wir durch Seine
Gnade lernen, dass beide Zustinde integrale Bestandteile Seines lila sind. Sie gehoren
zusammen und sind beide notwendig, um unsere Pflicht entsprechend unserer Rolle zu tun, die
uns bestimmt ist. Der Schliissel zu diesem Spiel, dem Auf und Ab, Nah und Fern, liegt im
Erinnern: Erinnere dich stets Seiner, in jedem Zustand - in den stillen Seen und in den
Flussschnellen, die wir im Strom unseres Lebens passieren.
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10 Fur eine Weile im Stall

Die Tage in Kalakshetra waren Tage mit Dadaji. Ich genoss mit meiner Familie die Zeit und
war in Gedanken immer bei ihm, den ich auch als Familienmenschen kennengelernt hatte.
Ich schrieb Uber Dadaji und fiihrte innere Gesprache mit ihm. In der Unterhaltung mit
anderen geschah es oft, dass meine Aussagen in Botschaften Seiner Liebe endeten. Beim
Lesen von Bichern, wie zum Beispiel denen von G. S. Arundale, horte ich in meinem
Inneren Dadajis Kommentare. Als ich einmal zu den Bharatanatyam-Klassen in Kalakshetra
ging, sah ich plétzlich Govinda und die Gopis so deutlich vor meinen inneren Augen, dass
ich glaubte, sie beriihren und mit ihnen sprechen zu kénnen.

Tagebuch 16. Januar 1980

Usha Parinayam (Ushas Hochzeit) ist eines der Bhagavata-Mela-Tanzdramen, die
ein popularer Bestandteil der Tempel-Festlichkeiten im Distrikt Tanjore in Sudindien
sind. Wahrend des Kalakshetra Art Festivals 1980 sah ich die Auffiihrung dieses
alten Dramas in einer von Rukmini Devi den Anforderungen der heutigen Bihne
angepassten Fassung. Das Programm gibt folgenden Uberblick tber das Drama: Im
Verlangen nach tausend Armen und der Stirke von zehntausend Elefanten bt
Banasura als Opfer fiir den Gott Shiva eine so strenge Selbstkasteiung, dass der Gott
ihm seinen Wunsch erfiillt. Machttrunken fordert darauf Banasura Shiva selbst zu
einem Duell heraus. Aufgebracht erwidert Shiva, dass Banasuras Stolz eines Tages
durch jemanden gedemiitigt werde, der ihm, Shiva, gleiche. Banasura bereut seinen
Fehler und fleht Shiva an, der ihm Hilfe verspricht, wenn dieser Augenblick kommt.
Banasuras Tochter Usha sieht im Traum einen Prinzen und verliebt sich in ihn. Sie
bittet ihre Freundin Chitralekha herauszufinden, ob der Traumprinz tatsachlich
existiert. Nachdem Chitralekha viele Bilder der Prinzen gemalt hat, die in Frage
kommen, erkennt Usha in Aniruddha, dem Enkel des Gottes Krishna, den Mann
ihres Traumes. Mit yogischer Magie holt Chitralekha ihn in Ushas Palast. Als aber
Banasura von dem Fremden in den Gemaéchern seiner Tochter erfahrt, nimmt er ihn
gefangen.

Krishna erfahrt vom Schicksal seines Enkels und macht sich auf den Weg, Banasura
zu besiegen und Aniruddha zu befreien. Als Banasura die Gefahr erkennt, bittet er
Shiva um die versprochene Hilfe. Nun greift Indra, der Konig der Gotter, ein und
schlichtet den Streit. Banasuras Stolz wird durch den Verlust der tausend Arme und
seiner Kraft gedemutigt und Usha mit Aniruddha vermahlt.-

Das ist der eher simple Inhalt des Tanzdramas. Aber meinen von Dadaji gedffneten
Augen offenbarte das Blhnengeschehen dann fundamentale Wahrheiten. Banasura
personifiziert die Macht und die Unerséttlichkeit der Selbstsucht. Mit Shivas
Erlaubnis ist Banasura in der Lage, seine Macht noch zu vergroRern, die drei Welten
zu erobern und sogar Shivas Wohnsitz, den Berg Kailash, zu bedrohen. Aber der
machttrunkene Egoismus wird durch Liebe besiegt: Der Verstand (Usha) wird
manjari und folgt Seinem Willen. Als Banasura (der Egoismus) versucht, den
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gottlichen Liebesimpuls durch die Einkerkerung Aniruddhas abzutéten, erscheint
Krishna, um sein Fleisch und Blut zu retten.

Nun beginnt der interessanteste Akt des Dramas, der Kampf zwischen Shiva, durch
dessen Erlaubnis Banasura so machtig geworden ist, und Krishna, der das junge Paar
schutzen will. Der Antagonismus zweier Gotter hat seine Ursache in Uberbordender
Selbstsucht. Deshalb muss der Gotterkonig schlichtend eingreifen. Der Egoismus
verliert seine Kraft und die Liebe vereint Usha und Aniruddha.

Banasura zeigte durch sein Verhalten, dass er das Gesetz verkorperte, es durchsetzen
und nach seinem Willen &ndern konnte. Usha dagegen folgt der ,Freiheit des
Herzens", indem sie den idealen Brautigam wahlt.

Die Menschheit bedarf dringend Seiner, der die Freiheit des Herzens beschitzt und
die Macht des Egoismus eindammt.

So erschloss sich mir die Wahrheit einer traditionellen indischen Geschichte, die mir in
neuem Lichte erschien. Dadajis Unterscheidung zwischen ,Seinem Willen’ und ,Seiner
Erlaubnis’ konnte ich nun besser verstehen. Ich erkannte die Wahrheit auch in Zusam-
menh&ngen meines tdglichen Lebens, indem ich zu ahnen begann, was sich mit Dadajis
Aussage ,Leben ist Yoga’ verbindet — ein Leben, das sich in Ihm aufgehoben weil.

Als Shyama, ein Drama von Rabindranath Tagore, im Kalakshetra-Theater aufgefiihrt wurde,
war der Archarya Kripalani als Ehrengast zugegen. Dieser alte und verehrte indische
freedom fighter zeigte sich im Gesprach nach der Auffiihrung durch den Einmarsch
sowjetischer Truppen in Afghanistan sehr beunruhigt. Drohte ein neuer Weltkrieg? Wir
hatten eine lange Diskussion tber aktuelle politische Probleme. Der scharfe Gegensatz zur
Atmosphare der Schonheit, die Tagores Drama geschaffen hatte, war deutlich splrbar. Aber
seltsamer Weise erlebte ich das nicht als Widerspruch: In allem ist Er ...

In einem Brief an Abhi Bhattacharya beschrieb ich unser Leben in Kalakshetra.

Tiruvanmiyur, 17. 1. 80
Lieber Abhi,
wir fihren hier ein geruhsames Leben, das seit fast einer Woche durch die Tanz-
dramen im Rahmen des Kunstfestivals bereichert wird - eine wahre Quelle der In-
spiration. Unser Tag beginnt mit Sonnenaufgang. Nach dem Frihstlick haben die
Zwillinge ,Schule’: Zunéchst unterrichtet Uta sie in Grammatik und Rechtschrei-
bung, dann komme ich mit Geometrie dran. Die Familie geht vor dem Mittagessen
im Ozean schwimmen. Es folgt eine Ruhepause (die ich fir Briefe u.s.w. nutze). Am
Nachmittag machen wir kleine Ausfliige (meist aber bleibe ich im Haus, um wie am
Vormittag zu arbeiten) und dann gibt es wieder ein Bad im Ozean. Nach dem
Abendessen folgt ein Tanzdrama. Das ist alles. Dieses .fir eine Weile im Stall
bleiben, wie Dadaji es mir empfohlen hat, erweist sich als Uberaus fruchtbar. Was
ich auch lese, hore oder den Kindern beizubringen versuche - alles passt zusammen,
als sei der Tag eine einzige Ubung, die in frischen Ideen resultiert, welche dem Buch
fur Dadaji zugute kommen und mich zu einem tieferen Verstdndnis der
grundlegenden Konzepte seiner Philosophie fiihren. Aus meiner Sicht ist jeder Tag
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ein Tag mit Dadaji - voller Freude und briderlicher Wéarme. Auf diese Weise ist
nichts ohne Bedeutung und ein erfrischendes Bad im Ozean wird ebenso zu einer
Lektion (weil die Wellen Seinen Namen ein- und ausatmen), wie die Unterhaltung
mit irgendjemandem (in der ich bei mir eine neue Wahrnehmung vieler Dinge
beobachte). Ich versuche, fir die Lehren von innen offen zu sein.

Die erwahnten Lektionen der Wellen waren vielfaltig. Nach dem Schwimmen war ich immer
voller Energie, fiihlte den Atem des Ozeans in meinem Blut nachklingen und begriff die
metaphorische Bedeutung der Einheit der schaumenden Wellen auf der Oberflache und der
Ruhe in den Tiefen der Wasser. Aber diese Lektionen hatten einmal auch einen anderen,
erschreckenden Inhalt.

Tagebuch 20. Januar 1980

Jetzt sitze ich hier, noch immer erschdpft vom Spiel mit den Brandungswogen, das
unvermutet zu einem Kampf ums Uberleben ausartete. Die Sandbank, auf der wir
immer die heran rollenden Brecher erwarten, ist nicht sehr lang; plétzlich waren wir
— Sita, Johannes und ich — an ihrem Rand und fanden keinen Halt mehr in den sich
Uberschlagenden Wassern. Mit einiger Mihe konnte ich Sita auf die Sandbank
zurlickziehen und ging dann zu Johannes, um auch ihn zu holen. Dabei hatte ich mir
wohl zu viel zugemutet, denn Welle auf Welle stiirzte auf mich ein und lie mir
kaum Zeit zur Besinnung und zum Atmen. Ich selbst fuhlte mich ganz verloren und
war verzweifelt, weil ich Johannes nicht mehr sah. (Krishna, Peter und Sarada
Hoffmans Sohn, hatte Johannes mit einem Surfbrett an den Strand gebracht.) In
meiner Not schrie ich: "Dadaji, hilf!" Unmittelbar darauf gab es ein breites
Wellental. Ich kam ins Schwimmen und hatte bald, véllig erschépft, Grund unter den
FuRen. -

Noch zittert das Erlebnis in mir nach. Uta fragt: Na, war was? Ich mdchte aber noch
nicht dartber sprechen. So nah war ich wohl nie dran. Und Dadaji lachelt voller
Liebe! (Uta hatte es natiirlich geahnt und sah sich in Angsten bestitigt, die sie schon
lange hat. Aber dies ist auch eine wichtige Erfahrung, aus der ich lernen werde.)

Es mag unglaublich klingen, aber am friihen Morgen dieses Tages hatte ich mein Tagebuch
vom vorigen Jahr gedffnet, um eine bestimmte Notiz zu suchen. Dabei stiel? ich ,zufallig” auf
jene Eintragung, welche die gefahrliche Situation am 14. Januar 1979 schildert, als ich
ebenfalls mit den Wellen um mein Leben kdmpfte. Ob dieses eine Vorankiindigung des
kommenden Ereignisses war oder ich gewarnt werden sollte, weil3 ich nicht.

Tagebuch 17. Januar 1980

Telefongesprach mit Dadaji. Er war klar zu verstehen und voller Liebe. ,,.Du bist
mein Sohn. Was immer du dir in Indien wiinschst, lass es mich wissen". ...

Er fliegt am 23. Januar mit der Morgenmaschine nach Bombay und wollte wissen,
wann wir auf dem Rickflug dort eintreffen ...

Dadaji kuindigte mir auch einen Deutschlandbesuch an: ,,ich komme nur, um dich zu

besuchen”. Ich versuchte dann, gemeinsame Reisepldne mit ihm zu kléaren, tUber die
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er in Kalkutta gesprochen hatte. Er wurde aber ungehalten und meinte, ich sollte
doch wissen, dass die Dinge sich so entwickelten, wie sie es mussten.

Nachdem er mir versichert hatte, dass ,,alle in Kalkutta mich gern hétten", sollte ich
mit seiner Tochter lvy sprechen. Sie wollte wissen, wann ich wieder nach Kalkutta
kédme und welche Heimreiseroute wir geplant hétten. Und dann musste ich wieder
Dadaji versichern, dass es uns in Tiruvanmiyur an nichts fehlt und dass es uns allen
gut geht. Besonders Utas Gesundheit interessierte ihn ...

Seltsam, ein solches Telefongesprach. Das Wesentliche ist die Stimme, die man hért.
Aber es muss noch eine andere Ebene der Beziehung geben. Diesmal war es, als sei
ich bei ihm gewesen. Soviel Warme, Liebe, Firsorge!

Als wir Ober Kalakshetra sprachen, bemerkte er: ,,Sehr viel Sonne, nicht wahr?"
Diese Bemerkung kam irgendwie tiberraschend, obwohl sie nahe liegt; aber sie stand
nicht im Kontext unseres Gesprachs ... Ja, das ist der Sinn: Nicht nur viel Sonne auf
der physischen Ebene, sondern auch in mir ...

Das Kalakshetra-Festival hatte auch in diesem Jahr wieder Buddha Avataram im Programm,
jenes Tanzdrama, das mich im vergangenen Jahr so tief bewegt hatte. Dieses Mal hatte ich
einige neue Eindricke. Ich fuhlte Dadaji neben mir sitzen und verlor mich in Gedanken. Es
war, als wenn mich das Drama mit einigen inneren Wahrheiten konfrontierte, die ich mit in
dieses Leben gebracht hatte und die durch das Spiel auf der Blihne mir verschwommen
bewusst wurden ... Das Leben des Buddha ist ein universelles Muster, das in rétselhafter
Weise mit meinem Leben verbunden schien. Ich befand mich in einer kontemplativen
Verfassung, tief durch das Spiel berlhrt. Erlebte ich eine innere Wandlung?

Inzwischen war es Zeit, intensiver uber die wissenschaftliche Forschungsarbeit am Indian
Institute of Technology nachzudenken. So machte ich dem Prasidenten des I.I.T. einen
Besuch und besprach mich dann mit Prof. Radhakrishnan, dem Sohn von Dr. Bhagavatam,
den ich im vorigen Jahr kennengelernt hatte. Ich begann, die Bibliothek des I.I.T. zu nutzen
und diskutierte mit Kollegen dort iber meine Forschungsarbeit Die Universitat als
Transformationszentrum im Entwicklungsprozess Indiens®. Daneben entstand der Plan eines
deutsch-indischen Seminars tber Technologies for Development - Demand, Transfer, and
Diffusion, das im Mai 1981 an der Ruhr-Universitat stattfinden sollte; ein anderes Seminar
wurde fur den Herbst 1980 am I.1.T. vorgesehen und sollte dem Einfluss intermediarer und
alternativer, arbeitsintensiver Technologien auf die Beschéftigung gewidmet werden.

Ich lebte also in verschiedenen Welten - der akademischen Welt, in der ich mich zu Hause
fUhlte, der inspirierenden Welt des indischen Tanzes, der Welt der Familie und der Welt der
inneren Wahrheit - und alle diese Welten erschienen mir als eine einzige, unteilbare Welt, in
deren Spiel ich eine Rolle hatte, die nicht von mir entworfen worden war.

Tagebuch 24. Januar 1980
Gestern mussten wir mit Sita zum Zahnarzt. Auf dem Wege dahin kamen wir an dem
Geb&ude vorbei, in dem ich 1967 zusammen mit Uta die grof3e karnatische S&ngerin
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Srimati M. S. Subbulakshmi bei einem Konzert erlebt hatte. (Zusammen mit
Rukmini Devi safen wir auf dem Podium neben der Sangerin, vor uns die be-
geisterten Zuhdrer, ganz von dem Gesang berauscht — ein Bild, das ich nie vergessen
werde.) Ich erinnerte Uta daran — und in diesem Augenblick begann Dadaji in mir zu
singen, so deutlich und so eindrucksvoll, dass ich ganz vergal3, in einem Taxi zu
sitzen, das auf einer Uberfiillten Strale unterwegs war. Der Gesang hielt an,
verbunden mit einem innigen Glickgefiihl. Es war schon! Vielleicht hat Dadaji
gerade an mich gedacht; er ist heute am Morgen nach Bombay geflogen.

Gestern gingen auch die Festspiele zu Ende. Die letzten zwei Abende brachten
Episoden aus dem Ramayana-Epos und schlossen mit Ramas Krénung ab. Die
Kinder waren begeistert. Maha Pattabhishekam (Die grofRe Krénungszeremonie) war
ein aufregendes Schauspiel. Ich erlebte wieder Dadajis Kommentare ...

Ich hatte viele Gesprache mit Rukmini Devi, die ich bewunderte und liebte. Nicht nur durch
sie, sondern auch durch seine Blcher hatte ich eine enge Beziehung zu Rukminis bereits
1945 verstorbenem Gatten George S. Arundale entwickelt. Als Brite, der auf Seiten der Inder
gegen den Kolonialismus stritt, war er zu einem der groRen Erzieher Indiens und Mitgriinder
der Central Hindu Colleges in Benares geworden, der Keimzelle der Benares Hindu
University. Als Nachfolger Annie Besants, einer anderen groflen Persoénlichkeit des
indischen Kampfes um Selbstbestimmung, war er der dritte Président der Theosophischen
Gesellschaft. Aus der ausgedehnten Sammlung theosophischer Literatur hat mich kein Autor
starker beeinflusst als G. S. Arundale. Wéhrend der Zeit in Kalakshetra las ich erneut seine
drei Blicher The Lotus Fire, Nirvana und Mount Everest und entdeckte einige Parallelen zu
dem, was ich von Dadaji gelernt hatte. Aber ich machte auch einen Fehler: Ich vertiefte mich
in die Gedankenwelt G. S. Arundales, weil ich glaubte, dadurch Dadaji besser verstehen zu
konnen.

Riickblickend denke ich, dass mir durch Dadaji ein tieferes Verstandnis der Ausfiihrungen
von G. S. Arundale vermittelt wurde. In Kalkutta hatte ich Dadaji mit der Bitte um sein
Urteil einen Text mit dem Titel The Message of G. S. Arundale gegeben, den ich fur
Rukmini Devi verfasst hatte. Aber anstatt den Artikel zu lesen, hielt er ihn fir einen Au-
genblick zwischen seinen beiden Handflachen und sagte dann nur: ,,Sehr gut®. Dann gab er
die Seiten Dr. Nanilal Sen, von dem ich sie spéter zurtickbekam.

Die Tage vergingen und wir mussten unseren Riickflug nach Deutschland organisieren, der
via Hyderabad und Bombay fiihren sollte, wo wir Dadaji zu treffen hofften. Es gelang mir,
ihn per Telefon zu erreichen; er war bereits bei Abhi in Bombay im Delphin House. Dadajis
erste Frage war: ,,Brauchst du irgendetwas? Du weift, ich bin dein Vater!* Utas Gesundheit
interessierte ihn wiederum besonders und ich musste auch ausfiihrlich Uber unsere drei
Kinder berichten - er schien sich daran zu erfreuen. Ich sprach mit ihm Uber unseren
Reiseplan und er versicherte, noch in Bombay zu sein, wenn wir dort ankommen. VVon dort
aus wollte er nach Bhavnagar zu G. T. Kamdar fahren. Dieser telefonische Kontakt
inspirierte mich wenig spéter zu einem Brief.
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Tiruvanmiyur, 2. Februar 1980
Liebster Dadaji,
alle diese Tage warst du in einer sehr realen Art und Weise bei mir, aber heute habe
ich das Gefuhl, ich sollte dir einen Brief schreiben Uber einige Gedanken und tber
Erfahrungen, die ich inzwischen machen konnte. Vielleicht komme ich mit diesen
Zeilen selbst zu einem besseren Verstandnis.
Vor einigen Tagen las ich in meinem Tagebuch die Notizen Uber unsere erste Be-
gegnhung am 10. Juni 1978 und Uber die darauf folgenden Wochen, in denen sich
Mahanam in mir entfaltete. Ich war Uberrascht von dem Reichtum der Ereignisse
und Erfahrungen!
Eines Tages im August ‘78 hatte ich plotzlich das Bedirfnis, die folgenden Zeilen
niederzuschreiben:
Gopal Gowinda

Anfang und Ende -

Funke im Herzen.

Du Keim des Werdens!

Gopal Gowinda
Umarmt von der Géttlichen Mutter,
dem Herzen!

Gopal Gowinda
Der Du mein MaR bist und
die Unwissenheit (avidya) totest!

Gopal Gowinda
Umgreife Dein Reich in mir.
wie Du den Erdkreis umfasst!

Gopal Gowinda
Baue mein Leben nach Deinem Gesetz!

Gopal Gowinda
Lass es sich vollenden
in Deiner Liebe und Herrlichkeit!

Gopal Gowinda
Als ich damals diese Zeilen schrieb, verstand ich noch nichts von deiner Philosophie,
aber ich fuhlte, dass etwas davon mitschwingt in diesem Bhakti Mahamantra, wie
ich es nannte. Es ist zu verstehen als Ausdruck einer tiefen Verehrung, erweckt
durch Mahanam ...
Beim Blick in meine alten Tagebuchnotizen bin ich mir der auferordentlichen
Wirkungen der Verbindung mit dir bewusst. Und nicht nur das: Durch alle Erfah-
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rungen fihrt eine klare Linie bis heute. Ich kann nur von Liebe, Licht, Leben
sprechen - strahlende Liebe, leuchtendes Licht, vibrierendes Leben!

Hier in Sddindien fihle ich nicht nur Sri Krishna sehr nahe, sondern auch Sri
Subrahmanya, dessen Name so wundervoll ist: ,Der Eine, der seinen Ursprung nahm
aus der Hochsten Wirklichkeit, welche Freude ist, und der untrennbar mit dieser
Wirklichkeit verbunden ist’. Es ist, als ndhme ich den Duft dieser Freude Uberall um
mich herum wahr - in den B&umen und im Sand und im Meer: Alles ist
durchdrungen von der Sonne, erfillt mit strahlendem Licht verschiedener Farben!
Und doch Ein Licht!

Drauf3en ist es jetzt dunkel. Das Silber des Mondlichts ist noch nicht erschienen.
Aber die Dunkelheit hilft mir, die Botschaft der Téne rings umher besser zu ver-
stehen. Das Atmen des Meeres und der Wind in den B&umen, die Glockentdne von
weit her und das Gerdusch der Insekten - es ist ein Gesang des Lebens, und mit
offenen Ohren hore ich die Melodie Seiner Flote in all diesen Tonen. Und im
Zusammenklang ist es eine Symphonie der Einheit des Lebens - ein Gesang der
Freude in meinem Herzen. Was soll ich noch hinzufligen? Wahrheit kann nicht
ausgedrickt, sondern nur gelebt, erlebt werden. Ich fihle Ihn nahe und weil3, dass Er
im Licht Seiner Wirklichkeit alles neu machen wird. Mein Leben ist voller geworden
durch das Strahlen Seiner Liebe!

Ich muss hier schlieRen, denn im Augenblick fuhle ich zu sehr alle die Unzuléng-
lichkeiten des Ausdrucks, mit denen ich zu kdmpfen habe. Leider bin ich weder ein
Dichter noch ein Komponist. Sie kénnten eine tiefere Bedeutung vermitteln, nicht
ich. Aber Dadaji wird mich verstehen.

Liebster Dadaji, ich wére gltcklich, dich in Bombay einige Tage sehen zu kénnen.
Wir hatten hier eine wunderbare Zeit und freuen uns auf den groRen Moment, wo
wir wilde Elefanten sehen werden. Vom 9. bis 13. Februar sind wir alle auf einem
Ausflug zum Mudumalai Wildlife Sanctuary in der N&he von Ooty. Rukmini Deuvi,
die Prasidentin des nationalen Animal Welfare Board ist, hat uns das vorgeschlagen.
Sie wird einige wertvolle Kontakte mit den Verantwortlichen fur den Schutzpark
vermitteln. Auf dem Rickweg werden wir einen Tag in Mysore sein. Flr unsere
Kinder ist dieser Ausflug die Krénung des Indienaufenthalts ...

Der Familie geht es gut und wir freuen uns schon darauf, dich zu treffen!

In Liebe dein Peter

Lange vor unserer Indienreise hatte ich zugesagt, in Adyar ein Seminar iber The Lotus Fire
abzuhalten, G. S. Arundales wichtigstes Buch. Das umfangreiche Werk, das 1938/39
entstand - Rukmini Devi hatte mir den Prozess des vorwiegend néchtlichen Schreibens
eindrucksvoll geschildert - war etwas in Vergessenheit geraten, obwohl es 1976 noch eine
zweite Auflage erlebt hatte.? Ich hatte vor, den Inhalt dieses Buches auf dem Hintergrund
meiner eigenen intensiven Erfahrungen aus der Zeit vor der ersten Begegnung mit Dadaji
seminaristisch zu behandeln. Aber das ganze Seminar, das eine Woche dauerte, wurde eher
zu einem Seminar Uber Dadaji als tiber das Thema des Buches, den Symbolic Yoga, den G. S.
Arundale entwickelt hat. Heute weil} ich, dass es eher eine Mischung aus alten und neuen
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Einsichten und Ideen war, was ich vortrug und zur Diskussion stellte. GrofRenteils war es
auch ein mir damals noch nicht voll bewusster Abschied von einer langen und intensiven
Phase meines Lebens, die stark durch Theosophie gepragt worden war. Viele Teilnehmer des
Seminars reagierten geradezu enthusiastisch auf meine Interpretationen, die sich allerdings
zum Teil weit vom Text des Buches entfernten. Ich erinnere, dass ich von einem Strom von
Gedanken (berwaéltigt wurde, der direkt von Dadaji zu kommen schien, als ich lber die
Region jenseits der Symbole sprach - ich musste mir oft die Trénen trocknen.

Nach dem Seminar brachte mir eine Botin ein schones Geschenk von Rukmini Devi, einen
leichten Mantel mit wertvoller Stickerei verziert, zusammen mit einem Brief.

7. Februar 1980
Liebster Peter -
Das beiliegende Kleidungsstiick nennt man Choga und seine Stickerei ist sehr selten
- Ich schenkte es G.S.A. vor 40 Jahren - es ist immer noch in gutem Zustand. Ich
mochte, dass du es behaltst und tragst, wenn du sitzt und liest oder bei irgendeiner
anderen Gelegenheit der Erinnerung an G.S.A. und mich -
Mit Liebe von Rukmini

Uta erhielt ein gleichfalls schénes Prdsent, einen Kimono, der ein Geschenk von Dr.
Arundale an Rukmini gewesen war.

Und dann, gegen Ende unseres Aufenthaltes in Kalakshetra, begann unser Ausflug in die
Nilgiris und nach Mudumalai. In dem Wildpark konnten wir vom Riicken des Elefanten aus
das ungestorte Tierleben im Dschungel beobachten. Fiir uns alle war es ein groRes Erlebnis,
wilde Elefanten zu sehen, an die man aber nicht nahe heran konnte, weil sich unser
gezdhmtes Reittier angstlich weigerte. Schon als Kind habe ich Elefanten bewundert und
geliebt und nun sah ich sie zum ersten Mal in ihrer natiirlichen Umgebung - groRartig!

Als wir nach Kalakshetra zurlickkamen, warnten uns einige unserer Freunde, darunter auch
ein Professor fur Physik der Universitdt Madras, am 16. Februar wéhrend der totalen
Sonnenfinsternis das Haus zu verlassen. In den Zeitungen wurde unter der Uberschrift
Eclipse Panic berichtet, dass in einigen Teilen Indiens in Verbindung mit der Sonnenfins-
ternis Erdbeben erwartet wiirden. Im Nagaland hatte bereits eine grole Menge Menschen
ihre Ortschaften aus Furcht vor Erdbeben verlassen. Die dortigen Behdrden hatte ein
Komitee gebildet, das fiir die Bevolkerung in den von Erdbeben bedrohten Distrikten Hilfe
organisieren sollte. Wir blieben zu Hause und beobachteten die partielle Sonnenfinsternis
(88,8%) durch geschwarzte Glaser. Am Strand hatten sich zur gleichen Zeit Menschen zum
Meditieren versammelt. Die vorausgesagten Erdbeben blieben in ganz Indien aus.

In Erwartung einer arbeitsreichen Zeit in der Heimat war der Abschied von Kalakshetra nicht
leicht, zumal ich wusste, dass ich diesen schonen Ort und die ideale Situation hier sehr
vermissen wirde. Aber ich war ganz zufrieden mit dem, was ich in der Zeit ,im Stall’
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erreichen konnte. Ich hatte aber auch erfahren missen, dass ich nicht in der Lage war, einen
normalen akademischen Schreibvorgang mit dem Duft des Herzens zu verkniipfen.

Kurz bevor wir nach Hyderabad abflogen, hatte Uta einen intensiven Traum. Sie sah ihren
Ehemann als ganz kleinen Jungen in Dadajis Armen, dessen Frau sie war ...

In Hyderabad fand ich meinen Freund Dr. Shantilal Sarupria in schlechter gesundheitlicher
Verfassung vor. Er drangte auf die Fertigstellung unseres gemeinsamen Rajasthan-Buches,
dass er dringend fur seine akademische Qualifikation an der Central University of
Hyderabad bendtigte. Aber wie sollte die Arbeit an unserem Buch vorangehen, wenn der
eine Autor nicht gesund und wenig leistungsféahig und der andere zu sehr mit anderen Din-
gen beschaftigt ist? Ich fuhlte meine Verpflichtung dem Freund gegeniiber als schwere Last
auf meiner Seele. Damals konnte ich nicht ahnen, dass wir tatsdchlich in der Lage sein
wirden, wahrend der folgenden anderthalb Jahre unsere gemeinsame fruchtbare Arbeit
erfolgreich fortzusetzen - ich widmete ihr alle freie Zeit, Wochenende auf Wochenende.
SchlieBlich erschien das volumingése Buch 1984.°

Zwei Tage spater trafen wir Abhi auf dem Flughafen Bombay und erhielten die ersehnte
Nachricht, dass Dadaji uns im Delphin Haus erwartete. Aber zuvor mussten wir ins Ritz
Hotel; nachdem die Familie untergebracht war, fuhr ich mit Abhi zu Dadaji, wahrend Uta
zum Abendessen mit den Kindern im Hotel blieb.

Tagebuch 22. Februar 1980

Als ich in Bandra ankam, fand ich Abhis Wohnung voller Leute. Dadaji sagte nur
"Komm, komm!" und wir fielen uns in die Arme. Schon im Hausflur hatte ich an
dem starken Duft seine Anwesenheit bemerkt. Nach dieser BegruRung vor ver-
sammelten Gésten wurde ich ins Nebenzimmer gebracht und erst einmal verkdstigt.
Lalit Pandit kam und wir freuten uns Ubers Wiedersehen ...

Unterdessen war Dadaji mit den vielen Gésten beschaftigt; als sie schlieflich ge-
gangen waren, blieben uns nur wenige Augenblicke, um kurz tber die Gesundheit
der Familie zu sprechen, die nichts zu wiinschen Gbrig lasst. Dadaji war voll damit
beschéftigt, den kommenden Tag, der einen Ausflug nach Elephanta bringen soll, zu
planen und schickte mich dann ins Ritz mit dem Auftrag zurtck, ,,Uta alle Liebe zu
ubermitteln™.

Als ich dann im Wagen sal3, den uns H. P. Roy mit Fahrer fir die Zeit unseres
Aufenthalts in Bombay zur Verfligung gestellt hat, fragte ich mich, was denn bei
diesem Treffen geschehen war, wo es gar keine Zeit gab, Uber das zu sprechen, was
mir am Herzen lag. Woher die innere Zufriedenheit? Wie sagte doch Lalit Pandit:
»Wir sind bereits glucklich, wenn wir mit ihm zusammen sein kénnen. Das gentgt."”

Am nédchsten Morgen fuhr die ganze Familie zu Abhi, um Dadaji zu treffen. Ich sprach mit
Dadaji (ber den im Grunde geringen Fortschritt meiner Arbeiten an dem geplanten
Manuskript Der Mensch als Haushalter und berichtete Uber die Hindernisse und Probleme,
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denen ich mich in den kommenden Monaten gegenuiber sehen wirde. Aber Dadaji kirzte
meine Ausflihrungen mit den Worten ab: ,,Schon recht, du bestimmest, wann es fertig ist.“ Ich
fihlte mich erleichtert, denn inzwischen hatte ich eine Liste der Verpflichtungen, die mich
daheim erwarteten, angefertigt und festgestellt, dass ich mir - wie ublich - zu viel aufgeladen
hatte. Im Ruckblick ist mir der wahre Grund meines Verhaltens klar: Viele Ideen, die in
Kalakshetra bei der Arbeit an dem Material fiir das Buch in mir aufstiegen, waren fur mich
so revolutiondr, aus wissenschaftlicher Sicht vielleicht sogar so abseitig, dass ich sie nicht
mit den Gedanken kombinieren konnte, die ich als Frucht meiner akademischen
Bemiihungen als intellektuelles Eigentum betrachtete. Es bereitete mir Schwierigkeiten, in
zwei Welten zu leben - der Welt logischer Gedanken und Theorien, also der Welt eines
normalen Intellektuellen, und der Welt eines Menschen, der prema geschmeckt hatte,
Gottliche Liebe. Sie zusammen zu bringen wirde bedeuten, alles Thm zu opfern und zu
bekennen, dass ich nichts weil3. Ich musste erst durch weitere Erfahrungen gehen, ehe ich
bereit war, diesen Widerspruch zu akzeptieren und in einem Gleichgewicht der Welten zu
leben, wie es mein Freund Lalit Pandit als Naturwissenschaftler tat.

Dann stellte Dadaji Uta und mir Harindranath Chattopadhyaya vor, einen bekannten in-
dischen Dichter.

Tagebuch 23. Februar 1980

Es zeigte sich, dass Harindranath ein enger Freund Rukminis ist und sie als junger
Mann — inzwischen ist er 82 — heiraten wollte. Er sprach voller Verehrung von Annie
Besant, die seine ersten Gedichte im Theosophical Publishing House veroffentlicht
hatte. Dann las er uns ein Dadaji-Gedicht vor:

A solitary being plies his task

Amidst a crowd of men who seek his grace.

Perhaps, he wears an ordinary mask

To hide his extraordinary face

Which I have seen behind — in my own fashion -

A face of deep affection and compassion.

It is no simple thing to understand him

Who seems a curtain difficult to raise.

They only brand themselves who choose to brand him
And scoff at him in most unfriendly ways.

The spirits calm and unobtrusive splendor

Knows that the darkness shrinks from self-surrender.
As far as I, a human, am concerned

| find my Dada is, in truth, no other

Than one who has most graciously returned

To earth, his home, to find a long lost brother

In each of us who cares with love to greet him

And, on a plane of inner silence, meet him.

Harindranath rezitierte auch ein entziickendes Fruhlingsgedicht (Spring in Winter).
Mit Verve vertrat er die These, dass die Liebe erst im Alter von 50 Jahren beginnt,

was Uta zu der Bemerkung veranlasste, das meine diesbeziigliche Zukunft dann ja
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bald anbrache. Dadaji verfolgte die Unterhaltung mit sichtlichem Vergniligen. Welch
erfreuliche Erscheinung, dieser Poet!

Ich war hocherfreut, Harindranath Chattopadhaya personlich kennenzulernen, denn ich
schétze seine Gedichte, seit ich sie in den 1960er Jahren durch Rukmini Devi kennengelernt
hatte. Friih in seiner Karriere als Dichter hatte Sri Aurobindo ihn als jemanden gepriesen, der
ein ,hervorragender Sanger der Vision Gottes in der Natur und im Leben sowie der
Begegnung des Géttlichen und des Menschlichen“ zu sein versprache.* Und nun traf ich
diesen verehrten Dichter bei Dadaji!

Dadaji lud mich fir den Abend wieder in Abhis Wohnung ein. Dann ging ich mit meiner
Familie zum Mittagessen, bevor wir auf Wunsch der Zwillinge nach Elephanta fuhren, um
noch einmal den Trimurti zu sehen.

Als ich abends wieder bei Abhi eintraf, fand ich zu meiner Uberraschung dort eine Gruppe
von zehn bis finfzehn Leuten vor, die mich erwarteten. Dadaji bat mich, zu ihnen zu
sprechen. Ich hatte gehofft, mit Dadaji und Abhi allein zu sein. Sicherlich hat meine Ent-
tduschung mitgeklungen, als ich Dadaji fragte, worlber ich denn reden sollte. ,,Erzahl ihnen
etwas Uber dich,” sagte er einfach und lie mich mit den Besuchern allein. Ich sprach Uber
meine erste Begegnung mit Dadaji und was ich von ihm gelernt hatte; auch versuchte ich zu
erklaren, was Dadaji fir Menschen aus dem Westen bedeuten kénnte. Wéhrend ich sprach,
stellte ich fest, dass ich meinen eigenen Worten zuhérte - seltsam! Ich hatte das Gefihl, dass
Dadaji, der nicht im Raum anwesend war, diese Situation absichtlich herbeigefiihrt hatte.
AnschlieBend war dann nur noch Zeit fir einen kurzen Abschied von Dadaji, der sehr mit
mir zufrieden zu sein schien.

Tagebuch 24.Februar 1980

Der letzte Tag in Indien. Uns ist nach Abschied zumute. Morgens kam Uta mit ihrem
Tagebuch ins Zimmer, dessen letzte Eintragung lange vor unserer Reise datiert. An
den von Krankheit gepragten, etwas kleinmitigen Notizen von damals kann man den
groRen Sprung erkennen, den ihre Gesundung in Indien gemacht hat. Das ist das
schonste Geschenk, das mir Indien machen konnte! Die Wiinsche an den Aufenthalt
hier haben sich voll erfillt.

Dadaji empfing uns mit herzlicher Umarmung und hatte fiir uns Zeit. Er bat Abhi,
nachher mit uns zum Hotel Sun'n Sand in Juhu zu fahren und dort dafiir zu sorgen,
dass die Kinder den Swimmingpool benutzen dirfen. Im Juni will Dadaji nach
Deutschland kommen und wir luden ihn in unser Haus in Bochum ein, das er ,sein
Haus' genannt hat. Ich erinnerte ihn daran. ,,Natrlich ist das mein Haus", erwiderte
er, ,,denn ihr seid fiir mich Sohn und Tochter!"

Veronika kam angerannt; sie war mit Johannes zusammengesto3en und hatte einen
leichten Bluterguss auf der Stirn. Dadaji nahm das weinende Kind auf den Arm. Er
sal da wie ein GroRvater und mir fiel ein, dass er ja gestern einer geworden war. In
unserem Beisein hatte das Telefon geklingelt und er die gute Nachricht erfahren. Er
hatte sie uns gleich strahlend mitgeteilt und Uta meinte, das Kind kdnne doch
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Govinda heiRen, ein Name, den sie sehr liebt. Nun sa3 er da mit seiner ,Enkelin'
Veronika und versuchte sie — noch etwas ungetbt — zu trosten ...

Der Besuch war so familir, dass mir warm ums Herz wurde. Dadaji bat mich, ihn
am Nachmittag noch einmal zu besuchen; Uta und den Kindern winschte er eine
gute Reise. Als Uta sagte, sie misse dann ,Auf Wiedersehen' sagen, fiel er ihr ins
Wort: "Kein ,Auf Wiedersehen'! Ich bin immer bei dir, wo du auch bist!"

Abhi brachte uns dann nach Juhu. Es war herrliches Wetter mit einer leichten Seebrise. Als
ich aus dem Liegestuhl zu den Kronen der Palmen empor blickte, unter denen wir uns einen
Platz gesucht hatten, wahrend sich die Kinder im Wasser vergnlgten, fuhlte ich in meine
Seele eine wundervolle Ruhe einziehen. Ich verlor mich mit einem nicht zu beschreibenden
Gliicksgefiihl im Duft des bliihenden Baumes in unserer N&he. Als ich daraus wieder
auftauchte, erinnerte ich mich plétzlich der Zeilen eines frilhen Gedichts von Harindranath,
dem er den Titel Equilibrium gegeben hatte:

Can you be as calm
As a palm
In the shy light
Of the twilight?

Can you truly be
As a tree
Blossom-bowed
To the cloud?

Ja, ich konnte in dieser erfiillten Ruhe verweilen, ging in ihr und den Baumen auf. Fir eine
Weile schmeckte ich das kostliche Gefiihl der Einheit mit allem, das Stromen Seiner Liebe.

Aber das begliickende Zusammensein mit Uta und den Kindern war zeitlich begrenzt, denn
am friihen Nachmittag sollte ich wieder bei Dadaji sein. Als ich bei ihm eintraf, hatte er viel
Zeit fur mich und wir sprachen ausfuhrlich tGber eine Reihe von Themen, darunter die
Probleme spiritueller Organisationen. Wie ich bereits wusste, hielt Dadaji nichts von ihnen.
Als eine Plattform fur Begegnungen schien er die Theosophische Gesellschaft zu
akzeptieren, aber ich nehme an, dass er im Grunde eher skeptisch war. Jiddu Krishnamurti,
der vor einiger Zeit Dadaji besucht hatte, wurde von ihm als jemand beschrieben, der sich
nicht vollig von Organisationen freimachen konnte. Dadaji hatte ihn deswegen ernsthaft
gewarnt.

Dieses letzte Treffen mit Dadaji war kein normaler Abschied - es war etwas ganz Beson-

deres. Ich war voller Freude, als ich Abhis Wohnung verlie. Wie sehr wirde ich in den
néchsten Monaten Dadajis Umarmung vermissen! Aber wirde er nicht immer bei mir sein?
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1 1 Stufen des Lebens

Ein bewegendes Erlebnis, wieder nach Hause zu kommen! Unsere Nachbarn hatten den
Hauseingang mit Girlanden und Blumen dekoriert - es war, als sei der ,rote Teppich’ aus-
gerollt worden. Die Sonne schien aus blauem Himmel, fiir das Ruhrgebiet Ende Februar eher
untypisch. Das Erste, was ich im Haus entdeckte, war ein hoher Berg an Post. Damit wurde
mein Plan, die Arbeit an dem Buch fiir Dadaji fortzusetzen, bald Makulatur.

Vor einiger Zeit hatte ich die Geschichte von einem als Anhalter reisenden Indianer gehort.
Ein Farmer hatte ihn eine lange Strecke im Wagen mitgenommen. Als dann der Indianer am
Zielort ausgestiegen war, legte er sich lang auf die Erde. Auf die Frage des erstaunten
Farmers, warum er das tite, antwortete er: ,,Meine Seele kann nicht so schnell reisen und
muss noch erst ankommen.*“ Diese Geschichte passte vollkommen auf Uta und mich, nur
dass wir keine Zeit hatten, auf die Ankunft unserer Seelen zu warten, die immer noch in
Indien waren.

Eines Tages hatte ich einen wunderbaren Traum, den ich gleich nach dem Aufwachen im
Tagebuch notierte.

Tagebuch 1. Mdrz 1980

Bin zusammen mit Uta und den Kindern bei Dadaji und wir alle sind eingebettet in
strahlendes Licht, das uns wie goldene Kapseln umschlieit. Gefiihl des Schwebens
in meiner goldenen Kapsel, die mir wie eine Gondel vorkommt. Fiinf goldene
Gondeln ... Dadaji war ganz Liebe, sehr real und so nah, dass ich nach dem Aufwa-
chen gar nicht glaubte, getrdumt zu haben.

Nach mehr als einer Woche hatte ich den Eindruck, dass nun auch meine Seele zuriick in
Deutschland war. Aber etwas hatte sich gedndert und ich fragte mich, was mit mir in Indien
geschehen war: Wenn irgendwelche, eher belanglose Dinge schief gingen und ich, besonders
gegeniiber anderen, gereizt reagierte, hatte ich einen mir bisher unbekannten Preis fiir dieses
Verhalten zu zahlen, und zwar in Form des unangenehmen Gefiihls, nicht mit mir im
Einklang zu sein. Das war eine neue Erfahrung, die mich veranlasste, moglichst Situationen
zu vermeiden, welche einen solch unerfreulichen Nachklang haben konnten. Ich glaube aber
nicht, dass ich in der Lage war, dieser Einsicht bewusst zu folgen. Stattdessen entwickelte
sich bei mir eine Haltung der Selbstbeobachtung und ich fand nach einiger Zeit heraus, dass
ich in den meisten Féllen, in denen ich unangebracht reagierte, lhm nicht nahe gewesen war,
mich also Seiner nicht erinnert hatte. Im Laufe der Zeit stellte ich auch eine gewachsene
Empathie fest, die Fahigkeit, mich in andere und besonders mein jeweiliges Gegeniiber
hinein zu versetzen. Das erwies sich speziell bei unvermeidlichen Auseinandersetzungen als
hilfreich, denen so, zumindest von meiner Seite, eine vielleicht verletzende Schirfe
genommen wurde.
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Wihrend des Aufenthaltes in Tiruvanmiyur war ich in der Lage, betrdchtliche Zeit dem
Sammeln von M aterial fiir mein Buch und dem Schreiben zu widmen. Nun ging der Tag
zumeist in der Erflillung der beruflichen Pflichten voriiber. Ich hatte zwar weiter viele
Einfille und neue Ideen fiir das Buch, die ich wie gewohnt auf Zetteln festhielt, aber es
fehlte an MuBle, um sie zu durchdenken und mich aufs Schreiben zu konzentrieren. Ich
begann ernsthaft {iber die Prioritit meiner Pflichten nachzudenken, kam aber nicht zu einer
befriedigenden Losung. Also versuchte ich, nachts an dem Manuskript zu arbeiten. Wie
bereits in Kapitel 9 ausgefiihrt, betrachtete ich den Haushalter als perfektes Symbol der
menschlichen Rolle an Bord des Raumschiffs Erde. Ich glaubte mich damit in volliger
Ubereinstimmung mit Dadajis Philosophie, in der der Haushalter (grikastha) die hochste
Stufe der menschlichen Entwicklung ist.

Aber was bedeutete grihastha im klassischen indischen System? Ich hielt es fiir wichtig, die
traditionelle Bedeutung abzukldren, um Dadajis abweichende Deutung besser zu verstehen.
Dazu tauchte ich so tief, wie mir als indologischem Laien mdglich war, in die Beschéftigung
mit dem Varn-Ashrama Dharma ein, der ,Regel rechten Lebens’ nach der Hindutradition.
Dort fand ich mich mit dem Konzept verschiedener Stufen des Lebens konfrontiert, durch
die der Einzelne idealer Weise gehen sollte. Einerseits handelt es sich dabei um ein sozial-
normatives Muster, andererseits entspricht es nach alter Auffassung dem dharma und dem
Gesetz menschlicher Entwicklung.

Aus diesen Studien lernte ich viel, aber gleichzeitig fand ich es zunehmend schwieriger, im
Lichte Dadajis Schliisse aus ihnen zu ziehen. AuBlerdem hatte ich nicht vollig verstanden,
was Dr. Sen mir wihrend unseres Treffens in Kalkutta iiber die Haushalterrolle erklart hatte.
Ich entschied mich, Dadaji brieflich zu fragen. Eine andere Idee, der ich damals im Einklang
mit der gesellschaftlich herrschenden Meinung anhing, war die Verantwortung des
Menschen fiir die Entwicklung auf unserem Planeten. Mich hatte Hans Jonas mit seinem
Werk Das Prinzip Verantwortung® sehr beeindruckt und ich hatte mir vorgenommen, seinen
Gedanken einen gebiihrenden Platz in meinen Ausfithrungen einzurdumen.

Inzwischen war es April geworden. Kurz vor meinem 50. Geburtstag wurde ich vollig
iiberraschend vor die Frage gestellt, ob ich die Universitit verlassen und in der Automo-
bilindustrie tdtig werden mdchte. Dieses Angebot brachte mich in ein Dilemma, denn ich
hatte auBler zwischen zwei sehr unterschiedlichen Tétigkeiten zwischen dem Status eines
Landesbeamten auf Lebenszeit und der Stellung eines leitenden Angestellten in einem
Unternehmen zu wihlen. Ich fithlte mich ganz und gar als Akademiker und unabhéngiger
Wissenschaftler, liebte meinen Beruf, der mich nach dem Rektorat vor eine faszinierende
Aufgabe gestellt hatte, nimlich den Aufbau eines Innovationsforderungs- und Technolo-
gietransfer-Zentrums der Hochschulen des Ruhrgebiets (ITZ). Es war unter anderem diese
innovatorische Aufgabe und da s damit verbundene positive Echo in der Offentlichkeit,
welches zu dem Angebot aus der Industrie gefiihrt hatte, das mich nun mit einem Ent-
scheidungsproblem konfrontierte. Die Herausforderung der industriellen Tétigkeit war
verlockend: Restrukturierung und Leitung des betrieblichen Bildungswesens eines weltweit
tatigen Unternehmens. Aber fehlten mir dafiir nicht die notwendigen Erfahrungen? Ich war
in der klassischen Situation von Buridans Esel zwischen zwei gleichermalien attraktiven
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Heuhaufen und wusste nicht, wen ich wihlen sollte. Das zog sich fast ein Vierteljahr hin, bis
die Entscheidung fiel, und bis dahin stand ich unter Stress.

Fiir meinen Geburtstag im April hatte sich Uta fiir mich und die Géste, die wir in unser Haus
geladen hatten, eine groBe Uberraschung ausgedacht. Anjali Sriram, eine gute Freundin von
uns, trat mit einem Bharatanatyam-Programm im Wohnzimmer unseres Hauses auf. Es war
eine sehr intime Auffiihrung, weil wir keine richtige Biihne hatten.

Tagebuch 30. April 1980

Der Abend war ein Zusammenklang meines Bekenntnisses mit tinzerischer Inspi-
ration. Denn unter dem Bilde Sri Sri Satyanarayans, das auf der ,Biihne' unseres
Essraums hing, fiel es mir leicht, iiber den esoterischen Gehalt des Ramayana-Epos,
iiber Gottesliebe, Krishna und Shivas kosmischen Tanz zu sprechen. Die Familie, die
Freunde und Kollegen horten zu — zuriickhaltend bis gebannt. Und Anjali illustrierte
dann das, was ich zu erkldren versucht hatte. Ich war kaum vorbereitet, befand mich
aber in einer Art Traumzustand von groBer Klarheit, aus dem mein Reden kam.

So viele Fragen und berichtenswerte Erfahrungen hatten sich angesammelt, dass ich den
schon lange geplanten Brief an Dadaji nicht langer hinausschieben konnte. Er begann mit
einer Reihe von Entschuldigungen und wuchs sich zu einer relativ langen Epistel aus.

Bochum, 4. Mai 1980
Liebster Dadaji,
ich hétte dir viel frither geschrieben, aber als ich mit meiner Familie aus Indien
zuriickkam, fand ich so viel Arbeit vor, dass ich vergaB, dir zumindest eine kurze
Notiz zu schicken und dir fiir die inspirierende Zeit zu danken, die wir mit dir in
Kalkutta und Bombay verleben durften. Eine weitere Verzogerung des Briefes wurde
durch meinen Wunsch verursacht, dir einen Fortschritt des geplanten Buches Der
Mensch als Haushalter berichten zu konnen. Ich habe etwas geschrieben und
manches gelesen, fand aber keine Zeit, um substantiell voran zu kommen. Aber jetzt
ist es liberfillig, dir zumindest ein Lebenszeichen zu senden.
Der Indienbesuch ist nun ein wunderbarer Traum, denn diese Zeit war erfiillt mit
inneren und duBleren Erfahrungen! Ein Riickblick auf die drei Monate ist wie das
Lesen eines Buches, dessen reiche und tiefere Bedeutung sich immer mehr er-
schlieBt. Natiirlich liel ich dich nicht zuriick; wir konnen nicht getrennt werden ...
Bei vielen Gelegenheiten erwies sich dieses als wahr. In meinem Herzen ist immer
die schone und inspirierende Quelle der Liebe!
Es war nicht leicht, die Sonne und W drme Indiens gegen den Schnee, Regen und
Nebel des deutschen Winters zu tauschen. Bereits im Flugzeug holte ich mir durch
die Klimaanlage die unvermeidliche Erkéltung; die anderen Familienmitglieder
folgten mir damit, als wir zu Hause waren. Aber nach einigen Wochen waren wir
alle wieder wohlauf und hatten uns an die deutschen Witterungsbedingungen ge-
wohnt; zur Zeit erleben wir einen herrlichen Frithling. (Fiir normale Menschen ist es
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kein besonderer Friihling, aber fiir mich ist er der schonste, den ich je erlebt habe,
denn ich bis fasziniert von den frischen griinen Blittern, dem Gesang der Vogel und
dem Duft der blilhenden Biische und Biaume.)
In der Universitidt hat inzwischen das Semester begonnen und ich habe meine
Vorlesungen wieder aufgenommen. Daneben ergaben sich sehr interessante Ver-
pflichtungen im Bereiche des Forschungsmanagements. All das hat mir wenig Zeit
gelassen - ich war nicht mehr ,im Stall’, sondern in ein Netzwerk von Verpflich-
tungen eingebunden. Ich versuche meine Pflicht zu tun - mich immer Seiner zu
erinnern; und ich bin sicher: Es ist die praktische und auf Fakten bezogene Ein-
stellung zum téglichen Leben, die mich zu einem tieferen Verstdndnis bringen wird.
Nicht so wichtig ist, was man tut; doch unerlésslich ist es, dem Gesang des Lebens
zu lauschen, Seinem Gesang der Liebe, der aus dem Herzen aller Dinge tont,
welches zugleich mein Herz ist! Oh, so viele Male hatte ich Gespriache mit dir,
wihrend ich durch den kleinen Park am Rande unserer Siedlung zur Universitét ging
oder zuriickkam!
An unserem letzten Tag in Bombay hast du vorgeschlagen, Probleme im Zusam-
menhang mit dem geplanten Buch brieflich abzukldren. Kann ich dich um einen
Kommentar zu Folgendem bitten? Soweit ich weil3, kennt die alte hinduistische
Lehre von den ,Stufen des Lebens’ vier ashramas (Stufen):

- Brahmacharya oder das Studium der uralten Weisheit (Veda) mit einem -

Lehrer;

- grihastha oder das Stadium des Haushalters;

- vanaprastha oder das Leben im Wald; und

- sannyasa oder die Stufe der Entsagung als yati (Asket).
Die Indologie unterscheidet gewohnlich zwischen asketischen Stufen (brahma-
charya, vanaprastha, sannyasa) und de r nicht-asketischen Stufe (grihastha);, zu-
sammen bilden sie den idealen Lebenszyklus. Es wird auch auf die zunehmende
Askese hingewiesen, gekront von sannyasa.
Fiir mich ist es vollig klar, dass es die Kronung darstellt, ein Haushalter im Sinne
volliger Verschmelzung mit Ihm zu sein. Habe ich Recht, wenn ich sage, dass in der
traditionellen Lehre der Haushalter in der Welt ist (also in einem separierten
Zustand), wihrend in deiner Darstellung der Einzelne als Haushalter Eins mit der
Welt wird (keine Trennung), da die Verschmelzung mit Thm bedeutet, dass die ganze
Welt zu seinem (Seinem) Haus wird? Und dass damit das Individuum mit einem
vollkommen neuen Sinn der Verantwortung fiir Seine Welt beschenkt wird? Ich
weil, dass die Wahrheit nicht in Worten ausgedriickt werden kann, aber ich versuche
die Bedeutung von ,Haushalter' in Begriffen der Verantwortlichkeit zu fassen. Der
normale Haushalter oder Familienvater wird sagen: Mein Haus, meine Familie (im
Gegensatz zu deinem Haus oder anderen gesonderten Hausern usw.). Aber die
Menschheit ist Fins und es gibt keine unterschiedlichen Hiuser, sondern nur Ein
Haus - Sein Haus. Wir (oder besser: unser Verstand) erfinden alle die Unterschiede,
die ,,vielen Zimmer im Hause des Vaters®, wie es in der Bibel heifit. Das Verstehen
der Hochsten Einheit ist unmoglich und fiir den Verstand ein illusionéres
Unterfangen; sie kann nur in Einklang mit Seinem Willen erfahren werden. Aber
schon eine ungefihre Vorstellung dieser Hochsten Einheit kann das Gefiihl der
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Verantwortlichkeit stirken, solange es nicht selbst zu einem wirksamen Faktum
geworden ist. Oder ist dieses eine reine Gedankenkonstruktion?

Manchmal scheint die Antwort auf Fragen wie diese greifbar nahe zu sein - meist in
Zeiten, in denen ich versuche, nicht dariiber nachzudenken oder solche Probleme
grilbelnd zu 16sen. Aber esb leibt immer eine letzte Barriere - eine Verstan-
desbarriere, die nur zu beseitigen ist, indem das Leben einfach gelebt wird. Bitte hilf
mir, Dadaji! -

Ich erfiihre gern die Termine deines Besuches in Deutschland, den du geplant hast.
Dein Haus in Bochum steht dir zur Verfiigung und Uta und ich wiren gliicklich,
wenn du einige Zeit mit uns verbréchtest. Ich habe inzwischen viel gelernt fiir mein
Buch und wiirde mich auch iiber die Gelegenheit freuen, mit dir eine dringende
Frage meiner beruflichen Zukunft zu besprechen. Lass mich bitte deine Pline und
Arrangements wissen, damit ich dir zur Verfiigung stehen kann.

Liebe von Uta und den Kindern und deinem Sohn Peter

Nach diesem langen Brief begann ich dariiber nachzudenken, wie ich dessen Inhalte am
besten im Buch verarbeiten konnte, denn ich lebte immer noch mit der Illusion, dass ich es
irgendwann zu Ende bringen wiirde. Ich konnte dafiir zur Zeit nur Nichte verwenden und
schlug mich mit Bergen des Materials in meinen Zettelkésten herum. Dabei fragte ich mich,
warum ich nicht mit der gleichen inneren Freiheit schreiben konnte, die ich immer
zusammen mit einem Strom der Liebe spiirte, wenn ich {iber Dadaji und seine Gedanken
sprach. Lag das daran, dass ich dann iiber mich selbst und meine eigenen Erfahrungen
redete? Alles, was ich zu schreiben versuchte, schien mir zu papieren und zu akademisch; es
fehlte der ,Duft des Herzens’, das ,Lacheln der Wahrheit’. Zweifel entstanden, ob ich mich
mit dem Buch iiberhaupt auf dem richtigen Weg befand. Um kein Missverstandnis
aufkommen zu lassen: Ich liebe wissenschaftliche Arbeit; es vermittelt mir intellektuelle
Befriedigung, an einem Text zu arbeiten, wissenschaftliches Quellenmaterial zu verwenden
und auf dem schmalen Feld meiner wissenschaftlichen Kompetenz einen personlichen
Beitrag zu leisten. Aber das analytische Vorgehen schien die falsche Methode zu sein, um
die Essenz von Dadajis Lehren begreiflich zu machen. Ich entschied mich, die
Ausarbeitungen zu Teil I des Buches in gekiirzter Form als einen in sich geschlossenen
wissenschaftlichen Text zu publizieren.? Obwohl ich iiber Mangel an Ideen nicht klagen
konnte, erschien mir alles, was ich in Teil Il des Manuskripts Der Mensch als Haushalter zu
Papier brachte, trockene und leblose Abstraktion zu sein.

Dagegen war die Natur ringsum weder trocken noch abstrakt, sondern voller Leben.

Tagebuch 15. Mai 1980

Ein schoner Tag — Friihling in nie da gewesener Pracht! Ich wundere mich immer
wieder tber all die Schonheit! Junge Buchenblétter — lichtgriin, wie schwebende
Schleier im Wald — haben zarte Harchen am Rand! Die Wiese voller Lowenzahn-
sterne; und im Griin verméhlen sich Himmelsblau und Erdengelb in steter, ausat-
mender Entfaltung. Dadaji ist nahe, ich bin nicht getrennt von ihm ...

Alles ist innen. Alles ... Wenn Verstand und Herz nicht Eins sind, wird die Trennung
von Innen und A uBen geboren. Wenn das Herz manjari wird, hebt sich das
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Trennende auf. Aus dem Vielen wird das Eine. Das Herz weill um Ihn; Er wohnt
dort mit Seiner Liebe. Es ist wie im Friihling — da ahnt man die Reife. Und doch ist
der Friihling ganz fiir sich schon; er bliebe schon, auch wenn kein Sommer und keine
Ernte folgte. Nicht mehr werden wollen, nur noch sein. Was ist, ist gut. Da soll
nichts kommen. Was kommt, ist Geschenk. Es ist alles so einfach, wenn man Seine
Liebe spiirt.

Rukmini Devi war zusammen mit Peter Hoffman aus Indien in die Niederlande nach Narden
ins International Theosophical Centre gekommen und Uta und ich luden die Beiden ein, uns
in Bochum zu besuchen. Sie kamen in der letzten Maiwoche und wir verlebten drei
wundervolle Tage miteinander. Rukmini ist immer eine inspirierende Personlichkeit
gewesen, nicht nur mit ihrem Tanz. Thr kiinstlerisches Motto liebe ich besonders: ,,Es gibt
nichts Gréferes im Leben als Inspiration. Wenn du Menschen inspirieren kannst, erfiillst du
wirklich das Leben, und die Erfiillung des Lebens ist unser Ziel.“ Aber Rukmini war
ebenfalls erfolgreich in der Griindung von I nstitutionen wie Kalakshetra, gedacht als
Plattform fiir inspirierende und inspirierte Kiinstler und andere Menschen.? Jetzt war die Zeit
gekommen, wo es ihr um die Frage ging, wie diese Institutionen nach ihrem Ableben so zu
sichern wéren, dass sie weiter den urspriinglichen Zielen folgen wiirden. Leider konnte ich
ihr nicht die gewiinschte Antwort geben; Institutionen sind nur dann lebendig und
lebensfdhig, wenn sie ihren Griindungsgedanken immer neu interpretieren und sich weiter
entwickeln.

Und dann traf am 28. Mai Dadajis Antwort auf meinen Brief ein. Es waren ziemlich be-
unruhigende Zeilen. Dadaji schien mehr {iber meine kritische Verfassung zu wissen als ich
ihm in meinem Brief enthiillt hatte.

Kalkutta, 23. 5. 80

Liebster Sohn!

Zu deinem Brief vom 4. Mai.

Arbeit gehort zu [hm ebenso wie das Schreiben eines Buches tiber Thn. Du planst ein
Buch Der Mensch als Haushalter und bringst Entschuldigungen wie ein Asket vor.
Wie sonderbar! Achte darauf, dass deine Arbeit nicht einen endlosen Zyklus weiterer
Arbeit in ihrem Kielwasser hat. Sei lieber bei [hm. Aber deinen Pflichten darfst du
nicht ausweichen. Beunruhige dich nicht. Das Buch wird durch deine liebende
Ergebenheit ausgebriitet und zur festgelegten Stunde die Fliigel ausbreiten. Die
inneren und &uBleren Erfahrungen miissen die gleichen sein; anderenfalls ist es
Hysterie, Selbsthypnose oder Heuchelei. Man kann nicht Wahrheit zustande bringen
oder verschwinden lassen. Sie démmert dir und ergreift dein ganzes Sein. Wie
konntest du Thn verlassen? Dein Gefiihl, Ihn zu verlassen, wurzelt in Thm. Wer
dieses Gefiihl hat, kann Ihn nie verlassen; und bi st duni cht so einer? Ein
wunderbarer Friihling ist also in dein Leben gekommen. Das ist die Zeit fiir dich, die
besten Bliiten deiner Talente als Opfer zu Fiilen deines Geliebten niederzulegen.
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Hallo, Braut, sing Hallelujah und gief3 dich Ihm aus! Lass den Friihling in deinem
Leben fruchtbar sein!

Deine Erfahrungen sind wundervoll. Sei mit deinen Erfahrungen. Dieser Mensch
[Dadaji; PMD] sollte sich bei ihnen nicht aufdrangen. Er ist ein AuBenstehender,
obwohl ein Experte im heimlichen Belauschen. Wahrscheinlich weiit du, dass
Dadaji von drei Stufen des Lebens spricht, und das in einer unterschiedlichen Ord-
nung. Zuerst kommt der sannyasa, was eine vollstindige Ergebung durch Ver-
schwinden des Ego bedeutet. Aber solange es Leben gibt, gibt es Ego. Ohne Ego
kannst du nicht existieren. Du kannst es nur als Sein Ego nehmen. Dein Bewusstsein
wird ein manjari. Das Bild eines Neugeborenen in der Mutter SchoB3 versinnbildlicht
sannyasa. Dann kommt die Stufe des brahmacharya, wo man in lhm und durch Thn
lebt und seine Gegenwart in jeder Erfahrung fiihlt. Nun, du bist jetzt ein sannyasi
und brahmachari. Das wahre sannyasa ist eine Art unterbewussten Verhaltens oder
des Reflexhandelns. Und wahres brahmacharya ist bewusste Wahrnehmung der
Einen Wirklichkeit in der Vielfalt des Daseins. Wahrend sannyasa unbewussten
Willen zeigt und brahmacharya bewusstes Fiihlen bedeutet, ist die Stufe von
grihastha gekennzeichnet durch vollstindige Verschmelzung im Denken, Fiihlen
und Wollen. Der wahre grihastha ist Er Selbst, der dieses Haus aus Lehm [unseren
Leib; PMD] bewohnt. So hast du in dieser Hinsicht v6llig Recht wie auch in vielen
anderen. ,,Die ganze Welt ist sein (Sein) Haus geworden.”“ Ganz recht. Aber du
sprichst im gleichen Atemzug von einem ,neuen Sinn der Verantwortung'. Das ist
ein Widerspruch und schmeckt nach Egoismus. Kein Utilitarismus oder Altruismus.
Kannst du die Verantwortlichkeiten allein fiir deine kleine Familie schultern? Du
hast deine Pflicht zu tun, ohne die vergeudenden und auflosenden Kréfte der Natur
herauszufordern. Die Pflichten sind mit dir geboren, sind latent in deinen Talenten.
Mache in liebender Unterwerfung den besten Gebrauch von deinen Talenten.
Andernfalls gehst du gegen Seinen Entwurf an.

Ich werde gegen Ende Juni in Deutschland erwartet. Ich hoffe, dass ich euch alle
sehe und die Wiarme eurer Gesellschaft spiire. Meine Liebe fiir Uta, dich und die
Kinderchen. Herzlich dein Dadaji

Ich habe diesen Brief viele Male gelesen. Was waren meine Pflichten hinsichtlich des ge-
planten Buches? Dadaji schien mich vor einer gedankenschweren und letztlich verkrampften
Konzentration auf das gesammelte Material zu warnen, das immer noch anwuchs. ,,Sei lieber
bei Thm* - und: ,,Lass den Friihling in deinem Leben fruchtbar sein®. Ich hatte noch kein
klares Gefiihl fiir meine gegenwirtigen Pflichten, oder besser, das Vertrauen in ein solches
Gefiihl entwickelt. Ich will erkldren, was ich damit meine.

Kurz nach dem Krieg kam ich in Hamburg durch meinen Vater mit einem der besten
deutschen Astrologen in Kontakt. Er und seine Familie sind Kunden im Geschéift meines
Vaters gewesen, bis wir ausgebombt wurden. Dieser Astrologe, Wilhelm Th. H. Wulff,
mochte meinen Vater sehr und versuchte, ihm in der schwierigen Situation nach dem
Zweiten Weltkrieg zu helfen, als er sein Geschéft am alten Standort wieder er6ffnen wollte.
Immer wieder war ich verbliifft von der Genauigkeit der Vorhersagen dieses offenbar
hellsichtigen Astrologen, der auch an mir personlich Interesse zeigte. Er sal gern an
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Abenden mit mir in seinem Arbeitszimmer, aber ich entwickelte kein Interesse an den
astrologischen Techniken, obgleich er mir Atem beraubende Proben seiner Kunst zeigte.
Wilhelm Th. H. Wulff hatte eine grofe Klientel, die seine Féahigkeiten hauptséchlich fiir
geschiftliche Zwecke und zur Minimierung von Risiken nutzte. Ich war vollig iiberrascht,
als er mir einmal vertraulich viele prominente Namen nannte, die zu seinen Kunden zihlten.

Um es kurz zu machen: Obgleich er mir mehr als einmal eine Einfiihrung in die Astrologie
angeboten hatte, verfestigte sich im Zuge der vielen abendlichen Treffen der Gedanke bei
mir, dass ich zu dieser Kunst Abstand halten und nicht das Horoskop nutzen, sondern meiner
eigenen Intuition und einer inneren Stimme folgen sollte, die mir sagt, was ich tun soll. Mit
der Zeit entwickelte ich ein gutes Gefiihl fiir die beste Zeit, bestimmte Arbeiten zu erledigen.
Aus Selbstbeobachtungen lernte ich, wann ich arbeiten und wann ich Pause machen, und
dass ich mich nie iiber lange Perioden auf eine einzige Sache konzentrieren sollte. So hatte
ich stets (und habe noch immer) mehrere Eisen im Feuer und arbeite an dem einen oder
anderen immer dann, wenn ich spiire, dass ich es soll. Natiirlich entstehen so gelegentlich
Konflikte wegen vereinbarter Termine, restringierender Biirozeiten und andere Hindernisse,
aber es gibt auch Mittel, solche Konflikte intelligent zu vermeiden oder zu ldsen.
Entscheidend ist fiir mich das Vertrauen in mein Gefiihl dafiir, was meine Pflichten sind.

,»Die Pflichten sind mit dir geboren, sind latent in deinen Talenten* - dieser Satz aus Dadajis
Brief ging mir damals nicht aus dem Sinn. Da gab es eine Pflicht, die wichtigste, wie mir
schien: Thn zu lieben. War diese natiirliche Begabung ein Talent? Dieses Talent wurde mit
mir geboren, wurde mir von Thm gegeben wie die ,,Talente in der biblischen Parabel (Matth.
25,14-30), die lehrt, dass wir den besten Gebrauch von dem machen sollen, was u ns
verlichen wurde, so dass das urspriingliche Geschenk wichst und wéchst.

Solche Uberlegungen befreiten mich vom Zwang asketischen Verhaltens bei der Arbeit am
geplanten Buch. Ich nahm mir vor, mit Dadaji wihrend seines Besuches Ende Juni oder
Anfang Juli dariiber zu reden.

Das Nachdenken iiber die Talente hatte einen unvorhergesehenen Nebeneffekt. Aus der
vertraulichen Diskussion mit Freunden und Bekannten iiber die immer noch nicht ent-
schiedene Frage, ob ich an der Universitit bleiben oder in die Industrie gehen sollte, erfuhr
ich, das mir viele Leute von sich aus unternehmerische und Fiihrungstalente bescheinigten,
die ich nach ihrer Meinung in unterschiedlichen Projekten und A mtern geniigend unter
Beweis gestellt hdtte. Dieser Talente war ich mir gar nicht bewusst, aber ich begann zu
begreifen, dass sie fiir einen beruflichen Neubeginn auflerhalb der Universitidt von Wert sein
konnten.

Am 27. Juni 1980 traf Dadaji in London ein und ich telefonierte mit ihm, um zu erkunden,

wann er nach Deutschland kdme. Er wollte eine Woche in England bleiben und das
kommende Wochenende fur einen Besuch bei uns nutzen.
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Tagebuch 5. Juli 1980

Als ich nach Diisseldorf zum Flughafen fuhr, um Dadaji abzuholen, schien die
Sonne und mir kam der Gedanke, dass er sie mitbriachte. Was sind meine Erwar-
tungen? An den Tagen vorher waren mir viele Fragen eingefallen, aber ich hatte sie
nicht notiert, weil ich glaube, dass man eine Begegnung mit Dadaji nicht in dieser
Weise vorbereiten kann.

Dadajis Flugzeug hatte Verspitung und ich wartete mit Dr. Khetani auch noch nach
der Ankunft der Passagiere, weil esweg en des Visazwangs irgendwelche
Schwierigkeiten mit der Passkontrolle gab. Wie schon, Dadaji dann endlich zu
umarmen! Er ist in Begleitung seiner Frau und seines Sohnes zusammen mit Roma
Mukherji, Abhi und Kulwant Singh gekommen. Sie wohnen bei Khetani in Witten.
Dort gab es nur ein kurzes Gesprich, bei dem wir uns gliicklich gegeniiber safien.
Dadaji war von der Reise ermiidet und wir verabredeten uns fiir den Nachmittag.
(Nachmittag) Als ich mit Uta und den Kindern bei Khetani eingetroffen war, kamen
kurz darauf Michael und Annemarie Bartelt. Dadaji schlief noch und wir mussten
etwas warten. Dann erschien er und umarmte stiirmisch Uta und die Kinder. Dadaji
freute sich, auch die Bartelts wiederzusehen und schloss sie ebenfalls in die Arme.
Zunichst salen wir dann schweigend bei einander. Dadaji lachelte immer wieder Uta
und mir zu und ich fiihlte mich wie bei einem anregenden Gesprich ohne Worte. Das
eigentliche Gespriach kam nur sehr langsam in Gang und drehte sich um Alltédgliches;
Erinnerungen wurden ausgetauscht und Michael Bartelt berichtete von seinem
letzten Kalkutta-Besuch (den er im Rahmen der Kalkutta-Hilfe der Evangelischen
Kirche gemacht hatte); er konnte dabei Dadaji nicht treffen.

Es war dann Paramhansa Yogananda, an dessen Autobiographie eines Yogi - ich
hatte sie gerade Michael gelichen - Dadaji sich entziindete. Er hatte Yogananda
personlich gekannt, auch seinen Lehrer, Jnanavatar Swami Sri Yukteswar Giri
(dessen Buch Die Heilige Wissenschaft ich vor kurzem gelesen hatte). Sie waren in
Benares zusammen gewesen und Dadaji zeichnete ein lebendiges Bild von der da-
maligen Zeit. Auch iiber Vivekananda wurde gesprochen, der sich stark dem Sozi-
alen verpflichtet fiihlte, worin Dadaji Parallelen zu Rukmini Devi sah. Er sagte,
Vivekananda habe keinen Kult um Ramakrishna gewollt, der ein sehr einfacher
Mensch gewesen sei. Er bekriftigte noch einmal seine Abneigung gegen Yogis,
Gurus und so weiter und ihre ashrams: "Die Welt ist Sein ashram".

Durch Michael Bartelt, den evangelischen Pfarrer, kam die Rede auf Christus — ein
Thema, das Dadaji immer elektrisiert. Christus sei nicht der Mann gewesen, den die
Bibel darstelle ... Der Mann Jesus sei groBenteils eine spitere Erfindung. Auch der
Buddha habe nicht so gelehrt, wie die Uberlieferung es wolle.

Annemarie Bartelt hatte eine seltsame Frage an Dadaji: ,,Kannst du selbst verletzt
werden?" Nach kurzer Uberlegung antwortete er: ,,Oh ja!" Was hat das zu besagen?
Wer nicht mehr verletzbar ist, ist auch kein Mensch mehr. Fiir mich ist wichtig:
Zahlst du zuriick, wenn jemand dich verletzt?

Fast drei Stunden blieben wir zusammen; Uta war mit den Kindern bereits nach etwa einer
Stunde gegangen. Als die anderen aufbrachen, blieb ich mit Dadaji allein, um ihm iber
meine Probleme mit dem Buch Der Mensch als Haushalter zu berichten, das ich selbst
inzwischen in groflen Teilen als eine Kopfge})%rt betrachtete. Ich schlug ihm vor, stattdessen



unsere Korrespondenz als Grundlage fiir ein Buch zu nutzen, nachdem ich selbst so viel aus
seinen Briefen gelernt hatte - sie konnten auch anderen hilfreich sein.

Dadaji horte mir lachelnd zu und war offensichtlich angetan von meinem Vorschlag. Ich
fligte hinzu, dass ich bisher unsere Briefe als eine sehr private Angelegenheit betrachtet
hatte, nicht fiir andere bestimmt - sicherlich ein sehr egoistischer Standpunkt. Er erzihlte
mir, dass er vorhitte, einige meiner Briefe vorher zu veroffentlichen und ich stimmte zu.

Auf dem Heimweg nach Bochum stellten sich bei mir jedoch Bedenken ein. War das, was
ich in meinen Briefen geschrieben hatte, nicht doch zu intim und iiberdies fiir andere Leser
unverstandlich? Wiirde nicht mein akademisches Ansehen unter einer solchen Verdf-
fentlichung leiden? Hatte nicht Dadaji selbst geschrieben, ich solle mich vor ,Herodia-
nismus® in Acht nehmen? Ich trstete mich damit, dass unsere Korrespondenz ja noch
keineswegs abgeschlossen sei - noch viel war zu ergidnzen. Aber damit entstand ein neues
Problem: Wiirde ich meine Briefe, eine kiinftige Verdffentlichung im Hinterkopf, weiterhin
so unbefangen schreiben kdnnen? Die Spontaneitét, die mir bisher geholfen hatte, miisste
darunter leiden. Dann war ich daheim angelangt und beschloss, alles Thm zu {iberlassen.

Am Sonntagmorgen rief ich Rukmini in Naarden an, um ihr zu erzéhlen, dass Dadaji um
17.00 Uhr bei uns sei und dass Uta und ich gliicklich wéren, wenn sie und Peter Hoffman aus
Holland zu uns kdmen. Angesichts einer mehrstiindigen Autofahrt zogerte Rukmini etwas,
aber die Moglichkeit, Dadaji kennenzulernen, lief3 sie zu meiner Freude zustimmen.

Am Sonntagnachmittag rief Abhi an und berichtete, dass Dadaji leicht erhohte Temperatur
habe. Dr. Khetani habe ihm noch etwas mehr Ruhe angeraten. Wahrscheinlich wiirde er um
18.00 Uhr bei uns sein. Rukminis und P eters Ankunft verzogerten sich durch dichten
Verkehr auf der Strecke und beide trafen erst kurz vor Dadaji ein, der von Dr. Khetani, Abhi,
Kulwant Singh und Roma Mukher;ji begleitet wurde.

Dadaji war in angeregter Laune, als er das Haus betrat. ,,Welches Wetter wiinschst du dir?*,
fragte er mich. Ich hatte nur ein Verlangen: ,,Bitte keinen Regen! Davon hatten wir in den
letzten Wochen genug!*“ Im Augenblick regnete es nicht und ich bin sicher, dass ich durch
diese Antwort ein ,Wunder’ verpasste, denn viele Leute, darunter Dr. Lalit Pandit, hatten
glaubwiirdig berichtet, dass Dadaji unter zahlreichen Zeugen das Wetter gedndert habe.

Inzwischen war Rukmini aus dem Wohnzimmer zu uns gekommen, um nach indischem
Brauch Dadaji respektvoll zu begriiBen. Dadaji nahm sie bei der Hand, fiihrte sie zu einem
Sessel und setzte sich neben sie. Uta und ich freuten uns, die beiden uns so nahen Menschen
Hand in Hand sitzen zu sehen und

! sich anzulédcheln.

Dadaji mit
Rukmini Devi Arundale in
unserem Bochumer Haus




Wir sprachen dariiber, was uns zusammengefiihrt hatte - meine Freundschaft mit Rukmini
war nun schon fast zwanzig Jahre alt, wihrend die Beziehung zu Dadaji erst etwa ein Zehntel
dieser Zeit wihrte. Dadaji sprach voller Hochachtung {iber Rukminis Sozialarbeit und dass
sie abgelehnt hatte, fiir das Amt des indischen Staatspriasidenten zu kandidieren, als sie von
Premierminister Moraji Desai darum gebeten worden war - es sei nicht ihre Aufgabe
gewesen. Rukmini war zu jener Zeit Mitglied des Lok Sabha, des indischen Oberhauses, und
verdankte diese Ehre dem internationalen Ruf, eine begnadeten Ténzerin und Kiinstlerin zu
sein, die ihrem Lande ein bedeutendes kulturelles Erbe wieder geschenkt hatte, das in
Vergessenheit zu geraten drohte; aber es war en auch ihre pédagogischen und sozialen
Aktivitdten, die zdhlten.

Dann begann Dadaji, aus der Bhagavadgita auf Sanskrit zu zitieren; soweit ich verstehen
konnte, versuchte er Rukmini die besondere Bedeutung der Zitate zu erkldren. Es begann
eine Art Disput und Dadaji machte verstindlich, dass die urspriingliche Bedeutung der zi-
tierten Texte heute entstellt sei. Der geschriebene Text sei das eine, das Verstidndnis des
heutigen Lesers aber das andere. Solange die Leser nicht {iber einen ,,inneren Zugang"
verfiigten, wiirden sich falsche Interpretationen Geltung verschaffen. Ich fiigte Dadajis
Ausfiihrungen einen meiner Lieblingsspriiche aus der Bibel hinzu: ,,.Der Buchstabe totet,
aber der Geist macht lebendig. Dadaji stellte darauf die rhetorische Frage, ob nicht unser
Verstindnis auf dem Hintergrund unserer Erfahrungen, Theorien, Glaubensinhalte ,,und
anderen Gedankenkrams® konditioniert sein miisse. Was jenseits des Verstandes sei, konne
zwar nicht verstanden werden, aber aus der beyond mind-Perspektive erschienen die Dinge
in einem anderen Licht.

Wie ich seinen Worten entnahm, unterscheidet Dadaji in Verbindung mit alten Texten zwei
Arten von Entstellungen. Einmal ist der Sinn des Textes verzerrt, weil Fehler bei der
Weitergabe oder Uberlieferung passiert sind oder sich falsche Ausdriicke und Uberset-
zungsfehler eingeschlichen haben. Die anderen Quellen der Entstellung sind im gegenwér-
tigen Verstdndnis zu suchen, was bedeutet, dass der Text nicht so interpretiert wird, wie es
urspriinglich intendiert war. Immer wieder betonte Dadaji, dass ,,die wahren Antworten nur
von innen kommen* und fiigte hinzu: ,,Akrobatiken des Verstandes sind nicht nétig.“ Der
Wortlaut der heiligen Schriften ist meist nur der Schatten jenes Geistes, in dem der Laut des
Wortes, der Gedanke und der Gegenstand Eins sind. Das gleiche trifft auf die zwei
geschriebenen Laute oder Worte des Mahanam zu, welche gelesen nur Schatten sind,
verglichen mit Seinem Namen, der erst von innen her aufbliiht.

Aber wie kann man Wahrheit verbreiten? Mein Freund Siegfried Kuska, der wieder ge-
kommen war, um Dadaji zu treffen, meinte, gewisse Organisationen bdten eine gute
Plattform, um die Géttliche Weisheit (Theosophia) zu lehren. Ich erwartete, dass Dadaji ihm
antworten werde, Wahrheit konne nicht organisiert, sondern nur gelebt werden. Diesmal war
es aber anders.
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Tagebuch 6. Juli 1980

Dadaji antwortete: ,,Durch Worte kann man nicht belehren; nur Erfahrungen helfen."
Dann sagte er zu Siegfried: "Geh zu dem Raum nebenan und spiire den Duft an dem
Bild!" Ich folgte mit Siegfried dieser plotzlichen Aufforderung und wir gingen zu
meinem Schlafzimmer, das fiir Rukminis Ubernachtung hergerichtet worden war.
Dort hatte ich Dadajis Bild auf einen ovalen Teewagen neben das Bett gestellt. Als
wir die Tiir 6ffneten, wehte uns der bekannte Duft entgegen, der eindeutig vom Bild
ausging. Siegfried entdeckte auf dem Teewagen viele Spritzer der bekannten
honigartigen und stark duftenden Substanz.

Dadaji war nicht in diesem Zimmer gewesen, ebenfalls keiner aus seiner Begleitung.
Auch hatte er nicht (mit physischen Augen) sehen konnen, dass dort sein Bild war.
Gleichwohl hatte er genau in diese Richtung gedeutet. (Wir haben viele Bilder von
ithm im Haus; das auf dem Teewagen war von ihm fiir diesen Vorgang gewéhlt
worden.)

Seltsame Reaktion meinerseits: Ich empfand keine Uberraschung und registrierte das
Geschehen als eine Selbstverstdndlichkeit, wéhrend Siegfried ganz aufgeregt war.
Wir nahmen eine Duftprobe, um sie im Wohnzimmer zu présentieren. Auch die
anderen sahen sich Bild und Raum an. Dadaji sagte, dieses Phdnomen konne sich
iiber tausend Meilen Distanz ereignen und ergénzte fiir Rukmini: "Du wirst es auch
in deinem Zimmer riechen, wenn du heimkommst."

Das Erlebnis warf viele Fragen auf. Ich zitierte einen Satz aus der liberalkatholischen
Liturgie, wo es im Friedensgru3 heifit, das wir "immer Deiner Gegenwart in uns
eingedenk sein und de n Wohlgeruch eines heiligen Lebenswandels verbreiten"
mdgen — ein Satz, der mit der Unermesslichkeit Seiner Liebe in Zusammenhang steht
(woriiber ich mit Dadaji in Kalkutta gesprochen hatte). Dadaji lachelte mich an. Duft
und Ton (Seiner Flote) gehorten wohl zusammen, meinte Siegfried. Aber Dadaji
erwiderte, Krishnas Flote sei nur eine symbolische Darstellung; das hier sei etwas
anderes.

Dadaji sagte bei der Diskussion der Phédnomene: "Ich weill gar nichts; die Dinge
vollziehen sich einfach nach Seinem Willen". Dann rief er plotzlich: "Der Duft hat
sich verdndert!" Peter Hoffman ging ins Zimmer zuriick und bestétigte das. Ein ganz
anderer Duft!

Dass das Phianomen erst mit Dadajis Erwdhnung aufgetreten war, bestétigte das Bild.
Als ich vorher mit Siegfried das Zimmer betrat, waren Bild und Teewagen benetzt.
Das Foto hinter dem Glas war trocken. Inzwischen — das heift, in der Zeit bis zum
Duftwechsel — war Feuchtigkeit und etwas von de m honigartigen Stoff iiber den
Rahmen unter das Glas gedrungen, hatte das Foto unten aufgeweicht und war im
Papier hochgezogen. Bild und Rahmen stromten Seinen Duft aus, widhrend es in dem
Zimmer nach charanjal roch.

Uta erlebte das Phanomen in gleicher Weise wie ich: Als eine offenkundige Realitét, fern
jeder Illusion. Die Ubrigen waren sehr aufgeregt und nach einiger Zeit gingen Peter, Sieg-
fried und Rukmini noch einmal in das Zimmer. Ich erinnerte mich an Dadajis Handabdriicke
auf meiner Jacke, nachdem er mich damals in Kalkutta zum ersten Mal umarmt hatte. Dieses
war eine dhnliche Form von duftender Umarmung.
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Ein grofler Teil der Unterhaltung fand zwischen Dadaji und Rukmini statt. Meistens konnte
ich nicht folgen, denn Dadaji zitierte auf Sanskrit aus den Upanishaden, der Bhagavadgita
und anderen Quellen. Rukmini war fasziniert; die meisten Zitate waren ihr bekannt, aber
Dadajis Kommentare zeigten sie in einem anderen Licht. Zwischendurch lachelte er sie an
und sagte: ,,Er liebt dich,” und sie bewunderte seine Hinde ... Ich verdanke diesen beiden
Menschen auflerordentlich viel, so dass ihr Zusammentreffen ein groles Geschenk fiir mich
war. Dadaji sagte zu mir: ,,Du bist der Treffpunkt!*

Wir alle genossen das von Uta bereitete Mahl. Dadaji blieb im Wohnzimmer und begniigte
sich mit einigen Niissen. Peter Hoffman ging zu ihm und erbat fiir Rukmini, die personelle
Probleme in den von ihr geleiteten Institutionen hatte, Dadajis Rat. Nach dem Essen wollte
Dadaji unseren Garten sehen, den er sehr mochte. Dann musste er zuriick nach Witten. Es
war ein herzlicher Abschied.

Am nichsten Morgen erzéhlte mir Peter Hoffman von einem Erlebnis, das ihn tief be-
eindruckt hatte. Als er in Naarden zum Wagen ging, um Rukmini nach Bochum zu bringen,
kam ihm Dadaji in den Sinn und er musste plotzlich weinen. Als er dann im Wagen sal3,
konnte er das Weinen kaum unterdriicken; er musste die ganze Zeit an Dadaji denken. Fiir
diesen emotionalen Ausbruch, der meinen Freund so erschiittert hatte, wusste ich keine
Erklarung.

Rukmini war gleichermaflen von dem Treffen mit Dadaji fasziniert. Aber als Leiterin des
theosophischen Zentrums in Naarden konnte sie mit Dadaji in der Beurteilung spiritueller
Organisationen natiirlich nicht {ibereinstimmen. Sie hatte es genossen, in dem kleinen Raum
mit Dadajis duftendem Bild zu schlafen; ihre Kleider hatten iiber Nacht Seinen Duft
aufgesogen, was ihr sehr gefiel. Der Duft erfiillte auch den Wagen, als sie und Peter zuriick
nach Naarden fuhren. Dadajis Duft war noch iiber zwei Tage in unserem Haus zu spiiren.

Fiir Mittwochabend hatte ich mit Dadaji ein Gespriach in Witten vereinbart. Bei meinem
Eintreffen war ein indischer Besucher bei ihm. Als dieser gegangen war, wollte Dadaji
meine generelle Meinung iiber das Eheleben wissen. Ich sagte ihm, dass nach meiner Mei-
nung gliickliche Ehen ,im Himmel geschlossen’ werden. Dadaji meinte, ein verheiratetes
Paar habe es leichter, ,,gemeinsam das Schicksal (prarabdha) mit Stirke zu tragen®.

Er war neugierig zu erfahren, wie ich Uta kennengelernt hatte und bat um einen ausfiihr-
lichen Bericht. Die erste Begegnung mit Uta fand im Jahre 1962 statt, gleich nach der
Riickkehr von meinem ersten Indienbesuch - es war fiir mich Liebe auf den ersten Blick. Am
Tage vor dem Riickflug hatte ich in New Delhi mit Rukmini Devi ein langes Gespréch iiber
die Bedeutung echter Partnerschaft zwischen Mann und Frau und die Wiinschbarkeit eines
Ehelebens fiir die personliche Entwicklung beider. Dai ch zu dieser Zeit noch ein
iiberzeugter Junggeselle war, beriihrten mich Rukminis Worte zutiefst. Nachdem ich ihre
Wohnung verlassen hatte, war ich innerlich zu aufgewiihlt, um zum Hotel und ins Bett zu
gehen, obwohl es schon ziemlich spét war. Ich bummelte rund um den Connaught Circle.
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Dort traf ich auf einen aufdringlichen Sikh, der mir unbedingt ein Horoskop verkaufen
wollte. Ich war nicht interessiert, aber der Kerl war eine Klette, ich konnte ihn nicht
loswerden; er folgte mir rund um den Circle. Um meine Aufmerksamkeit zu erregen, rief er
mir nach einiger Zeit die Vornamen meiner Eltern zu, die Daten ihrer Geburt und andere
Einzelheiten, die er unmoglich wissen konnte. Ich war verbliifft! Aber als er erwdhnte, dass
ein hiibsches Médchen, meine zukiinftige Braut, in Hamburg auf mich warte, wusste ich,
dass das nicht stimmen konnte und schickte ihn endgiiltig weg. Zwei Tage nach meiner
Ankunft in Hamburg, wo ich bei meinen Eltern lebte, sah ich Uta zum ersten Mal in dem von
mir damals wissenschaftlich betreuten Institut fiir Buchmarkt-Forschung und wusste sofort,
dass ich sie heiraten wiirde. Dadaji hatte mir mit Vergniigen zugehort und kommentierte:
"Du bist ein gliicklicher Mensch!*

An diesem Abend war ich vier Stunden mit Dadaji allein. Er horte mir wie ein Vater zu. Wir
diskutierten die noch vor mir liegende berufliche Entscheidung und das Pro und Contra einer
Veranderung; auch wollte er wissen, wann ich wieder nach Indien kdme. Am néchsten
Morgen brachte ich ihn und seine Begleitung zum Flughafen Diisseldorf. Als das Flugzeug
startete, hatte ich nicht den Eindruck, dass Dadaji mich verlieB3.
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1 2 Such nicht nach Thm, lass dich finden

Ich weill nicht genau, wie die Entscheidung in mir gereift ist, von der Universitdt in die
Automobilindustrie zu wechseln. Es war immer meine Grundiiberzeugung, dass sich im Le-
ben die wichtigen Entscheidungen von selbst ergeben, wenn die Zeit dafiir gekommen ist -
nicht als alleiniges Resultat rationaler Abwégung, sondern aus einer Eingebung heraus, die
von einem Gefiihl groBer Sicherheit begleitet ist: Das sollst du tun! Ich bin mit solchen
Eingebungen stets gut gefahren und brauchte die Folgen nie zu bereuen. Wenn man fiihlt,
dass jetzt der richtige Zeitpunkt fiir den entscheidenden Schritt gekommen ist, findet man fiir
ihn auch den notwendigen Boden unter den Fiilen. Nicht wir bestimmen unser Schicksal,
sondern wir sind Teil eines Ganzen, das uns auf vielerlei Art und Weise beeinflusst und
konditioniert. Und natiirlich wirkt eine groBere Verdnderung nicht nur auf das eigene Leben
ein, sondern auch auf das anderer, und zwar manchmal in besonderem Malle. Zum Beispiel
erzdhlte mir einer meiner Assistenten, der sich mit Aussicht auf eine er- folgreiche
akademische Karriere habilitieren wollte, dass ihn mein Weggang aus Bochum veranlasst
habe, diesen Wunsch aufzugeben und sich stattdessen bei einer internationalen Organisation
zu bewerben. Aber auch auf geplante bildungsdkonomische Forschungs- projekte, die mir
wichtig waren, musste nun verzichtet werden. Mir wurde deutlich, dass ich in ein Geflecht
von Verpflichtungen und iiber die Jahre gewachsener Beziehungen eingebunden war, aus
dem ich mich nicht ganz ohne Schaden fiir die Beteiligten 16sen musste.

Nie zuvor war mir so klar wie dieses Mal, dass nicht ich Entscheidungen traf - zumindest
nicht mein bewusstes, rationales Ich. Die Punkte pro und contra sind gleich stark gewesen.
Und wenn man fragt, ob nicht Dadaji mich beeinflusst hatte, muss ich antworten, dass er in
unseren Begegnungen immer wieder die Bedeutung der inneren Autoritdt betont hat. Er
selbst gab keine Empfehlung, wie sie vielleicht von einem normalen Guru zu erwarten wire.
Stattdessen riet er mir, der inneren Stimme, Seiner Stimme zu lauschen, die nicht immer in
Worten spricht. Dadaji verhielt sich wie ein Vater oder ein dlterer Bruder, der dem Jiingeren
die Chance geben will, unabhéngig und selbststindig zu werden.

Dadajis Brief vom 23. Mai 1980 hatte mir viel Stoff zum Nachdenken gegeben. Ich war noch
mit dem Studium der ,Stufen des Lebens’ beschiftigt, so wie die Hindu-Tradition und wie
Dadaji sie sieht, und fra3 mich durch einen Stapel von Literatur iiber Lebenszyklen und die
Gesetze der Periodizitit, kreative und formative Perioden des individuellen Lebens und so
weiter. Dabei wurde mir klarer, warum Dadaji von der Reihenfolge sannyasa—
brahmacharya-grihastha spricht und sich damit von der klassischen Gliederung, den vier
ashrama-s, nicht nur in der Reihenfolge fundamental abhebt. Der Grund ist einfach: Die
klassischen vier ashrama-s sind an den Lebenszyklus gebunden und e ine ethische oder
soziale, im Grunde aber doch wohl theoretische Norm. Dadaji dagegen thematisiert gar
keinen solchen Ablauf; es geht nicht um Stufen des Lebens. Vielmehr sieht er Sein Wirken
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im tatsdchlichen Leben an das individuelle Bewusstsein gebunden, das sich Thm o6ffnet.
Dieses Offnen wird auch nicht durch eine perfekte Erfiillung irgendwelcher Pflichten oder
durch Askese bewirkt, wie sie die klassische Lehre vorschreibt.

In der klassischen Folge der ashrama-s ist die letzte Stufe die des asketischen sannyasin,
dessen Ziel es ist, vom Kreislauf der Geburten erldst zu werden, zumindest aber eine bessere
Reinkarnation zu erreichen. Dadaji dagegen sieht den sannyasi als ein kleines Kind in
Seinem SchoB3 — ganz am Anfang einer natiirlichen inneren Entwicklung. Und wéhrend dann
der traditionelle brahmacharin bei einem Guru in Keuschheit die Veden und andere heilige
Schriften studiert und ihm dient, befindet sich Dadajis Gegenstiick in einem Prozess der
bewussten innerlichen Anndherung an die Eine Wirklichkeit. Sein ,Studienmaterial’ ist die
Welt, in der er mehr und mehr diese Einheit in ihrem Wirken erkennt, bis er mit Ihm Eins
wird. Dadaji will keine angewandte Metaphysik, denn das ist immer nur mind business, ein
Verstandesgeschift,. Er lenkt das Augenmerk auf lhn, der das Bewusstsein in immer
stirkerem Mafe durchwirkt, was den Egoismus seine urspriinglich dominante Stellung
verlieren ldsst.

Ohne Egoismus konnen wir nicht existieren, hatte mir Dadaji geschrieben; ,,solange es
Leben gibt, gibt es Ego. Du kannst es nur als Sein Ego nehmen.* Das waren zunéchst fiir
mich schwer verstindliche Worte, aber ich fand sie bei niherer Uberlegung in Uberein-
stimmung mit Dadajis anderen Aussagen. Hatte er nicht bei meinem ersten Besuch in
Kalkutta gesagt, dass jene, die gegen das Ego kdmpfen, selbst die grofiten Egoisten sind?
Gott bewirkt alles und bestimmt die Zeit fiir Entwicklungen, deren wir uns ebenso wenig
bewusst sind wie das sinnbildliche Neugeborene in Seinem SchoB8. Auf einer unterbewusst
entstandenen Grundlage (sannyasa) bliiht dann, wie mich die Erfahrung der folgenden Jahre
lehren sollte, in kostbaren Momenten und a nsatzweise die Ahnung vonde r Einen
Wirklichkeit in der Vielfalt der Existenz auf — ein ,bewusstes Fiihlen“, wie Dadaji ge-
schrieben hatte, ein bewusstes Erleben, in dem Er immer wieder in allen Handlungen und
Vorkommnissen unseres Lebensweges als der wirkliche Téter erscheint. Dann wird es
leichter, das Ego auch als Sein Ego zu nehmen. Mein Erleben von brahmacharya ist noch
meilenweit entfernt von der Stufe des grihastha, die, wie Dadaji schrieb, ,,durch vollstindige
Verschmelzung im Denken, Fithlen und Wollen* gekennzeichnet ist — ein vollsténdiges Im-
Einklang-Sein mit Thm, dem alleinigen Haushalter. Auf diesem Hintergrund wird auch der
Gedanke der Verantwortung fiir Sein Haus grundsétzlich mit einem Fragezeichen versehen.

Dadaji hat Recht: Die ganze Welt ist Sein Haus. Er ist Alles. Das ldsst keinen Raum fiir das
selbstsiichtige Recht auf personliche Entscheidungsmacht undi ndividuelle Verant-
wortlichkeit (responsibility) fiir das, wasin unserem Leben passiert. Verantwortung, so
schrieb Dadaji in seinem Brief, ,,schmeckt nach Egoismus®“. Wenn wir sagen, etwas sei
unsere Verantwortung, widerspricht das dem Faktum, dass Er der allein Bewirkende ist.
Gleichwohl weil} ich, dass ich in der Welt auf einer Bithne mit gesellschaftlichen Regeln
meine Rolle spiele, wobei das Konzept der Verantwortung von fundamentaler Bedeutung ist.
Etymologisch ist Verantwortung ein Begriff der Rechtsphilosophie und m eint die Ver-
pflichtung oder die Bereitschaft des Individuums, fiir seine Handlungen einzustehen. Das
Konzept der Verantwortung ist fest in die allgemein akzeptierten soziokulturellen Normen
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eingebunden und beruht auf dem Gesetz von Ursache und Wirkung: Ich bin fiir bestimmte
Wirkungen verantwortlich, wenn ich sie allein oder mit anderen verursacht oder beeinflusst
habe. Wenn wir aber der ,,Welt als einer organischen Einheit* gewahr werden, in der alles
mit allem verbunden ist, wo ,,selbst eine Pflanze oder eine Fliege unser Guru-bhai ist®, wie
Dadaji frither einmal geschrieben hatte, miissten wir uns fiir alles verantwortlich fiihlen.
Solch eine totale Verantwortung stellt jedoch den Menschen vor unerfiillbare
Anforderungen. Sie fiihrt sich selbst ad absurdum. Die rechtsphilosophische Basis der
Verantwortung ist die Willensfreiheit und damit auch die Freiheit der Entscheidung. Indem
wir unsere Handlungen mit allem, was geschieht, verkniipft sehen, und alles auf alles wirkt,
sind wir nicht langer frei, sind nicht die freien Tater und auch nicht ldnger die unabhéngigen
Entscheider.

Damit erhebt sich die ethische Frage, ob bei fehlender Willensfreiheit jeder einem anderen
schaden und zugleich fiir sich in Anspruch nehmen konnte, nicht verantwortlich zu sein, weil
ja generell keine Freiheit der Entscheidung besteht. Das i st offensichtlich Unsinn. Die
Antwort, die ich damals fand, war die Unterscheidung zwischen duBlerer Verantwortung
(responsibility) und innerer Verantwortung, wobei letztere als eine Art Empfianglichkeit
(responsiveness) zu verstehen ist. Diese innere Verantwortung oder Empfanglichkeit ist die
Féhigkeit, von innen her auf Herausforderungen zu antworten, und bezieht sich auf Dadajis
Hinweis, ,,Seine Liebe durch die Taten schwingen zu lassen, die sich auf unserem
Lebensweg ereignen.” Das ist qualitativ etwas anderes als dulere Verantwortung oder das
Bekenntnis zu ihr; es ist mehr als die Befolgung von gesellschaftlichen Regeln und Normen;
es ist ein Antworten, wie es das Herz (oder das Gewissen) gebietet. Natiirlich kann es mit der
gesellschaftlich eingeforderten Verantwortung zu Konflikten kommen, denn das innere
Gesetz mag generell oder in bestimmten Situationen nicht im Einklang mit den schriftlich
fixierten zivil- und strafrechtlichen Gesetzen sein. Solche Konflikte sind bekanntlich eines
der Standardthemen grofler Literatur. Die innere Verantwortung, die Empfanglichkeit fiir
Seinen Willen, das innere Gesetz sind tief mit dem menschlichen Wesen verbunden und
Ausdruck Seiner Liebe.

Man mag zur Verdeutlichung dessen, was ich als Empfanglichkeit oder responsiveness be-
zeichne, auch vom Gewissen als einer Stimme sprechen, ,,die ich selbst bin“, wie es Karl
Jaspers formuliert hat, ein Philosoph, der in der Jugend mein Denken stark beeinflusst hat.
,,JJm Gewissen habe ich Distanz zu mir. Ich bin mir nicht verfallen als einem Dasein, das
gegeben ist und nur abgespielt wird ... Zwischen mein Dasein und mein mir noch nicht
offenbares Selbstsein tritt als Wirklichkeit das Gewissen, aus dem anerkannt oder verworfen
werden muss, was fiir mich Sein werden soll“.! Da aber der Begriff des Gewissens in
Philosophie und P sychologie viele und unterschiedliche Deutungen gefunden hat, mdchte
ich ihn nicht verwenden. Responsiveness basiert fiir mich im Gegensatz zur responsibility
auf der Entfaltung des individuellen Bewusstseins, wie sie in Dadajis Stufen zum Ausdruck
kommt.

Im Zusammenhang mit der Verantwortung dachte ich auch iiber die Pflicht und ihre Be-
deutung bei Dadaji nach. Pflicht ist ein Wort, das in seinem frithen Sinn auf Pflege, Sorge,
Fiirsorge und Dienst hinweist, auf eine Aufgabe, die wir libernommen haben oder die uns
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Sitte und kulturelle Normen vorschreiben, mag es sich nun um berufliche Verant-
wortlichkeiten oder solche in Familie und Gesellschaft handeln. Und es gibt eine innere
Pflicht, die nicht von auBlen eingefordert wird, sondern eine Verpflichtung des Herzens ist.

Dadaji sagt nun, es sei unsere erste und wichtigste Pflicht, Ihn bedingungslos zu lieben. Wir
sollten immer offen sein fiir Ihn, der die Liebe ist, empfanglich fiir Seinen Willen. Aber
koénnen wir Thn wirklich lieben, ohne das Leben zu lieben? Er ist die Essenz des Lebens, das
Leben selbst. ,,Lauf nicht vor dem Leben weg,* sagte mir Dadaji. Wie ist das zu verstehen?
Es gibt gute Zeiten, angenechme Augenblicke, in denen wir keine Schwierigkeiten haben;
dann fillt es leicht, das Leben so zu akzeptieren, wie es ist. Solche Zeiten genieen wir und
betrachten sie als Erfiillung. Unvermeidlich kommen aber auch Konflikte und harte Zeiten
mit Krankheiten und anderen Beschwernissen, Zeiten, die wir v ermeiden mdochten,
Situationen, in denen wir uns iberfordert fiihlen. Aber auch dann sollten wir nicht
versuchen, vor dem Leben wegzulaufen; es ist unsere Pflicht, das Leben so anzunehmen, wie
es ist, voll an ithm teilzunehmen und unter allen Umstinden Ja zum Leben, Ja zu Thm zu
sagen. Dann konnen wir immer Seiner Liebe und S einer Fithrung sicher sein. Was auch
immer wir tun, das Ergebnis liegt in Seiner Hand. Dadaji sagt: ,,Nimm Ihn als den Téter und
tue, was immer zu tun ist, nach griindlicher Planung mit Motivation in perfekter Ausfiihrung.
Uberlass es [hm, an das Ergebnis zu denken; du kannst wirklich nichts tun. Demut und
Geduld sind die Vorbedingungen der inneren Empfénglichkeit. Den Pflichten auf unserem
Weg diirfen wir nicht ausweichen; allein die Empfanglichkeit und O ffenheit des
Bewusstseins ist fiir [hn von Bedeutung.

Empfanglichkeit bedeutet auch, sich immer Seiner zu erinnern, mit lhm (und damit unserem
Selbst) im Einklang zu sein. Ich bin nicht verantwortlich fir die Welt und fiir die
Menschheit; ich bin die Welt! Ich bin die Menschheit! Diese Erkenntnis erscheint zuerst eine
iiberraschende Entdeckung zu sein, aber es ist nichts weniger als eine Vergegenwairtigung
des gottlichen Selbstes. Jiddu Krishnamurti spricht liber die ,,Verantwortung uns selbst
gegeniiber”. Ich nehme an, dass er das Gleiche ausdriicken will: Empfanglichkeit gegeniiber
dem Selbst, das Er ist, der wirkliche und alleinige Handelnde.

Empfénglichkeit ist auch an unsere Offenheit und Bereitschaft gebunden, Ihm im Tun zu
antworten. Sie ist ein Ausdruck der ,,Freiheit des Herzens™ und es mag durchaus moglich
sein, dass es nie zuvor eine solche Gelegenheit gegeben hat, frei zu sein, als in der heutigen
Zeit, in der die Faszination der grundsitzlichen Steuerbarkeit aller Prozesse so ausgeprigt
ist. ,,Exzellent, exzellent ist das Kali-Zeitalter,” sagt der mythische Weise Vyasa im Vishnu
Puranam.

Ein anderes Thema in Dadajis Brief, dessen Verstindnis mir zunichst schwer fiel, war die
knappe Aussage: ,,Kein Utilitarismus oder Altruismus®. Mit der Ablehnung eines Utilita-
rismus, der das Handeln nach dem Niitzlichkeitsprinzip bewertet, hatte zwar der Okonom in
mir Schwierigkeiten, denn in Basistheorien meiner Fachdisziplin ergibt gerade das indi-
viduelle, egoistische Streben nach Nutzenmaximierung unter dem Korrektiv des Wettbe-
werbs ein gesellschaftliches Wohlfahrtsmaximum. Aber hinter diese Aussage werden nicht
nur von de r Kapitalismuskritik, sondern auch von de r Psychologie und aus der Sicht
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christlicher Soziallehren empirisch und ethisch begriindete Fragezeichen gesetzt. Auf jeden
Fall lag fiir mich die Betonung des Egoismus, besonders im Individualutilitarismus und
Hedonismus, auf der Hand und damit auch der Grund fiir die Ablehnung durch Dadaji. Aber
wie verhielt es sich mit dem Altruismus? Die Kultivierung eines altruistischen Verhaltens,
also eines Verhaltens der Selbstlosigkeit und Uneigenniitzigkeit, wird nicht nur von der
christlichen Kirche positiv gesehen, sondern ebenso von de n Repridsentanten anderer
Religionen. Selbstloses Denken und H andeln, das auf das Wohl anderer bedacht ist und
dabei das eigene Wohl zuriickstellt, ist der scheinbare Gegensatz zum Egoismus. Aber ist das
Verhalten im Normalfall nicht in der einen Situation mehr altruistisch, in der anderen stiarker
utilitaristisch? Will also Dadaji vor den Extremen warnen, besonders aber vor einer
altruistischen Haltung, die spirituellen Fortschritt bewirken mdchte? Im Zentrum des um sich
selbst kreisenden Utilitarismus steht allein das Ich. Im Altruismus kreist angeblich alles um
das Du, aber oft schleicht sich bei seinen Vertretern das Gefithl der moralischen
Uberlegenheit ein.

In Dadajis ,,Kein Altruismus* war mir eine Einstellung begegnet, die mich schon bei meinem
ersten Besuch in Kalkutta verwirrt hatte. Damals sprachen wir {iber Barmherzigkeit und die
Bedeutung des Motivs dabei, das durchaus von Ichsucht geprigt sein kann. Dasselbe gilt fiir
den Altruismus. Utilitarismus und Altruismus wachsen insofern aus einer Wurzel, als in
ihnen mit dem Ich das Trennende zum Ausdruck kommt: Ich vor dem anderen (Egoismus);
ich fir den anderen (Altruismus). In einem Bewusstsein, welches im Mahanam das
Trennende {iberwindet, ist der Gegensatz Egoismus-Altruismus aufgehoben.

Das Leben ist voller Situationen, die uns veranlassen, uns um andere zu kiimmern. Das
bedeutet, dass wir ihre Wohlfahrt spontan und ganz natiirlich in unsere Uberlegungen ein-
beziehen, ohne Gedanken an uns selbst oder an eine Gegenleistung. Im Augenblick, wo wir
auf den anderen als jemanden reagieren, der ja wie wir in lhm ist, entsteht nicht die Frage
von Utilitarismus oder Altruismus.

Man kann fragen, ob wir nicht zumindest versuchen sollten, die Sorge um das Wohlergehen
anderer zu ermutigen. Wiirde nicht ein brutaler Egoismus alle Normen vernichten, die fiir ein
geordnetes gesellschaftliches Leben notwendig sind? Es ist einfach: Wir brauchen uns nur
Seiner bei den Handlungen auf unserem Wege zu erinnern und anzuerkennen, dass Er es ist,
in dessen lila wir eine Rolle sind. Aber viel zu oft kiimmern wir uns um das Verhalten
anderer und um unsere eigenen Handlungen und bewerten sie als altruistisch, utilitaristisch
oder auch extrem egoistisch. Fiir [hn bestehen keine solchen Verhaltensunterschiede oder ein
,gut’ und ,schlecht’. Wir miissen der Tatsache gewahr sein, dass Er von uns nur fordert, dass
wir unsere Pflicht tun und uns immer Seiner erinnern. Wir sollten unser Ego als Seines
akzeptieren - Er allein ist der Handelnde, der Téater. Diese Erkenntnis ist wahrlich befreiend.

Oft scheint ein Dichter ein Medium zu sein und seine Dichtung der Ausdruck innerer Of-

fenbarungen. Eines Tages begegnete ich erneut den wundervollen Zeilen von Rainer Maria
Rilke (1875-1926) und nannte sie ein Brahmachari-Gedicht:
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Durch alle Wesen reicht der eine
Raum:

Weltinnenraum.

Die Vogel fliegen still

durch uns hindurch.

O, der ich wachsen will,

ich seh hinaus, und in mir wéchst
der Baum.

Tagebuch 14. August 1980

Im Augenblick beschreibt dieses Gedicht am besten, was ich manchmal fiihle — dass
alles in mir ist. Ich muss das Dadaji schreiben, der mir wieder so nahe ist ...

Wie viele Dinge sind schon gedacht worden — aber erfahren und in Worten aufge-
hoben? Als ich vor vielen, vielen Jahren das Rilke-Gedicht zum ersten Mal las und
im Buch am Rande anstrich, war es da der Gedanke, der mich fesselte? Waren es
nicht Erfahrungen im Friihling an der Alster? Das W asser umspiilte die Steine bei
der Feenteichbriicke und die Weiden lieen frisches Leben ahnen. ,,Durch alle
Welten reicht der eine Raum: Weltinnenraum". Und: ,,Ich seh hinaus und in mir
wéchst der Baum". In mir.

Hier vorm Fenster steht er. Und er ist nicht in meiner Wahrnehmungswelt innen
gespiegelt wie viele Bilder auch, nachvollziehbar in seinen &ufleren Konturen,
sondern in mir wachst der Baum. Wéachst. Was dies Wachsen ist, kann ich nicht
beschreiben, so dass es verstanden werden konnte. Denn dazu miisste ich es ins Ver-
Stehen, in stehende Bilder bringen, in ein aulen Vor-Gestelltes. Es ist aber Leben
von meinem Leben, es pulsiert, strahlt, ist um den Baum und in ihm und zugleich in
mir. Es ist Atmen und der Name.

"Durch alle Welten reicht der eine Raum": Die Welten sind Bilderwelten, Galerien,
Spielplitze, Bithnen — ineinander geschoben und verbunden durch den Einen Raum:
Weltinnenraum. Das ist nicht ein Raum, den mein Bewusstsein abgrenzt von einem
Aulen, sondern der entgrenzte Raum, der sich unendlich ausdehnt.

Eines Abends beschéftigte ich mich mit einer Frage, die Dadaji bei seinem letzten Besuch
angesprochen hatte, nimlich der Weisheit, die in den alten Schriften - manchmal verzerrt -
enthalten ist. Da fiihlte ich mich von einem Buchriicken im Regal an der Wand angezogen,
auf den mein Blick unabsichtlich gefallen war. Ich stand auf um zu sehen, welches Buch es
ist. Es war The Gospel of Sri Krishna.? Ich hatte noch nie darin geblittert oder gelesen.

Tagebuch 15. August 1980

Gerade eben schlug ich das Buch auf und fand ,zufillig' vor mir die Geschichte, wie
das Baby Krishna mit einem Tritt seines zarten Fiiichens den Wagen mit der Milch
zerstort, unter den Yasoda, seine Pflegemutter, die Wiege mit ihm in den Schatten
gestellt hat. Die irdenen Gefdlle zerbrechen und die Milch flieB3t aus. Yasoda ist mit
Festvorbereitungen und anderen gesellschaftlichen Aktivititen beschiftigt. Als ihr
berichtet wird, dass Krishna nach Milch schreit, erfiillt sie seinen Wunsch an ihrer
Brust, wihrend der Wagen repariert wird.
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Greenlees gibt zu der von ihm mit Buch-Lernen iiberschriebenen Szene folgenden
Kommentar, der von Dadaji stammen konnte: "Jetzt muss er [Krishna; PMD] lernen,
die riesige und vielfdltige Wissenslast, die er durch eigenes Studium und Forschung
und die seiner Vorginger erworben hat, zu verwerfen. Wihrend jene, die ihn lieben
und zu beaufsichtigen haben, wie die Martha der Bibel beschéftigt sind, verlangt das
Kind nach der Milch spiritueller Lehre, die Liebe ist. Es liegt schreiend unter einem
Wagen, der mit Milch und Milchprodukten beladen ist — alle Arten in Worten,
Biichern und heiligen Schriften beschriebener Wahrheit. Um seine Verehrer zu
lehren, sich nicht auf irgendeine Verwortlichung der lebendigen Wahrheit zu
verlassen — ist diese doch Liebe und kann niemals richtig in irgendeiner Sprache
ausgedriickt werden — zerbricht Krishna diesen Ddmonenwagen (shakatasura) und
kippt dadurch den Inhalt aller Gefdlle aus. Der Buchgliaubige, der dem geschriebenen
Wort vertraut, kann nur wenig von der Wahrheit wissen; sein Glaube an die Bibeln
muss zerbrochen, die Schriften selbst zerstort werden. ... Yasoda gibt dem Kind die
reine Milch der Mutterliebe, um sein Verlangen zu befriedigen, und es sch léft

friedlich ein".

Ich war von dieser Geschichte beriihrt und auch von anderen, die ich wéihrend dieser Wo-
chen in dem Buch fand. Oft horte ich in mir Dadajis Stimme, als sprache er zu mir.

Dadaji war noch in den USA. Weit weg? Nein, er war {iberall! Abhi Bhattacharya, der mit
ihm reiste, schrieb mir am 13. August, dass in Dr. Samiran Mukherjis Haus in Kalkutta
charanjal aus allen Wasserhdhnen kdme. Im ganzen Haus kein frisches Wasser, sondern
intensiv duftendes! Kann man das verstehen? Uta und ich waren sprachlos. Ich ahnte nicht,
dass ich selbst bald in demselben Haus Dadajis Uberraschungen begegnen wiirde.

Ich versuchte, Dadaji einen Brief zu schreiben, aber es war nicht die richtige Zeit und ich
lieB es. Erst nach einigen Tagen war ich dafiir in Stimmung.
Bochum, 5. Sept. 80

Liebster Dadaji,
dies ist nun der dritte Anlauf zu einem Brief an dich und ich hoffe, nicht gestort zu
werden, denn unsere schriftliche Unterhaltung ist fiir mich das Gleiche als wenn ich
dir gegeniiber sédBe und dir Fragen stellte, versuchte, Gedanken zu erldutern, die mir
eingefallen sind und de inen Antworten und Kommentaren zu lauschen. Meine
Fragen und deine Antworten: Manchmal ist das ein Hindernis in unserer
Korrespondenz; in dem Moment, in dem ich beginne, eine Frage niederzuschreiben,
kommt bereits deine Antwort. Also warum Fragen aufschreiben? Ich hatte viele
innere Gesprache dieser Art mit dir und habe durch deine Kommentare n icht-
brieflicher Art so wertvolle Hilfe bekommen, dass es etwas Besonderes ist, mit der
Feder in der Hand vor einem Bogen zu sitzen, der fiir dich bestimmt ist. Es ist ein
Brief an meinen Alteren Bruder, der immer noch bei mir in unserem Haus ist - trotz
der ,korperlichen Abreise’ nach seinem Besuch vor zwei Monaten.
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Ich versuche, diese ambivalente Realitit von Abwesenheit und Anwesenheit zu
verstehen und muss zugeben, dass ich lediglich in der Lage bin, die Tatsache zu
akzeptieren, ohne sie zu begreifen. Du bist so nahe, du bist hier - und doch schreibe
ich dir einen Brief nach Kalkutta! Es ist gut, diese Zeilen zu schreiben, da ich einer
Realitdt gewahr werde, die ein Rétsel ist.

Natiirlich kenne ich dieses normale Gefiihl der Gegenwart eines Mitglieds der Fa-
milie, das im Zimmer zu sein scheint, obwohl es ab wesend ist. ,Meine Frau oder
mein Vater ist die ganze Zeit bei mir’ - das driickt normaler Weise die Tatsache aus,
dass wir mit Bildgalerien unseres Gedichtnisses leben und gewohnt sind, die Bilder
vertrauter Personen in unsere Umgebungen zu projizieren. Wir nehmen eine Art
Gegenwart wahr - und konnten durch eine reale Abwesenheit sehr enttiduscht sein.
Ich sehe dich deutlich in dem Sessel in unserem Wohnzimmer, in dem du wihrend
deines letzten Besuches neben Srimati Rukmini Devi gesessen hast. Ich erinnere
natiirlich auch den Duft, der in dem Schlafraum durch den Nektar entstand, der auf
dein Foto auf dem kleinen ovalen Tisch neben meinem Bett gesprenkelt worden war,
ohne dass jemand das Zimmer betreten hatte - ein unerklérliches Ereignis! Ich habe
ebenso alle Augenblicke unserer Begegnung in Dr. Khetanis Haus in meinem
Gedichtnis bewahrt. Und doch ist deine Gegenwart hier und jetzt eine aktuelle
Realitdt, obwohl das Erinnerte Vergangenheit ist! Und es ist die ganze Zeit seit
deiner Abreise eine unbeschreibbare aktuelle Realitit gewesen. Es ist etwa so:
Plotzlich nehme ich deine Gegenwart wahr - nicht so wie die einer ,anderen Person’
im Raum, sondern mehr als eine Teilhabe am Bewusstsein. Oft, wenn ich etwas in
meinem Tagebuch notiere oder iiber eine Frage oder ein Problem nachdenke oder
wenn ich versuche, einem Gast, Freund oder Studenten einen schwierigen Gedanken
zu erldutern oder einem anderen durch gewisse Hinweise zu helfen, weill ich
plotzlich, das du da bist - und nicht ich bin es, der sich dulert. Das ist eine seltsame
Sache, die ich nicht besser beschreiben kann; es ist eine Art Verschmelzung mit dir.
Du wirst verstehen, was ich meine. Ich empfinde esnicht als merkwiirdig und
verliere auch nicht meine Identitdt, sondern ich bin in solchen Augenblicken ,im
Einklang’ mit dir, was mich begeistert. -

Du hast einmal zu mir gesagt: ,,Du weilit nicht, {iber was du redest™; diese Bemer-
kung hatte mich zunéchst etwas beunruhigt. Redete ich Unsinn? Inzwischen habe ich
verschiedene Male erlebt, dass ich nicht weil, was ich sage, denn ich spreche nicht
aus, was ich bereits im Kopf habe. Irgendetwas Neues kommt, etwas Frisches -
erstaunlich neu, zumindest fiir mich. Und was seh r wichtig ist: Fiir mich ist es
kreative Wahrheit. Aber aus welcher Quelle kommt es? Es ist nicht meine Wahrheit,
mein Wissen, das ich sozusagen vorher erworben habe. Es kommt vielmehr als ein
unerwartetes Geschenk, nach dem ich nicht verlangte. Das sind Augenblicke grof3er
innerer Freude und aufwellender Dankbarkeit, und ich wiinschte, solche Erlebnisse
seien von lidngerer Dauer. Indem ich zu jemandem spreche und ihm zu helfen
versuche, werde ich selbst belehrt! Wer ist der Lehrer? Allein Er. Er, der in meinem
Herzen thront! Der in der Region zwischen Ein- und Ausatmen wohnt. Der Punkt in
der Lotosbliite ... Er. Es ist wunderbar!

Noch ein Gedanke ist mir gekommen. Wenn ich mir bereits bekannte Biicher wieder
lese, erschliefit sich mir oft die tiefere Bedeutung von Sétzen, die ich in der
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Vergangenheit nicht bemerkt hatte. Bis vor kurzem habe ich das fiir einen vollig
normalen Prozess eines natiirlich wachsenden Verstindnisses gehalten. Nun bin ich
zu dem Schluss gekommen, dass grundsétzlich nichts in Biichern und in Schriften
ist. Es ist alles in uns. Alles ist innen; aber weil wir gewohnt sind, uns selbst in der
duBeren Spiegel-Welt zu entdecken, neigen wir unvermeidlich zu falschen
Schliissen. Mit anderen Worten: Nichts kommt per se aus einem Buch; ich lese alles
hinein. Richtiges Lesen ist eine kreative Tétigkeit. Ich habe dich sagen gehort: ,,Alle
heiligen Schriften sind verzerrt”. Sie sind zersprungene Spiegel, Glaser, durch die
wir nur unklar erkennen.

Natiirlich sind Biicher teilweise hilfreich. Lange Zeit habe ich etwas erlebt, das mich
befdhigt, mich selbst und viele andere Dinge zu verstehen: Ich sitze in meiner
Bibliothek und arbeite. Plotzlich habe ich das starke Bediirfnis, in ein Buch
bestimmter Farbe zu schauen, das irgendwo im Biicherregal steht oder anderswo
liegt. Sehr oft spielt der Titel des Buches keine Rolle und ich erwarte auch nichts
Besonders. Ich 6ffne das Buch willkiirlich und stoBe auf die Antwort zu einer Frage,
die mich beschéftigt. Oder es ist ein gewisser Kommentar, der sehr gut zu meinen
augenblicklichen Tétigkeiten passt.

So bin ich zu der Uberzeugung gelangt, dass eine innere Fiihrung die Mittel zur
Verfligung stellt, um Gedanken bewusst zu machen. Statt dass sie allein und ohne
die Hilfe von Spiegeln in meinem Kopf entstehen, werde ich in unvorhersehbaren
Momenten angeleitet, solche ,Buch-Spiegel’ zu verwenden.

Ich weiB, es ist eine seltsame Idee, das nichts in einem Buch ist als eine Folge al-
phabetischer Zeichen, und dass der ganze Inhalt in uns ist. ,,Der Buchstabe totet, aber
der Geist macht lebendig®, sagt die Bibel (und mein inneres Verstindnis von der
Sache). Liege ich damit richtig, Dadaji?

Es war kurz nach deinem letzten Besuch, dass ich bei der Lektiire von Gedichten
feststellte, eigentlich auf der Suche nach dem poetischen Ausdruck eines Gedankens
zu sein, den ich nicht in angemessene Worte fassen konnte. Du weif3t, Gedichte sind
ausgezeichnete Spiegel, denn sie bieten der Wahrheit Raum zwischen und hinter den
Zeilen. Und ich entdeckte ein wunderschones Gedicht, wobei mir sofort klar war,
dass ich dir dariiber schreiben sollte. Es ist von dem deutschen Dichter Rainer Maria
Rilke, den ich sehr liebe.

Alle, welche dich suchen, versuchen dich.
Und die, so dich finden, binden dich
an Bild und Gebiérde.

Ich aber will dich begreifen

wie dich die Erde begreift;

mit meinem Reifen reift dein Reich.
Ist das nicht ein schones Gedicht? Thn durch Rituale zu suchen, ist ein Verstandes-
geschift (oft ein echtes Geldgeschift, wenn esu m den Verkauf verschiedener
Techniken und um Organisationen geht). Warum denn nach Thm suchen? Er ist
immer hier! Und Thn zu versuchen, der niemals in Versuchung gefiihrt werden kann,
heiBit in die Irre zu gehen. Er gestattet das Suchen, weil nichts gegen Seinen Willen
geschehen kann. Und sind wir nicht unvermeidlich durch Bilder und Riten gefangen:
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Statische und repetitive gedankliche Abbilder duBlerst dynamischer Krafte? Wer die
Sonne malen mochte, muss scheitern. Er ist Alles. Er ist tiberall - und Er erleuchtet
unseren Geist, indem er uns erfahren ldsst, dass Er auch dieser Geist ist. Diese
Erleuchtung erleben wir als einen Wandel der Qualitét unserer Gedanken.

Wihrend ich dieses schreibe, schaue ich gelegentlich aus dem Fenster. Die Sonne
geht auf und die Biume im Garten &ndern sich qualitativ: Bdume vor dem Son-
nenaufgang unterscheiden sich von Baumen im frischen Tageslicht. Ist das Unsinn?
Sind es nicht die gleichen bekannten Baume Tag und Nacht? Wie kann ich von einer
Verwandlung der Baume sprechen! Ich bin mir sicher, dass es einen dauernden
Fluss, einen dauernden Wandel gibt. Ich selbst &ndere mich unmerklich mit jedem
Herzschlag. Alles ist in jeder Sekunde neu. Auch wenn es fiir uns ein oft nicht zu
beobachtender, unmessbarer Wandel ist, geht zu jeder Zeit ein alles einbeziehender
Wandel vor sich. Oft fiithle ich mich in diesen Wandel einbezogen, der aus einer
bestimmten Quelle zu kommen scheint: Dieser Fluss, diese Energie, dieser
Mahanam sind die lebendige Botschaft.

Das sind neue Aspekte des Lebens und neue Perspektiven eréffnen sich in jedem
Augenblick. Jeder Moment ist frisch und lebendig. ,Neu’ bedeutet Gegenwart, weder
Vergangenheit noch Zukunft. ,Neu’ ist ,Nun’, ein dynamischer Punkt ... Er ist
jenseits aller Erklédrung. Wir mogen versuchen, die Gegenwart und die Zukunft auf
Flaschen zu ziehen, sie durch unsere Pldne zu fixieren, sie auf Kolonnen berechneter
Daten einzudicken, wobei wir trockenen Gedankenmiill erzeugen, Konserven ohne
Duft und Geschmack. Unvermeidlich siegt Sein Wille. Seine Liebe ist Mittel und
Ende, die Vergangenheit, Gegenwart und Zukuntft ...

Dadaji, ich bin so erfiillt von Seiner Liebe, so von Thm erfiillt! Es bleibt nichts zu
wiinschen als nur immer bewusst in dieser Liebe zu bleiben.

6.9. 80
Ich war nicht in der Lage, gestern mit dem Schreiben fortzufahren und tue es jetzt.
Manchmal lassen die Tage wenig Raum fiir Personliches.
Vor einigen Tagen befragte mich ein junger Freund, ein Sprachwissenschaftler, zur
Praktikabilitdt und de m Nutzen einer Untersuchung, die er auf dem Felde der so
genannten spirituellen Sprache plant; das sind die Formen des Ausdrucks von Gurus,
Bhagwans u.s.w. Zunéchst habe ich nicht verstanden, was eine spirituelle Sprache
sein konnte. Bedeutet es d en individuellen Wortschatz spiritueller Lehrer? Mein
Freund sagte mir, esm iisse einen Unterschied zwischen der normalen
Ausdrucksweise und einer spirituellen (inspirierten) geben. Nun, das ist nicht mein
Feld, aber ich bin mir ziemlich sicher, dass es abwegig ist, eine spezielle spirituelle
Sprache an Hand von Texten zu erforschen. Ich habe bei dir solche spirituellen
Ausdriicke nicht festgestellt. Die Sprache des Herzens ist hoch spirituell, obgleich
sie normale Worte und normale Sétze nutzt. Diese Sprache unterscheidet sich nicht
vom normalen Gebrauch im Familienleben u.s.w., aber die Bedeutung, die sie fiir die
Person hat, welche die Botschaft empfangt, kann in hohem Male inspirierend sein.
Was wirklich inspiriert, ist die Eine Sprache, von der du sprichst; sie existiert nicht
in unterschiedlichen Worten, sondern als Essenz aller Kommunikation. Sprache ist
Eins: Deine Muttersprache ist Bengali, meine Deutsch, und wir versuchen mit einer
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nicht voll beherrschten Sprache, dem Englischen, uns auszutauschen, aber das ist die
Kommunikation auf der Ebene des Verstandes. Es gibt noch andere Ebenen des
Bewusstseins und andere Mittel der Kommunikation - wo sie zur Kommunion wird.
Das ist der Bereich der Einen Sprache, vermute ich.

Ein Text, ein Wort, ein Satz ist nichts ohne einen Empfanger. Es hingt ganz von der
Féhigkeit ab, sich einem Inhalt zu offnen, der einem ermdglicht, inspiriert zu
werden. Ich erinnere mich an ein sehr interessantes Telefongesprich, das ich im
letzten Winter von Mr. Someswars Haus in Madras mit dir fiihrte. Er hatte dich in
Kalkutta angerufen und ich sprach mit dir relativ kurz; du warst sehr an meiner
Familie und meinem Wohlergehen interessiert. Ich weill nicht, warum ich dir nicht
von einem wundervollen Erlebnis berichtete, das ich kurz zuvor in Kalakshetra hatte:
Alles ringsum war getrénkt mit Sonne, strahlte wie die Sonne - ein sonnengleiches
Dasein iiberall. Die Sonne war kein gesonderter strahlender Stern fern am
Firmament, sondern war in den Sand und die Steine, die Pflanzen und die Biume,
Tiere und M enschen eingekorpert - alles war durchdrungen von S onne; das
strahlende Licht oder die Energie war das Wesen von allem.

Das habe ich dir nicht am Telefon erzdhlt, obwohl ich es v orhatte, als ich Mr.
Someswar besuchte. Aber am Telefon wolltest du plotzlich wissen: ,,Wie gefillt dir
der Ort, wo du bist (Kalakshetra)?* Und im gleichen Atem fiigtest du hinzu: ,,Sehr
viel Sonne, nicht wahr?“ Aber die tiefere Bedeutung dieser Feststellung wurde mir
erst klar, als unser Telefongespriach beendet war. ,,Sehr viel Sonne* - das traf genau
den Punkt, den ich erwdhnen wollte, und dies wire fiir andere nur eine Aussage zu
den Witterungsbedingungen gewesen. Aber ich fithlte mich dir bei dieser
Kommunikation auf einer anderen Ebene verbunden. -

Ich mochte noch einmal auf den dauernden Wandel der Baume vor meinem Fenster
und von a llem anderen zuriickkommen. Ich weill nun, dass dieses im Kern das
gleiche Erlebnis ist wie das ,sonnige’ in Madras. Welche Kraft! Welche Schonheit!

Liebster Dadaji, dieser Brief ist zu lang geraten. Es ist sehr inspirierend, dich hier zu
haben und zugleich in Kalkutta zu wissen. Kommunion verursacht Kommunikation!
Ich hoffe, dich in Kalkutta wéihrend der Utsava-Tage sehen zu konnen und will
versuchen, schon einige Tage eher zu kommen. Ich plane, von hi er am 26.
September via Bombay nach Madras zu fliegen, aber das ist noch nicht festgelegt.
Vom 2. bis 5. Oktober findet am Indian Institute of Technology ein Indo-German
Seminar statt, fiir das ich als Vertreter der deutschen Partner mit verantwortlich bin.
Ich kann dir noch nicht mein weiteres Programm in Indien nennen, aber ich muss
von Kalkutta aus am 19. Oktober zuriick nach Deutschland. Sobald mein Reiseplan
feststeht, werde ich dich informieren.

Die letzten Wochen waren etwas von den Folgen meiner Entscheidung iiberschattet,
die Universitdt zu verlassen und meine Aktivititen neu auszurichten. Und vor
kurzem entdeckte mein Arzt eine gewisse gesundheitliche Schwiéche, weil wir keine
Zeit fiir einen erholsamen Urlaub gefunden hatten. Ich werde dir davon berichten,
wenn ich komme, aber ich nutze bereits deine Hilfe! Uta und den Kindern geht es
gut und wir erfreuen uns der letzten Sommertage. Uta wiirde gern mit mir kommen
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und dich treffen, aber das ist diesmal unmdglich. Bitte griile deine Familie. In der
Erwartung, dich bald zu umarmen,
bin ich Dein Peter

Nachdem ich diesen ausfiihrlichen Brief beendet hatte, war ich noch in der Stimmung, mit
dem Schreiben fortzufahren. Mir kam der Gedanke, dass Er manchmal Versteck spielt, und
zwar mit unserem Verstand. Dieser tut sein Bestes, um herauszufinden, wo Er versteckt ist —
vielleicht hinter dieser Idee, jenem Symbol? Oder ist Er weit weg in ein anderes Land
gegangen, wo er sich in den Kleidern einer anderen Religion verbirgt? Ist Er Inder? Wurde
Er in Bethlehem geboren? Wo ist Er? Viele, viele kluge Kopfe suchen an den
unterschiedlichsten Orten nach Thm und melden oft Erfolg. ,,Es fragt sich, wer sucht nach
wem? Was sucht du?, sagt Dadaji und lacht; ,,Er ist bei dir vierundzwanzig Stunden am
Tag! Du weif3t das nicht? Warum willst du das wissen? Er wird dir die Antwort schon geben.
Alles ist an den Faktor Zeit gebunden.*

Mir fiel dazu ein Vers von Rabindranath Tagore® ein; die letzten beiden Zeilen geben meine
eigene Erfahrung wieder:

Aus meinem Herzen steigt und tanzt
das Bild meiner eigenen Sehnsucht.
Die lichte Erscheinung zerflief3t.

Ich versuche sie festzuhalten,

sie entgleitet mir und fithrt mich irre.

Ich suche, was ich nicht erreichen kann,
ich erreiche, was ich nicht suche.

Die Zeit war gekommen, die Reise nach Indien vorzubereiten. Ich freute mich auf Utsava,
das Treffen der Freunde Dadajis mit ihm, woriiber ich schon manches gelesen hatte; aber ich
wollte unbeeinflusst und offen fiir die eigene Erfahrung sein. Auch das bevorstehende Indo-
German Seminar in Madras, Ergebnis der Kooperation mit den Leuten von COSTED und
einigen Professoren des Indian Institute of Technology, musste geplant werden.

Zur gleichen Zeit wurde ich als Leiter des neu gegriindeten Innovationsférderungs- und
Technologietransfer-Zentrums der Hochschulen des Ruhrgebiets (ITZ) auBerordentlich in
Anspruch genommen. Um dessen Entwicklung noch so weit wie moglich abzusichern und
einen Nachfolger einfiihren zu konnen, hatte ich mein Ausscheiden aus der Universitét fir
Ende Februar 1981 vereinbart.

Ich sehnte mich nach Dadajis Antwort auf meinen langen Brief; sie traf am 23. September

ein und ich las die Zeilen voller Freude - es war als sei ich durch die Lektiire von The Gospel
of Krishna vorbereitet gewesen.
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Kalkutta 16. 9. 80
Lieber Sohn,
dein Brief vom 5. September.
Eine groBartige Leistung in Kommunion mit Thm. Warum sprichst du von Ambi-
valenz? Es ist eine Abwesenheit in der Gegenwart; und das ist Vraja lila. Und eine
,Teilhabe am Bewusstsein’ ist der Hohepunkt. Indem du ,im Einklang’ mit Thm bist,
erschaffst du die ewige Wahrheit in deinem Leben. Du kannst sie erschaffen, weil sie
ewig in deinem, sozusagen unempfindlichen, Herzen ist. Du kreierst das Unkreierte,
um deinen Korper, Geist und die Sinne damit zu rekriieren. Dabei tauchst du in die
Wasser der Ganga (das ist das integrale Bewusstsein) und nistest dich mit einer nie
zuvor erlebten, ersterbenden Verziickung ein im ,Punkt in der Lotosbliite’, wie du es
nennst. -
Ja, was immer ist, ist innen. Aber damit ist die dulere Welt nicht fortgefegt. Was
immer innen ist, muss ebenso vor mir im Auflen sein. Der Zyklus muss notwendiger
Weise vervollstindigt werden. Anderenfalls erleide ich eine Bewusstseinsspaltung.
Wenn man immer Seine innere Gegenwart fiihlt, muss man auch das Gefiihl Seiner
duBeren Gegenwart zulassen. Sonst ist man ein Betriiger; oder man betriigt sich
vielleicht selbst. Du weifit genau, dass Gopis solche inneren und &uferen Erlebnisse
hatten. Und wie steht es mit meinem guten alten Sohn Peter? Er hat sicherlich eine
Flut solcher Erlebnisse.
Also, Biicher haben sicherlich so etwas wie eine objektive Realitit. Und sie enthalten
sicherlich einige Wahrheitskeime in einigen vernachldssigten Nischen. Aber
meistens sind diese Wahrheiten {iberdeckt von einem riesigen Wortschwall und den
Ausscheidungen faulender Egos. Rilke ist wunderbar und hat viel Verwandtschaft
mit Tagore. -
Ja, es gibt einen dauernden Fluss, der die duBere Erscheinung eines dauernden
Wandels bietet, um unserer egoistisch versteiften Haltung den Boden zu entziehen.
Unsere Begrenzung, unsere Endlichkeit erfahrt durch diese dauernde Verdnderung
einen angenehmen Schock und bekommt den Antrieb, die Fesseln der Endlichkeit zu
zerbrechen. -
Ja, ,Neu’ ist ,Nun’, eine ewige Gegenwart, ein dynamisches UberflieBen. -
Was soll das! Eine ,spirituelle’ Sprache im Gegensatz zur ,profanen’! In der Tat
sonderbar! Dann miisste die ,spirituelle’ Person eine abnorme Person sein. Aber sie
hat sehr normal zu sein. Ja, esi st die Sprache des Herzens, die Sprache der
Kommunion. Du siehst selbst jetzt noch sehr sonnig aus und umkreist die innere
Sonne, die urspriingliche Sonne. -
Lass uns deinen Reiseplan so bald wie mdglich wissen. Die Daten fiir Utsava sind
der 17. und 18. Oktober. Sei nicht beunruhigt. Er ist immer bei dir. Meine Liebe
euch Allen. Herzlich dein Dadaji

Sofort sandte ich Dadaji meine Antwort - zum Teil ein Kommentar zu seinem Brief.

Bochum, 23. Sept. 80
Liebster Dadaji,
es war fiir mich eine gro3e Freude, deinen Brief vom 16. September zu erhalten! Ich
hatte gespannt deine Antwort erwatlt%f’, weil die Zeit meiner Abreise nach Indien



ndher riickt. Ich werde daher diese Zeilen morgen in Bombay auf die Post geben, wo
ich Abhi zu treffen hoffe. Ich nehme an, dass ich dich per Telefon friiher erreiche als
dieser Brief.
Deine Bemerkungen iiber die dulere Welt waren fiir mich sehr hilfreich. ,,Was
immer innen ist, muss ebenso vor mir im Auflen sein. Der Zyklus muss notwendiger
Weise vervollstindigt werden,” hast du geschrieben. Was fiir eine einfache,
natiirliche Sache! Friiher glaubte ich, dass das Gefiihl Seiner inneren Gegenwart ir-
gendwie leichter zu erleben sei als die Wahrnehmung Seiner dulleren Prasenz. Aber
nun weil} ich, dass das eine Tduschung ist, weil Er alldurchdringend und immer der
volle und grenzenlose Zyklus ist. Ich kann ihn auch vor mir sehen. Wie konnte ich
mit geschlossenen Augen leben? Goethe schrieb: ,,Wér’ nicht das Auge sonnenhatft,
die Sonne konnt” es nie erblicken®. Sonnengleiche Augen sind fihig, die Sonne
innen und auflen zu entdecken, denn da gibt es keinen Unterschied. Und der Tanz
der Gopis mit Krishna, von Arm und Herz umschlungen, ist so wunderbar! Es ist
keine Geschichte aus alter Zeit; wenn die Augen gedffnet sind, ist es eine Realitdt
hier und heute.
Ich habe noch eine andere Erkldrung fiir diesen Zustand: Indem wir Seine Liebe
erfahren und von Seiner Liebe durchdrungen sind, verwandelt sich unsere Wahr-
nehmung; unsere Sinne werden gereinigt und wir finden uns in Ihm und Ihn in uns.
Es ist das Gewahrwerden von Vereinigung und Dauer. Vraja lila findet iiberall statt.
Auf diese Weise liebt Er sich selbst ...
Es ist noch Sommer, und doch ist schon der Herbst in der frischen Luft. Ich liebe
diese Jahreszeit. Die Apfelbdume sind beladen mit wunderbaren Friichten und der
weite, klar-blaue Himmel hat eine gewisse Grenzenlosigkeit. Der Wechsel der Jah-
reszeiten ist deutlich: Die scheidende ist reif geworden, die kommende signalisiert
schon ihre Schonheit. Du wirst es verstehen, wenn ich vom ,Atmen der Jahreszeiten’
spreche. Es ist mehr als ein zeitgebundener Rhythmus - es ist wie der Herzschlag des
Lebens. Was ist innen, was aul3en? -
Ich muss nun packen. Bald bin ich im Flughafen Diisseldorf und auf dem Weg nach
Bombay. Ich habe vor, am 12. Oktober nach Kalkutta zu kommen, wahrscheinlich
von Hyderabad aus, und werde dich sobald wie moglich informieren. Mein Riickflug
ist bereits gebucht. Ich fliege am 19. Oktober um 20.10 Uhr von Kalkutta nach New
Delhi und dann weiter mit Lufthansa.
Ich freue mich auf unser baldiges Wiedersehen und bin mit Liebe von Uta und den
Kindern herzlich Dein Peter

Dadaji antwortete warmherzig, aber ich fand seinen Brief erst nach meiner Riickkehr vor.

Und dann war es ein schriftliches Zeugnis der Unendlichkeit der Liebe, die ich zuerst wéh-

rend meines Aufenthalts in Kalkutta erfahren durfte.

Kalkutta 29. 9.80
Mein lieber, lieber Sohn,
ich habe gerade vor zwei Tagen Deinen wunderschonen Brief erhalten. Oh, er ist so
gut wie ein Artikel! Ich habe vor, ihn irgendwo zu vertffentlichen, damit alle von
deinen Gedanken erfahren. Die Worte, die du erwéhnst, sind Seine Worte. Die
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Tatsache, dass du in deinem Haus immer Seine Gegenwart fiihlst, bedeutet, dass du
mit Thm in Einklang bist; mit anderen Worten, du bi st untrennbar von Thm. Ich
vermisse dich sehr und sehne mich danach, dich in Kalkutta zu begriilen, wenn ich
auch oft mit dir rede. Versuche doch, einige Tage frither zu kommen. Ich finde es
schade, dass Uta und die Kinder dieses Mal nicht mitkommen. Du hast in dir eine
auBlerordentliche Schonheit, Peter, die dich befdhigt hat, Thn so vollkommen
wahrzunehmen.

Mit viel Liebe fiir dich, Uta und die drei Kinder - und besten Wiinschen —

Dadaji
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1 3 Utsava — in Thn eintauchen

Der Flug von Frankfurt nach Bombay war angenehm. Ich hatte den mitreisenden Dr. Willi
Bredemeier, meinen Mitarbeiter am ITZ, vor dem Klima in Bombay gewarnt. Als wir die
Maschine verliefien, war es drauflen schwiil wie in einem Treibhaus. Der Monsun hatte sich
gerade von Westindien verabschiedet.

Im Flughafen begriifite uns Abhi, der mit Lalit Pandit gekommen war, und schlug uns vor, in
seine Wohnung im Delphin House zu fahren, denn wir hatten reichlich Zeit bis zu unserem
Weiterflug nach Madras. Als wir im Taxi sal3en, fiillte es sich plotzlich mit Dadajis Duft. ,,Er
griiBBt dich,* lachte Abhi. Es war in der Tat ein duftendes Willkommen!

Nach der Ankunft in Abhis Wohnung wurde ich durch die Diskussion mit ihm und L alit
vollstdndig in Anspruch genommen und beachtete Dr. Bredemeier gar nicht, der ein auf-
merksamer Beobachter und Zuhérer war, sicherlich iiberrascht von den vielen AuBerungen,
die ihm ein vollig neues Feld meiner Interessen offenbarten.

Abends kam Dr. R. L. Datta, Priasident der International Solar Energy Society. Dadaji hatte
ihm von meinem kurzen Aufenthalt in Bombay erzéhlt und ich freute mich, diesen
angesehenen Naturwissenschaftler kennenzulernen. Wir sprachen iiber unsere Erlebnisse mit
Dadaji und mein Reiseziel, das Indian Institute of Technology. Es war eine angenehme Zeit
unter Freunden. Ich spiirte Dadajis geistige Gegenwart in unserer Runde, was mich sehr
beriihrte. Als es fiir Dr. Bredemeier und mich Zeit war, zum Flughafen zu fahren, bot sich
dafiir Dr. Datta mit seinem Wagen an.

Nach einigen Minuten Fahrt hielten wir in der Stadt an einer Ampelkreuzung. Eine junge
Frau, schmutzig und mit einem verschlissenen Sari bekleidet, klopfte ans Wagenfenster, um
Geld fiir sich und ihr Kind zu erbetteln, das sie im Arm hielt. Ich hatte noch keine Rupien
eingewechselt und fragte die anderen nach Miinzen, aber sie hatten kein Kleingeld dabei.
Gegen Dr. Dattas Warnung kurbelte ich das Wagenfenster herunter, um das der bettelnden
Frau zu erkldren, aber sie schien mich nicht zu verstehen. In einer Art Verzweiflung griff sie
meinen Arm; Dr. Datta wurde drgerlich und versuchte, sie fortzuscheuchen. Es war eine
unangenehme Situation und ich nahm ihre bettelnde Hand und streichelte sie. Da verénderte
sich ihr Gsicht und wurde auf besondere Weise schon. Sie schaute mich liachelnd an und
wisperte ,,0.K., es ist in Ordnung® und verlie} uns mit einer Gebérde, die andeutete, sie habe
ein wunderbares Geschenk erhalten. Inzwischen zeigte die Ampel Griin und der Wagen fuhr
an. Obwohl ich schon viele herzerwdrmende Begegnungen mit Indern und Inderinnen hatte,
ist diese in meiner Erinnerung eine der schonsten. Ich fiihlte die Liebe, die ich in Dadajis
Gegenwart oft erlebt hatte.
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Dr. Bredemeier und ich flogen nach Madras zu einem Seminar, das den Einfluss akademi-
scher Institutionen auf die regionale Entwicklung zum Thema hatte und vom Center for
Rural Development des I.I.T. organisiert wurde. Bevor das Seminar am 2. Oktober begann,
hatte ich geniigend Zeit, die Freunde in Kalakshetra zu besuchen und im Ozean zu
schwimmen. Anschliefend a3 ich mit Sarada und Peter Hoffman zu Abend. Dr. Bredemeier
war immer dabei und schien wegen der groBen Differenz zwischen dem Leben in
Deutschland und diesen indischen Kreisen ein wenig irritiert zu sein. Aber sein natiirlicher
Sinn fiir menschliche Echtheit lieB ihn die Leute, denen er zusammen mit mir begegnete,
sympathisch und interessant erscheinen. Und fiir mich war seine Gesellschaft eine Art Test,
denn iiber diese Seite meines Lebens hatte ich noch nie mit Menschen geredet, die nicht zu
der Gruppe sehr naher Freunde gehorte.

Tagebuch 30. September 1980

Seltsamer Traum: Als wenn ich aus meinem Korper herausfloge. Blick in ein Haus,
das von auflen ganz europdisch aussah, ein normales grofbiirgerliches Wohnhaus.
Innen eine Einrichtung der 20er Jahre: Portieren, Sessel, Schrinke. An der Wand
eines Zimmers grofle Spiegel, sonst kein Ein- oder Ausgang. Jemand sagte mir, ich
miisse den Spiegel zertriimmern, aber dahinter war Wand. Ebenso bei einem zweiten
prachtigen Spiegel. Ein dritter schien wie von selbst zu zerspringen und 6ffnete den
Weg zu einem Schacht mit Masken, die wohl Schrecken einfléBen sollten. Da ich die
ganze Zeit an Dadaji dachte und mich in seiner Hut fiihlte, war ich bereit, in den
Schacht zu springen, gewiss, von ihm aufgefangen zu werden. Es blieb bei dieser
Bereitschaft, denn die Traumbilder verschwanden ...

Es war ein anstrengendes Seminar mit langen Diskussionen am Vor- und Nachmittag und
den obligatorischen Dinnereinladungen. Professor Methfessel, ein Bochumer Kollege, war
inzwischen zusammen mit einem Fachmann fiir Technologietransfer der Technischen
Universitidt Berlin eingetroffen. Wir vier Deutsche waren die ganze Zeit voll damit
beschéftigt, den Erwartungen der indischen Gastgeber zu entsprechen, die uns auch Na-
rayanpuram, das beeindruckende Versuchsdorf des I.LI.T., vorfiihrten, wo Techniken
nachhaltigen Wirtschaftens erprobt werden. Am Schluss luden wir die indischen Partner zu
einem Seminar im kommenden Friihjahr an die Ruhr-Universitit ein.

Tagebuch 4. Oktober 1980

Mir wird bewusst, dass ich nun schon eine Woche in Indien bin und dass es auf be-
sondere Weise schon ist. Damit sind weniger das Land und die Leute gemeint als die
Erfahrung, die ich fast tiglich mache: Zwischen Denken und Tun ist eine Harmonie
eingetreten, die mich gliicklich sein lisst. Es ist so leicht, mit Indern iiber Dinge zu
sprechen, zu denen man in Deutschland, mit Ausnahme des kleinen Kreises
wirklicher Freunde, eher zu schweigen geneigt ist. Hier aber ergeben sich viele
Gelegenheiten, die eigene, von Dadaji geprigte Lebensauffassung zu verdeutlichen.
Dabei wird das Selbstverstdndnis geschult, es wichst das Bewusstsein meiner selbst;
die bekannte Isolation lockert sich mit dem Interesse, das meinem Denken und
meinen Erfahrungen entgegen gebracht wird.
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Im deutschen Kontext treten viele Fragen bei anderen Menschen gar nicht auf.
Offenbar regt die Umgebung hier dazu an, im spirituellen Sinne philosophisch zu
werden, und es ergeben sich gute Gespriache. Das fordert bei mir die Bereitschaft,
iiber das zu sprechen, was mir am Herzen liegt.

Wenn ich zu Hause manchmal unter einer gewissen Antriebslosigkeit leide und das
Gefiihl habe, einen Giiterzug anschieben zu miissen; wenn mir manches schwer fallt
und ich nicht recht in Gang komme — hier habe ich das Gefiihl, gefordert zu sein.
Eine frohliche Leichtigkeit, eine Beschwingtheit sind Kennzeichen der jetzt bis zum
Rand gefiillten Tage. Ich fiihle mich Uta und den Kindern sehr nahe und nicht von
ihnen getrennt, nehme alles als richtig, wie es kommt, und auch die entsetzlichen
Nachrichten vom Olkrieg am Golf erscheinen mir nur als Bestitigungen lingst
geahnter Verhdngnisse, die ihren Lauf nehmen miissen. ,,Auch dieses gehort zu
Seinem Spiel und du hast es hinzunehmen", hdre ich Dadaji sagen, der mir in diesen
Tagen innerlich sehr nahe ist.

Mit der Anderung oder Offnung, die sich bei mir vollzogen hat, ist auch eine Ver-
dnderung in meinem Verhéltnis zu Indien eingetreten. Ich erlebe das Land niich-
terner als zuvor, weil ich nun weil}, dass dieses hier keine Sondersituation ist und in
gewissen Bereichen kein Unterschied zu Deutschland besteht. Es ist schwer zu
sagen: Einerseits ist mir dieses Land nach wie vor Heimat, andererseits ist eine
gewisse Emanzipation eingetreten, weil Er fiir mich {iberall ist und nicht an be-
stimmte Kulturen gebunden. Ich brauche nicht zu Thm zu reisen; Er ist immer bei
mir. Und doch vibriert mein Herz, wenn ich an den Besuch in Kalkutta denke ...

Der Sonntag kam und ich wollte gern einer Einladung von Mr. Someswar folgen, fand mich
aber wegen einer Diarrhoe anfangs an mein Zimmer gebunden. Doch nach einiger Zeit wagte
ich, im Taxi zu Someswar in die Lloyd’s Road zu fahren. Nachdem ich ihm meine
Schwierigkeit anvertraut hatte, meinte er, ich solle nicht zu viel Fliissigkeit verlieren und
bereitete einen schwarzen Tee. Der Tee war in einer Tasse und brithend heif3, so dass ich mit
dem Trinken warten musste. Wir sprachen tiber Dadaji, dem ich die ganze Zeit in Gedanken
verbunden war. Inzwischen war der Tee trinkbar geworden; als ich einen kleinen Schluck
nahm, fand ich, er roch und schmeckte wie charanjal, das duftende Wasser, welches Dadaji
gelegentlich den Leuten gegen allerlei Unpésslichkeiten und Krankheiten gibt. Someswar
hatte keine Erkldarung dafiir, bestitigte aber meine Wahrnehmung, die nicht leicht zu
akzeptieren war. Eine Tatsache war allerdings unbestreitbar: Meine Beschwerden hatten
nach dieser Tasse Tee ein sofortiges Ende.

Madras, 6. Okt. 1980
Liebster Dadaji,
schon eine Woche lang erfreue ich mich in Madras der indischen Sonne, nachdem
ich vorher die Freunde in Bombay getroffen habe. Gleich nach dem FEintreffen in
Indien wurde ich durch deinen Duft gegriifit und fiihlte mich sofort zu Hause. Ich
freue mich nun auf die Ankunft in Kalkutta am Sonntagabend.
Im Gesprach mit Mr. Someswar, den ich gestern traf, fiihlte ich ein wenig die Kraft
der Liebe, die uns alle zusammengefiihrt hat und ndher an dich bindet. Es ist nicht
die bindende Kraft (oder soll ich sagen, der Zwang) einer Organisation, sondern ein

199



inneres Verlangen. Organisationen werden durch den Verstand geschaffen und
mogen auf dieser Ebene eine bedeutende Rolle spielen. Aber sie unterscheiden
immer zwischen Mitgliedern und Nichtmitgliedern. Liebe kann nicht einzéunen;
Liebe ist synonym mit der Freiheit des Herzens und des Geistes, Ihm hingegeben.
Wie konnte so etwas organisiert werden? Das ist als wenn aus einem Kreis, der Er
ebenso wie der Mittelpunkt dieses Kreises ist, ein Stiick herausgeschnitten wiirde.
Ich bin gliicklich, dass ich mich innerlich von allen Versuchen, Ihn auf der
Verstandesebene zu erreichen, befreit habe. Ich weill sehr wohl, dass dieses nicht die
Frucht eigener Bemiihungen ist, sondern ein Akt Seiner Liebe. Wenn ich auf unsere
erste Begegnung in Witten 1978 zuriickschaue, fiihle ich wieder die grofle Kraft, die
mich Thm n&her gebracht hat. Ich bin daflir sehr dankbar, denn meine
Lebensauffassung hat sich grundlegend gedndert.

Nun freue ich mich auf unsere Begegnung und darauf, dich zu umarmen - ich tue das
schon jetzt, obgleich ich noch in Madras bin! Am 9. Oktober fliege ich weiter nach
Hyderabad. Herzlichst Dein Peter

Uta und ich hatten wéhrend unseres gemeinsamen Aufenthalts in Kalakshetra die bekannte
Children’s Garden School besucht, eine Schule mit Waisenheim im Stadtteil Mylapore von
Madras. Sie wurde vor Jahrzehnten von einem Inder, Dr. V. N. Sharma, und seiner
deutschen Frau Ellen gegriindet. Zwei ihrer Tochter, Shakuntala und Gita Sharma, fiihren die
Schule weiter. Da ich nun wieder in Madras war und Uta und ich das Waisenheim durch
Ubernahme und Vermittlung von Patenschaften unterstiitzten, fuhr ich zwei Tage vor dem
Abflug nach Hyderabad zur Schule und traf dort Gita Sharma an. Wir stellten fest, dass wir
uns schon frither begegnet waren, und zwar wihrend der Zeit, in der sie im deutschen
Generalkonsulat arbeitete. Meinen und Utas Namen hatte sie allerdings auf einem Wege
erfahren, der mich iiberraschte. Im Dezember 1978 traf sie durch ihren Vater einen ,,heiligen
Mann in Kalkutta, dessen Name Dadaji ist™. Dieser sagte ihr, sie solle die Bekanntschaft von
»Mr. und Mrs. Meyer-Dohm aus Deutschland machen, sie kdnnten von Hilfe sein“. Das war
vor meinem ersten Besuch bei Dadaji in Kalkutta; wahrscheinlich hatte er ihr das Bild von
Uta und mir zusammen mit ihm gezeigt. Da Gi ta Sharma mit Dadajis Hinweis nichts
anzufangen wusste, hatte sie die ganze Sache vergessen. Dadaji selbst hatte Uta und mich
nicht informiert; wir hatten durch unseren Freund Nachi von der Children’s Garden School
erfahren, als wir ihn fragten, ob er uns mit einem indischen Waisenhaus in Verbindung
bringen konnte, welches Unterstiitzung brauchte. Dadaji ist ein Rétsel.

An meinem letzten Tag in Madras war ich bei Rukmini Devi zum Lunch eingeladen. Die
Begegnung mit Dadaji in Bochum war fiir sie ein bemerkenswertes Erlebnis, das sie im
einzelnen Shankara Menon beschrieb, ihrem Stellvertreter in der Leitung Kalakshetras, der
auch zum Lunch geladen war. Dann wechselte Rukmini das Thema und kam auf Or-
ganisationen wie die Theosophische Gesellschaft zu sprechen, die die Freiheit der Mei-
nungen zum Grundsatz haben und ihre Mitglieder nicht auf bestimmte Dogmen festlegen.
Das ist sicher ein Wert an sich. Aber Dadaji hat schon Recht: Die Freiheit des Herzens
entzieht sich jeder Organisation.
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In Hyderabad war ich vier Tage mit Shantilal Sarupria zusammen und hauptsidchlich mit
Diskussionen iiber unser Rajasthan-Buch beschiftigt. Wegen meines Ausscheidens aus dem
Aachen-Bochum-Osmania Cooperation Scheme waren auch Kontakte mit der Osmania
University notig. Aber diese wissenschaftlichen und akademischen Aktivititen blieben
irgendwie im Hintergrund meines Bewusstseins, denn ich hatte begonnen, wieder in der
Srimad Bhagavatam zu lesen und war tiberwiéltigt von einigen der Geschichten, die mir nicht
aus dem Kopf gingen.

Tagebuch 10. Oktober 1980

Die Srimad Bhagavatam hat ihren eigenen Reiz. Wenn man darin von K rishnas
Jugend liest und iiber die Schonheit der Natur an den Ufern des Yamuna, entfalten
sich Sehnsucht und Liebe im Herzen. Ich fiihle wie die Gopis, von denen es heil3t:
"Als sie der Musik der Flote lauschten, die die Liebe entziindet, begannen einige
Frauen von Vraja dort, wo Krishna sie nicht horen konnte, ihre Gefiihle den Ge-
féahrtinnen zu beschreiben. Aber als sie zu sprechen begannen, erinnerten sie sich an
Krishnas Tun und ihre Herzen gerieten in eine solche Liebeserregung, dass sie nicht
fortfahren konnten". Dieses Sprachlos-Werden vor Gliick, dieses Aufwellen der
Liebe und das Ertrinken in ihr teilt sich mir beim Lesen solcher Texte mit. Schon die
Naturschilderungen bedeuten fiir mich Entziicken.

Mein Kollege Dr. Bredemeier, der in Madras Zeuge mancher Gespriache iiber ihm véllig
unbekannte Themen gewesen war, kam mit nach Hyderabad. Eines Tages sprach er mich auf
Astrologie an. Einige Inder hatten ihm unglaubliche Félle von Vorhersagen erzéhlt, die sich
als wahr erwiesen hatten, so dass er nun wissen wollte, wie ich dazu stiinde. Ich erzédhlte ihm
von der inneren Astrologie, wie ich es nenne, die unabhingig vona llen Formen
astrologischer Analyse ist. Sie ist ein intuitives Erkennen des No&tigen und Moglichen,
verbunden mit der Bereitschaft, aus jeder Situation, in der man sich befindet, zu lernen. Das
hat eigentlich nichts mit Sterndeutung zu tun, die etwas iiber die Zukunft aussagen will,
sondern ist eher ein Vertrauen ins Leben, ein Vertrauen in Ihn. Der Grundsatz dieser Haltung
lautet: Tue deine Pflicht und erinnere dich immer Seiner. Dr. Bredemeier schien
Schwierigkeiten zu haben, das zu verstehen, war aber iiberzeugt, dass man in eine
gefihrliche Abhéngigkeit von a strologischen Vorhersagen oder von e inem Guru geraten
konnte.

Bei diesem Gesprach kamen wir unvermeidlich auf den zentralen, mich zutiefst bewegenden
Punkt zu sprechen - Seine Liebe. Fiir mich war das ein Eintauchen in einen méchtigen
Strom, der mich zu einem unbekannten Ziel trug. Als ich iiber Seine Liebe sprach, riss mich
meine Begeisterung so stark fort, dass mein Zuhdorer nicht wagte, mich zu unterbrechen, wie
er mir spéter erzihlte. Er schien sehr beeindruckt und sagte: ,,Vielen, vielen Dank! Nun sehe
ich Sie mit anderen Augen.” Das alles deutete bereits die Ereignisse an, die mich in Kalkutta
erwarteten.

Wihrend der fachlichen Diskussionen mit meinen indischen Kollegen, von denen einige
sicherlich Materialisten, auf jeden Fall aber stark verwestlicht und ihrer eigenen Kultur
entfremdet waren, hatte ich oft das Gefiihl, gleichzeitig in zwei Welten zu leben. Zwei
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Welten, von denen ich fiihlte, dass sie nicht verbunden werden konnten, was mich daran
hinderte, meinen Gespriachspartnern gegeniiber offen mit meinen inneren Gefiihlen und
meinem Glauben zu sein.

Tagebuch 11. Oktober 1980

Heute las ich in der Srimad Bhagavatam die Geschichte von den Frauen der
Brahmanen, die Krishna etwas von den Opferspeisen bringen, nachdem ihre Ménner,
auf ihren Ritus fixiert, dieses verboten hatten. Fiir die Frauen entsteht die Frage, ob
sie nicht wegen ihres Ungehorsams bestraft werden konnten. Krishna trostet sie:
»Bure Eheménner werden euch deswegen nicht bose sein, auch nicht eure Eltern,
Briider, S6hne und wer auch immer, denn ihr wart bei mir mit meiner Erlaubnis ..."
Diese Stelle ist fiir mich wichtig, denn sie enthélt die Botschaft, dass ich wegen
meines Besuches bei Dadaji daheim keine Schwierigkeiten bekommen werde. Wa-
rum Schwierigkeiten? Es ist nicht ganz alltéglich, dass ein Universitdtsprofessor aus
Deutschland so etwas macht wie ich. Und indem ich dieses niederschreibe, merke
ich, wie iiberfliissig Rang und Namen sind und was im Grunde allein z&hlt!

Obwohl es in Hyderabad viele innere Ablenkungen von der Arbeit gab, war ich sehr zu-
frieden mit dem Erreichten. Auch das Rajasthan-Manuskript hatte gute Fortschritte gemacht.
Dr. Bredemeier flog nach Deutschland zuriick und ich weiter nach Kalkutta.

Tagebuch 12. Oktober 1980

Ich sitze in Dr. Mukherjis Haus in einem Raum mit einer erstaunlichen Atmosphére.
Abhi, der mich gemeinsam mit Dr. Mukherji am Flugplatz abgeholt hatte, erzihlte
mir folgende Geschichte: Mein Zimmer in der Ramakrishna-Mission steht erst
morgen zu Verfiigung. Daher sollte ich in Dr. Mukherjis Haus untergebracht werden.
Dort gibt es ein ,Dada-Zimmer', das rundum an den vier Wéanden mit Bildern von
Dadaji geschmiickt ist. Der Raum, in dessen Mitte eine Liege steht, ist etwa 3 mal 4
m grof3. Dr. Mukherjis Sohn Gautam rdumte dort auf und bereitete alles fiir meinen
Aufenthalt vor. Darauf meinte er, es sei gut, wenn Dadaji selbst das Ergebnis seines
Bemiihens in Augenschein ndhme. Am heutigen Vormittag kam nun Dadaji vorbei,
benutzte Mukherjis Telefon und unt erhielt sich mit ihm, ging aber nicht in den
Raum. Als er gegangen war, kiindete der bekannte Duft davon, dass etwas geschehen
sein musste: Von den Bildern im Dada-Zimmer tropfte Nektar, der zum Teil auch
hinter dem Glas war!

Auf dem Bild an der Wand rechts neben mir sicht es so aus, als sei es besprenkelt
worden. Auf dem Bett waren Handabdriicke, als wenn Dadaji wie gewohnt mit
aufgestiitzten Hénden dort gesessen hitte (jetzt ist ein frisches Laken gespannt).
Offene Fenster und ein starker Fan haben viel von dem Duft vertricben, aber das
Zimmer hat eine wunderbare Atmosphire.

Abhi erzéhlte auf dem Weg vom Flughafen noch eine andere Geschichte: Er und Dr.
Mukherji waren bei Dadaji, als dieser sagte: "Ihr fahrt jetzt zum Flughafen!" Abhi
hielt das fiir zu friih, aber als sic am Flughafen ankamen, war die sonst eine halbe
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Stunde oder mehr verspitete Maschine eine Viertelstunde frither als geplant
gelandet. Sie kamen gerade zur rechten Zeit, um mich zu empfangen.

Auf dem Hinflug und schon beim Warten auf dem Flughafen in Hyderabad hatte ich
intensiven Kontakt zu Dadaji. Ich sah ihn deutlich vor mir und wusste, dass er mit
mir in Verbindung war. Verschiedentlich sah ich aus seinem Gesicht. Und nun dieses
besondere Willkommen im so genannten Dada-Zimmer!

Ich hatte eine unvergessliche Nacht dort. Zunichst war ich nicht fihig, an etwas anderes als
Dadaji zu denken und blieb lange wach. SchlieBlich schlief ich ein, aber schon nach wenigen
Stunden, ich glaube um 4.00 Uhr morgens, wachte ich wieder auf, weil trotz des auf
Hochtouren laufenden Ventilators die Miicken erfolgreich meine Fiile erreicht hatten.
Normalerweise macht mich schon eine einzige Miicke nervos. Dieses Mal hatte ich nichts
gegen ihr Blutsaugen; ich war in einer vollkommen ausgeglichenen Stimmung. Nach einer
Weile war es dann doch an der Zeit, das Miickenmahl zu beenden; ich zog Striimpfe und
meine Hose an und schlief wieder ein.

Nach dem Friihstiick mit den Mukherjis wurde ich ins Ramakrishna Mission Hostel ge-
bracht, wo ich wartete, bis ich um 10.00 Uhr zu einem Besuch bei Dadaji abgeholt wurde.

Tagebuch 13. Oktober 1980

In Dadajis Haus begriifite ich im Erdgeschoss zunéchst seine liebe Frau und den
Enkel, der niedlich ist und auf meinen Arm strebte. Ich musste Auskunft iiber die
Kinder und besonders Veronika geben. Dann eilte ich die Treppe hinauf, an der oben
Abhi wartete. Dadaji sal3 wie gewohnlich auf seinem Bett und gab einen Freudenlaut
von sich, als ich eintrat; wir umarmten uns. Anwesend waren Harvey Freeman,
Manjit Paul, G. T. Kamdar, Kulwant Singh und noch ein anderer, mir unbekannter
Inder. Dadaji sprach mit G. T. Kamdar iiber Besitz und Eigentum und ve rsuchte
deutlich zu machen, wie unsinnig die Aussage sei: ,,Ich habe ein Haus, das iiber
500.000 USS$ kostet." Dann wies er auf mich: ,,Schaut euch sein Haus an! Es ist auch
mein Haus. Lasst euch nicht vom Besitz binden." Das Gesprich, in das ich
hineingekommen war, hatte sich wohl wieder einmal um finanzielle Angebote an
Dadaji gedreht.

Dann wollte er natiirlich wissen, ob ich gut nach Kalkutta gekommen sei und
iibergab mir fiinf Briefe von Uta. Aus seinem Kommentar fiir die anderen auf
Bengali horte ich nur Utas Namen heraus, verbunden mit dem Wort "exzellent"; er
schien sie begeistert zu schildern.

Ich konnte die Briefe nicht sofort lesen, denn Dadaji begann, seinen Besuch in
unserem Bochumer Haus zu schildern, das Treffen mit Rukmini Devi, was fiir eine
wunderbare Person "Uta, meine Tochter" sei, wie nett die Kinder — er ist dabei von
einer Art kindlicher Freude. Und dann kam wieder einmal — fiir mich nicht ganz
nachvollziehbar — seine Begeisterung iiber meine Briefe zum Ausdruck. Ich mochte
dabei am liebsten weghoren ... ,,Er weil} nicht, was er schreibt" — immer wieder diese
Feststellung, die zumindest die Tatsache trifft, dass ich spontan schreibe. Ein Buch
zu schreiben ist dagegen eine Verstandessache. Ich machte Dadaji deutlich, dass
meines Erachtens das Problem darin besteht, fiir ein Publikum zu schreiben, auf
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einen Erfolg beim Publikum hin zu formulieren. Briefe an Dadaji haben dagegen
kein Publikum. Die Privatheit des Zwiegesprichs erlaubt eine Offnung, wie sie mir
sonst nicht mdglich ist. Harvey stimmte mir unter Hinweis auf eigene Erfahrungen
ZU.

Ein anderes Thema, tiber das wir sprachen, war Krankheit. Harvey berichtete von einigen
unerklérlichen Heilungen durch Dadaji, beschrieb auch die Heilung von Personen, die, wie
sein eigener Vater, in keiner inneren Beziehung zu Dadaji standen. Andere trugen ebenso
Beispiele von Heilungen bei, aber ich horte nicht die ganze Zeit zu, weil ich durch den
Gedanken abgelenkt war, dass Krankheiten doch auch eine Chance fiir uns sind. Gesundheit
und Krankheit sind Seine Geschenke und wir haben fiir beide dankbar zu sein. Hatten nicht
Kiinstler wunderbare Kompositionen und Dichtungen geschaffen, obwohl sie krank waren?
Und was ist Gesundheit, was Krankheit? Es gibt verschiedene Gesundheiten, wobei ich an
das schone Buch von Herbert Fritsche dachte.!

Dadaji hatte zu mir hingeschaut und bat Abhi, mir zu erzdhlen, was wéhrend meiner Ge-
dankenverlorenheit diskutiert wurde. Als hitte er meine Gedanken gelesen, fiigte Dadaji
hinzu: Die menschliche Seele geht durch eine Kette von Inkarnationen, in denen sich
prarabdha auswirkt. Krankheiten sind unser Schicksal, das wir zu tragen haben; auch eine
Heilung ist Ausdruck des Schicksals und nicht vom Menschen zu bewirken. Gleichwohl
sollten wir niemals vergessen, dass unser Kdrper Sein Tempel und uns anvertraut ist, so dass
wir aus Dankbarkeit unsere Gesundheit schiitzen und bewahren. Damit unterstrich Dadaji
seine Auffassung vom Leben in dieser Welt als einer Chance, Seiner Liebe zu begegnen.
Wenn jemand Krankheit als Sein Geschenk betrachtet, ist es viel leichter, prarabdha mit
Starke zu tragen.

Bevor ich Dadaji verlieB, sagte er mir, er habe einige Leute aus der Universitit und andere
prominente Giste zu Utsava eingeladen und ich solle zu ihnen sprechen. Das Thema lief} er
offen.

Am nichsten Vormittag war ich wieder bei Dadaji. Ungefihr die gleiche kleine Gruppe wie
am Vortag hatte sich versammelt und wir sprachen iiber Gurus. Harvey berichtete iiber seine
intensive Suche in Asien nach ,heiligen Ménnem®, an deren Ende er Dadaji gefunden hatte.
Inzwischen waren Lalit Pandit und R. L. Datta in Kalkutta eingetroffen, und als ich am
Nachmittag wieder zu Dadaji kam, waren sie bei ihm. Ich stand immer noch unter dem
Eindruck des Dada-Zimmers und wollte gern etwas mehr iiber Seinen Duft erfahren. Darum
fragte ich Dadaji nach der Bedeutung des Geruchssinnes. In der katholischen Messe ist vom
»Wohlgeruch des gottlichen Lebens* die Rede und auch von einigen bedeutenden Mystikern
wird berichtet, dass sie solchen Duft emittierten. Miisste daher der Geruchssinn nicht ein
besonderer Sinn sein? Dadaji horte aufmerksam zu; als ich geendet hatte, bat er Lalit um
einen Kommentar. Lalit und D r. Datta konnten keine besondere Bedeutung des
Geruchssinnes bestétigen; sie meinten, wir seien fahig, das Géttliche mit allen unseren
Sinnen wahrzunehmen.
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Diese Antwort stellte mich nicht zufrieden und ich wollte nun etwas iiber die Verbindung
zwischen Atem, der Lebenskraft (prana) und Seinem Duft wissen. Ich war so hartndckig auf
eine Erkldrung bedacht, weil ich selbst frither mit einem {iibersensiblen Geruchssinn zu
kidmpfen hatte, dem ungewiinschten Nebeneffekt intensiver Yoga-Ubungen (pranayama).
Ich bekam keine Antwort; als aber spiter Dr. Sen zu unserer Runde hinzukam, berichtete er
von einer Bemerkung, die Dadaji vor einiger Zeit in einem anderen Zusammenhang gemacht
hatte: Der Géttliche Duft entstehe mit einer Trennung. Im Augenblick, wo der Zustand des
,Im-Finklang-Seins’ endet, in dem es keine egoistischen Phinomene gibt, erscheint der Dutft.
Ich nannte es eine ,Erinnerung ans Gottliche’.

Dadaji war lachelnd unserem Gespriach gefolgt. Wir alle wussten, dass das Duft-Phdnomen
nicht an Dadajis physische Prisenz gebunden ist. Sogar Menschen auf der anderen Erdhilfte
erleben den Duft, wenn Er das mochte. Dadaji sagt, dass er selbst nichts dazu tun koénne.
Und wie verhélt es sich mit der honigartigen Fliissigkeit, die auf die Bilder getropft war?
Viele Leute bitten Dadaji, diesen duftenden Nektar fiir sie zu produzieren. Einmal hat Dadaji
unter Hinweis auf sich selbst geantwortet, dass sie sich mit der Erfiillung dieser Bitte
anschickten, ,,seinen Korper zu zerstéren. Diesmal gab Dadaji keinen Kommentar ab und
strich mir nur iibers Haar.

Nach einiger Zeit kam Dadaji auf eines seiner bevorzugten Themen zu sprechen: Haben oder
Sein. Etwas zu haben - Geld, ein Haus, den Korper - ist ohne bestdndigen Wert. Haben
bedeutet Egoismus, Betonung des Ich, business. Er betonte: ,,Dadaji ist nichts, Er ist alles.”
Aber Harvey war damit nicht zufrieden: ,,Dadaji, du hast nicht Recht, wenn du immer sagst
,Ich bin nichts’.* Und er fligte hinzu, dass er nach dem Erlebnis so vieler Heilungen, Wunder
und so weiter zu der Uberzeugung gekommen sei, Dadaji sei der inkarnierte Christus. Er
schloss mit dem Satz: ,,Vielleicht bin ich der Erste, der eine Kirche zu deinem Gedenken
baut!*

Ich war iiber diese Bemerkung schockiert und erwiderte, dass Dadajis hdufige Bemerkung
»lch bin nichts* eine fiir mich auBerordentlich wichtige Botschaft sei. ,JIch bin nichts®,
bedeutet, das Gott alles ist. Harvey meinte dazu, dass er vor fiinf Jahren auch so gedacht
habe, aber unter dem Einfluss seiner eigenen Erlebnisse und der anderer sah er sich ge-
zwungen, seine Meinung zu dndern. Das beeindruckte mich. Wer ist Dadaji wirklich?

Ich hatte urspriinglich befiirchtet, nicht genug Zeit fiir das Zusammensein mit Dadaji zu
haben. Aber auch am néchsten Tag rief er mich wieder zu sich. Ich traf bei ihm Peter
Hoffman inmitten einer grofleren Gruppe. Eine Diskussion iiber Tempel und Kirchen hatte
bereits begonnen. Dadaji sagte, essei vollkommen falsch, solche Stitten als Seine
exklusiven Orte zu betrachten. Fiir Thn gibe es keine speziellen Plitze. ,,Er ist unter meinen
FiiBen, wenn ich gehe; Er ist um mich; Er ist in meinem Kd&rper - Er ist iiberall. Warum einen
Tempel besuchen, um Thn zu treffen?* Dadaji trug viele Variationen dieser Aussage vor.
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Ich versuchte, seine Worte durch die Frage zu relativieren, ob Er nicht notwendigerweise
auch in Tempeln und Kirchen sein miisse, wenn Er {iberall ist. Konnte es nicht sein, dass die
Glaubigen Ihn auch dort finden? Dadaji erwiderte, es bestiinde folgende Gefahr: Wenn
jemand zu einem bestimmten Ort geht, um Thn dort zu finden, erwarte er dort etwas - Seinen
Segen. Man geht in den Tempel, um etwas zu geben, zum Beispiel die Verehrung des Gottes,
und um etwas dafiir zu bekommen. Dieser dem Einzelnen oft nicht bewusste Zweck sei das
Hauptproblem: Das Verhiéltnis zu [hm verwandelt sich in eine Gib-und-nimm-Beziehung, in
ein Tauschgeschift. Daher hitten Kirche und Tempel eine nachteilige Wirkung. Die ganze
Welt ist Gottes Haus.

Bevor ich zum Abendessen ging, nahm mich Dadaji zur Seite und fragte mich, ob ich mich
dafiir entschieden habe, die Universitdt zu verlassen und in die Industrie zu gehen. Als ich
dieses bejahte, umarmte er mich mit den Worten: ,,Wunderbar, ich bin so gliicklich!* Ich
fand mich von einer Wolke Seines Duftes umgeben.

Tagebuch, 15. Oktober 1980

Durga Puja: Grofe Festtage in Kalkutta. Die Massen schieben sich an endlosen
Héandlerstdnden in den Straen vorbei; Lautsprecher kreischen und s cheppern von
vielen Seiten; Geruch fremder Gewiirze, glimmender Réaucherstdbchen, Undefi-
nierbares. Uberall wird gekauft und gefeilscht. Herrliche Diifte im Blumenbasar; wer
kauft alle die Girlanden? Am Rande der Strale, im Gedridnge, opfert eine Frau vor
einem Shiva lingam. Die Strafe hallt wider vom Hupen der zahllosen Autos.

Vor einer Stunde steckte ich selbst noch mit dem Taxi im hoffnungslos festgefah-
renen Verkehr. Ich kam von einem Besuch beim Paikpara Sanaj Unnayan Kendra,
der Organisation der Sozialarbeiter, deren Adresse ich von Michael Bartelt hatte und
die in einem Teil der bustees (Slums) von Kalkutta titig sind. Dort waren mir
verschiedene Arbeiten vorgefithrt worden. Ein sehr bewegender Idealismus mit
praktischem Einschlag, der die Unterstiitzung der Deutsch-Indischen Gesellschaft
Bochum verdient.

Was fiir eine Stadt! Die nicht enden wollenden Menschenmassen! Man kommt sich
verloren vor in diesem Gewimmel — und doch hat jeder Einzelne sein Ziel. Musik
auf der Strale, Umziige, Frohlichkeit: Durga Puja.

Durga Puja, das neuntigige freudige Fest zu Ehren der Durga, auch als Durgotsava bekannt,
ist der GroBen Géttin Durga geweiht, die alle anderen Géttinnen in sich vereint.? Durga gilt
als die groBe Beschiitzerin, die ihre Glaubigen vor Missgeschicken bewahrt. Sie ist auch die
wilde Kdmpferin gegen die asura-s (Ddmonen) und das ,,Schiff auf dem Ozean des Lebens®,
wie sie im Devi Mahatmyam genannt wird, einem bedeutenden Sankrittext aus dem 5. oder
6. Jhd. n. Chr..2 Davor, in vedischer Zeit, wurde sie als Bhagavati in der Rolle der Schépferin
der Menschheit verehrt. Nur durch sie konnte ndmlich Manu, der Urahne der menschlichen
Rasse, schopferisch sein. Diese Tradition verweist wiederum zuriick auf pré-vedische oder
pra-arische Kulturen, zum Beispiel die Stadte Mohenjo-daro und Harappa im Industal (3.000
-2.000 v. Chr.), wo die Grof3e Gottin verehrt wurde.
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Ob die Massen in Kalkuttas StraBen Ahnung von dem verehrungswiirdigen Alter der Gottin
haben? Wéhrend der Tage ihres Festes floriert das Geschéft. Die Menschen sind in
Feiertagslaune und spenden erhebliche Summen fiir die Herstellung kunstvoll gearbeiteter
Gotter- und Gottinnenfiguren aus Pappmaché, die in groBen, bithnenartigen Zelten (pandal-
s) zur Schau gestellt werden - ein Wettbewerb der verschiedenen Nachbarschaften. Am Ende
der dreitdgigen Festivititen werden diese Idole mit Ochsenkarren oder Lastwagen zum
Ganges gefahren und dort feierlich versenkt.

Am Donnerstag besuchte ich zusammen mit Peter Hoffman Dadaji bereits um 9.30 Uhr. Wir
trafen einen uns nicht bekannten Inder bei ihm an, der sich fiir Medizin interessierte. Als wir
uns niedersetzten, wechselte Dadaji vom gewohnten Bengali zu Englisch. Er bat mich, etwas
iber Homoopathie zu erzdhlen. Ich versuchte, diesen interessanten Zweig der
Erfahrungsheilkunde in seinem Grundansatz zu erldutern und s prach hauptséchlich iiber
Samuel Hahnemann (1755 - 1843), den Begriinder, dessen Leben und W irken mich sehr
beeindruckt.® Hahnemann, ein Arzt, der seine homdopathischen Mittel an sich selbst erprobte
und sie auch selbst herstellte, hatte ein schweres Leben mit eher uniiblichen Feinden - den
Apothekern und Medizinherstellern seiner Zeit. Heute wird die groBe Masse der
homdopathischen Arzneien nicht mehr von den Arzten selbst hergestellt, doch gibt es einen
Kampf zwischen den Fabrikanten allopathischer Medizinen und den Homd&opathen, die sich
mit einer wissenschaftlichen Erkldrung des unzweifelhaften Erfolges ihrer Behandlungen
schwer tun.

Dadaji zeigte sich sehr an der Homoopathie interessiert und sprach tiber die selbst dispen-
sierenden Arzte; auf diese Weise bleiben Arzt und Medizin in einer engen Beziehung - ,,Da
ist kein Geschéft dazwischen®, bemerkte er. Dann fragte er mich: ,,Kannst du erkldren, wie
Homdopathie funktioniert? Diese Frage konnte ich nicht beantworten, denn ich wusste nur
von dem homoopathischen Prinzip des similia similibus curantur (das Gleiche wird durch
das Gleiche geheilt). Den dahinter verborgenen ,Mechanismus’ kannte (und kenne) ich nicht.
»Keiner weill es“, war Dadajis Kommentar. Zu Hahnemann bemerkte er: ,Er war ein
Heiliger.“

Dann wandte sich unser Gespriach in eine politische Richtung. Wir waren alle {iber den
Golfkrieg erschreckt. Es kursierten - nicht nur in Verbindung mit diesem Krieg - Vorher-
sagen eines Dritten Weltkrieges unter Einsatz nuklearer Waffen. Dadaji hielt die 1980er
Jahre zwar fiir kritisch, erwartete aber keinen Atomkrieg; man solle vielmehr auf Natur-
katastrophen achten. Er erzéhlte uns, dass der Mahabharata-Krieg nur elf Tage gedauert
habe, wobei die hauptsidchlichen Zerstdrungen nicht von M enschen verursacht wurden,
sondern durch Naturkatastrophen.

Die Sowjetunion war Gegenstand von Dadajis Spott. Er bezeichnete das sowjetische System
als sehr ineffizient und nannte es eine brutale Form der Ausbeutung. Das U.S.-amerikanische
System erschien ihm viel leistungsstirker und er warnte generell davor, sich auf die
Nachrichten der Medien zu verlassen.
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Augenscheinlich machte Dadaji die Beschéftigung mit kontroversen Themen Spal3. Er
betonte immer wieder, er sei kein politischer Experte und auf diesen Feldern nicht kom-
petent; er schien aus einer anderen Perspektive als der unseren auf die Politik zu blicken. Es
stimmt schon, dass wir oft leichte Beute manipulierter Informationen sind, die wir selbst
nicht nachpriifen kénnen, und da ss unsere Ansichten vielfach nur politische Vorurteile
widerspiegeln. Dass nationale Mehrheiten, zumindest voriibergehend, durch manipulative
Informationspolitik beeinflusst oder geschaffen werden konnen, ist eine Erfahrung sowohl in
Diktaturen als auch in Demokratien.

Gegen Ende des Gespréichs wollte Dadaji von mir als Volkswirt wissen, ob die wirtschaftli-
che Entwicklung in Indien bisher im Allgemeinen positiv gewesen sei, obwohl die Bevol-
kerung inzwischen auf etwa 700 Millionen angewachsen ist. Ich begriff diese Frage als eine
Art Herausforderung und versuchte, alle meine Kompetenz in die Waagschale zu werfen.
Dadaji horte mir lachelnd zu. Als ich davon sprach, dass - statistisch gesehen - ein
wachsender Anteil der indischen Bevolkerung, hauptséchlich in den grofen Stidten, unter
die Armutsgrenze geriete, unterbrach er mich mit dem Einwurf, dass die Armut nicht
zugenommen habe; es mangele nur an richtigen Mallstiben. Wir vergdflen ndmlich immer
den auBerordentlichen Beitrag der Frauen zum Haushalt. Ich verstand das als einen
wichtigen Hinweis. Hatten sich vielleicht westliche Vorurteile in meine Argumentation
eingeschlichen? Mir fiel in diesem Augenblick ein, dass das Argument der wachsenden
Armut gewohnlich von westlichen Kirchen als wirksamer Appell an die Spendenbereitschaft
und Barmherzigkeit verwendet wird. Die selbstbewussten Sozialarbeiter in den bustee-s
hatten sich am vorigen Tag aus Uberzeugung strikt gegen Barmherzigkeit und Almosen
ausgesprochen; Hilfe zur Selbsthilfe ist gefordert.

Am Nachmittag besuchte ich zum ersten Mal die Somnath Hall, wo Utsava stattfinden sollte.
Die Somnath Hall ist eine gro3e Halle, die man fiir Hochzeiten, Versammlungen und andere
Aktivitdten mieten kann. Einmal im Jahr, wihrend Durga Puja, benutzt Dadaji die Halle mit
ihren Nebenrdumlichkeiten fiir die Utsava-Feierlichkeiten, eine Versammlung von
Menschen, die ihm nahestehen. Viele Leute kennen die Somnath Hall, die in einer kleinen
Nebenstralle liegt, welche sich auf einen griinen Park hin o6ffnet, nicht weit vom
Ramakrishna Mission Hostel.

Tagebuch 16.0ktober 1980

Als ich abends mit Peter Hoffman und Dr. Datta eintraf, war die Vorbereitung der
Halle noch nicht abgeschlossen. Wir warteten in einem Nebenraum bis ca. 20.00
Uhr. Dann fiillt sich langsam die Halle. Die Leute sind unkompliziert und freundlich.
Ich sitze neben Manjit Paul mit dem Riicken an der Wand, nicht weit von Dadajis
Liege, und kann den ganzen Raum gut iibersehen. Alte Bekannte treffen sich. Mr.
Someswar ist in der Ndhe. Frauen und Ménner sitzen zusammen und nicht getrennt
wie etwa in Madras, bemerkt Peter Hoffman. Nicht weit entfernt eine Reihe
entziickender junger Médchen, hier und da auch Kinder. Utsava beginnt heute noch
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nicht, dies ist nur eine Zusammenkunft am Vorabend. Die Halle ist etwa ein Drittel
gefiillt.

Nach einer halben Stunde erscheint Dadaji und alle erheben sich. Er legt sich in der
gewohnten Weise auf die Liege und nun bildet sich rasch eine Schlange derer, die
ihn begriilen wollen. Er hat sich aufgesetzt; einzeln treten Frauen und Ménner an ihn
heran, berithren seine FiiBe und da nn ihre Stirn, hingen ihm Girlanden um; er
streicht liber ihren Riicken, wenn sie sich niederbeugen. Es ist die traditionelle
BegriiBung, doch scheint mir die anderswo beobachtete Unterwiirfigkeit zu fehlen.
Dazu gibt Dadaji in seiner herzlichen Art auch gar keinen Anlass. Als die grofere
Gruppe ihn begriifit hat — diejenigen, die von auBerhalb sind oder ihn nicht héufig
sehen — ruft er Einzelne zu sich. Von mir will er wissen, ob ich auf dem Boden, der
nur mit einer diinnen Plane bedeckt ist, auch bequem sitzen kann oder einen Stuhl
benotige, was ich verneine. Spater schaut er hin und wieder mit einem Lécheln zu
mir heriiber.

Inzwischen ist ein kleines Harmonium gebracht worden. Eine Gruppe mit Trommeln
und Schellen formiert sich und es beginnt das Nama-Lied, das Dadaji vor Jahren
verfasst und komponiert hat. In immer neuen Variationen wird gesungen — erst der
Sanger, der zugleich das Harmonium spielt, dann die Gruppe. Dadaji ist ganz
versunken und g ibt sich mit vielen anderen der Musik hin. Ich fiihle, dass der
Gesang, der fast eine halbe Stunde dauert, mich immer mehr in seinen Bann zieht.
Dann gehen die von auswérts Gekommenen zum Abendessen. Dadaji ruft mich zu
sich: "Du gehst nun heim und kommst morgen frith um 10.00 Uhr wieder.“ Es wirkt
vielleicht etwas wunderlich auf manche Inder, dass wir uns umarmen und einen Kuss
auf die Wange geben.

Mein erstes Utsava in der Somnath Hall, Oktober 1980
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Als ich am néchsten Tag um 10.00 Uhr in der Somnath Hall eintraf, war Dadaji bereits da und
winkte mich und Peter Hoffman zu sich, damit wir dicht bei ihm sitzen. Der alte G. T.

Kamdar sal} bereits in einem Korbsessel direkt neben Dadaji. Kaum hatte ich mich auf dem
Boden niedergelassen, als mich jemand von hinten anstieB. Es war Mr. Someswar, der mich
mit Dr. V. N. Sharma bekannt machte, den Griinder der Children’s Garden School in
Madras. Peter Hoffman, der Dr. Sharma aus Madras kannte, war verbliifft, ihn hier zu sehen.
Gita Sharma hatte ihrem Vater von meinem Besuch bei Dadaji geschrieben.

Die Halle fiillte sich schnell. Die spit Eintreffenden versuchten, sich in der voll besetzten
Halle einen Weg durch die Menge der Sitzenden zu Dadaji zu bahnen. Wenn ein bedeu-
tender Gast eintraf, lehnte sich Dadaji zu mir herunter und fliisterte mir einige Bemerkungen
tiber ihn ins Ohr. Meist waren es R echtsanwilte, Richter, Ingenieure, hohe Ver-
waltungsbeamte, Universititsprofessoren, Politiker und Industrielle - eine grofle Gruppe
intelligenter Leute schien an Dadaji interessiert zu sein. Um 11.00 Uhr waren nach meiner
Schétzung ungefihr 500 bis 600 Leute anwesend. AuBlen vor den Fenstern dringten sich
Menschen, um einen Blick auf Dadaji zu erhaschen. Es war eine familidre Atmosphére, die
aber auch Merkmale des AuBlergewohnlichen hatte: Utsava - in Thn eintauchen.

Um 11.40 Uhr gab Dadaji G. T. Kamdar ein Zeichen. Beide erhoben sich und bahnten sich
durch die Menge der Sitzenden ihren Weg zur Tiir eines kleinen Raumes im hinteren Teil
des Gebdudes. Die Versammlung stimmte Nama-Gesénge an. Nach etwa 30 Minuten kam
Kamdarji zuriick; er stromte den bekannten wundervollen Duft aus und setzte sich wieder in
seinen Sessel. Ich sah, dass seine Brust unter dem Hemd von dem honigihnlichen Nektar
nass war. Er hatte im Sri Sri Satyanarayan Puja-Raum gesessen. Als er meinen
aufmerksamen Blick bemerkte, sagte er, dieses sei fiir ihn nicht das erste Mal gewesen, aber
es sei ein immer wieder neues und tiefes Erlebnis. Dadaji hatte ihn in den Puja-Raum
gefiihrt, ihn dort allein gelassen und die Tiir von auflen verriegelt. Kamdarji wollte mir
Einzelheiten erzdhlen, aber dann kam Dadaji zuriick, ebenfalls von einer intensiven
Duftwolke umweht, und begann mit ihm ein Gespréch.

Einige von uns wurden zum Lunch im Obergeschoss der Somnath Hall eingeladen. Wir
saflen in langen Reihen auf Matten und allen von groflen, glinzenden Bananenblittern. Die
Speisen enthielten etwas von dem prasad (Opfer) aus dem Puja-Raum und waren fiir meine
Zunge nicht allzu scharf. Wie immer genoss ich das indische Essen sehr; es herrschte eine
frohliche Atmosphére.

Tagebuch 17. Oktober 1980

Ist es in einer Gruppe leichter, ,in Ihn einzutauchen'? Ich selbst kann nur vom
Erlebnis einer Frohlichkeit und Leichtigkeit der Versammlung sprechen, das sehr
schon war. Uberraschenderweise machte mir das Sitzen auf dem harten Boden
iiberhaupt keine Schwierigkeiten. Die Menschenmenge wirkte keineswegs erdrii-
ckend und das Gliick der einzelnen, die Dadaji beriihrte, verzauberte ihre Gesichter.

Am Abend fand sich eine relativ kleine Runde in der Somnath Hall mit Dadaji zusammen.
Zu Beginn wirkte er etwas erschopft, aber nach einer Weile kamen seine Kréfte sichtbar
zuriick und er war voller Freude. G. T. Kamdar wurde gebeten, {iber seine Erlebnisse im
Puja-Raum zu berichten. Leider konnte ich“seiner Geschichte nicht folgen, denn er sprach



mit einer sehr leisen Stimme, die von dem Larm der Trommeln {iberlagert wurde, der vom
nahen Zelt zu uns hereindréhnte - Durga Puja. Dann sprach Harvey Freeman {iber
wundersame Ereignisse, die er in der Gegenwart Dadajis erlebt hatte, wie Heilungen und das
unerkldrliche Erscheinen von G egenstinden. Bald darauf endete der Abend und D adaji
bemerkte beim Abschied, dass er Uta vermisse. Ich vermisste sie auch. Wir umarmten
einander und ich ging ins Ramakrishna Mission Hostel zuriick.

Am Sonntag, dem zweiten Utsava-Tag, war ich in der Halle, bevor Dadaji kam. Nach seiner
Ankunft wiinschte er wieder Peter Hoffman und mich neben sich. Die Halle fiillte sich
schnell mit Leuten, aber es waren weniger als am Vortag. Dadaji lehnte sich auf seiner
geflochtenen Liege zuriick und unterhielt sich mit der Gruppe in seiner Néhe. Plotzlich setzte
er sich auf und begann zu sprechen. Das faszinierte mich. Ich hatte Dadaji noch nie in dieser
Weise reden sehen. Er sprach iiber seine Kindheit, in der er bereits das Gefiihl hatte, alles sei
Er. Was sollte er dann noch wiinschen? Er nannte die Menschen Narren, die durch
Meditation, physische Gymnastik oder Askese (tapasya) zu Ihm gelangen wollten. Zu
meiner Uberraschung nahm Dadaji Harveys und meinen Vegetarismus als Beispiel eines
falschen Verstindnisses, solange wir diese Erndhrungsweise als einen Weg betrachteten, der
zu lhm fiihrt. Dadaji zufolge sind wir alle vons ozialen und kulturellen Normen
konditioniert, weshalb wir bereit wéren, unsere eigenen Wiinsche und Begehren zu
unterdriicken. Er nannte das falsch. Wenn man seinem Verlangen folgt und sich immer
Seiner erinnert, werden diese Wiinsche mit der Zeit verblassen. Ja, jene Begehren, gegen die
wir manchmal hart ankdmpfen, werden zu unseren Helfern und Freunden. Das er innerte
mich an die Worte von G. S. Arundale: ,,Laster sind Tugenden in Vermummung.“ Es war
beeindruckend, Dadaji zuzuhdren. Peter Hoffman war ebenso fasziniert und meinte: ,,Das ist
eine selbstverwirklichte Personlichkeit - und mehr!*

Mr. Sri Dhar hatte mich zum Lunch eingeladen. Er und seine Frau waren Freunde von
Rukmini Devi; Peter Hoffman wohnte bei ithnen. Mr. Sri Dhar erzdhlte mir eine seltsame
Geschichte von seinem Girtner, einem alten Mann, der einen so engen Kontakt mit den
Pflanzen im Garten hat, dass sie ihn ,rufen’, wenn er im Garten ist und ihnen nicht geniigend
Aufmerksamkeit widmet. Ich wollte das selbst erleben, aber der Gértner war nicht im Haus.
Nach dem Lunch traf ich mich mit Dr. V. N. Sharma, der bestitigte, dass er 1978 vor
meinem ersten Kalkutta-Aufenthalt Dadaji getroffen hatte, welcher Uta und mich erwéhnte.

Am Nachmittag war die Somnath Hall wieder randvoll. Nach einer Weile bat Dadaji Lalit
Pandit, zu der Versammlung zu sprechen. Lalit sprach iiber ,Geduld’, ein sehr feiner phi-
losophischer Diskurs. Auch Dr. Datta wurde gebeten, etwas zu sagen; er wihlte ,Wissen-
schaft und Wunder’ als Thema. Und dann war die Reihe an mir. Obgleich Dadaji mir vor
einigen Tagen einen Hinweis gegeben hatte, traf mich seine Bitte nun doch unvorbereitet,
was mich etwas nervds machte. Dadaji hiel mich neben ihm auf der Liege sitzen. Und dann
hatte ich ein Erlebnis, das sich in den kommenden Jahren vielfach wiederholen sollte. Ich
begann iiber ein Ereignis aus dem Jahre 1978 zu sprechen, das mir pldtzlich in den Sinn
kam. Wihrend meines Besuches in Kalkutta hatte Dadaji zu mir gesagt: ,,Du weilit nicht, wer
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du bist.”“ Beim ersten Horen konnte ich nichts damit anfangen, aber nach einiger Zeit bekam
es einen Sinn. Wir alle konnen unseren Ursprung — Ihn - nicht kennen, aber weil Er Liebe ist,
sind wir von Thm erfiillt. Ich erinnere nicht mehr, was ich weiter {iber ,Gott ist Liebe’ sagte,
aber ich fiihlte mich inspiriert, weil ich dem Zustand Ausdruck geben konnte, in dem ich
mich gerade befand. Peter Hoffman sagte mir hinterher, dass meine Worte ihn sehr bewegt
hitten und Dadaji voller Freude zugehort habe. Es war auf eine unerklidrliche Weise
wunderbar. Nachdem ich geendet hatte, umarmte mich Dadaji und flisterte mir ins Ohr:
,,Nun hat Utsava fiir mich sein Ziel erreicht!*

Der niichste Sprecher war Harvey Freeman, der mich als den ersten Okonomen bezeichnete,
der ihn jemals inspiriert habe. Er sei sich sicher, dass ich irgendwann einmal ein Buch mit
dem Titel The Economics of Love schreiben werde. Aber dann wurde er ernst und berichtete
von einem Kirchenbesuch in den USA zusammen mit Dadaji, der den dort versammelten
Mitgliedern der Gemeinde sagte, sie hétten eine vollig falsche Auffassung von der
Kreuzigung. Die wirkliche Bedeutung sei: ,,Es ist euer Egoismus, durch den ihr stindig
Négel in Mein Fleisch treibt!“

Einer der Utsava-Gaste war B. G. N. Patel, Mitglied des Vorstands von Larsen & Toubro
Ltd., Indiens groBter Ingenieurbau-Konzern. Ich hatte am Morgen bereits eine interessante
Unterhaltung mit ihm gehabt, in der ich ihn als einen eher niichternen Techniker
kennenlernte. Dadaji bat nun Mr. Patel, mit ihm in den Puja-Raum zu kommen. Zusammen
mit einigen anderen geleitete ihn Dadaji hinein und war in etwa zehn Minuten zuriick in der
Halle. Die Versammlung begann zu singen und als man mir einen Zettel mit den Texten gab,
versuchte ich mitzusingen. Nach einer halben Stunde wihlte Dadaji mich und drei weitere
Giste als Zeugen aus, um zu sehen, was im Puja-Raum geschehen war, in dem sich Mr.
Patel allein und hinter verriegelter Tiir aufgehalten hatte. Ich bemerkte dort ein grof3es,
gerahmtes Bild von Sri Sri Satyanarayan, von dem der bekannte honiggleiche Nektar tropfte.
Korbe mit frischen Friichten und K eksen und anderem prasad standen in dem Raum, der
erfiillt war mit Dadajis Duft. Der Boden war benetzt mit duftendem charanjal. Jemand hatte
von den Friichten und den Keksen gegessen und urspriinglich klares Wasser hatte sich in
Kokosnusswasser verwandelt. In der Mitte des Raumes saf ein tief beeindruckter Mr. Patel,
nass von dem duftenden Wasser und dem honiggleichen Nektar.

Spiter berichtete Mr. Patel der Versammlung iiber seine Erlebnisse. Ich habe ihn gebeten, sie

fiir mich aufzuschreiben und erhielt nach zwei Monaten iiber Dadaji den folgenden Text:
»Auf meinem Wege zu unserer Fabrik in Kansbahal, Orissa, war ich am 17. und 18.
Oktober 1980 in Kalkutta, um an den Puja-Zeremonien in der Somnath Hall
teilzunehmen: Ich habe an dieser jahrlichen Veranstaltung vier oder fiinf Mal teil-
genommen und mich wéhrend dieser Zeit immer in einem Zustand inneren Friedens
befunden. Ich war darum sehr gliicklich iiber die Gelegenheit, wihrend der
genannten zwei Tage in Kalkutta zu sein. Am Morgen des 17. Oktober fand eine
Puja statt, bei der Kamdarji [G. T. Kamdar; PMD] gebeten wurde, im Puja-Raum zu
sitzen. Als ich am Nachmittag des 18. Okt. etwa um 17.30 Uhr in der Somnath Hall
eintraf, wusste ich nicht, dass Dadaji mich bitten wiirde, im Puja-Raum zu sitzen.
Ich hatte mich in einer Ecke der Halle niedergelassen und nach einiger Zeit rief mich
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Dadaji zu sich, um mich zu fragen, ob ich bereit sei, in der Puja zu sitzen. Ich war
erfreut, denn ich hatte so viele Pujas gesehen, aber niemals den Vorzug gehabt, im
Puja-Raum zu sitzen. Dadajis Puja-Konzept ist ganz anders als das traditionelle,
denn er sagt, der Verehrende und der Verehrte seien dieselben, aber durch maya
nehmen wir diese Identitdt nicht wahr.

Am Spétnachmittag des 18. Oktober war die Somnath Hall voller Leute, unter denen
sich als besondere Giste neben einigen Richtern des High Court einige Auslédnder
befanden, darunter (1) Professor Dr. Peter Meyer-Dohm (fritherer Rektor der
Universitdit Bochum), West-Deutschand, (2) Harvey Freeman aus den USA, (3)
Maco Stewart aus den USA, der ein Buch iliber Indien schreibt.

Dadaji bat die besonderen Giaste, den Puja-Raum aufmerksam zu {iberpriifen, in dem
sich ein Bild von Sri Sri Satyanarayan mit einer Bliitengirlande sowie ein Gefall mit
etwas Kokosnusswaser und ein Glas mit reinem Wasser befanden; prasad-s wie
Mangos und einige andere Dinge waren fiir die Puja bestimmt. Ich folgte Dadaji in
den Puja-Raum. Er war einfach und enthielt nichts anderes als das oben Angefiihrte
sowie eine brennende Ollampe und zwei Sitzmatten. Dadaji hieB mich auf dem
Boden Platz nehmen und ich begann, mich an Mahanam zu erinnern. Dadaji verliel3
nach kurzem den Raum und ich konnte horen, wie dieser von a ullen verriegelt
wurde. Nach etwa fiinf Minuten spiirte ich, dass jemand den Raum betrat, indem er
die grofle Tiir 6ffnete und ein méchtiger Blitz roten Lichtes ging nahe an meinen
Augen vorbei und vermittelte mir ein leichtes Warmegefiihl. Ich horte, wie jemand
die Ollampe entziindete, die sich zu meiner Rechten befand. Nach einiger Zeit
konnte ich fiihlen, dass jemand herumging und von oben Wasser tropfen lieB3. Ich
atmete verschiedene Gerliche im Raum und war vollkommen in innerem Frieden.
Nach einigen Minuten sprenkelte wieder jemand Wasser um mich und auf meinen
Kopf. Dann konnte ich horen, wie jemand den Raum verlie. Die Zeit floss ruhig
dahin. Ich weiB nicht, wie lange es dauerte, bis jemand seine Hand auf meinen Kopf
legte und mich aufforderte, die Augen zu 6ffnen. Es war Dadaji, der meinen Kopf
beriihrte; bei ihm waren noch einige andere besondere Giste. Der ganze Raum war
von aromatischer Luft erfiillt und der Boden war gesprenkelt von aromastischem
Wasser. Dicke Tropfen duftenden Honigs rannen von Sri Sri Satyanarayans Foto
herab. Das Kokosnusswasser war zu stark duftendem kseer geworden und das reine
Wasser hatte sich in Kokosnusswasser verwandelt. Von den prasad-s hatten beide
Mangos Bissspuren. Auch andere Dinge zeigten, dass jemand von den Opfergaben
gegessen hatte.

Bombay / 10. 11. 1980 B. G. N. Patel

Wir bekamen wieder Essen von dem prasad des Puja-Raumes. Dadaji, der Liebe ausstrahlte
und voller Freude war, umarmte mich und wiinschte mir eine gute Nacht.

Der néchste Tag, ein Sonntag, war der letzte in Kalkutta und ich war dariiber etwas traurig.
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Tagebuch 19. Oktober 1980

Lunch und Dinner gestern waren einfach zu viel, nachdem ich die Tage zuvor mich
stark zuriickgehalten hatte. Es wurde eine unruhige Nacht. Entsprechend miide
packte ich meinen Koffer. Um 9.30 Uhr war ich in der Somnath Hall. Dadaji war
noch nicht da, kam aber bald. Wie vertraut waren mir schon die Gesichter; immer
wieder herzliche Begriilung. Dadaji strahlte und zog mich in seine Arme.

Zunichst entwickelte sich ein Gespréich iiber Lander und Reisen. Dadaji erzéhlte von
seiner Belgienreise, von Amerika und Deutschland (,,Harvey und Peter fahren gern
schnell"). Er sprach halblaut mit denen, die direkt neben seiner Liege salen. Dann
richtete er sich auf und begann, iiber den Buddha zu sprechen. Dieses sei kein
Mensch, sondern mit der Bezeichnung Buddha wiirde auf das Unendliche verwiesen.
Die Geschichte des Gautamo Buddha, die berichtet wiirde, sei eine Verzerrung der
wahren Ereignisse. Jeder habe etwas hinzu gedichtet. Nicht die Person sei wichtig,
sondern die Lehre.

An Dadajis Diskurs schlossen sich verschiedene Berichte von Dr. Sen und anderen
an. Sie bezeugten eine auBerordentliche Rigorositdt, mit der Dadaji in Madras mit
kritischen Sanskritgelehrten und anderswo mit Yogis umgesprungen ist. Diese Yogis
verfiigen zum Teil iiber erstaunliche Krifte (siddhi-s). Doch alle Askese fiihrt nicht
zu dem einen Ziel: Mahanam. Mahanam erscheint nicht nur in Dadajis Anwesenheit,
sondern auch spontan ohne sein Beisein ...

Dadaji war in einer gliicklichen Stimmung und schob seinen Abschied immer wieder
hinaus. Als ich ihm sagte, dass mein Flug um 19.30 Uhr ginge, rief er Dr. Datta zu
sich und instruierte ihn wegen meiner Fahrt zum Flughafen. Dann umarmten wir uns
zum Abschied.

Wihrend des Fluges von Kalkutta nach New Delhi hatte ich nicht das Gefiihl, den Ort zu
verlassen, an dem ich in wenigen Tagen so viele Erlebnisse gehabt hatte. Ich rief mir alles,
was geschehen war und was Dadaji gesagt hatte, in Erinnerung, so dass mich erstaunte, wie
schnell die Zeit vergangen war, als das Flugzeug in New Del hi landete. Ich hatte einige
Stunden Aufenthalt, bevor es weiter ging nach Frankfurt am Main, Zeit genug fiir einen
Brief an Dadaji.

Delhi Airport, 19. Okt. 1980
Mein lieber Dadaji,
ich mochte die Transitzeit dazu nutzen, dir noch einmal fir die das Herz erwiér-
menden Erfahrungen der Utsava-Tage in Kalkutta zu danken. Obwohl ich schon
etwas iliber diese Zusammenkiinfte der Briider und Schwestern mit dir gelesen hatte,
konnte ich mir nicht vorstellen, was es fiir mich bedeuten wiirde. Es war vor allem
wunderbar, dich wiederzusehen und mit dir zusammen zu sein. Ich habe viel in
diesen Tagen gelernt und viele Fragen erhielten ihre Antworten. Zum anderen war es
wirklich erhebend, so viele alte und neue Freunde zu treffen, die im gleichen Geist
der Liebe, die Wahrheit ist, zusammengekommen sind.
Unter den vielen eindrucksvollen Ereignissen wéhrend Utsava kann ich nur sehr
wenige erwdhnen. So war es fiir mich eine Art Offenbarung, neben dir zu sitzen und
zu beobachten, wie einige Ménner und F rauen, Médchen und Jungen sich dir
nédherten, um dich zu begriiBen oder um siclt i verabschieden: Wie Liebe ihre Ge-



sichter in einem glinzenden Licht erstrahlen lieB! Und ich, ein schweigender Be-
obachter, war Zeuge einer wundersamen Verwandlung jener Leute, die mit dir in
personliche Berithrung kamen. Es war, als wenn sie strahlende Liebe erwiderten.
Von Wichtigkeit ist es, auch den Erfahrungen so vieler Menschen zu lauschen, die
mit dir in Berithrung gekommen sind! Das ist wirklich iiberwailtigend! So ist es das
Eine, davon zu lesen, und ein Anderes, personlichen Erklarungen zu lauschen und
sozusagen die Friichte ihrer Erfahrungen mit ihnen zu teilen - und zu bemerken, wie
es sie tief beriihrt und wohl auch verwandelt hat. Ich traf ein oder zwei Skeptiker, die
zwar verschiedene Male ,Wunder’ beobachtet hatten, aber immer noch unfahig
waren, die Bedeutung auf einer anderen als der Verstandesebene zu erfassen. Ich
fand es ziemlich schwer, mit ihnen zu argumentieren. Argumente sind mit Verstehen
verbunden. Verstehen bedeutet, einen bestimmten Standpunkt einzunehmen oder
festzulegen. Aber wie kann eine dynamische Kraft, wie kann das Leben in seiner
wirklichen Tiefe verstanden werden? Man muss seinen Punkt, auf dem man so lange
gestanden hat, am Ufer lassen und sich in den Strom des Lebens stiirzen, um die
Wahrheit zu finden.

Als du mir zum ersten Mal gesagt hast, ich solle am Abend vor der Utsava-Ver-
sammlung sprechen, stellte sich bei mir spontan ein bekanntes Verhalten ein: Ich
versuchte, eine Gedankenfolge fiir diesen Zweck zu notieren. Aber indem ich dieses
tat, wurde mir die Absurditit meines Tuns bewusst. Auf diese Weise wurde ich an
die vielen, vielen Fille erinnert, in denen ich auf eine bestimmte Situation ohne
Vorbereitung antwortete - und mit bemerkenswertem Ergebnis. So war mein kleiner
und unvorbereiteter Beitrag auch ein Test fiir mich und ich fiihlte mich durch deine
Anwesenheit sehr inspiriert. (Im Lateinischen steckt spiritus = Geist in dem Wort
,inspirieren’; ,es ist der Geist, der lebendig macht,” sagt die Bibel.) Ist dieses nicht
der Weg, auf dem die Botschaft der Wahrheit verbreitet wird - durch Inspiriert-Sein
und durch das Inspirieren anderer? Ich mag in diesem Zusammenhang das Wort
,spirituell’ nicht und nehme an, du hast auch deine Vorbehalte.

Die Ereignisse, die von denen berichtet wurden, die im Puja-Raum saBlen, sind
wirklich fantastisch. Ich wiirde mich {iber einen schriftlichen Bericht freuen, denn
ich habe mir keine Notizen gemacht. Ist das moglich? Und was ist die Bedeutung
dieser Ereignisse im Rahmen von Utsava? Und hat das eine Geschichte?

Das Ende meines Transitaufenthaltes ist gekommen. Mit diesem Brief mdchte ich
mich nochmals fiir das duftende Willkommen in Dr. Mukherjis Haus bedanken. Es
war ein schones Erlebnis, eine Nacht in einem Raum mit deinen Bildern zu schlafen,
von denen Sein duftender Nektar tropft. Ich wurde an dein Haus in Bochum erinnert,
wo das gleiche passierte, allerdings nicht in diesem Ausmal!

Ich bin sehr gliicklich, wenn ich auf die letzten Tage zuriickblicke. Es ist schade,
dass Uta nicht dabei sein konnte. Nicht nur aus ihren Briefen weil} ich, dass sie all
die Tage bei mir war.

Liebster Dadaji, nochmals vielen, vielen Dank fiir die liebenswiirdige Freundlichkeit
und das wertvolle Geschenk der Utsava-Tage.

Indem ich dich nochmals umarme, bin ich dein Sohn Peter
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Dadajis Antwort traf am 8. November ein; ich las sie mehrere Male.

Kalkutta, 24. 10. 1980
Mein liebster Junge,
dein Brief vom 19. Oktober vom Flughafen Delhi.
Wenn deine Augen nicht vernebelt sind, wirst du den Schimmer des Sonnenscheins
iiberall sehen. Liebe ist die Essenz der Wahrheit. Man ist sehr gliicklich zu erfahren,
dass du den ,Geist der Liebe’ iiberall entdeckt hast. Unterwirf dich dieser
mitschwingenden Liebe, sei Eins mit dieser Liebe und lerne dich selbst durch sie
kennen. Du kannst dich nicht selbst kennen, auBler durch die Liebe, die Er ist.
Skeptizismus, der nicht ehrlich ist, weist auf Charakterschwiche hin. Skeptiker
stellen unsere Treue zur Wahrheit auf die Probe und sind in dieser Hinsicht unsere
Freunde. Ja, verstehen heil3t fiir sich stehen. Wahrheit kann nur gelebt werden. Ja,
,inspiriert’: Wenn Er in dein Sein hinein atmet, wirst du unbemerkt zum Ausdruck
Seiner Wahrheit. Das Wort ,spirituell’ hat wirklich profane Assoziationen. —
Ja, du bekommst spiter einen schriftlichen Bericht der Puja-Ereignisse. Bitte er-
innere mich daran. Diese Manifestationen sind das sicherste Zeichen wirklicher
Utsava oder Puja. Utsava, sagt Ram Thakur, bedeutet, ,im {iberirdischen Licht zu
sein’. Dadaji sagt, ,ut’ heiit ,aufgeben’ und, sava’ ist ,Korper’; so ergibt sich
Aufgeben des Korpers, das heil3t, aller empirischen Sinne. -
Geschichte in welchem Sinn? Diese Art von Utsava oder Puja hat es nie zuvor
gegeben, auller einem einzigen Mal zur Zeit von R am Thakur. Gib dich Seinem
Werk voll hin. Meine Liebe fiir dich, Uta und eure Kinder.
Herzlich dein Dadaji
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1 4 Sei kein modischer Mystiker

Tagebuch, 22. Oktober 1980

Seltsamer Traum: Ich begegne einem Weisen, der mir etwas von seiner Weisheit —
verkaufen will! Dadajis Warnung — ,,Es ist alles Geschift" — kommt mir in den Sinn.
Ich fithle mich dem verfiihrerischen Verkdufer gewachsen und lasse mich nicht von
ihm vereinnahmen.

Der Winter kam friilh und ich begann, die Beendigung meiner Aktivitdten an der Ruhr-
Universitdt zu planen, der ich als Honorarprofessor verbunden bleiben wiirde. Uta und ich
hatten uns erfolgreich nach einem neuen Haus in der Ndhe Braunschweigs umgesehen.
Dadaji schien sich bei all diesen Dingen in den Hintergrund meines Bewusstseins zuriick-
gezogen zu haben, wenn auch kein Tag verging, an dem ich nicht ihn und Mahanam er-
innerte. Versuche, ihm zu schreiben, scheiterten wihrend dieser Zeit der ersten Neuorien-
tierung.

Die Weihnachtstage brachten die Wende. Dr. Khetani rief aus Witten an, um Neuigkeiten
iiber Dadaji zu erfahren. Ich wusste nichts zu berichten, aber mir wurde bei dem Gesprich
bewusst, dass ich Dadaji schon seit langem hétte schreiben sollen. Ich schlug danach mein
Tagebuch auf, um einige Notizen zu machen. Plotzlich hatte ich das starke Gefiihl von
Dadajis Gegenwart im Haus.

Tagebuch 25. Dezember 1980

Ich leide unter der Trennung von [hm. Aber die Trennung besteht nur in der Vor-

stellung. Ich kann von Thm nicht getrennt werden, denn ich bin in Thm und Er ist in

mir. Er ist der Liebste und Néchste. -

Bei dem Versuch, Dadaji einen Brief zu schreiben, ergab sich folgendes Zwiege-

sprach:

- Dadaji, was soll ich dir nach so langer Zeit schreiben?

- Lange Zeit — Zeit wovon?

- Zeit der Trennung!

- Das ist nur deine Sicht. Wir kdnnen nicht getrennt werden. Ich bin alle Zeit bei
dir.

- Auch wihrend jener Nichte, in denen ich nichts von dir spiirte?

- Auch wihrend dieser Néchte, ja.

- Warum spiirte ich deine Gegenwart nicht?

- Weil du mit anderen Dingen beschiftigt warst.

- War das nicht richtig?

- Es gibt kein richtig oder falsch in Verbindung mit [hm. Du musst nur lernen.

- Was lernen?

- Dass du nicht getrennt werden kannst.
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- Was meinst du zu dem neuen Haus in Destedt, Dadaji?

- Istes ein schones Haus?

- Warum fragst du, Dadaji, du weift es doch!

- Und du weiBt es auch, Peter. Warum fragst du mich?

- War es die richtige Wahl?

- Was meinst du mit richtig?

- QGut fiir die Zukunft.

- Was ist deine Zukunft?

- Ich weiB es nicht.

- Deine Zukuntt ist in dir. Deine Zukunft ist deine Vergangenheit — Er.
- Ist das Haus gut fiir Ihn?

- Was fiir eine Frage! Alles ist Sein Haus. Du solltest das wirklich besser wissen.
- —Allesist O.K.

- Dadaji, ich bin so gliicklich, mit dir zu reden.

- Weilt du denn, ob du mit mir redest?

- Mit wem auBer dir sollte ich reden?

- Hast du nicht einer Stimme meinen Namen gegeben? Kannst du meine Stimme
unterscheiden?

- Nein, Dadaji. Es ist eine stimmlose Stimme. Sie kommt direkt in meine Feder.

- Weristes?

- Du, Dadaji.

- Bist du ganz sicher?

- Schwierig zu beantworten.

- Du sprichst mit dir selbst, Peter.

- Mit mir selbst?

- Dein Selbst. Auf dieser Ebene, der Ebene der Einheit, konnen wir nicht getrennt
werden.

Wihrend der folgenden Tage fiihlte ich mich ,,voll bis zum Rand und bereit, iberzuflieBen®,
wie Dadaji diesen Zustand (purna kumbha) treffend nennt. Ich wartete nur auf die Stunde,
Dadaji zu schreiben. An einem Abend fiihlte ich plotzlich, dass ich beginnen sollte. Der
Brief floss mir geradezu aus der Feder und ich erlebte beim Schreiben wundervolle
Augenblicke innerer Freude. Es war ein trancedhnlicher Zustand und ich fiihlte Dadaji bei
mir. Aber ich war nicht in der Lage, den Brief in einem Anlauf zu Ende zu bringen, denn
nach einiger Zeit war ich nicht nur emotional, sondern auch physisch erschopft. Als ich aber
nach einer Pause tief in der Nacht mit dem Schreiben fortfuhr, war es das gleiche freudige
Erlebnis.

Bochum, 28. Dez. 1980
Liebster Dadaji,
ich denke, dass ich schon vor einiger Zeit erwédhnt habe, es sei nicht leicht, dir einen
Brief zu schreiben. Oder besser: Es ist nicht moglich, zu jeder von mir gewéhlten
Zeit zu schreiben. Manche Blétter, die mit ,Lieber Dadaji’ beginnen und dann nach
einigen unvollkommenen Zeilen enden, sind Zeuge davon. Immer wenn ich mich mit
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dem Entschluss, dir zu schreiben, niedersetze und auf das weil3e Blatt vor mir
schaue, kommt nichts ... Entweder verliere ich mich in inneren Gespridchen mit dir
oder ich beginne zu griibeln. Inzwischen habe ich herausgefunden, dass es leicht ist,
einen Brief zu schreiben, wenn er unbezweckt kommt. Aber das hat mir auch die
Erfahrung aus den Gesprichen mit dir in Kalkutta gezeigt: Die bedeutungsvollsten
Beitrage kommen ungeplant, sozusagen nebenbei.

Wihrend der letzten Wochen habe ich oft versucht, mich auf einen Brief an dich zu
konzentrieren. Es war nicht moglich. Manchmal kam eszu einem gewissen
Austausch mit dir, manchmal nicht. Riickblickend auf diese fruchtlosen Bemii-
hungen weil ich heute, dass ich mich nicht in einem Zustand innerer Aufgeschlos-
senheit befand oder wie immer du es nennen willst; ich war so dumm, mich von den
sogenannten Tagespflichten liberwéltigen zu lassen.

Erst mit den Weihnachtstagen begann eine schopferische Pause und ich war
gliicklich, wieder in die glainzende See der Freude und der frohen Erinnerung an Thn
einzutauchen. Mir ist nun klar, dass ich selbst den Weg blockiert hatte, was mich
unfihig machte, dir zu schreiben. -

Weihnachten ist, wie du weillit, eines der groBen christlichen Feste. In meinen
Kindheitserinnerungen spielt der Weihnachtsabend eine wichtige Rolle: Der glén-
zende Weihnachtsbaum, die festliche Atmosphdre im Haus (weil des ,Christkind
unsichtbar anwesend ist’, wie meine Eltern sagten), die schonen Geschenke ... Es ist
eine sentimentale Erinnerung. Als ich vor drei Tagen unsere eigenen Kinder den
Weihnachtsbaum bestaunen sah und das Licht der Kerzen in ihren Augen glitzerte,
erlebte ich einen Augenblick der Sentimentalitit. Ich fithlte mich selbst wie ein
kleines Kind unter dem Eindruck der Geschichte der Heiligen Nacht ... Aber kommt
es auf das Datum der Heiligen Nacht an, Dadaji? Wir haben einen Tag im Jahr fiir
die Erinnerung der Geburt reserviert, die nach der Uberlieferung in Bethlehem
stattfand. Ich erinnere, dass der deutsche Mystiker Angelus Silesius sagt:

Wird Christus tausendmal in Bethlehem geboren
Und nicht in dir, du bleibst noch ewiglich verloren.

Das bedeutet: Es ist nicht das duBere Ereignis oder das Datum, welches zihlt, son-
dern das individuelle innere - nicht an einen Tag eines Kirchenjahres gebunden.

Und doch bin ich nicht voll zufrieden mit dieser Auslegung: In uns findet keine
,Geburt’ statt, denn wir wurden schon mit [hm geboren. Er ist immer da! Innen und
auBlen! Nur wihrend des ,Tages’ sind wir gewohnlich nicht Seiner gewahr.

Wenn ich zu dieser spiten Tagesstunde aus dem Fenster schaue, sehe ich nur die
Dunkelheit der Nacht. Die vertrauten Bilder des iippigen Gartens vor dem Fenster
sind verschwunden. In der Dunkelheit kann ich Einzelheiten nicht ausmachen, keine
Béaume, keine Biische, keine Entfernung; nur nach einer Weile nehme ich den
schwachen Schimmer der Sterne wahr. Damit enthiillt sich mir die Heilige Nacht. Da
gibt es kein Getrennt-Sein: Die Nacht ist ein Ganzes, ein Schof3. Ich tauche ein in die
Miitterlichkeit der Nacht; in der Mitte Seines Glanzes ein nacktes (reines) Kind, das
zugleich ein alter, ungeschmiickter, nackter (reiner) Erwachsener ist. Im Augenblick
dieses Gewahrwerdens vollzieht sich eine natiirliche Wiedergeburt. Danach, wenn
der Tag des Verstandes kommt, haben sich die Dinge dieser Welt verwandelt, sind
neu geworden: Das Getrennt-Sein vergeht, weil Sein Licht siegt, das auf die Welt
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und in der Welt scheint! Mit unserer Furcht, Gier und Selbstsucht versuchen wir, die
Nacht (das Unbekannte) zu erleuchten, damit wir unsere physischen und geistigen
Besitztiimer schiitzen (wir sind uns nicht bewusst, dass die Furcht, solche Dinge zu
verlieren, uns einkerkert).

Die Erfahrung der Heiligen Nacht ohne Raum und Zeit ist wunderbar: Zunichst
fiihlte ich mich verloren und ohne Orientierung und wirklich allein - aber dann
entdeckte ich: Ich bin nicht allein, es ist alles Eins! Und die Dunkelheit ist nur
verborgenes Licht, eine Tatsache, die nun offenbar wird. Licht =L eben = L iebe.
Was ich brauche, ist eine bestidndig richtige Perspektive, um auf die Dinge zu
schauen, aber es ist noch schwer, solch eine Sicht aufrecht zu erhalten. In diesem
Moment erinnere ich mich daran, dass du mir geraten hast: ,,Lass das Schreiben sich
selbst durch dich vollziehen"...

Wabhrheit zu leben heift, iiber uns selbst hinauszuwachsen, uns auf natiirliche Weise,
ohne Anstrengung zu transzendieren. Ist nicht Evolution ein Prozess, mentale
Grenzen zu transzendieren? Man kann dariiber reden, aber wichtiger ist der innere
Drang, in diesem Bewusstsein zu handeln.

Mit den Grenzen von Verstand und E go ist ein Geheimnis verbunden: Man wird
ihrer erst gewahr kurz bevor sie erreicht und gebrochen werden, und nachdem sie
transzendiert wurden, sind die Hindernisse vergessen. Er ist grenzenlos, aber
Grenzen sind Seine Gnade, weil sie uns erlauben, Seine Unermesslichkeit zu begrei-
fen, Schritt um Schritt. Es ist ein Prozess, eine natiirliche Entfaltung, und alle werden
versagen, die diesen Prozess planen oder steuern wollen. Ich habe mich Seinem
Willen ergeben. Ich habe nicht den Wunsch, Thn zu erreichen — Er ist ja hier. Er ist
bei mir wie Er es in der Vergangenheit immer war - und wie Er es in der Zukunft
immer sein wird! Wir brauchen Erfahrungen wie diese, um zu verstehen, dass von
,individueller Verantwortung’ zu sprechen ,,nach Egoismus schmeckt”, wie duin
einem deiner Briefe geschrieben hast. Ich brauchte einige Zeit, ehe ich die
Bedeutung deiner Bemerkungen erkannte: ,,Kannst du die Verantwortung selbst fiir
deine kleine Familie schultern?*‘ und ,,Kein Utilitarismus oder Altruismus.
Individuelle Verantwortlichkeit und freier Wille sind, wie du weil3t, bedeutende
ethische Konzepte des abendldndischen Denkens, weshalb deine Hinweise fiir mich
zuerst beunruhigend waren. Es ist sehr seltsam, dass ich keine Zeit fand, oder besser,
vergaB}, dich um einen Kommentar zu bitten, als Gelegenheit dazu bei deinem
Besuch in Bochum oder meinem in Kalkutta war.

Ja, Dadaji, du hast Recht: Ich bin unfahig, die Verantwortung fiir meine Familie zu
schultern, denn ich kann nichts bewirken. All mein Planen ist vergebens, wenn ich
mich allein auf meine Fahigkeiten verlasse. Der Verantwortliche tut seine Pflicht,
wobei er sich Seiner immer erinnert. Empfanglich zu sein bedeutet: Durch Handeln
auf Seinen Willen antworten. Ich stelle nun fest, dass ich nicht verantwortlich fiir
meine Familie bin - ich liebe meine Familie, und das ist weit mehr. Der Gedanke der
individuellen Verantwortlichkeit ist unerbittlich mit Handeln und Ergebnis
verkniipft, mit Ursache und W irkung. Wir sind in unserer Kultur dazu erzogen,
unseren so genannten freien Willen zu gebrauchen, um schlechte Handlungen zu
vermeiden und gute Wirkungen oder Resultate zu erzielen. Liebe hat mit diesen
Gedanken von guten und schlechten Ursachen oder Wirkungen nichts zu tun. Liebe,
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die wir aufrichtig mit anderen teilen, kann Sein Ausdruck sein, wenn sie nicht nach
Friichten schaut, nichts zuriick haben will. Mit Verantwortung kommt der Verstand
ins Spiel. Wir kdnnen den Verstand nicht vermeiden, aber er kann durch Ihn
erleuchtet sein. Der erleuchtete Verstand (,,sich immer Seiner erinnernd®) ist,
vermute ich, ein richtiger Fiihrer, denn er funktioniert wie ein Spiegel.

Beim Nachdenken iiber Verantwortlichkeit und E thik fallen mir die Frauen der
Brahmanen von Mathura ein, die Krishna Essen bringen trotz religidser Regeln, die
solches verbieten. Aus dieser Sicht handeln sie unverantwortlich, wenn sie dem
Dringen ihrer Herzen folgen und so Ihm mit ihrem Tun antworten. Wenn wir Seine
Liebe spiiren, wichst unsere Fahigkeit zur Unterscheidung; wir beginnen einen Sinn
dafiir zu entwickeln, was echt und was ein trockenes mentales Konzept ist. Weil
Altruismus als Gegensatz zum Egoismus gesehen wird, ist er auf derselben Ebene.
Altruismus - das heiflt: Vermeidung von Egoismus. Insoweit ist Altruismus
,Egoismus in Vermummung’.

Liebe plant nicht. Liebe vermeidet und verursacht nicht. Liebe ist kein Instrument,
keine Technik. Liebe - das ist Seine Ewige Gegenwart. Sie ist ganz wunderbar und
vollig unerklérlich.

Warum gegen Egoismus sein? Er spielt seine Rolle und wird verschwinden, wenn
der Geist seine Liebesaffdre beginnt. Es geschieht zur richtigen Zeit; alles, was wir
brauchen, ist Mut und Geduld. -

Vor einigen Wochen traf ich einen Freund, der iiber die Vorhersagen fiir die all-
gemein so genannte gefihrliche Dekade, die im kommenden Jahr beginnen soll, sehr
beunruhigt ist. Er war an meiner Meinung zu einer Krise interessiert, die fiir das Jahr
1988 astrologisch prognostiziert wird, in dem die Zeit reif fiir einen Dritten
Weltkrieg sein soll. Wie du weilit, habe ich nie ernsthaft versucht, Astrologie zu
verstehen, und trotz einer Reihe positiver Erfahrungen mit astrologischen
Vorhersagen bin ich sehr vorsichtig mit dem Vertrauen gegeniiber Astrologen. Ich
sagte meinem Freund, dass nur dann die Worte eines Astrologen fiir mich Relevanz
hitten, wenn sie sich im Einklang mit meinen eigenen inneren Erwartungen
befanden. Ich vermute, dass dabei ein inneres Gewahrsein eine Rolle spielt; dieses
Gewahrsein scheint mir bedeutender als alle auf Berechnungen basierenden Vor-
hersagen, von de nen wir abhidngig werden kdnnten. Wir sind sehr durch unsere
Selektion jener Ereignisse beeinflusst, die wir ,Geschichte der Erfahrungen’ nennen,
und ich fiihle, dass die Vorstellungen von de r Zukunft, in der sich vergangene
Ereignisse widerspiegeln, durch unsere Werturteile tiber gut und schlecht gefarbt
sind.

Ich erinnere mich sehr gut an eine gewisse Literatur, die Ereignisse der Vergan-
genheit mit vorbestimmten der Zukunft verbindet und so das Vergangene ins Zu-
kiinftige fortschreibt. Wéhrend ich ein solches Buch las, hatte ich plotzlich den
Eindruck, einen endlosen Zeitstrom zu beobachten. Ich war nicht so sehr interessiert
an und fasziniert von diesem groBen Strom und seiner Gestalt - mich fesselte
vielmehr die Kraft, welche die Wasser der Zeit stromen lasst! Ich wiinschte mir, in
ihre Tiefen tauchen zu konnen, um hier und jetzt die Kraft der Schépfung zu erleben.
In diesem Moment waren die Zeitmafe und auch die diffizilen Charakterziige
gewisser Zeitperioden ebenso ohne Interesse fiir mich wie auch vergangene und
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zukiinftige Ereignisse; da war eine Kraft, die alles neu macht - es war das Nun, aus
dem Zeit flieB3t.

Und hier féllt mir noch eine andere Zeile aus einem Brief von dir ein: ,,Sei wie ein
Stiick Holz im Strom Seines Willens.* Ich bin sicher, dass dieses auch bedeutet, sich
nicht durch Projektionen der Zukunft beunruhigen zu lassen, sondern zu sein.
Tatsdchlich: Die meisten, die sich durch Vorhersagen von Ereignissen faszinieren
lassen, konnten vielleicht versdumen, hier und jetzt ihre Pflicht zu tun.

Vor einiger Zeit horte ich von einigen Leuten, die Irland als den richtigen Platz zum
Leben ausgewihlt hatten, weil dieses Inselland in der Zeit der kommenden
Erdkatastrophen sicher sein soll, wiahrend der Rest Europas zu leiden hat. Aber wo
bin ich sicher, Dadaji? Wenn Er will, dass ich in der Mitte solcher Katastrophen
iiberlebe, werde ich es. Kein Davonlaufen! So bin ich geduldig [patient]. Es ist
wunderbar, Patient des HoOchsten Arztes zu sein, des Heilers der Krankheit der
Selbstsucht. Aber wie alle Krankheiten hat auch diese eine wichtige Rolle im Drama
des Lebens zu spielen. Egoistische Wiinsche sind nicht schlecht; sie haben eine
gewisse Funktion bei der Entwicklung des Charakters; die Wiinsche werden
verblassen, um dem {iiberwéltigenden Wunsch nach Seiner iiberflieBenden Liebe
Raum zu geben! Oh, wie oft mdchte ich anderen sagen: Akzeptiert euch wie ihr seid!
Er liebt euch so, wie ihr seid: Fiihlt diese Liebe und iiberlasst alles Thm! - Aber das
ist nicht eine Sache der Argumente, keine Sache der Worte. Diese Botschaft kann
nur gelebt werden, so wie du es tust. -

Ich habe Henry Millers Artikel The Great Designer, den du mir gegeben hast, in-
zwischen viele Male gelesen. Durch die Worte des von mir bewunderten grof3en
Schriftstellers fithle ich mich sehr bewegt; er driickt bedeutende Gedanken in einer
weit besseren Weise aus, als ich es k onnte: ,,Du bist eine Rolle, bestimmt vom
GroBen Designer. Spiele deine Rolle gut, offen fiir die Tatsache dass du tust, was
immer Er dich zu tun entscheidet. Er ist der Steuermann deines Lebens und du bi st
durch Seinen Willen hierher gekommen, um Seine iiberflieBende Liebe zu kosten".
Du bist eine Rolle - wie oft bin ich nun bei der Ausiibung meiner Pflichten dessen
gewahr geworden. Und wie hilfreich war diese Einsicht bei vielen Zwischenfillen,
wo ich hinterher gefragt wurde, wie ich in der Lage gewesen sei, unter so schwieri-
gen Umstidnden die Dinge zu regeln. Ich habe wirklich viele Male meinen Steuer-
mann so nahe gefiihlt, dass ich meine Rolle in dauernder Verbindung mit Thm
spielte. Ein herausragendes Zeichen dieses Zustands: Vollige Abwesenheit von
Angst und Eindeutigkeit der Entscheidung. Da bleibt kein Pro und Contra: Du weil3t
genau, was zu tun ist (doch das anderen zu erkldren ist oft nicht leicht).

Ich habe auch festgestellt, dass die Schwierigkeit, zu gewissen Entscheidungen zu
kommen, oft mit Gedankenbarrieren zu tun hat. Im Grunde ist es klar, was zu tun ist,
aber der Verstand mag es nicht ak zeptieren. Das ist nichts anderes als ein
Misstrauen der eigenen Vision gegeniiber oder fehlendes Vertrauen in sie. Aber
selbst wenn man rational zu argumentieren beginnt - nach langen gedanklichen
Umwegen landet man bei der gleichen Entscheidung, welche immer im Einklang mit
Seinem Willen ist. Wenn ich auf einen solchen Prozess zuriickblicke, fiihle ich, dass
das Argumentieren ohne Wert war. Ist das nicht ein Lernprozess? Wie anders sollte
man es wagen, sich auf die eigene Intuition zu verlassen?

222



Liebster Dadaji, ich mochte meinen Brief mit einem Bericht {iber eine gliickliche
Entwicklung beenden, die sich in den letzten Wochen vollzogen hat. Du weif3t, dass
wir im néchsten Jahr in die Gegend von Braunschweig ziehen werden. Unsere Suche
nach einem neuen Haus war zunéchst nicht sehr erfolgreich; aber dann wurde uns ein
Haus in einem Dorf in der Ndhe von B raunschweig angeboten, das genau dem
entspricht, worliber Uta und ich seit Jahren als ein ideales Zuhause gesprochen
haben. Es liegt neben einem groflen Park mit wunderschonen alten Baumen; ein
hiigeliges Waldgebiet, der Elm, reicht bis ans Dorf. Ich hoffe, den Kaufvertrag in
den ersten Wochen des neuen Jahres abschlieBen zu kénnen. Und ich bin sicher: Du
wirst dieses Haus lieben, das auch deines ist; ich hoffe, es dir zeigen zu konnen,
wenn du uns in Deutschland besuchst!

Es ist mein Plan, am 7. oder 8. Februar 1981 fiir eine Woche nach Indien zu
kommen. Ich muss nur noch herausfinden, ob ich am Ende dieser Woche auch fiir
etwa einen Tag Kalkutta besuchen kann. Ich muss nach Madras und Hyderabad.
Sobald der Reiseplan fertig ist, schicke ich ihn dir.

Uta sendet dir ihre Liebe. Sie hatte in den letzten Wochen viele innere Begegnungen
mit dir und war schon daran, dir einen Brief zu schreiben, lie es jedoch. Aber Liebe
bedarf keines Briefes als Vehikel. -

Wenn ich auf die Zeit in Kalkutta zuriickschaue, fiihle ich sofort die Gegenwart der
freudigen Menge, die dort versammelt war. Das ist nicht nur die Erinnerung eines
vergangenen Ereignisses, sondern etwas mehr. Es scheint, als wenn Beziehungen,
die so stark wie die zwischen uns sind, auch mit anderen aufgebaut werden konnen.
Ich fiihlte mich sehr angeregt durch lange Gespriche mit Dr. R. L. Datta und durch
den ndheren Kontakt mit Harvey Freeman, den ich nach 1978 das zweite Mal traf.
Aber nun muss ich Schluss machen. Ich mochte nur hinzufiigen, dass Uta und die
Kinder dir ein gutes Neues Jahr wiinschen. Ich freue mich auf das Wiedersehen,
vielleicht im Februar. Herzlichst Dein Peter

Sylvester 1980 machten Uta und ich einen langen Spaziergang durch die Felder vor unserem
Bochumer Haus. Wir sprachen iiber die jiingsten Entwicklungen und ich war Dadaji
dankbar. Ich horte ihn darauf antworten und ein innerer Dialog begann.

Tagebuch 31. Dezember 1980

- Du brauchst nicht dankbar zu sein, Peter, denn du hast nichts bekommen. Es ist
alles in dir.

- Aber wie kann ich meine Freude iiber das wertvolle Geschenk ausdriicken, das
mir gemacht wurde?

- Nochmals: Du hast nichts bekommen. Wie toricht, von einem Geschenk zu
sprechen. Das Geschenk war immer schon bei dir. Gib Liebe nicht zuriick; das
ist keine Sache des Gebens und Nehmens. Sei gliicklich, erinnere dich immer
Seiner und teile dein Gliick mit anderen.

- Welchen anderen?

- Sei nicht wiahlerisch. Lass nicht deinen Kopf wihlen. Du verteilst kein Gliick.
Zieh jene zu dir heran, die das Gliick mit dir teilen mochten.
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Sehnsiichtig erwartete ich eine Antwort auf meinen langen Brief. Ich spiirte, dass er Dadaji
bereits erreicht hatte und er sich daran erfreute. Zugleich dachte ich dariiber nach, was wir in
das neue, erheblich kleinere Haus in Destedt mitnehmen sollten. Was braucht man wirklich?
Kann man ohne all den Besitz leben, der sich iiber die Jahre angesammelt hat?

Tagebuch 7. Januar 1981

Wenn man mit Dingen umgeht und i hre Dienste in Anspruch nimmt, entsteht so
etwas wie Zuneigung — aber Besitzgefiihl? Mein Schreibtisch, an dem ich nun bald
fiinfundzwanzig Jahre sitze — er ist mir vertraut, ein alter Bekannter. Es ist ange-
nehm, ihn zur Verfiigung zu haben — und doch konnte ich ihn stehen lassen und
davongehen.

Manchmal frage ich mich, ob das nicht Gleichgiiltigkeit ist. Ist das gut so? Dann
wieder erscheint solches Fragen toricht und nur erklérlich, weil dieses Gefiihl neu
ist. Nein, Gleichgiiltigkeit ist es nicht, denn die Dinge um mich tun etwas gemeinsam
mit mir und flir mich, sie helfen mir, sie kooperieren. Dafiir bin ich dankbar. Aber
von Freunden kann man sich auch ohne Schmerz trennen, wenn man weil3, dass man
sie liberall wieder findet.

Ob es wohl eines Tages auch mit dem eigenen Leib so ist, von dem man sich trennen
muss — dankbar fiir den Dienst, der nun zu Ende ist? ...Es ist gut, keine
Gedankenbilder zu entwickeln, die vielleicht den Blick auf die Wirklichkeit ver-
stellen. Nur beobachten, wahrnehmen — sonst nichts.

Am 28. Januar traf schlielich Dadajis Antwortbrief ein. Was er enthielt, war nicht einfach
zu verdauen.

Kalkutta 16. 1. 1981
Liebster Sohn,
dein langer, aber auch vorziiglicher Brief vom 28. Dezember.
Du bist ganz auf der Spur der nowhere-ness der Liebe, des Lebens, der Wahrheit.
Dein Schreiben erbliiht in Verehrung; dein Alleinsein ist dir als Alles-Eins-Sein zu
Bewusstsein gekommen; deine Verantwortlichkeit hat sich selbst als Empfing-
lichkeit demaskiert. Ja, Silesius hat Recht. Aber du bist nicht ,verloren’. Die Heilige
Nacht mit ihren Wehen hat dich eingehiillt und die Geburt des Kindes steht bevor.
Aber hier und da scheinst du zu erréten oder zu liebdugeln, in deiner Wahrnehmung
zurlickzuweichen oder unschliissig zu sein. Sei kein modischer Mystiker. Die Welt
ist wirklich; mit Thm als Wirklichkeit natiirlich. Die Leute neigen im Allgemeinen
dazu, zwischen zwei Extremen hin und her zu schwanken. Das ist das Ergebnis von
Aktion und Reaktion auf der mentalen Ebene. Sei du mit dem Ganzen.
Dadaji hat nichts mit Darwins Evolution zu tun. Auch vertritt er keinen Prozess, kein
Erklimmen von Stufen. Wenn die Wirklichkeit Eins und unteilbar ist, ist keine
solche Segmentierung oder Schichtenbildung moglich. Tatsdchlich verwirklicht Er
sich durch dich, mich und alle. Seine Unermesslichkeit wird in einem Aufblitzen des
tiberirdischen Lichtes gelebt. Wir ,brauchen’ keine ,Grenzen’; wir haben sie
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eingefiihrt, um unseren Denkgewohnheiten zu geniigen. Das weillt du alles ganz gut.
Aber lass unsere Intuition keine Selbsttduschung sein. In einem Moment der
emotionalen Aufwallung oder des Stresses springt der Verstand aus seinen
gewohnten Geleisen, ist in einem fliissigen Zustand und scheint Wahrheit zu
erkennen. Die Aufwallung abziiglich der mitwirkenden Ursache ist ganz in Ordnung.
Aber wir konnen sie selten abschiitteln. Mit anderen Worten, Wahrheit ist
Verneinung - natiirlich nicht intellektuell - allen eingebildeten Besitzes. Sie ist
vollige Nacktheit. Darum miissen wir uns selbst als leer erleben, damit Er Seine
Fille in uns offenbaren kann. Wir reden oberflichlich von , transzendieren’. Was
willst du transzendieren? Kannst du deinen Korper transzendieren und dennoch ein
Klumpen von Fleisch und Blut bleiben? Lass uns diese Sache von einem anderen
Standpunkt aus abhandeln. Eine Schlange greift dich wiitend an. Was wirst du tun?
Du hast Angst; du hast ein Gefiihl der Aggression und den Selbsterhaltungstrieb.
Wirst du dir einbilden, die Schlange sei Er selbst und sie zu umarmen versuchen?
Das ist modischer Mystizismus, verwandelt in Verrlicktheit - eine glatte Heuchelei.
,Liebe plant nicht’. Wie exquisit, solche nektargleichen Worte niederzuschreiben!
Ja, gehe nicht gegen den Egoismus an und was auch sonst noch. Zahle jedem seinen
Tribut. Warum? Du bist der Architekt deines Schicksals und ,Philo-logie’, das heif3t
Liebe, ist die grofite Astrologie. Dein ,Nun’ und ,Neu’ ist wirklich spannend. Ja, sei
ein Patient des Hochsten Arztes und alles ist getan. Kein ,Pro’ und ,Contra’, nur ein
monolithisches Er.

Habe ich dein Haus nicht bereits gesehen und darin gelebt?

Im Februar werde ich in Bombay sein. Du kannst mich dort jederzeit nach der ersten
Woche treffen. Warum schreibt mir Uta nicht? Sie soll ihre Scheu vergessen. Mit
Liebe fiir euch alle, herzlichst Dein Dadaji

Ich stand in dieser Zeit noch stark unter dem Einfluss evolutorischen Denkens." Wegen des
fortwirkend starken Einflusses des Darwinismus auf die wettbewerbsorientierten wirt-
schaftswissenschaftlichen Konzepte hatte ich begonnen, mich mit Darwin selbst zu befassen.
Das hatte in meinem Brief an Dadaji vom 28. Dezember seinen — allerdings verschliisselten —
Niederschlag in der Frage gefunden: ,Ist nicht Evolution ein Prozess, mentale Grenzen zu
transzendieren?*

Die Antwort, Dadaji habe nichts mit Darwins Evolution zu tun und es gibe auch ,keinen
Prozess, kein Erklimmen von Stufen®, irritierte mich zunichst. Hatte nicht Dadaji selbst von
Stufen (sannyasa — brahmacharya — grihastha) gesprochen? Aber dann erschloss mir das
Wort ,Erklimmen* (climbing) den Sinn der Aussage, die sich gegen das Konzept
zielgerichteter Prozesse wendet. In der Tat: Wer konnte Stufen erklimmen, um Thm niher zu
kommen? Er verwirklicht sich durch jeden von uns. Seine Unermesslichkeit ist nicht von
unserem Verstand zu begreifen, ,,sie wird in einem Aufblitzen des iiberirdischen Lichtes
gelebt®, ist die Leere, durch die sich Seine Fiille uns offenbart; wir erleben, dass uns nichts
gehort und alles das, mit dem wir uns identifizieren, Er ist.

Das alles bedeutet nicht, dass ein Denken in Prozessen und Segmentierungen falsch ist; im
Rahmen mentaler Konstrukte ist es unvermeidbar und macht durchaus Sinn. Aber diese
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Konstrukte und Theorien haben ihre Grenzen und haben nichts mit der ,,unteilbaren
Wirklichkeit™ zu tun, die sich allem Denken verschlief3t.

Die letzten Monate meiner Universititslaufbahn waren gekommen. Ich schloss meine
Verpflichtungen ab, zu denen es gehorte, zusammen mit den Kollegen vom Indian Institute
of Technology das vereinbarte Seminar in Bochum vorzubereiten. Nach Diskussionen mit
den indischen Partnern entschloss ich mich, die weiteren Verpflichtungen an Prof. Hottes,
einen meiner deutschen Kollegen, zu iibertragen. Zusammen mit ihm flog ich wieder nach
Indien.

In Bombay hatte ich vor dem Weiterflug nach Hyderabad Gelegenheit zu einem kurzen
Telefongesprach mit Abhi iiber Dadaji, der auf dem Wege nach Gujarat in Bombay Station
machen wollte, aber noch nicht eingetroffen war. In Hyderabad nahmen wir mit den
Kollegen von der Osmania University Kontakt in Partnerschaftangelegenheiten auf;, am
nichsten Tag waren wir bereits in Madras. Ich rief Abhi wieder an und erfuhr, dass ich keine
Chance hatte, Dadaji auf meinem Riickweg iiber Bombay dort anzutreffen, aber er hatte
versprochen, im Juni nach Europa zu kommen.

In Kakakshetra hatte unser alter Freund Nachi den bekannten italienischen Maler Francesco
Clemente und seine Frau Alba zu Gast. Francesco war gerade dabei, nach Ausstellungen in
New York, Kdln, Amsterdam und anderen groflen Stidten international bekannt zu werden.
Er war sehr an indischer Philosophie interessiert. Nachi, ein Spezialist in Fotogravur und
Hochdruck und Inhaber der Kalakshetra Press, arbeitete nicht nur fiir Francesco, sondern war
auch sein Freund. Wiahrend unseres Aufenthaltes in Kalakshetra waren Uta und ich mit
Francesco und Alba bekannt geworden und ich freute mich, die Beiden wiederzusehen.

Ich hatte ein langes Gesprach mit Francesco, in dem ich ihm mein Verhéltnis zu Dadaji
erklarte. Er war fasziniert von den personlichen Perspektiven, die sich fiir ihn durch Dadajis
Philosophie erdffneten. Als Kiinstler hatte er ein feines Gefiihl dafiir, was es b edeuten
konnte, ,im Einklang mit Thm zu sein’. Ich war {iberrascht, als er sagte: ,,Peter, du schaust
wie ein grofler Yogi aus!“ Erst dachte ich, er mache einen Scherz, aber er meinte es ganz
ernst. So erwiderte ich: ,,.Der Guru ist innen‘ und wies damit auf seinen eigenen Wunsch hin,
einen Guru zu treffen. Ich dachte lange iiber das Gesprich mit diesem netten und
unkomplizierten Kiinstler nach.

Karl-Heinz Hottes und ich hatten in Madras nur zwei Tage fiir unsere Gesprache mit den
Kollegen vom L.I.T. Ich flog zuriick nach Bombay und wohnte bei H. P. Roy. Er richtete mir
die besten Griifle von Dadaji aus, der ihm gesagt hatte: ,,Warum soll Peter zu mir kommen?
Ich komme zu ihm!“ Am Abend kam dann Lalit Pandit und wir verbrachten Stunden im
Gespréch iiber Dadaji. Wir hatten das Gefiihl seiner (Seiner) Gegenwart.
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Tagebuch 12. Februar 1981

Mir kam bei dem Gespréch ein wichtiger Gedanke: Mein Wunsch, Wahrheit nicht
aus zweiter Hand zu erwerben, ist durch Originalitit erfiillt worden. Originalitdt —
darunter verstehe ich nicht ein Anders-Sein um seiner selbst willen. Vielmehr be-
deutet Originalitit fiir mich, mit dem Ursprung im Einklang zu sein. Was ist der
Ursprung? Er. Aus der Verbindung mit dem Ursprung wéchst ein urspriingliches,
originelles Verstindnis, nicht aber aus Biichern. Was da aus dem Ursprung aufsteigt,
mag zwar durch die Personlichkeit gefarbt sein, aber ist nichtsdestoweniger
urspriinglich. Ich bin sehr gliicklich iiber diese Einsicht.

Es ist nicht wesentlich, was andere sagen oder was wir in Biichern finden; wirklich essentiell
ist, was wir selbst sind und erleben. Wir sollten nur das akzeptieren, was mit unserer eigenen
inneren Einsicht korrespondiert.

Zuriick in Deutschland kam die Zeit, mich von meinen Kollegen und de m akademischen
Leben zu verabschieden. Natiirlich wiirde ich der Ruhr-Universitdt durch eine Honorar-
professur verbunden bleiben, aber mit der Uberwechselung in die Automobilindustrie sollte
am 1. Mérz ein neues berufliches Leben beginnen. Es war noch Winter. Ich schlenderte
durch den Schnee und die Kélte. Plotzlich {iberwiltigte mich ein allumfassendes Gefiihl.

Tagebuch 19. Februar 1981

Alles ist Liebe. Schau den glitzernden Schnee in den Ellenbdgen der Baume, die
Schneehiitchen auf den Zaunpfosten. Fiihle die beilende Frische der eisigen Luft
und spiire die prickelnde Kailte auf deinem Gesicht. Wie der weite Horizont riecht —
alle Felder ruhen unter einem weillen Linnen. Der Gesang des einsamen Vogels
erzahlt vom weillen Winter. Und alles ist ebenso voll Leben wie im klaren Licht des
Sommers. Es ist kein Tag, keine Woche oder Monat, nicht eine bestimmte Zeit, die
von der Uhr abzulesen ist; es ist das gleiche Nun, das immer neu ist. Und nichts
bleibt als Liebe und Liebe und Liebe. Rede nicht dariiber. Schweige und weine vor
Freude als Liebender und Geliebter zugleich.
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15 Sei geduldig und lass Gott das Ubrige tun

Ich hatte einige Schwierigkeiten, mich auf das Leben eines Managers und den neuen Ar-
beitsthythmus einzustellen. Zunéchst lebte ich allein in unserem neuen Haus in Destedt; Uta
und die Kinder kamen erst im Mai aus Bochum nach. Fiir das Tagebuch blieb in diesen
Monaten keine Zeit; und wenn ich auch viele innere Begegnungen mit Dadaji hatte, schien
es mir doch, als sei der Kontakt loser geworden. Im Mai 1981 sandte er mir eine kurze Notiz,
dass er in einem Monat auf seinem Weg nach England und den USA. auch nach Deutschland
kommen wolle. Es brauchte mehr als zwei Wochen, bis ich Zeit fiir eine Antwort fand.

Destedt, 9. Juni 1981
Liebster Dadaji,
es gibt viele ungeschriebene Briefe an dich, viele Gedanken iiber meine Erlebnisse,
die nicht notiert wurden, viele unausgesprochene Worte zwischen dir und mir - aber
nun schreibe ich mit groBer Freude in Erwartung deines baldigen Besuchs. In dieser
Stimmung fiihle ich bereits deine Anwesenheit in unserem neuen Haus - und das ist
sehr wirklich, nicht nur eine Einbildung!
Mir ist, als sei ich nach langer Zeit wieder zu Hause, zu Hause mit dir. Wie ein
Haushalter, der nach einer Reise zurlickgekehrt ist und nun s eine Pflichten von
neuem entdeckt, Seine Familie.
Seit ich deine Gegenwart hier so stark fiihle, bin ich in der wunderschénen Umge-
bung zu Hause. Es wire ein Vergniigen, dir alles zu zeigen, wenn du kommst.
Ich habe vor, dich am Tage deiner Ankunft in Witten bei Dr. Khetani zu treffen.
Dann kénnen wir planen und Seinen Wiinschen folgen.
Uta wiirde dich sehr gern in Destedt sehen - drei Stunden Fahrt von Witten. Der
nichste Flughafen ist Hannover. Wie wundervoll: Du kommst! Voller Liebe dein
Peter

Ich bekam es zeitlich nicht hin, wie geplant am 17. Juni in Witten zu sein, als Dadaji dort
eintraf. Aber am folgenden Tag fuhr ich mit dem Auto von Destedt ins Ruhrgebiet und war
am Abend da. Die Fahrt wurde zu einem unvergesslichen Erlebnis. Wéhrend ich den Wagen
lenkte und klassischer Musik lauschte, war ich mit meinen Gedanken beim bevorstehenden
Wiedersehen mit Dadaji. Als die Musik zu Ende war, konzentrierte ich mich wieder auf den
dichter gewordenen Verkehr. Dann wurde mir pldtzlich ein Zustand bewusst, in dem ich
mich wohl schon eine Zeit lang befunden haben musste: Ein Gefiihl des Sich-Weitens und
der Freude! Ich war entgrenzt, Eins mit allem um mich herum. Das war nicht nur ein
Augenblick, sondern dauerte eine Weile an - ich weill nicht, wie lange. Ich empfand mich
buchstéblich in Seiner Liebe badend, fithlte mich eingetaucht in Ihn ... Hinterher schien sich
die Umgebung verwandelt zu haben. Sie war farbiger, strahlender, war erfiillt von Energie.
Das iiberwiltigende Erlebnis schwang in meiner Seele nach, und wenn ich nicht hinter dem
Steuerrad gesessen hitte, wiirde ich getanzt haben.
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Als ich in Dr. Khetanis Haus angekommen war und Dadajis Zimmer betrat, rief er: ,,Das
Leben kommt!*“ Wir umarmten einander und ich erinnerte mich an unser erstes Treffen in
Kalkutta.

Wie iiblich wollte Dadaji zuerst Neues iiber die Familie und das Haus in Destedt horen.
Danach konnte ich nicht warten, ihm von dem begeisternden Ereignis wéhrend meiner Fahrt
auf der Autobahn zu erzdhlen. Er unterbrach mich mit den Worten: ,,Warte einen
Augenblick!* Dann bat er Abhi, den ich bei ihm angetroffen hatte, Harvey herbeizuholen,
der auch mit ihm reiste, worauf ich dann neu beginnen musste. Dadaji war sichtlich gliicklich
iiber meinen Bericht. Als ich um seinen Kommentar bat, nannte er den Zustand, den ich
erlebt hatte, einen ,,wirklichen Yoga®, der nicht willentlich herbeigefiihrt werden kann, weil
er ein Zustand jenseits des normalen Bewusstseins ist. Er erkldrte mir: ,,Der Geist, der voll
beschéftigt ist, seine Pflicht zu tun (wie zum Beispiel den Wagen zu lenken), wird
zurlickgelassen und das Bewusstsein 6ffnet sich fiir Sein /ila.*

Fiir mich war das eine sehr bedeutsame Bemerkung, denn sie warf neues Licht auf Dadajis
Rat: ,, Tue deine Pflicht, aber erinnere dich immer Seiner!*“ Es ist der bewusste Geist, der
unsere Pflichten wahrnimmt; Yoga geschieht, wenn unser verstandesméfliges Bewusstsein
von der Aufmerksamkeit absorbiert ist, mit der wir unsere Arbeit tun, wihrend wir Eins mit
Ihm sind. Wenn wir dieser Vereinigung gewahr werden, wenn unser Bewusstsein von Thm
geoffnet wird und unser Geist sich in selbstloses Handeln (und nicht in Meditationen oder
Ubungen) vertieft, ,erinnern wir uns Seiner’ wirklich, manchmal auf diese wunderbare
Weise. Wir kommen Thm ganz nahe. Wirkliche Erinnerung hat nichts mit rituellen Praktiken
oder dem Bemiihen zu tun, Thn sich vorstellen zu wollen.

Ist es nicht ein armseliger und ineffizienter Ersatz, sich Gottes durch mentale Wiederholung
Seines Namens (nama japa) zu erinnern? Er kommt, wann Er will! Wir kdnnen nichts tun.
Darum ist Geduld die wertvollste Tugend; aber wir kdnnen auch nicht willentlich geduldig
sein. Geduld, wirkliche Geduld, wird durch Liebe getragen. Wir kdnnen nichts tun. Liebe
geschieht.

Auf diesem Hintergrund kommt man zu einem anderen Verstindnis fiir die Mantra-Héndler
und selbststilisierten Experten aller Formen so genannter spiritueller oder eigenniitziger
Selbsterhohung. Dadaji besteht darauf, dass dies alles ,Bluff’ ist. An diesem Abend sprach
Dadaji iiber einen Besuch von B hagwan Rajneesh aus Poona, eine kontroverse Figur des
internationalen Guru-Geschiftes. Rajneesh kam in Abhis Wohnung in Bombay, um Dadaji
dort zu treffen, Abhi war anwesend. Rajneesh erklarte Dadaji seine Auffassung von Sex und
Tantra. Dadaji, der alle esoterischen Praktiken und Riten ablehnt, wurde sehr drgerlich und
machte auf einige falsche Ideen aufmerksam, die Rajneesh geduBert hatte. Fiir Dadaji war
Rajneesh nichts anderes als ein Ausbeuter und V erfiihrer unschuldiger Leute, die von ihm
auf einen gefdhrlichen Irrweg gefiihrt werden. Dadaji warnte ihn eindriicklich davor. Spéter
musste der Bhagwan dann auch die USA zu verlassen, um zuriick nach Indien zu gehen. Die
ashramas in Pune unds péter in den USA wurden schlieflich geschlossen und das
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internationale Imperium des Bhagwan Rajneesh stiirzte unter dem Gewicht der Korruption
zusammen.

Warum laufen die Leute hinter solchen Bhagwans und Y ogis oder dhnlichen her? Bei ei-
nigen ,Suchenden’ ist es in erster Linie Selbstsucht, Unkenntnis oder Hilflosigkeit oder der
Wunsch nach einem erfolgreichen und sinnvollen, gliicklichen Leben, aber auch das Fehlen
von Geduld. Die erste Frage, die an solche Gurus gestellt wird, lautet immer: Was soll ich
tun? Wenn die spirituellen Autoritdten es fordern, sind die Suchenden bereit, auf dem Kopf
zu stehen, Mantras zu murmeln, Kerzen und Eigentum zu opfern - mit anderen Worten, sie
bemiihen sich, Thn zu bestechen, Seine Gnade zu erkaufen, ihren eigenen Zielen dienstbar zu
sein.

Einige Leute wollen ihr Bewusstsein auf die Offenbarung der Gottheit vorbereiten. Selbst
solche scheinbar unschuldigen, harmlosen Bemiihungen werden zu einem Hindernis, wenn
félschlicher Weise angenommen wird, ein Fiirsprecher oder Vermittler werde gebraucht oder
gewisse religiose Praktiken seien notwendig, um Gott zu finden. Wir kénnen nichts tun, und
das ist fiir mich die wunderbarste Botschaft! Wer bin ich? Bin ich das Ich oder bin ich Er,
der Seinen Namen, Gopal Govinda, die ,,Namen Keshavas®, in meinem Herzen singt? Wenn
ich mir auch nicht immer Seiner Gegenwart bewusst bin, geniigt doch schon eine einmalige
Erfahrung, dass Er bei mir ist, als Beweis, der eine ganze Lebenszeit triagt! Keiner kann dir
diese Erfahrung verkaufen. Der Guru ist innen.

Dadaji erlduterte, dass der konditionierte Verstand (mind) uns unsere unterschiedlichen
Rollen gibt, aber in Wirklichkeit gibt es nur einen Akteur hinter allen Rollen. Ich erinnerte
mich an Henry Miller: ,,Du bist eine Rolle, bestimmt vom Groflen Designer ..." ,,Es ist das
Gleiche mit Biichern,” sagte Dadaji und fragte mich dann rhetorisch: ,,Wer ist der Autor?
Der wirkliche Autor ist der Ursprung in seinem wahren Sinn. Biicher sind gespiegelte
Weisheit, oft verzerrt. Geh nicht in all den Biichern verloren.” Und er betonte erneut:
,,Keiner kann dich Wahrheit lehren, die Er ist. Die Wahrheit ist innen. Was ist Pflicht? Die
Rolle so gut zu spielen, wie es die Fahigkeiten erlauben”. Doch das bedeutet auch
Selbstvergessenheit, Aufgehen in der Rolle. Und Selbstvergessenheit kann nicht bewusst
herbeigefiihrt werden

Als notorischer Frithaufsteher wachte ich in Khetanis Haus gegen 6.00 Uhr auf und horte,
dass Dadaji schon wach war. Bald rief er nach Harvey und mir. Er sagte mir, ich solle nicht
enttduscht sein, dass er nicht nach Destedt kommen konne, denn er miisse weiter nach
Briissel. Ich nahm es leicht, auch wenn ich mir gewiinscht hatte, er wiirde einige Zeit mit mir
und meiner Familie verbringen.

Dadaji war an meiner Meinung iiber Krieg interessiert. Bevor ich antworten konnte, fragte
er, ob nicht Krieg auch Teil Seines /ila sei. Vor einiger Zeit hatte Dadaji mich veranlasst,
meine grundsitzlich pazifistische Haltung in Frage zu stellen, und so antwortete ich, dass ich
ithm zustimmte, aber gleichwohl mich verpflichtet fiihite, alles Mogliche zu tun, um
BlutvergieBen und Kriege zu vermeiden. Es gibt manchmal Situationen, in denen Krieg die
unvermeidliche Konsequenz einer Vielzahl von H andlungen ist, welche auf einen
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kriegerischen Konflikt bewusst oder unbewusst hingearbeitet haben. In solchen Fillen, sagte
ich Dadaji, hitte ich das Gefiihl, dass die Menschen durch unangenehme, schmerzhafte
Erlebnisse und sogar kriegerische Konflikte gehen miissten, um aus diesen Erfahrungen zu
lernen. Ich sei aber nicht in der Lage zu entscheiden, ob eine Lektion auf diesem Wege
gelernt werden miisse oder ob sie nicht auch auf anderem Wege erteilt werden konnte. Nach
Dadaji gibt es immer ZusammenstoBe egoistischer Interessen und Strebungen. Frieden ist oft
das falsche Etikett fiir die voriibergehende Losung verschiedener Interessenkonflikte, die
nicht ein fiir allemal zu 16sen sind. Krieg ist ein Zustand, in dem Td6ten legalisiert ist. ,,Aber
die Frage ist, wer totet wen?*; Dadaji liel3 seine Frage so im Raum stehen.

Dadaji wollte von mir auch wissen, ob ich der Uberzeugung sei, fiir einen Krieg sei nur eine
Person verantwortlich, der Mann an der Spitze. Ich antwortete, dass auf Grund meiner
Erfahrungen mit der Naziherrschaft eine solche Schuldzuweisung bei weitem zu einfach sei.
»Die meisten Deutschen stehen direkt oder indirekt in der Verantwortung fiir das, was
geschehen ist; es wire falsch, nur auf den ,Fiihrer’ zu zeigen,” bemerkte ich und versuchte
dieses durch ein eigenes Erlebnis im NS-Jungvolk zu illustrieren. Wir Pimpfe, wie man uns
nannte, sangen damals entsetzliche Lieder (,,Wenn das Judenblut vom Messer spritzt, dann
geht’s noch mal so gut™) und entsprachen gedankenlos so dem barbarischen politischen Geist
jener Jahre. Vielleicht war ich als Elfjdhriger auch zu jung, um zu verstehen, was ich da
zusammen mit den anderen Pimpfen grolte, wenn wir uniformiert und in Kolonne auf der
Strale marschierten. Trotzdem hat sich dieses Erlebnis nach dem Kriege als Scham und
Schande in meine Seele gebrannt.

Harvey Freeman, der in meinem Alter ist, war durch diese Bemerkungen sehr bewegt. Als
judischer Junge in den USA hatte er in denselben Jahren in einem Jugend-Camp ebenso
ekelhafte und schreckliche Lieder iiber die Deutschen gesungen. Und nun fanden wir uns als
Briider bei Dadaji! ,,Dies ist ein wirkliches Wunder,* rief er aus.

Ich musste Dadaji fiir eine Vorlesung an der Universitit verlassen. Als ich zuriickkam, war
bei Khetani eine Gruppe von L euten versammelt, unter ihnen unsere Freunde Michael
Bartelt und seine Frau Annemarie. Als Dadaji erschien, erlosch das Gespriach und fiir etwa
eine Viertelstunde geschah nichts. Dadaji sal in seinem Lehnstuhl und schaute uns
schweigend an. Niemand wagte etwas zu sagen. Das Zusammensein in der Stille war
wunderbar. Hin und wieder ldchelte Dadaji mir zu.

Nach einer, wie es den meisten von uns schien, endlosen Zeit brach Dadaji das Schweigen,
indem er Michael Bartelt fragte: ,,Weit du, wer Jesus Christus ist?* Michael erklirte, dass er
als protestantischer Geistlicher und Pfarrer natiirlich die bekannte theologische Antwort
parat hitte, aber er wiisste schon, Dadaji wiirde sie nicht akzeptieren. Dadaji nickte
zustimmend und sagte: ,,lhr Leute wisst nichts!“ Man diirfe sich nicht durch falsche
Konzepte binden lassen, fuhr er fort. Und: ,,Christus ist wunderbar, sagt niemals irgendetwas
gegen Christus.” Das bestétigte, dass sich Dadajis Kritik an theologischen Konzepten und
Geschichten der Bibel nicht gegen Christus richtet, was er auch immer wieder betont. Aber
zur gleichen Zeit lieB er keinen Zweifel an seiner grundsitzlichen Ablehnung von
Kirchenorganisationen und der vonihr vertretenen Heilsgeschichte. Michael Bartelt, der
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Dadaji sehr verehrte, protestierte nicht gegen diese Ausfithrungen, weil er einen Sinn fiir die
Echtheit der Botschaft hatte.

Es war ein langes Gesprach, an dem ich mich nicht weiter beteiligte. Ich war vollkommen
davon absorbiert, Dadaji zu beobachten, der den Austausch der Ansichten und A rgumente
offenkundig genoss. Ich bin mir sicher, dass er gleichzeitig auf einer Ebene oberhalb des
Argumentierens aktiv war, die nur mit dem Wort ,Liebe’ beschrieben werden kann. Wenn er
auf dieses oder jenes Argument verdrgert reagierte, ,umarmte’ er zugleich uns alle. Es war
spiat am Abend, als ich mich endlich von Dadaji verabschiedete. Er schickte mich mit den
Worten ,,Er liebt dich* fort.

Wenn ich auf die folgenden Monate blicke, kdnnte ich sagen, dass sich nichts von Belang
ereignete. Aber stimmt das? Nicht nur ich hatte mich in den neuen Beruf hineinzufinden.
Auch unsere Zwillinge mussten sich an ihre Schule gew6hnen und V eronika an den Kin-
dergarten; sie vermissten die alten Freunde. Und es dauerte eine Weile, bis Uta sich im Haus
und Dorf eingelebt hatte. Fiir uns alle hatte ein neues Leben begonnen.

Oftmals sehen wir unsere eigene Geschichte als eine Abfolge von Ereignissen, die einen
bleibende Platz in unserem Gedichtnis gefunden haben; die Zeit dazwischen scheint zu
unbedeutend, um erinnert zu werden. Aber jeden Tag erhalten wir unsere Lektionen und fiir
mich waren alle diese Tage durch Dadajis Bemerkung ,,Er liebt dich* durchduftet. Auch bei
der tdglichen Arbeit konnte ich das nicht vergessen; es war die ganze Zeit in meinen
Gedanken und wurde immer dann deutlich, wenn Mahanam von innen aufstieg - alles war
durch die Gewissheit gefarbt: Er liebt mich - ein Er, das keine Person ist.

Ob ich nun meinen Pflichten nachging, unvermeidliche Konflikte erlebte, mit Freunden
korrespondierte oder verschiedene Themen mit Gésten diskutierte - im Hintergrund meines
Bewusstseins war immer diese Wahrheit. Ende September hatte ich plotzlich einen schweren
Hexenschuss, bei jeder Bewegung bohrende Schmerzen in meinem Riickgrat und musste im
Bett bleiben. Nach einigen Tagen physischer Therapie war ich imstande, sozusagen auf allen
Vieren zu kriechen und von U ta in eine orthopéadische Klinik gebracht zu werden. Einige
Spritzen beseitigten die Schmerzen.

Obwohl ich in diesen Tagen sehr an Schmerzen litt, war ich in heiterer Stimmung. Dadaji
war im Geiste bei mir, um mir durch die Schwierigkeiten zu helfen. Ob man es nun glaubt
oder nicht: Ich genoss trotz der Schmerzen diesen Zustand. Es war eine wunderbare Woche
mit Dadaji und ich fiihlte mich von ihm alle Zeit umsorgt, wobei Uta die aktive Rolle spielte.

Nachdem die Sache mit dem Riickgrat {iberstanden war, iiberfielen mich Ischiasattacken im
linken Bein. Physiotherapie und M edikamente halfen immer nur fiir ein paar Tage, dann
kamen die Schmerzen wieder. Das beunruhigte mich nicht, auch als der Arzt mir erklarte, ich
sollte mich seelisch darauf vorbereiten, lingere Zeit mit diesen Schmerzen zu leben.
Veranlassten die Schmerzen mich nicht dazu, Seine Gegenwart zu erinnern?
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In den Weihnachtsferien fuhren wir mit den Kindern in den nahegelegenen Harz. Wenn ich
nicht gerade unter Ischiasattacken litt, genoss ich lange Spazierginge mit der Familie durch
den verschneiten Wald und versuchte wieder einmal, eine Antwort auf die Frage zu finden,
wer Dadaji eigentlich ist.

Tagebuch 25. Dezember 1981

Dadaji ist Mensch. Menschensohn. Aber darf ich das denn {iberhaupt sagen? Die
Sonne strahlt ganz pldtzlich hell auf die winterliche Landschaft ...

Ich bin in Gott und Gott ist in mir. Auch Dadaji, wie ich ihn sehe, wie er mir ge-
geniiber sitzt, ist in Gott und Gott in ihm. Aber dadurch, dass dieses an ihm fiir mich
nachvollziehbar wird, vermittelt er das Bewusstsein des Gottlichen.

Gott schriankt sich nicht ein: Wir sind in unseren Schranken, unsere Beschrinkung
macht Thn klein — oder uns in unserem Wollen und Wiinschen so grof3, dass wir Thn
im Kleinen nicht mehr sehen.

Gott ist Liebe. Darum wallt auch diese Liebe in mir auf, wenn ich an Thn denke,
wenn Gopal Govinda in mein Bewusstsein steigt.

Was ist Wirklichkeit? Wenn ich im Morgengrau den Winterwald am Weg wahr-
nehme, vieles noch schemenhaft im Nebel und verschneit, dann 16st dieses Bild in
meiner Seele Gefiihle aus, die dem wahrscheinlich objektiv messbaren, aber dennoch
unbestimmbaren Grau des Bildes Seelenfarben hinzufiigen. Was ist Wirklichkeit?
Wiirde ein anderer den Wald genauso sehen? Schon durch unsere Erinnerung
unterscheiden wir uns. Und ich muss mich fragen, was da wirkt in der Wirklichkeit.
Da ist ein objektives AuBeres, ein Gegenstand meiner Wahr-Nehmung; und da bin
ich, der wahr-nimmt — fiir wahr nimmt. In mir entsteht das Bild, das ich sehe. In mir
sitzt die bewertende Instanz. Wert und Wirklichkeit sind nicht identisch, aber ich
kann nicht unterscheiden. Was wirkt, wirkt; es wertet nicht. Hier ist wahrscheinlich
das Ubergangsfeld zum Denken. Wenn Er in mir wirkt, erfahre ich erst Wirklichkeit
als Wirkendes.

Ich fragte mich, ob das Unsichtbare sichtbare Tore habe und ob Dadaji das Unsichtbare und
zugleich fiir mich ein Tor zu diesem Unsichtbaren sei. Solche Fragen fanden keine Antwort.
In dieser Situation fand ich Annie Besants Bemerkung iiber Krishna, die ich schon einmal
zitiert habe (Kap. 5), hilfreich: ,Er ist durch und dur ch menschlich, geboren in der
Menschheit“.! Und doch, ich erfuhr Dadaji als jemanden, der noch mehr ist ...

Eines Tages fand ich folgende Bemerkung Dadajis: ,,Satyanarayan iiberschreitet selbst das
Krishna-Bewusstsein. Er ist die Essenz der Leere. Hier ist alles nicht; und doch, alles ist.
Unermesslichkeit ist in Unendlichkeit. Ich und du sind zu Einem verschmolzen. Selbst reine
Hingabe besteht nicht. Jenseits der Ebene des Radha-Krishna-Zustands 16st sich der Korper
auf und prema (Liebe) verwelkt. Satyanarayan iiberschreitet die Ebene des /ila. Govinda
(Krishna) gibt Mahanam auf und der Allméachtige Wille ist auch Sein. Satyanarayan ist von
keiner Macht des Willens beriihrt*.?
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Am Neujahrstag 1982 fuhren wir nach Destedt zuriick und ich schrieb einen Brief an Da-
daji.

Destedt, 1. Jan. 1982
Lieber Dadaji,
wieder und wieder habe ich iiber die Worte nachgedacht, die du mir nach unserem
ersten Treffen in Kalkutta geschrieben hast: ,,Es gibt keine Entfernung zwischen dir
und mir.“ Lange Zeit nahm ich an, diese Worte wiesen auf eine gewisse Nihe hin
und in einzelnen Féllen erlebte ich auch deine ganz reale Gegenwart. Nun bin ich zu
einem anderen Verstidndnis gelangt: Auch Néhe ist noch Abstand, und Gedéchtnis
und Imagination konnen eine irrefiihrende Rolle spielen. Es geschah durch
Mahanam, dass ein fliichtiger Blick auf die tiefere Bedeutung deiner Worte moglich
wurde. Es scheint etwas zu existieren, das ich Identitdt nennen mochte, ein Zustand
jenseits von Néhe; er ist das Ende von Trennung. Sollte ich es wagen zu sagen: Du
und ich sind Eins im Namen? Oh, Dadaji, ich fithle mich wie eine Schwangere, aber
was geboren werden konnte, ist jenseits meiner Vorstellungskraft. Es gibt nichts
Wunderbareres als Mahanam! Wann immer der Name in meinem Bewusstsein
aufquillt, muss ich wegen der Siile der Liebe in meinem Herzen lécheln. Oft fiihle
ich in diesen Augenblicken alle Méngel der Sprache - es gibt keine andere
Moglichkeit als zu schweigen. Ich vermute, ein Dichter miisste eher daran gewdhnt
sein, aus Sprache ein Gedicht oder einen Satz zu meif3eln.
Seit einigen Wochen habe ich ein lebhaftes Interesse am Schreiben entwickelt. Ich
versuche, meinen Stil zu verbessern und eine Sprache zu sprechen, die fiir die
Botschaft angemessen ist, fiir die ich offen zu sein wiinsche und von der ich jetzt
noch nichts wei. Ganz ploétzlich folgte ich einem dringenden inneren Wunsch und
begann, Gedichte zu schreiben (meist iiber Baume). Es ist, als seien die herbstlich
gefdrbten Blitter, der neblige November, die eisigen und schneeigen Wintertage
meine Lehrer, und ich entdecke mit ihnen neue und tiefere Bedeutungen. Ich weif3
nichts - es iibersteigt alles Verstehen. Ich empfinde wie ein Liebender, der auf Liebe
antwortet.
Mein Bericht wire unvollstdndig, wenn ich das diirre Wiistenland vergidBe, welches
sich manchmal zwischen solchen wundervollen Erlebnissen erstreckt. Nachdem wir
uns im Juni 81 in Witten getroffen hatten, bin ich auch durch Zeiten gegangen, die
meine Geduld auf die Probe stellten. Ich lernte aus diesen Perioden, dass nichts ohne
Zweck geschieht. Darum war meine Reaktion auf heftige Riickenschmerzen
(Lumbago) - innere Freude! Ich selbst und auch Uta wunderten uns iiber die unter
diesen Umstidnden ungewohnliche Stimmung. Und auch noch heute, drei Monate
nach der medizinischen Behandlung, bin ich nicht durch die Einschrinkungen
meiner Bewegungsmdglichkeit deprimiert. Dadaji, das gehort alles zu Seinem
wundervollen Spiel!
Wenn ich vom Wiistenland spreche, meine ich solche Tage und W ochen, in denen
die inneren Augen zu verschleiert sind, um Ihn in allen Ereignissen zu sehen. Um
das Bild vonde r Wiiste zu vervollstindigen: Das Kamel hat nicht geniigend
Wassersiacke der Hoffnung, um die Wiistenstrecke zu iiberwinden!
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Kann ich mit dir iiber ein Problem sprechen, dem ich mich seit unserem letzten
Treffen konfrontiert sehe? Ich versprach, innerhalb einer Woche einen kurzen
Artikel tiber deine Philosophie zu verfassen. Du warst, wie ich mich erinnere, von
meinem Versprechen iiberrascht (Harvey war Zeuge). In deiner Gegenwart fiihlte ich
mich fahig, auf der Stelle mit dem Schreiben zu beginnen, aber als ich zu Hause war,
wurde ich mancher innerer und dullerer Schwierigkeiten gewahr, sodass ich nicht
eine einzige Zeile zustande brachte! Nachdem ich versprochen hatte, etwas zu
schreiben, fiihlte ich mich niedergedriickt, weil ich dazu nicht in der Lage war. Ich
begann dir zu schreiben, aber es war vergeblich: Mir fehlten einfach die Worte. So
begann eine ,Wiistenperiode’ und ich hatte die Lektion zu lernen: Das Ich ist nicht
fahig, so etwas zu versprechen. Es ist Er, der will, nicht ich. Er hat Seine Zeit, ich
kann Thn nicht zwingen. Und ich stellte ebenfalls fest, dass meine Bemiithungen, den
Verstand bei der Erfiillung des Versprechens einzusetzen, sich als Hindernis erwies
... Oh, ich erinnere mich: Du hast mir einmal geschrieben: ,,Lass das Schreiben als
eine deiner Pflichten in dein Leben hineinwachsen. Lass das Schreiben sich selbst
durch dich vollziehen®. Ich versuche das zu tun - und versuche zur gleichen Zeit, es
doch nicht zu tun. Es ist schwer zu erkldren! Ich muss geduldig sein und mich
Seinem Willen ergeben.

Es gibt Augenblicke von groler Bedeutung, die unermessliche Lehren enthalten. Ich
werde niemals mein Erlebnis auf dem Wege nach Witten im Juni 1981 vergessen.
Ich wollte dich dort treffen und fuhr trotz des dichten Verkehrs auf der Autobahn mit
meinem AUDI Hochstgeschwindigkeit. Dabei horte ich Musik von der Kassette. Es
war die Jupiter Symphonie von W. A. Mozart. Nach einer Weile war die Symphonie
zu Ende undich war vollig von de m Verkehr absorbiert. Plotzlich hatte ich das
Gefiihl, in Ihn einzutauchen. Es war wie ein Wunder: Obwohl ich fuhr, dachte ich
nicht; und wéhrend ich den stets wechselnden Herausforderungen des Verkehrs mit
voller Konzentration entsprach, war ich zugleich iiber all dem: Es war eine
grenzenlose Freude! Ich war eins mit der ganzen Landschaft, aber auch mit der
Strale und dem Wagen, mit Wolken und Himmel - mit allem! Offenbar war da eine
Ebene von A ktion und R eaktion: Das perfekte Fahren des Wagens bei
Hochstgeschwindigkeit. Und da war eine andere Ebene allumfassender Ruhe:
Gebadet in der Reinheit der Freude ...

Ich weill nicht, wie lange diese spontane Integration der dualen Zustinde der
Wahrnehmung dauerte; sie endete mit dem Bewusstwerden der zwei Ebenen. Dann
hatte ich den Gedanken: Das ist ein Wunder! Mein zweiter Gedanke war: Ich habe
Wirklichkeit erlebt, die immer da ist - eine zeitlose Realitit.

Wer fuhr den Wagen? Ich konnte kein Ich feststellen, das dieses tat. Es war schiere
Selbstvergessenheit. Auf diese Weise fand die Erinnerung (re-membrance) Seiner
statt: Indem ich wieder (re) Glied oder Teil (member) von Ihm wurde. Du hast so
viele Male gesagt: Remember Him always - Erinnere dich immer Seiner.

Was fiir ein Erlebnis, Dadaji! Was fiir eine Lehre! Aber - was ist geblieben? Ich
versuche, eine im Grunde unbeschreibbare Tatsache zu beschreiben. Andenken sind
wie getrocknete Blumen und ich frage mich, warum ich solche Ereignisse in Worten
aufbewahre. Das ist nicht der Weg, um sie noch einmal zu erleben. Es besteht ein
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gewaltiger Unterschied zwischen dem unmittelbaren Erleben der Wirklichkeit und
dem geschriebenen Bericht ...

Das ist Sein /ila: Nicht ein gleichmédfBiger Zustand, sondern ein dynamischer, gleich
allem, was lebt. Alles gehort zusammen, Nacht und Tag, Gesundheit und Krankheit -
aber nun beginnt alles dieselbe innere Qualitét fiir mich zu haben. Und diese innere
Qualitdt der Liebe hilt an und weitet sich in alles um mich herum. Ich sehe den
Baum - und es ist ein Baum, und der Zaun ist ein Zaun, und die Stralle ist eine
Strale. In jedem davon und gleichzeitig in mir begegne ich Thm. Er unterscheidet
sich nicht von dem, was ich mit offenen Augen sehe. Da ist etwas Neues, fiir das mir
die Worte fehlen. Umfassende gegenseitige Verbundenheit? Ich weil} es nicht. Es ist
ein dauerndes Zusammenspiel, eine dynamische integrierende Kraft ... Ich selbst
spiele nach Seinem Entwurf meine winzige Rolle im groBen Drama des Lebens und
zugleich ist Er zusammen mit mir der Spieler.

Lieber Dadaji, ich wiirde dich liebend gern so bald wie mdglich sehen, aber zur Zeit
sehe ich keine Moglichkeit, nach Indien zu kommen. Vielleicht treffe ich Harvey in
Amerika, wenn ich im Februar dort sein sollte, aber das steht noch nicht fest.

Uta sendet dir all ihre Liebe. Sie spricht oft von und mit dir, hat aber
Schwierigkeiten, dir einen Brief zu schreiben. Mit Liebe dein Peter

Einen Monat spéter traf Dadajis Antwort ein, die mir in einigen Passagen ritselhaft und
schwer zu iibersetzen war. Ich dachte dariiber nach und trug nach einigen Wochen meine
Uberlegungen ins Tagebuch ein. Aber zunichst Dadajis Brief.

Kalkutta, 21. 1. 82
Lieber Sohn,
dein Brief vom 1. Januar. Ein kostliches billet doux, das man alleine und in Ge-
sellschaft genieBen muss. Entfernung ist das Verschwinden von in-stance und ab-
solute stance. Wihrend Nahe in-stance bedeutet, ist Identitit absolute stance. Dieses
sind zwei notwendige Korrelate im Leben einer hingebungsvollen und
pflichtbewussten Hausfrau. Wenn sie lediglich hingebungsvoll ist, endet ihre
Schwangerschaft in den meisten Fillen in einer Fehlgeburt. Und wenn sie nur
pflichtbewusst ist, kann sie nur trdumen, von e inem impotenten Eunuchen ge-
schwingert zu werden. Wenn du denn schwanger bist mit [hm, erndhre Thn dauernd
mit dem Blut und Saft deines Lebens: Dem Mahanam, das von der unergriindlichen
Hohle deines Herzens in einem autokratischen Fluss der Liebe aufsteigt. So hast du
also mit drei Stufen zu rechnen, in-stance, con-stance und absolute stance. Mit
deiner Schwangerschaft bist du nun im Stadium von con-stance. Ein Merkmal solch
einer Person ist, das sie in poetischer Begeisterung ist. Warum? Du erwartest
begierig die Geburt des Kindes, die Morgendimmerung der Weihnacht. Und
instinktiv suchst du nach weicheren, lieblicheren Worten, um dein Kind der Liebe
anzusprechen und du w irst in widerhallende Stille hinab gleiten. Man lauft diesen
vollen Kreis und ist in Thn versunken.
Harvey kommt nach Bombay - 2. Februar. Ich fahre am 8. Februar fiir fiinf Wochen
nach Bombay zu Abhi. Wenn Uta mit der Wahrheit verlobt ist, wird Er sicherlich ihr
warmes Herz fithlen. Meine Liebe fiir dich, Uta und die Kindchen, herzlichst Dadaji
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P.S.  Danke fiir das reizende Familienbild - Dadaji

Das ,,reizende Familienbild*.
Weihnachten 1981 in unseem Destedter Haus: Sita, Johannes, Uta und Veronika

Anfang Februar fuhr ich in die USA, um in Bay Springs, Miss., ein Seminar fiir Fiihrungs-
krifte durchzufiihren. Ich nahm Dadajis Brief mit und s tudierte ihn wieder und wieder.
Durch analytische Notizen versuchte ich zu einem richtigen Verstindnis zu gelangen.

Tagebuch 10. Februar 1982
Dadajis Brief enthélt folgende schwer zu libersetzende Botschaft:

Stufen in der Uberwindung von Entfernung

- in-stance (Ndhe zu Ihm)

- con-stance (schwanger mit lhm = mein gegenwértiger Zustand)

- absolute stance (Identitét mit [hm)
In-stance und absolute stance sind notwendige Korrelate. Indem ich
dieses niederschreibe, sehe ich Dadaji bei meinem ersten Besuch in Kalkutta vor mir,
wie er mit einer Ziindholz- und einer Zigarettenschachtel das Zusammenspiel von
Néhe und Identitdt erldutert: Kein Zustand ist statisch oder hélt sich auf die Dauer. -
Die Ubersetzung ist schwer, das Lexikon lisst mich im Stich ...
Viel wichtiger ist mir der Zustand, von dem Dadaji spricht. Er ist, wenn ich ihn
realisiere, ein Geschenk mit unbegreiflichem Ursprung. Der Kreis, von dem Dadaji
in Zusammenhang mit den drei Stufen spricht, ist wieder in einen Prozess
eingebettet, in dem Er einmal ndher, einmal ferner ist.
Ich hore Dadaji: ,,Mach dir keine Sorgen. Es wird kommen. Es geschieht alles zu
seiner Zeit.*
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Dem Leser mag eine gewisse Parallelitit zwischen den drei Stufen in der Uberwindung der
Entfernung zu Thm und den drei Stufen des Lebens aufgefallen sein, die Dadaji auf mein
Befragen in seinem Brief vom 23. Mai 1980 (Kap. 11) erldutert hat. Er spricht dort von
unterschiedlichen Bewusstseinsstufen: Dai st einmal sannyasa, versinnlicht durch das
Neugeborene in der Mutter Schof3, gekennzeichnet durch eine Art unterbewussten Verhal-
tens oder Reflexhandelns. Die Nidhe zu Thm ist nicht bewusst angestrebt; ein Neugeborenes
bringt eine solche Disposition in die Inkarnation mit. Dieser Zustand, der manchmal auch in
der Kindheit noch zu beobachten ist, konnte dem in-stance entsprechen. Dann kommt
brahmacharya, die ,bewusste Wahrnehmung der Einen Wirklichkeit in der Vielfalt der
Existenz®. Aus diesem ,,bewussten Fiihlen“ ergibt sich eine andere Wahrnehmung Seiner
Néhe (und damit auch der Entfernung von von Thm). Wenn die gefiihlte Ndhe zu einer
Dauererscheinung wird (con-stance), ist das Ende der Schwangerschaft nahe. Was da
geboren werden wird, ist die Aufthebung der Néhe in der Identitdt (absolute stance). Diese
Stufe nennt Dadaji grihastha: ,Vollstindige Verschmelzung im Denken, Fiihlen und
Wollen“: Ihn in sich vollkommen leben und handeln lassen.

Das Bild der Schwangerschaft korrespondiert mit Dadajis Aussage, das alle Menschen
weiblich sind. Ob die Schwangerschaft erfolgreich verlduft und endet, hiangt davon ab, ob
bhakti, die selbstvergessene Hingabe oder das Erinnern Seiner mit gleichzeitiger Pflicht-
erfillung in der Welt verbunden ist. Dann wird die Identitdt mit Thm, absolute stance, ge-
boren: Er innen und auBlen! Dieser Zustand des grihastha, so dachte ich mir, miisste in der
Konsequenz der Aufldsung des Ich gleichkommen.

Wihrend ich solche Vergleiche wie die mit der Schwangerschaft tiberdachte, wurde mir
zunehmend bewusst, dass sie zwar hilfreich sein konnten und von D adaji auch wohl so ge-
dacht waren, ndmlich als eine Erkldrung meines derzeitigen Bewusstseinszustandes; aber im
Grunde waren es fir mich nur Termini und a bstrakte Worte, die ich aufnahm undr e-
flektierte. Etwas ganz anderes waren reale innere Erlebnisse, die Gefiilhle und Wahrneh-
mungen, die zwar eine gewisse Affinitdt zu den genannten Stufen aufwiesen, aber nicht mein
Interesse an einer Einordnung der Erlebten in ein Schema wecken konnten. Mein Herz
schlug hoher, wenn ich Seine Néhe spiirte, doch ich lernte auch, mit Entfernungen seelisch
umzugehen, denn die Gewissheit wuchs immer stirker in mir, dass Er allzeit in mir ist, auch
wenn ich es nicht spiire.

Zu jener Zeit fiel es mir iiberdies schwer zu verstehen, was Dad aji mit ,,absolute stance*
meint, denn ich hatte so etwas oder Ahnliches noch nicht erlebt. Ich stellte mir vor, dass es
eine Angelegenheit unmittelbarer Wahrnehmung sei, keine des Verstehens oder der
Beschreibung. Ich musste wieder einmal nach Kalkutta reisen und dann noch weiter bis
Tokyo, um durch eigenes Erleben einen ersten Eindruck oder eine Ahnung davon zu be-
kommen, was Identitdt sein konnte.
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Tagebuch 19. Februar 1982

Das offene Auge, das mit liebendem Blick der Welt zugewandt ist und den Baum in
seinem Wesen erkennt, die Furche des Feldes verfolgt und den Busch umstreicht und
am Wasserlauf weidet, unverstellt dem Sinn zugewandt, verhiillt sich immer dann,
wenn aus dem Reich der Wiinsche Bilder aufsteigen, die sich wie Kulissen vor die
Wirklichkeit schieben. Dann keimt auch Trauer auf ob des eingeschriankten Blicks,
der Trennung und des fehlenden Einklangs. Aber in der Trauer liegt auch ein Trost,
denn dass ich die Trauer empfinde, zeugt vom Gliick des offenen Blicks, den ich
einmal hatte, und ist zugleich Biirgschaft fiir seine Wiederkehr.

Es sind alles Seine Spiele. Und das Lécheln bei Seinem Namen verscheucht alle
Trauer, wandelt sie in Gliick. Es ist ein grauer Tag wie viele in dieser Jahreszeit und
der Friihling scheint noch fern, aber das Bewusstsein vergangener Sommer und
Herbste mischt sich mit dem ahnend-gelassenen Warten auf die ersten Krokusbliiten,
und schon streichelt der Blick den violetten Glanz der knospenden Biische, breitet
sich Friede aus und Gliick. Und die Schleier der Bilder zerreiBen. Durch die Starre
der kalten Erde spiire ich die Wéirme des Mutterleibes; das vergilbte, versalzte,
zertretene Gras, das die Stralle sdumt, befreit von der Biirde des Schnees, lehrt mich
ein weiteres Mal das Gedulden. Kein Fragen mehr, nur noch Antwort, Wort und
Warten.

Wieder einmal hatte ich zu lernen, was Geduld wirklich bedeutet. Geduld ist Sein Geschenk,
ein Vertrauen in Seine Liebe, die uns alle Zeit umgibt, erkannt oder unerkannt. In Stunden
des Gefiihls, von Ihm getrennt zu sein, bin ich allein und manchmal kommen mir Trénen in
die Augen, wenn mir das bewusst wird. Es gibt aber die Erinnerung an das Gliick Seiner
Gegenwart und das Wissen, das ich nichts tun kann, um diesen Zustand wieder zu erreichen.
Aus Beidem wird Geduld geboren.

Geduld ist etwas ganz anderes als Warten. Wir warten darauf, dass irgendetwas geschieht;
Warten ist ein Zustand des Verlangens, in dem wir oft wiinschen, die Zeit moge schneller
laufen, die Wartezeit sich verkiirzen. Darum leben wir auch nicht in der Gegenwart, sondern
in den Hoffnungen der Zukunft. Aber das Leben ist hier, in diesem Augenblick, und nur hier
- nicht in den Bildern der Zukunft, die durch unsere Wiinsche entstanden sind.

Geduld, wirkliche Geduld, wie Dadaji sie versteht, ist durch das offene Auge, die unbetei-
ligte Beobachtung charakterisiert. Nichts zu wiinschen; du bi st ohne Krankheit Sein ge-
duldiger Patient. Er sorgt fiir dich unter allen Umstdnden in der bestmdglichen Weise. Wir
koénnen und sollten auch nicht wiinschen, die Sehnsucht nach Thm zu vermeiden oder das
Gefiihl loszuwerden, Thn verloren zu haben. Zu viele Male habe ich erfahren, dass Sehnsucht
die Vorahnung Seines Kommens ist, besser: dass Er in der Sehnsucht bereits da ist.

Was bedeutet Zeit fiir jemanden, der geduldig ist? Mir fallt eine wunderbare Geschichte ein,
die mir Dadaji iiber den Bhakta Raghunath, einen Schiiler Mahaprabhus, erzihlte. Raghunat
wurde wegen eines Vergehens aus dem Zirkel um den Meister ausgeschlossen, obwohl er
dessen besonders geliebter Schiiler war. Raghunat lebte fortan unter einer Tamarinde.
Einmal wurde ihm gesagt, er werde den Meister (Mahaprabhu) nach so vielen Jahren
wiedersehen wie die Tamarinde Blatter hat. Ragunath geriet auler sich vor Freude: Er wiirde

seinen Meister wiedersehen! Die aullerordentliche Zahl der Jahre, welche zu vergehen
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hatten, entmutigte ihn nicht, denn Liebe und Geduld wiirden ihn zu den Fiilen des Meisters
bringen. Als Mahaprabhu dieses horte, sandte er sofort nach Raghunath und I ieB ihn
zuriickkommen.

Geduld, wahre Geduld ist nur moglich mit vollem Vertrauen in Thn und mit einem liebenden
Herzen. Ein liebendes Herz ist, weil es liebt, das beste Zeugnis Seiner Gegenwart. Hab
Geduld, Er liebt dich! Vierundzwanzig Stunden am Tag singt Er Seinen Namen in deinem
Herzen. Er erinnert Sich Selbst Seiner. Sei geduldig.

Aus einem Brief von Abhi erfuhr ich, dass Dadaji im Juni in London erwartet werde. Ich
bereitete mich darauf vor, ihn dort zu sehen. Und eines schonen Tages war Dadaji am
Telefon und sagte mir, er sei in London eingetroffen und ob ich so schnell wie moglich zu
ihm nach England kommen kdnne. Es ist seltsam, aber ich hatte ernste Schwierigkeiten, mit
Dadaji am Telefon zu sprechen; mir fehlten die Worte. So konnte ich nur ,Ja*“ und
»Wunderbar” sagen und fragen, wie es ihm ginge, worauf Dadaji erwiderte: ,Immer gut,
wenn ich deine Stimme hore!* Dadaji lebte in Dr. Shiv Kumars Haus in Ilford, Essex. Ich
entschied, am folgenden Samstag zu ihm zu kommen.

Tagebuch 26. Juni 1982

Als um 8.30 Uhr das Flugzeug in Hannover startete und der Platz rechts neben mir
frei blieb, fiihlte ich mich an den Flug von Hyderabad nach Madras erinnert. Einige
Minuten war mir, als sdle Dadaji wie damals neben mir. Ich versuchte, etwas zu
lesen, aber zu viele unbestimmte Gedanken stromten auf mich ein. P16tzlich stieg ein
Satz in mir auf: "Es wird duBerte Zerstorung der Formen geben — und zugleich
dulersten Segen."

Als ich aus dem Fenster schaute und das weite Land dort unten sah, kamen mir die
Trédnen. Aber waren es nicht vielleicht Tranen der Freude? Ich war wéhrend des
ganzen Fluges bei Dadaji ...

Als ich Dadaji am spiten Morgen in Ilford traf, richtete sich sein Hauptinteresse wie immer
auf unser Familienleben und das neue Haus. Ich musste ihm von meiner beruflichen Arbeit
berichten und er war gliicklich. Er lud mich fiir Utsava nach Kalkutta ein. Nach zehn
Minuten kam ein anderer Gast und ich verlie8 Dadajis Zimmer.

Im groen Wohnraum von D r. Shiv Kumars Haus hatte sich eine Gruppe von Leuten
versammelt. Unter ihnen war ein besonders kritischer Geist, ein bekannter britischer Au-
genarzt, dessen Name mir entfallen ist. Er war an meinen Erlebnissen mit Dadaji interessiert.
Wihrend unseres Gesprichs, in dem er mich mit eindringlichen und skeptischen Fragen
konfrontierte, erinnerte ich mich daran, dass mir Dadaji einmal geschrieben hatte: ,,Skeptiker
stellen unsere Treue zur Wahrheit auf die Probe und sind in diesem Punkte unsere Freunde.*
Ich konnte nicht auf alle seine Fragen antworten und verwies ihn an Abhi, der ihm Literatur
iiber Dadaji gab. Als ich meinen Gesprachspartner spater am Tag wieder traf, hatte er sich
vollig verwandelt, denn er hatte inzwischen mit Dadaji gesprochen, der ihn tief beeindruckte.

Die meisten Giste waren Inder: Arzte, Rechtsanwilte, Ingenieure und Leute von der Uni-
versitdt. Ich hatte lange Gespriache mit Abhi,zgue)nn fiir mich war er die kompetenteste Quelle



in allen Dingen, die Dadaji betrafen. Er ist so oft mit Dadaji auf Reisen gewesen, dass er
einer Schatzkiste voller Geschichten und Botschaften von Dadaji glich, die er, wann immer
moglich, auf Band genommen hatte.

Am Abend bat mich Dadaji zu sich. Als ich in sein Zimmer im Obergeschoss des Hauses
kam, stand er mitten im Raum. Nachdem ich die Tiir geschlossen hatte, sagte er nichts,
sondern umarmte mich und gab mir einen Kuss auf die Stirn. Dann gingen wir schweigend
die Treppe hinunter ins Wohnzimmer, wo eine groe Schar von L euten wartete, die Shiv
Kumar eingeladen hatte. Ich setzte mich mit den Gésten auf den Boden und erwartete, dass
Dadaji mit uns sprechen werde, aber er bat mich, auf einem Lehnstuhl Platz zu nehmen und
»etwas zu erzéhlen®. Ich war vollkommen unvorbereitet und wusste nicht, wie ich beginnen
sollte. Also bat ich die Géste um Fragen und wartete.

Abhi brach als Erster das Schweigen und
fragte mich nach der Beziehung zwischen
prana und Dadajis Duft. In der indischen
Philosophie ist prana der Atem des Lebens
oder der vitale Atem, gleichgesetzt mit
,atman’, dem inneren Selbst oder dem
individuellen Lebensprinzip. Prana wird
assoziiert mit Atem, weil die universelle
Kraft iiber das Atmen das physische System
erhdlt. Es ist offenkundig, dass unser
selbststandiges korperliches Leben nach der
Geburt mit einem ersten Einatmen beginnt
und schlieBlich mit einem letzten Ausatmen
endet. Prana ist nicht einfach die Luft, die
wir aus- und einatmen, esi st die
immaterielle Lebensessenz. Wenn Dadaji in
diesem Zusammenhang von Krishna spricht,
meint er nicht eine historische Person oder
einen Korper. Krishna ist die prana-shakti
(Lebensenergie) und alles im Universum ist
in ihr FlieBen eingebunden.

In Shiv Kumars Haus

Weil die Zuhorerschaft fast nur aus Indern bestand, brauchte ich iliber prana nicht im ein-
zelnen zu reden; ich hitte sozusagen Eulen nach Athen getragen. So weit ich erinnere,
bestand meine Antwort darin, dass prarna und Sein Duft grundsitzlich dasselbe oder zu-
mindest eng verbunden sind. Sein Duft ist unabhédngig von Dadajis Gegenwart und ist
sinnlich erfahrbare kosmische Essenz.

Viele andere Fragen folgten, einige davon nach Techniken, um IThm nédher zu kommen.
Dadajis Gegenwart gab mir den Mut zu Kommentaren, die ich ohne ihn nicht abgegeben
hitte. Auf diese Weise lernte ich die Antwort auf die Frage kennen: Wer macht Erfah-
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rungen? Es ist so: Die Erfahrung selbst und die Person, die erfahrt, sind Eins. Ich benutzte
auch Dadajis Demonstration mit der Ziindholz- und der Zigarettenschachtel, um die Be-
ziehung zwischen dem Teil und dem Ganzen zu verdeutlichen - der Teil, der seinen Weg
nach eigenem Willen zu gehen scheint, und dann wieder vom Ganzen angezogen wird. Fiir
eine Zeit vergisst der Teil, dass er zum Ganzen gehort und zu den Grenzen des Universums
fliegen konnte, um doch immer in IThm zu bleiben. Das veranschaulicht nicht nur den Lauf
eines Lebens, wenn wir mit der Geburt aus dem Ganzen herauszutreten scheinen, in das wir
mit dem Tode zuriickkehren, sondern scheint fiir jene, die bewusst Teile eines Ganzen sind,
sozusagen etwas Alltdgliches zu sein - und auf diese Weise sind sie selbst ,ganz'. Das ist ein
Prozess des Erinnerns, Vergessens, Erinnerns und Vergessens und so weiter.

Das ganze Gespriach dauerte etwa eine Stunde. Auch Dadaji wurde gefragt, aber es gelang
thm, mich immer mit Antworten und E rkldrungen zu beschéftigen. Es war eine schone
Atmosphére. Nachdem die Giste gegangen waren, rief mich Dadaji zu sich. Er war mit
meinen Antworten auf die Fragen sehr zufrieden.

Der néichste Tag in Ilford, der 27. Juni, brachte eine Uberraschung. Dipankar (Dipu) Bhadra,
ein indischer Elektroingenieur, der in Briissel lebte, war mit seiner Frau Elisabeth
gekommen, um Videoaufnahmen von Dadaji zu machen. Als Kind hatte Dipu unter ange-
borenem Asthma gelitten - unheilbar. Er erzéhlte mir, dass Dadaji ihn geheilt habe.

Fiir die Videoaufnahme platzierte Dipu seine Frau Elisabeth, Dadaji und mich auf der Ter-
rasse des Hauses und bald wurde ich um eine Aussage gebeten. Mir fiel der Satz ein, der
mich auf dem Flug von Hannover nach London sehr bewegt hatte: ,,Es wird dullerste Zer-
storung der Formen geben - und zugleich duBersten Segen.“ Ich erwédhnte das mit einem
kurzen Kommentar und dann begann Dadaji, einige konkrete Hinweise zu geben. Er sagte, in
den 1980er Jahren wiirde es nur ,,geringe Unruhen® geben, aber eine wirkliche Krise, in der
die Natur revoltieren werde, wiirde 1991/92 beginnen. Es wiirden viele Jahre der Zerstérung
folgen, die aber zugleich Jahre seien, in denen ein ,,Durchbruch zu der Erkenntnis von Thm"
erfolgte.

Ich personlich hatte noch nicht erlebt, dass Dadaji solche konkreten Hinweise gab und
achtete darum in den folgenden Jahren auf Zeichen einer solchen Krise. Heute glaube ich,
dass nicht nur die zahlreichen und sich noch vermehrenden Naturkatastrophen - Uber-

schwemmungen, Vulkanausbriiche, Erdbeben, Tsunamis und anderes - gemeint sind, son-
dern besonders die groBen anthropogenen Bedrohungen durch Erwirmung und V er-
schmutzung der Erdatmosphére - ein Prozess, dessen praktische Umkehrbarkeit immer mehr
in Frage gestellt wird. Ich sollte auch erwéhnen, dass nach dem Zusammenbruch des
Sowjetsystems und dem Ende des Kalten Krieges die Welt nicht sicherer geworden ist.
Heute hilt uns der ,,Krieg gegen den Terror in Atem ... Ich werde nie Dadajis ernstes
Gesicht vergessen, als er von den kommenden Zerstérungen sprach. Dadaji sagte auch: ,,Jene
werden einander bekdmpfen, die lange Zeit zusammen in Frieden lebten. Nationalistische
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und religiose Argumente werden als Mittel der Manipulation genutzt werden. Aber erinnert
euch immer daran: Die Menschheit ist Eins, die Religion ist Eins.*

Am Nachmittag flog ich zuriick nach Hannover, nachdem ich Dadaji versprochen hatte, nach
Moglichkeit im Oktober nach Kalkutta zu kommen. Es sei sehr wichtig, sagte er.

Dadat zwischen Elizabeth Bhadra und i

27 Jum 1982
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16 Erinnere dich Seiner — Erinnere dich Meiner

Destedt, 2. Oktober 1982
Lieber Dadaji,
als wir uns das letzte Mal in llford trafen, war ich mir nicht sicher, ob ich deiner
Einladung zum diesjahrigen Utsava in Kalkutta folgen kénnte. Aber ich muss im
Oktober geschéftlich nach Japan und werde auf dem Wege nach Tokyo fiir eine
Ferienwoche in Kalkutta sein.
Ich plane, am 21. Oktober in Kalkutta einzutreffen; am 28. Oktober muss ich nach
Japan weiterfliegen. Die genauen Flugzeiten kenne ich noch nicht. Sobald mein Rei-
seplan komplett ist, bekommst du ihn.
Wir hatten hier einen wundervollen Sommer und erleben einen ebenso wundervollen
Herbst. Der Familie geht es gut. Die Vorstellung, in Kirze bei dir zu sein, ist herz-
erwarmend.
Uta sendet dir ihre Liebe und ich tue dasselbe, dein Peter

Eine Woche spéter sandte ich Dadaji zusammen mit meinem Reiseplan einen weiteren Brief.

Destedt, 10. Oktober 1982
Liebster Dadaji,
Uta ist sehr traurig, dass sie mich auf dieser Reise nicht begleiten kann. Sie wirde
dich gern einmal wiedersehen, aber ihre mdtterlichen Pflichten zwingen sie, bei den
Kindern in Destedt zu bleiben. Ich selbst bin ganz von meiner tdglichen Arbeit ab-
sorbiert, beklage das aber nicht, denn das ist die Erfiillung meiner Pflichten. Und da
ist die Erinnerung an Ihn.
Ich erwarte nichts. Warum? Er ist jetzt bei mir. Vergangenheit und Zukunft z&hlen
nicht.
Wahrend ich das normale Leben eines Familienmenschen fiihre, ist nichts Bedeuten-
des oder Spektakuldres in den letzten Monaten passiert, aber ich schreibe eine
Menge, manchmal Gedichte, wie du weif3t ... Ich werde dir darlber berichten, wenn
ich komme. Es wird wundervoll sein, dich und die vielen Freunde wieder zu treffen!
In Liebe dein Peter

Einige Tage spater flhlte ich mich nicht wohl und geriet in eine depressive Stimmung. Um
mir selbst Gber meinen Zustand Klar zu werden, schrieb ich einige Gedanken nieder.
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Tagebuch 13. Oktober 1982
Ernst und dunkel steht der Wald,
der Himmel ist verhangen.
Das Herbstlaub wird zu Moder bald,
der Sommer ist vergangen.
In jeder Farbe lebt schon Grau,
was jung war, ist nun alt;
und wenn ich in den Spiegel schau,
sind meine Augen kalt.

Stimmung: Ausgesprochen herbstlich. Nicht nur draulen, auch in meiner Seele reg-
net es, oder ist das etwas anderes? Muss ich erst ein Tief durchschreiten, um ein
Hoch erleben zu kdnnen? Warum fuhle ich mich verlassen? Eine Wolkendecke
héngt schwer Uber der Seelenlandschaft. Und in einer Woche reise ich schon nach
Indien. Was mich bedriickt? So vieles Halbes — angefangen und nicht beendet, ohne
Aussicht auf Abschluss.

Dadaji sagt gerade (und ich hére seine klare Stimme): ,,Es gibt nichts Halbes in dei-
nem Leben, alles ist voll. Deine Augen sind nicht offen. In deinem Herzen gibt es
keine Regentropfen, es ist voller Sonne. So eine Stimmung mag Er nicht. Wolken
sind niitzlich, danke Ihm fur den Regen, wie es die dirstende Erde tut. Und kein
,dunkler Wald’, Er lebt dort. Preise Ihn, Peter".

Erstaunlich, wie sich die Welt veréndert. Es regnet noch immer, aber ich fiihle eine
Kraft aufsteigen, die mich gliicklich macht.

*

Am Abend des 21. Oktober holten mich N. D. Jaiswal und Salil Bhattacharya, Abhis jinge-
rer Bruder, vom Flughafen Kalkutta ab und brachten mich in das Géstehaus der Minerals and
Applied Machines Co. an der Lord Sinha Road, wo ich bleiben sollte, bis ein Zimmer im
Ramakrishna Mission Hostel frei wiirde. ,,Du hast dich verandert, du siehst viel junger aus,"
war Salils BegriiRung. Jinger? Ich war zundchst etwas Uberrascht, musste dann aber zu-
stimmen: Irgendetwas war in meinem Leben ,neu’ geworden, ich fiihlte mich dem ,Nun' na-
her. Verjungt uns nicht das Bewusstsein Seiner Liebe? Schwangere Frauen sehen manchmal
sehr jung aus ...

Als ich am nachsten Morgen friihstlickte, schaute ich auf eine Batik an der Wand, das Furcht
einfléRende Bild der Kali, der schwarzen Gottin, die ihre Zunge heraus streckt und eine
Girlande von Totenschadeln tragt. Auf diesem Bild stand sie in einer Lotosbliite. Als ich
einmal ohne besondere Aufmerksamkeit zum Bild hinschaute, wusste ich plétzlich, dass
dieses auch ein Bild der Liebe war! Liebe — umfasst nicht dieses Wort ein breites Spektrum
von Phanomenen einschlieBlich jener, die auf den ersten Blick schrecklich erscheinen? Ist
nicht die Natur manchmal zerstdrerisch, bedrohlich — jedoch niemals ,schlecht' oder ,bése’?
Ist Kalis zerstorerischer Tanz nicht nur ein Aspekt des Kreises der Liebe, der ebenso
Erschaffen und Erhalten einschlie3t? Es mag seltsam anmuten, aber ich spirte deutlich die
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mdtterliche Natur der Gottin. ,,Ich erkenne dich an deinen LotosfiiRen™ — dieser Satz formte
sich in meinem Geiste und erfillte mich mit Freude.

Salil Bhattacharya kam, um mir zu sagen, dass Dadaji leichtes Fieber habe und ich ihn erst
spater am Nachmittag sehen kénne.

Tagebuch 22. Oktober 1982

Die Goéttin Kali: sie ist das ,Gesetz'. lhre Lotosfufte aber kiinden Freiheit. Warum
mussen die Menschen das Gesetz so furchtbar darstellen? Weil sie es nicht erkannt
haben: Es ist Liebe. Liebe ist das all-umfassende Gesetz.

Er ist Liebe — und nichts existiert auBer IThm. Kein Innen, AuRen: Ein kontinuierli-
cher Fluss des Seienden. Innere Welt, dulRere Welt — diese Unterscheidung ist Un-
sinn. Die Leute verstehen nichts. Es ist alles Eins, Peter. Kein Unterschied, keine
Entfernung; die werden durch dein Bewusstsein erzeugt. Du aber sollst beim Ganzen
sein. Du bist hierher gekommen, um Eins mit Ihm zu sein. Er ist immer Eins mit dir,
aber du bemerkst es nicht - nur in gewissen Augenblicken. In jenen Tagen, in denen
du dich fern von Ihm fihlst, 6ffnest du dich IThm. Aber Er ist immer da, sehr, sehr
nahe, auch unter einer schrecklichen Maske". (Das war Dadajis Stimme in mir.)

Zur Mittagszeit kam Salil wieder, um mit mir zum Essen zu gehen. Ich hatte aber
reichlich gefriihstiickt. So sallen wir nur zusammen und sprachen lber das Batikbild.
LotosfliBe: Auch Sri Sri Satyanarayans Fule ruhen auf einer Lotosblute. Welche
Spannung ist in seinem Bild zwischen den Fifen und seinem Haupt? Es erscheint
mir als Polaritat. Aber dieses Wort geféllt mir nicht, weil es auf das ,Zweisame’ hin-
deutet. Ich denke ans ,Einsame’, die Kraft zwischen den Polen, Ein- und Ausatmen
bedingend.

Kali ist mit einer Kette aus Schadeln geschmiickt: Das Gesetz der Wiederkehr, Form
auf Form, im Kreis der Girlande. Damit schmuickt sich das Gesetz. Und jeder Sché-
del ein Weihegefal3, ein Kelch fiir Geist. Auch das ist Liebe ...

Am friihen Nachmittag fuhren wir in die Gegend des nahe gelegenen Victoria Memorial, ein
kolossales Marmorgebédude inmitten eines griinen Parks — eine koloniale Oase, wie Salil es
nannte, umbrandet vom Verkehr: Herden klappernder, stinkender Busse und Wagen. Aber
der grune Park war schon. Im Gesprach mit Salil fiel mir ein, dass Dadaji mir einmal
schrieb: ,,Allein Er hat Form." Warum unterschied ich zwischen Geist und Kelch? War nicht
der Kelch auch - das Eine?

Als ich Dadaji am spaten Nachmittag begruBte, ging es ihm immer noch nicht gut, aber er
hatte sich vom Fieber erholt. Er schaute mich an als wolle er sagen: ,,Nun endlich ist er ge-
kommen." Unser Gesprach folgte dem bekannten Muster: Erst musste ich Uber meinen Flug
und die Unterkunft im Gastehaus berichten, tber die Familie in Destedt und meine neuen be-
ruflichen Aufgaben. Wir plauderten eine ganze Weile. Ich fuihlte mich wie in der Familie, bei
meinem alteren Bruder.

Dann kam ich auf Durga Puja zu sprechen und fragte Dadaji nach dem Unterschied von
Durga und Kali. ,,Die Leute aus dem Westen sind an all solchen Dingen interessiert,” sagte
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er und schiittelte mit einem kurzen Lachen den Kopf, um dann zu fragen: ,,Welcher Unter-
schied?" Ich verstand und erwiderte: ,,Es gibt im Grunde keinen Unterschied. Das habe ich
entdeckt, als ich auf die LotosfiiRe der Kali schaute.” Dadaji bestétigte mich: ,,Das stimmt, es
gibt keine Unterschiede. Das sind alles Bilder, die sich Menschen machen; es gibt nur Ihn,
sonst nichts". Er sagte noch, dass man sich von Ihm kein Bild machen kénne. Dann nahm
unser Gesprach eine von mir nicht erwartete Wendung, die mich betroffen machte.

Tagebuch 22. Oktober 1982

Zunachst war Dadaji lange Zeit still. Dann sagte er: ,,Immer wenn mich Leute fra-
gen, wer Peter ist, erzéhle ich ihnen, he is something. Fragt mich nicht. Ich kann es
nicht erkldren."” Dadaji sah mich seltsam an: ,,Als ich dich zum ersten Mal traf,
wusste ich, du bist mein Sohn." Darauf ich: ,,Ich bin nichts. Ich weilk nichts. VVor Jah-
ren dachte ich, ich wisste etwas. Aber das alles ist verschwunden. Er weil3, Er ist der
allein Handelnde. Wir sind alle Schauspieler, die Masken tragen, aber durch die Au-
genoffnungen der Masken koénnen wir die Augen der anderen Schauspieler sehen,
die ihre Rolle spielen. Es ist alles Sein Spiel."

Dadaji hatte aufmerksam, ja mit Rihrung zugehort. ,,Peter, ich sage dir, you are so-
mething — und mehr werde ich nicht sagen.”

Ich sagte dann: ,,Manchmal lebe ich in einer inneren Wuste, aber ich wei3 immer,
dass die Oase nahe ist." Dadaji nickte: ,,Du solltest (iber Dadaji schreiben. Du wirst
viel schreiben". Ich: ,,Du bist ein Ratsel. Es ist so schwer, darliber zu schreiben. Ich
bin nur ich selbst, wenn ich dir Briefe schreibe. Das hat eine gewisse Intimitat".

Wir wurden durch einen Besucher unterbrochen, Dipu Bhadra, den ich zusammen
mit seiner Frau in London getroffen hatte. Bald kam das Gesprach auf die Art, wie
Uta und ich Dadaji in Witten kennengelernt hatten. Ich erzahlte die Geschichte mit
Dr. Khetani und dass ich zunéchst glaubte, Dadaji sei ein Allerwelts-Guru. Dadaji
amusierte sich ...

Dann sagte er zu Dipu (und ich wusste nicht, wohin ich blicken sollte): ,,Peter ist be-
reits seit Millionen und Millionen von Jahren mein Sohn gewesen. Ich liebe ihn
nicht, denn ich mag das Wort Liebe in diesem Zusammenhang nicht. Wir sind im
Einklang, vollkommen im Einklang". Er schien dieses dann noch einmal auf Bengali
zu erldutern, um sicher zu sein, dass er verstanden wurde. Dann wandte er sich wie-
der mir zu: ,,Mit dem Wort Liebe ist so viel verbunden, dass ich es hier nicht gebrau-
chen kann. Du bist im Einklang mit Ihm." Ich erz&hlte Dadaji, dass es mir in meiner
Muttersprache manchmal auch schwer fiele, das Wort Liebe zu verwenden. Wenn
ich das englische Wort Love gebrauchte, sei dieses das Wort einer Fremdsprache,
daher neutraler und im Zusammenhang mit Ihm eher zutreffend. Im Ubrigen sei das,
was ich empfande, ,,Seine Liebe“. Dieses Wort habe einen starken emotionalen Bei-
klang, darauf komme es mir an. Dadaji beharrte aber darauf, wir seien ,,im Ein-
klang". ,,Aber Dadaji, wenn ich aus deinem Gesicht schaue, fiihle ich Liebe." Dadaji
sah mich wieder seltsam an und begann mit Dipu Bhadra ein Gesprach auf Bengali.
Wie ich aus seinen Blicken und spater aus einer knappen Inhaltsangabe entnehmen
konnte, ging es wieder um mich und um das Im-Einklang-Sein. Darauf ich: ,,Zu-
nachst einmal ist Liebe ein Wort; und der es gebraucht, weil3 nicht, wie es verstan-
den wird. Das Wort fiir sich ist missverstandlich, aber es wird von einer menschli-
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chen Stimme ausgesprochen. In dem Augenblick, wo es gedufert wird, ist die wahre
Meinung offenbar. Kurz darauf ist es wieder nur ein Wort."

Dadaji sah mich liebevoll an: ,,Ich sage dir, Peter, mein Sohn, you are something.....
Du warst Peter all die Zeit in der Vergangenheit und wirst der Gleiche in der Zukunft
sein ... Ich habe anderen gesagt, redet nicht Gber Peter. Es stammt aus sehr alten Ta-
gen, dass wir im Einklang sind. Was du da sagst, ist nicht dein Wissen, sondern ge-
schieht durch Seine Gnade, du kannst das nicht lernen. Wir kennen uns schon seit so
langer Zeit. Du bist ein Kind, Peter. Du bist eine selbstverwirklichte Person."

Ich wusste nicht, wie ich darauf reagieren sollte und blickte zur Seite und dann wie-
der auf Dadaji und hatte das Gefuihl duRerster Demut. Mir fehlten die Worte und ich
konnte nur knapp erwidern: ,Ich bin nichts, Dadaji. Ich bin ein sehr normaler
Mensch". Dadaji lachelte nur.

Es war dann nach 20.00 Uhr und Zeit, aufzubrechen. Dadaji hatte in den zurlicklie-
genden Tagen keine Besucher empfangen. Er umarmte mich: ,,Das war dein Utsava.
Du brauchst nichts mehr".

Jetzt, wo ich das alles niederschreibe, sehe ich deutlich die Gefahr, die darin besteht,
dass ich Dadaji glaube. Er muss sich irren; irgendetwas macht ihn blind. Warum hat
er mir das alles gesagt? Ist das eine Probe? Gerade jetzt fuhle ich mich so normal
wie nur mdglich, ndmlich schrecklich miide, und gehe zu Bett.

*

Als ich am néchsten Morgen aufwachte, rief ich alles in mein Gedéchtnis zuriick, was ich am
Vortag von Dadaji gehort hatte. Ich wusste nicht, was ich damit anfangen sollte. Fihlte ich
mich unwohl oder war ich zufrieden? Ich wusste es wirklich nicht, denn mein Gefuhl lag ir-
gendwie dazwischen. Auf jeden Fall war ich ratlos und voller Fragen, aber ich wusste, sie
wirden nicht beantwortet werden. Ich erfasste nur die Bedeutung von Dadajis Aussage, dass
wir uns seit Millionen von Jahren kennen, als eine Art zeitloser Beziehung, die auch in die
Zukunft reicht; das machte mich glicklich.

Aber warum hatte Dadaji das alles gesagt? Ich hatte gewiinscht, es aus meinem Gedachtnis
streichen zu kénnen. Bei einer anderen Gelegenheit, in llford, hatte sich Dadaji in ahnlicher
Weise gedul3ert, aber gegenuber anderen; ich bekam es nur am Rande mit und konnte auch
damals nicht verstehen, was er damit meinte.

Tagebuch 23. Oktober 1982

Ich flihle mich so ganz am Anfang eines Weges, so ganz hinten in der Reihe. Ich
weil nichts und habe nur das Vertrauen in Ihn. Das gibt mir Sicherheit, aber was ist
das Besondere daran? Ich furchte, dass ich Dadaji enttduschen werde, weil er sich in
mir getauscht hat. Ich wirde so gern mit Uta reden, denn ich bin aufgestért, mit mir
selbst konfrontiert und allein. Und dann wieder mdchte ich iberhaupt nicht dartber
reden. ...

Als ich in meine Korrespondenz mit Dadaji schaute (die ich mitgebracht hatte, um
sie Freunden zu zeigen), machte ich beim ersten Durchblattern eine Reihe von Ent-
deckungen: Am 5. September 1980 beschrieb ich einen Zustand, in dem mir Dadaji
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Fragen beantwortet, obgleich er weit weg ist: ,, ... ich bin in solchen Augenblicken
,im Einklang' mit dir, was mich begeistert” (Kap. 12). Dadaji antwortete am 16.
September: ,,Indem du ,im Einklang' mit Thm bist, erschaffst du die ewige Wahrheit
in deinem Leben. Du kannst sie erschaffen, weil sie ewig in deinem, sozusagen un-
empfindlichen, Herzen ist." Aber dann kommt im selben Brief eine mir heute beson-
ders wichtig erscheinende Bemerkung: ,,Eine ,spirituelle Sprache' im Gegensatz zur
,profanen’! Dann misste die spirituelle Person eine abnorme Person sein. Aber man
hat sehr normal zu sein.*

Mir fallt noch meine Bemerkung ein, die Dadaji begliickte. Ich sagte: ,,Das Wort
Liebe als Ausdruck solchen Fihlens zu aufern, ist wie das Geschenk einer frischen
Bliite. Etwas spéter ist das Wort noch da, aber nun ist es wie die Blite — verwelkt
und ohne Duft. Seine Bedeutung ist verblasst. Nur wer so fuhlt, als sei das Wort neu
und mit dem Duft Seines Geistes ausgesprochen, wird es richtig verstehen. Er kann
die verblasste Bedeutung zu ihrem vollen und lebendigen Inhalt auffrischen."

Am Vormittag wurde ich wieder zu Dadaji gebeten. Er lag auf seinem Bett, den Kopf wie
immer mit der linken Hand abgestiitzt, und ich setzte mich vor ihm auf den Boden. Aber we-
gen meiner fortdauernden Ischiasschmerzen duldete Dadaji das nicht und lie mich auf ei-
nem Lehnstuhl nahe der Wand Platz nehmen. Nach einer Weile gefiel ihm der Abstand zwi-
schen uns nicht mehr und der Lehnstuhl musste ans Bett herangeriickt werden. Wir sprachen
tiber meine Familie und manchmal hatte ich das Gefiihl, Dadaji sei mein Vater.

Tagebuch 23. Oktober 1982

Etwas spater demonstrierte mir Dadaji, wie ein Asket im Yogasitz tapasya macht.
,»Das ist alles nur ein Geschéft, bei dem man die Leute und sich selbst betriigt. Es
genugt, seine Pflicht zu tun und zu arbeiten. Kannst du mir folgen? Kein Yoga, keine
geistige Gymnastik ist notig. Tu deine Pflicht und Uberlass alles weitere Seiner
Gnade. Das ist alles. Noch so viel Lernen wird dir nicht helfen. Du musst wieder zu
einem Kind werden, das nichts weiR." Mich erinnerte das an ein Christus-Wort: ,,ES
sei denn, dass ihr euch umkehret und werdet wie die Kinder, so werdet ihr nicht ins
Himmelreich kommen" (Matth. 18,3).

Dadaji sagt: ,,Alles um uns herum ist Er. Er ist {iberall. Du bist in Ihm und Er ist in
dir. Er liebt dich, Peter — wir sind im Einklang." Dadaji hat wunderschéne Handbe-
wegungen. Wenn er beschreibt, wie das Gottliche, wie Er alles durchdringt, scheint
seine rechte Hand alles zu liebkosen. Die Augen scheinen nach innen zu schauen
und ruhen dann plétzlich auf mir: ,,Da ist etwas in dir, das so schéne Dinge sagt. Das
bist nicht du, es kommt durch dich. You are something, ich kann es nicht sagen."”
Was soll ich da tun? Widersprechen? Ich fiihle ja, dass ich manchmal Dinge sage,
die nicht ich formuliere. Worauf will das alles hinaus? Wie gut, er unterstreicht im-
mer wieder die Bedeutung eines ,normalen Lebens'. Er nennt mich einen Moralisten,
meint das aber positiv. Dazu gibt er keine Erlauterung.

Dadajis Aussage ,,Wir sind im Einklang* (in-tune) verstand ich als ein Schwingen auf glei-
cher ,Wellenlange’, eben auf Seiner. Auch unterschiedliche Téne kénnen im harmonischen
Einklang sein.
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Am Tag vor Utsava fand ich in einer Zeitung, dem Sunday Statesman vom 24. Oktober
1982, eine Ankindigung mit Dadajis Bild. Sie lautete: ,,In der erhabenen Gegenwart von Sri
Dadaji (Sri Amiya Roy Chowdhuri) findet das von der Dadaji Brotherhood organisierte
jahrliche Mahotsava am 25. und 26. Oktober 1982 in der Somnath Hall, P-17/7/2a Keyatala
Road, Kalkutta-29, statt. Alle sind eingeladen, an dieser Veranstaltung teilzunehmen.” Ich
betrachtete eine Weile diese unerwartete Ankiindigung und fand sie typisch indisch. ,,In der
erhabenen Gegenwart von Sri Dadaji ..."

Dadaji wiirde nicht lacheln, wenn er sich auf einem Denkmalssockel platziert sahe, dachte
ich; dieses ist die Art, in der ein Anti-Guru in einen normalen Guru transformiert wird, weil
es die indische Tradition so verlangt. Ich selbst hatte mit Dadaji kein klassisches Schiler-
Guru-Verhaltnis, wie es in Indien sehr verbreitet ist. Nattirlich habe ich als Mensch aus dem
Westen nur eine oberfléchliche Kenntnis indischer Traditionen. Meine indischen Freunde
dagegen haben immer geeignete Kategorien, Theorien und Erklarungen parat, um allem sei-
nen angemessenen Platz in ihrer Vorstellung vom Universum zuzuweisen. Ich hére ihnen zu,
versuche zu verstehen, habe aber kein Verlangen, ein menschliches Wesen als Gott zu vereh-
ren. Dadaji selbst lehrte mich, dass ,,Gott allein der Guru ist" und sagte auch: ,,Wenn ich ein
Guru bin, dann bist du auch ein Guru." Das ist flr mich, wie auch alle anderen Aussagen
Dadajis, eine ganz natirliche Botschaft, weil immer betont wird, dass wir in Ihm und Er in
uns ist. Wenn es einen Unterschied zu anderen Aussagen geben sollte, dann ist es ein Unter-
schied der mentalen Konzepte. Fiir mich ist Dadaji jemand, der jenseits des normalen Be-
wusstseins ist, Eins mit Thm, aber gleichzeitig mir verbunden. Dadaji: Ein Rétsel und auch
ein warmherziger Familienmensch.

Die Zeitungsankindigung beunruhigte mich zwar nicht, aber ich hatte gewisse Schwierig-
keiten in Bezug auf die erwahnte ,,erhabene Gegenwart" Dadajis — nach meinem Empfinden
schaffte diese Aussage einen vielleicht gewollten respektvollen Abstand, bewirkte eine Art
von Hierarchisierung. Ich fragte mich, ob ich wohl Jesus wahrend seines Erdenwandels als
»erhaben" erlebt hatte? Unmdglich. Ist es nicht wundervoll, dass Er uns auch in einem le-
bendigen Menschen (berall nahe ist? Gott allein ist der Guru — damit griinden sich alle
menschliche Wesen in IThn! Was fiir eine wunderbare Botschaft! In mir horte ich Dadajis
Kommentar: ,,Wenn ich erhaben bin, dann bist du auch erhaben!"

Etwas spater erschien Kulwant Singh, um mich zu Dadajis Haus zu bringen. In dem grof3en
Raum des Erdgeschosses traf ich eine Gruppe von Besuchern, darunter Lalit Pandit, Gyan
Ahluwalia, Abhi, Harvey Freeman und Ann Mills. Wir brauchten nicht lange auf Dadaji zu
warten. Er setzte sich auf seine Liege und bemerkte nach kurzer Zeit des Schweigens: ,,Mein
Kdorper ist nicht in Ordnung." Er winkte mich zu sich heran und zeigte auf einige in der
Gruppe: ,,Hast du Harvey gesehen? Schau, da ist Lalit!" Er schien mit seiner groflen Familie
gliicklich zu sein. Dann unterhielt er sich mit verschiedenen Leuten und berichtete von de-
nen, die nicht zu Utsava kommen konnten.

1982 war das neue Buch von Harvey Freeman Song of Truth® erschienen, zusammengestellt
und herausgegeben von Ann Mills. Dadaji fragte mich: ,,Die Leute sagen, Song of Truth
werde so etwas wie die Bibel sein. Was meinst du dazu?" Ich antwortete, dass die Bibel un-
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genaue Texte enthdlt und hatte den Eindruck, dass Dadaji dieser Kommentar berraschte. Er
beugte sich vor und stellte die rhetorische Frage: ,,Wer hat die Bibel geschrieben? Christus
selbst? Waren jene, welche die Geschehnisse und Geschichten aufschrieben, Zeugen des Le-
bens Christi? Die Leute wissen nichts; auf diese Weise entsteht reichlich Gelegenheit, die ei-
genen Ideen und Irrtlimer im Text unterzubringen.” Er wurde argerlich: ,Wer ist Christus?
Eine Person, die zu einer bestimmten Zeit lebte? Und der Buddha? Ist das eine andere Per-
son? Die Leute erfinden unterschiedliche Geschichten und vergessen, dass Christus und
Buddha hier sind! Keiner wird das verstehen: Es gibt nur Einen Gott und Einen Geist. Es ist
alles dasselbe! Harvey, erzahl' doch einmal, wie die Christen auf die Wahrheit reagiert ha-
ben." Dadaji lehnte sich zuriick und Harvey berichtete, wie Dadaji in den USA in eine Kir-
che eingeladen wurde und dort die urspringliche ldee der Kreuzigung erklérte, tber die
schon berichtet wurde.

Dann stiirzte sich Dadaji auf den fortwahrenden Gegenstand seines Argers — Kirchen, Tem-
pel, ashrams. Er nannte das alles business, eine Gib-und-nimm-Beziehung und donnerte ge-
gen Mantra-Handler. Dann hatte Lalit zu erzahlen, wie Sri Sri Bhagwan Ramdas Param-
hamsa Annatyaji, der als eine der hdchsten Autoritaten des Hinduismus galt, Dadaji be-
suchte, um ihn herauszufordern und zu priifen. Ohne irgendein Zeichen von Respekt fragte
Dadaji den Heiligen, von dem es hieB, er sei 158 Jahre alt: ,,Wer ist Gott?" Der heilige Mann
kniete nieder, um von Dadaji gesegnet zu werden. Kurz nach diesem Treffen starb Annaty-
aji, nachdem er die Mission seines Lebens zu FiiRen Dadajis erfiillt hatte.

Harvey berichtete lber eine lange Liste von Gurus, die ein enormes Vermdgen einschlieB-
lich Hotelketten, Palésten, luxuriésen Hausern und so weiter aufgetiirmt haben. Bhagwan
Rajneesh in Pune verfugte seinerzeit in den USA (ber zwei Privat-Jets mit der Inschrift Raj-
neesh Air. Einige im Raum begannen zu lachen, denn jeder wusste, dass Rajneesh bei Dadaji
gewesen war, der ihm dann die Leviten gelesen hatte. ,,Und in Deutschland gibt es noch
Tausende seiner Anhanger," fugte Dadaji fir mich hinzu. Ein schreckliches Geschéft. ,,Alle
die behaupten, einen Weg zu Gott zeigen zu kdénnen und Techniken dafir verkaufen, betri-
gen dich. Keiner kann dir helfen, es geschieht alles durch Seine Gnade,* sagte er; ,,Gott ist
uberall. Das Leben selbst ist Yoga."

Tagebuch 24. Oktober 1982

Bei solchen Treffen ist weniger wichtig, was gesagt wird; manches wiederholt sich
und es hat den Anschein, als wenn Dadaji immer wieder eine Mauer zu durchbre-
chen versucht, die sich dem Verstdndnis dieser Wahrheiten entgegenstellt. Bedeu-
tender ist, was sich in den Zuhdrern abspielt, und da wirkt der Mann Dadaji jenseits
der Worte dadurch, wie er agiert, auf Menschen eingeht, durch seine Gestik und
Mimik; es sind die kleinen Scherze am Rande, wenn er etwa an Harveys Bart zieht.

Das Treffen war um 11.30 Uhr zu Ende. Ich fuhr ins Ramakrishna Mission Hostel zuriick
und schaute in das Buch On Dadaji, Vol. V, das gerade erschienen war. Ich hatte es von Da-
daji mitgebracht. In diesem Band fand ich nicht nur meinen Bericht?, sondern auch sechs
meiner Briefe an Dadaji®. Nun waren sie also gedruckt zugénglich, wie ich es Dadaji vorge-
schlagen hatte; aber der weit wichtigere Teil, Dadajis Antwortschreiben, fehlte.
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Als ich am Abend auf dem Weg zur Somnath Hall in die enge Keyatala Road einbog, fand
ich sie durch einen gewaltigen puja pandal, ein fast zwei Stockwerke hohes Zelt, blockiert.
Auf der Buhne des Zeltes standen mannshohe, grell bemalte Figuren aus Papiermaché, die
eine mythische Szene mit der Gotten Durga im Mittelpunkt darstellten. Eine ganze Batterie
von Lautsprechern kreischte eine Melodie und von Zeit zu Zeit produzierte ein Mann vor der
Biihne einen lang anhaltenden Trommelwirbel. Der pandal war nahe der Somnath Hall auf-
gebaut und ich fragte mich, wie unter solchen Umsténden eine Kommunikation in der Halle
maoglich sei.

Es war fast die gleiche Gruppe wie im Vorjahr, die sich hier versammelt hatte. Auch waren
alle erschienen, die ich am Vormittag getroffen hatte. Ich bekam einen Platz neben G. T.
Kamdar, den ich sehr mochte. Er erkundigte sich sogleich nach Uta und den Kindern und lud
uns alle zu Besuch in sein Haus in Bhavnagar, Gujarat, ein. Leider haben wir dieser freundli-
chen Einladung nie folgen kénnen, was ich sehr bedauere. Voll Traurigkeit erwéhnte er, dass
seine Frau Champabai vor einigen Monaten gestorben ist.

Dadaji und G.T.Kamdar,
ganz rechts Lalit K. Pandit, Somnath Hall, Oktober 1982

Dadaji brauchte fast eine Stunde, um alle Besucher persénlich zu begriiRen. Dann bat er G.
T. Kamdar ans Mikrophon. Der alte Herr trat nun in einen Wettstreit mit den Lautsprechern
des pandal und dem Trommler drauRen ein. Er brillte ins Mikrophon, aber ich konnte ihn
auf dem allgemeinen Larmteppich nicht verstehen.
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Glicklicherweise fiel der Beitrag von Lalit Pandit in eine Periode relativer Stille draulRen.
Seine Geschichte war eindrucksvoll: Eine Gruppe von Naturwissenschaftlern war bei Dadaji
in einem Raum, wéahrend draufien ein schrecklicher Sturm toste. Mit einem Blick aus dem
Fenster fragte Dadaji die Gaste, ob sie als ausgebildete Wissenschaftler nicht fir ein besseres
Wetter sorgen konnten. Sie lachten und forderten Dadaji auf, doch selbst das Wetter zu an-
dern. Uberrascht sahen sie, dass der Regen sofort aufhorte, dann wieder begann und wieder
stoppte — verschiedene Male und in einem Rhythmus. Dann schien auf der einen Seite des
Hauses die Sonne ins Fenster, wéahrend es auf der gegentber liegenden regnete, und umge-
kehrt. Die Wissenschaftler waren verbliifft, und als sie zurlick zum Hotel gingen, erlebten sie
Dadajis Duft.

Ich hatte erwartet, dass Dadaji auch mich um einen Beitrag bitten wirde. Er schlug mir vor,
etwas Uber seine ,Philosophie’ zu sagen. Als ich zum Mikrophon ging, blieb der Trommler
am pandal daufBen still. Ich begann mit dem Hinweis, dass ich kein Philosoph bin. Dadajis
Philosophie ist mir nur durch direkte Erfahrung zugéanglich. Und dann berichtete ich das Er-
lebnis auf der Autobahn bei der Fahrt nach Witten — ein tiefes und beriihrendes Erleben der
Einheit.

Harvey Freeman, der nach mir sprach, war nicht von Stille beginstigt. In dem Augenblick,
als er zu sprechen anhub, erklang ein laut grollender Trommelwirbel, der eine Ewigkeit zu
dauern schien. Ich beugte mich zu Dadaji und bemerkte, dass Harvey eine besonders lange
musikalische Introduktion gewidmet werde. Dadaji lachte und bald endete der L&rm. Zu
meiner Uberraschung begann Harvey seinen Beitrag mit exakt meinen Worten: Das sei eine
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besonders lange musikalische Einleitung gewesen, ubrigens die langste, die er jemals erlebt
habe. Dann gab er einen Kommentar zu meinem Bericht: Das Erlebnis der Einheit sei das
gewesen, was Dadaji meinte, wenn er sagt: ,,Er ist tberall”. Er fuhr mit einer drolligen Ge-
schichte Uber Dadajis Vergniigen an schnellem Fahren fort (eine Leidenschaft, die ich voll
bestdtigen kann): Bei Harvey im Wagen auf einem US-Highway unterwegs fragte Dadaji
ihn, ob er nicht schneller fahren kénne. Harvey wies auf die speed limits hin, aber Dadaji
meinte, dass sich die StralRe vorziglich fiir schnelles Fahren eigne und verlangte von ihm,
das Tempo zu erhéhen. Als sie weit oberhalb der Geschwindigkeitsgrenze tber den Highway
rasten, passierten sie mehrere Kontrollen, aber nichts geschah! Harvey nimmt an, dass er
nach wie vor von Dadajis Schutz vor der Verkehrspolizei profitiert. Drauflen begann der
Larm vom pandal von neuem. Es war fast 20.00 Uhr, als wir uns verabschiedeten.

*

An dem ersten Utsava-Tag war die Halle gerammelt voll. Dadaji lieR mich neben ihm sitzen
und stellte mir Bappi Lahiri vor, einen international renommierten Musikproduzenten der
Filmindustrie in Bombay. Er stammt aus einer Musikerfamilie in Kalkutta, die noch vor Jah-
ren der Offentlichkeit unbekannt war. Damals riet Dadaji dieser Familie, ihre Sachen zu pa-
cken und nach Bombay zu ziehen. Nach relativ kurzer Zeit wurden sie und ihr Sohn dort
prominent und zahlen nun zu den bestbezahlten Musikern und Sangern. Bappi Lahiri hatte
seine Frau mitgebracht, eine S&ngerin mit wunderschoner, emotional modulierender Stimme,
die mich an Mahalia Jackson erinnerte, die berihmte und auch von mir verehrte amerikani-
sche Gospelsangerin. Es war ein faszinierendes Konzert.

Diesmal hatte Dadaji H. P.
Misra, einen Ingenieur aus
Orissa, fur die puja ausge-
wahlt. Dr. Misra, der Dadaji
schon lange kannte, hatte in
Aachen an der Rheinisch-
Westfalischen Technischen
Hochschule  Maschinenbau
studiert und freute sich im-
mer, wenn er mit mir
Deutsch sprechen konnte.
Als er nach etwa einer hal-
ben Stunde aus dem Puja-
Raum in die Halle zuriick-
kam, war er von der be-
kannten Duftwolke umge-
ben. Er wollte mir erzéhlen,
was er erlebt hatte, aber der
Larm vor der Halle war zu
grof.

Utsava 1982, Somnath Hall
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Wieder forderte mich Dadaji auf, einige Worte zu sagen. Dazu hatte ich mich neben ihn auf
seine Liege zu setzen.

Tagebuch, 25. Oktober 1982

Durch Dadajis Nahe fuhlte ich mich auBerordentlich inspiriert. Sicher bin ich kein
ungeiibter Redner und kenne eigentlich auch kein Lampenfieber. Aber ein solches
Mal? an Sicherheit und Gelassenheit wie heute habe ich noch nie erlebt. Alles, was
ich sagen wollte, entrollte sich logisch klar vor mir und ich hatte das Gefihl, in mei-
nem Kopf Gedanken abzulesen.

Kurze Inhaltsskizze: Worte sind Denkinhalte. Sie konnen einen unterschiedlichen
Gehalt haben, je nachdem wie sie verstanden werden. Beispielsweise das Wort
Liebe. Jeder, der es losgelost vom Zusammenhang liest oder hort, hat andere Vor-
stellungen. Worte gehdren in den Bereich des Verstehens, aber Ihn kann man nicht
verstehen, also auch nicht durch Worte beschreiben. Aber Worte kénnen Tore sein,
um in den Raum hinter ihnen vorzustofRen. Das gilt auch fiir Symbole. Sie kdnnen
erklart werden, man kann versuchen, ihre Aussage auf der Verstandesebene zu ver-
mitteln. Aber wofr sie eigentlich stehen, ndmlich das Unsagbare, bleibt unberthrt.
Auch sind sie fur denjenigen Tore, der durch sie hindurchzugehen versteht. So ist es
mit der gesamten Realitat, die uns umgibt. Alles, was wir sehen und wahrnehmen,
kann zum Tor werden. Was hindert uns daran, diese Tore zu 6ffnen? In erster Linie
unsere Neigung, zu suchen. Wer sucht, hat nicht, ja, er sucht etwas Bestimmtes. Man
kann Ihn aber nicht bestimmen, also auch nicht suchen. Dartiber hinaus binden die,
welche gefunden zu haben meinen, Ihn an Bild und Ritus. Das wiederum sind ge-
schlossene Tore.
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Wie kann man zu Ihm gelangen? Dazu gibt es keinen Plan. Ein Plan ist ja nichts an-
deres als die gedankliche Verldngerung der Vergangenheit in die Zukunft hinein.
Damit Uberbriicken wir das Jetzt (Nun), diesen ungreifbaren Augenblick zwischen
der Vergangenheit und der Zukunft. Das ist der Ort der Zeitlosigkeit; nur hier kann
Er erlebt werden und nur durch Ihn kann Neues geschehen, Neues geschaffen wer-
den. ,Siehe, ich mache alles neu’. Und wenn wir dann mit neuen Augen um uns
schauen, sehen wir die Welt anders.

Ein Gedicht, das ich vor einigen Tagen geschrieben hatte, kam mir in den Sinn

See the lonely tree
The sky

so wide and blue
True heaven
heaven of Truth
with the tree
rooted here

and in Thee

Nach diesen Ausfuhrungen, die aus unzéhligen inneren und duf3eren Begegnungen
mit Dadaji stammten, war ich ganz benommen. Ich hatte es nicht vorgehabt, es war
eine Situation, in der sich die Gedanken aneinander reihten. Ich stand am Ende dann
auf und blickte nicht zu Dadaji, denn ich war in einem tiefen Gefuhl der Ruhe verlo-
ren. Als ich mich wieder auf den Boden neben die Liege gesetzt hatte, fuhlte ich, wie
Dadaji meinen Kopf streichelte. Zur gleichen Zeit klopfte mir Abhi, der hinter mir
safy, freundlich auf den Riicken.

Waéhrend mich der L&rm draufRen nur hin und wieder bel&stigt hatte, musste Dr. Si-
deshwar Saxena, ein bekannter Kardiologe aus London, mit den kreischenden Laut-
sprechern des pandal kdmpfen. Das war sehr schade, denn Harvey erzéhlte mir spé-
ter, dass Dr. Saxena Uber phantastische Heilungen in Verbindung mit Dadaji gespro-
chen hatte.

Am zweiten Utsava-Tag war ich schon friih in der Somnath Hall. Es geschah nichts Erwéh-
nenswertes und ich genoss es, Dadaji zu beobachten, der in einer heiteren Stimmung zu sein
schien. Manchmal hatte ich dabei das Gefihl, er zu sein; mein Bewusstsein flackerte sozusa-
gen zwischen ihm und mir — ein besonderes Erlebnis.

Manjit Paul, die in Kalkutta wohnt und Dadaji jeden Morgen besucht, bevor sie zur Arbeit
geht, hatte mich zum Lunch in ihre Wohnung eingeladen. Dipu und Elisabeth Bhadra, Si-
deshwar Saxena und Chandrakant Khetani waren die anderen Gé&ste. Naturlich wurde Uber
Dadaji gesprochen und ich erfuhr von den Medizinern Saxena und Khetani viel Gber seine
Heilungen. Plétzlich hatte ich das Gefiihl, als wolle Dadaji mir etwas sagen. Ich hérte dann
in mir seine Stimme, die mir riet, Dr. Saxena von meinen schmerzhaften Ischiasattacken zu
erzéhlen, die mich von Zeit zu Zeit qualten. Ich tat das nach dem Lunch, obwohl ich keine
Schmerzen spirte, denn ich nahm regelmaRig ein starkes Schmerzmittel ein.
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Dr. Saxena brachte mich ins
Schlafzimmer und lauschte
aufmerksam meiner Beschrei-
bung der Beschwerden. Pl6tz-
lich flhlte ich einen unge-
dampften Schmerz in meinem
Rucken, der sich in das linke
Bein hineinzog! Mit einem
Schmerzenslaut fiel ich wie
vom Blitz getroffen aufs Bett
und brach ich in lautes Wim-
mern aus. Es war, als wenn der
chemische Vorhang, hinter
dem sich meine Schmerzen
Mit Dr. Sideshwar Saxena verbargen, fir einen Augen-
Lunch bei Manjit Paul, Oktober 1982 blick beiseite gezogen wurde,
so dass Dr. Saxena die Ursa-
che der Schmerzattacken entdecken konnte, die mich noch nie in einer solchen Stérke tber-
fallen hatten. Er erzéhlte mir von einer japanischen Methode, die er gerade gelernt hatte, um
bei dieser Art von Schmerzen zu helfen. Ich lag auf dem Bett und er untersuchte die schmer-
zenden Bereiche. Wahrend der folgenden Behandlung hatte ich den Eindruck, dass uns Da-
daji mit gespanntem Interesse beobachtete. Als ich mich vom Bett erhob, war ich wieder
vollig schmerzfrei. Dr. Saxena sagte, er misse die Behandlung spater wiederholen.

Als es Zeit war, wieder zur Somnath Hall zuriickzukehren, entdeckten wir, dass nur ein ein-
ziger Wagen, ein robuster Ambassador, zur Verfigung stand. Das ist normalerweise ein
Finfsitzer, aber nun hatte er neun Passagiere durch die belebten Stralen Kalkuttas zu trans-
portieren. Immer wieder gerieten wir in einen Stau und kamen spat in der Somnath Hall an.
Dadaji war offensichtlich wegen unseres Ausbleibens nervds geworden, denn er hatte von
Zeit zu Zeit gefragt, ob jemand wisse, wo wir waren. Ich hatte die Nase voll von tberflllten
Wagen in Uberfillten StraBen und sagte das auch Dadaji.

Dadaji bat Dr. Saxena, sich in den Puja-Raum zu setzen und brachte ihn selbst dahin. Die
bhajan-s (Lieder zum Lob Gottes) begannen. Als Dadaji zuriickkam, sah er miide aus und
blieb eine lange Zeit schweigsam. Nach einer dreiviertel Stunde nahm er mich als Zeugen
mit zum Puja-Raum. Dadaji hie mich drauBen warten und ging hinein. Dann 6ffnete Abhi
die Tur. Dr. Saxena fiel erschittert von dem Erlebnis in meine Arme, umarmte mich und
flusterte mir ins Ohr: ,,Wir sind nun Freunde fiirs Leben!" Ich verstand nicht, was ihn dazu
veranlasste, aber es bewegte mich sehr.

Der Boden des Puja-Raumes war nass von duftendem Wasser und vom Bild Sri Sri Satyana-
rayans tropfte der honiggleiche Nektar. Dr. Saxena strémte den wundervollen Duft aus und
erzahlte mir, das er in dem Raum ,Honig geschwitzt' hatte. Ich half ihm in sein Hemd und
wir gingen in die Halle zuriick. Als er spater um einen kurzen Bericht gebeten wurde, war er
noch zu bewegt, um ber seine Erlebnisse reden zu konnen.
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Dadaji bat mich wieder, zu den Anwesenden zu sprechen. Ich sprach (iber Seine Wohnung
zwischen Einatmen und Ausatmen und dartber, dass wir dauernd sterben und durch dieses
Atmen immer wieder lebendig werden. Als ich spater am Abend meine Tagebuchnotizen
machte, konnte ich den Gedankengang nicht rekonstruieren. Nach mir sprachen noch Lalit
und Kamdarji.

Dadaji schimpft tiber das ,,Guru business“. Links Sideshwar Saxena.
Somnath Hall, Oktober 1982

Dr. Saxena lud mich zum Dinner in sein Hotel, wo wir eine indische Famile trafen. Jeder
wollte wissen, was fur ein komisches Parfum Saxena benutzte, denn er war noch getrénkt
von dem starken Duft des Puja-Raumes. Er erklarte das Entstehen und wir redeten lange
tiber Dadaji. Ich lernte eine Menge von meinem neuen Freund Sideshwar, der Dadajis medi-
zinischer Berater war und in London, wo er wohnte, neben anderen Patienten auch Promi-
nente wie Sean Connery und Mitglieder der britischen Kénigsfamilie behandelte. Zur Zeit
war er Président der Indian Medical Association of Great Britain. Ich versprach, Uta und ich
wirden ihn und sein Frau Prabha bald besuchen.

Am folgenden Tag war mein Weiterflug nach Tokyo geplant. Morgens traf sich eine kleine
Gruppe in der Somnath Hall. Wir saBen mit Dadaji zusammen, der sich wie gewohnlich, den
Kopf auf die linke Hand gestitzt, auf der Liege ausgestreckt hatte, und wenn ich nicht mit
Harvey Freeman, Ann Mills, H. P. Misra und anderen Uber Dadaji redete, beobachtete ich
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ihn. Dabei hatte ich das seltsame Geflhl, mich auszuweiten und wegzugleiten. Utsava — den
Korper aufgeben ...

Zur Lunchzeit begannen die Freunde, sich von Dadaji zu verabschieden. Als ich mich zu ihm
niederbeugte, nahm er meinen Kopf zwischen seine Hande und sagte: "Ruf mich vom Flug-
hafen an, bevor du abfliegst!" Er sah sehr miide aus.

P. L. Bajaj, Lalit Pandits Gastgeber, hatte mich zum Lunch eingeladen. Er und seine Frau
brannten darauf, mit mir einkaufen zu gehen. Bevor wir aufbrachen, zeigte ich Herrn Bajaj
mein Ticket nach Delhi, das vor zwei Tagen bestatigt worden war. Um véllig sicher zu sein,
rief er bei Indian Airlines an und erfuhr, dass die Abflugzeiten sich gerade geédndert hatten
und der Flug mehr als zwei Stunden friher starten wirde. Es blieb also nur ganz wenig Zeit.
Wir eilten zum New Market, um einige Geschenke fiir Uta und die Kinder zu kaufen. Da
Durga-Puja vorbei war, hatten die meisten Geschéfte geschlossen, auch Dadajis Spielwa-
renladen.

Japan Airlines war nicht in der Lage gewesen, den Flug von Delhi nach Tokyo zu bestétigen,
was mich beunruhigte. Wenn wir auf dem Wege zum Flughafen irgendwo ein Telefon ent-
deckten, versuchte ich Dadaji zu erreichen — ohne Erfolg. Erst am Flugplatz bekam ich Ver-
bindung mit ihm. Er bedauerte, nicht genug Zeit fur mich gehabt zu haben. Ich erzéhlte ihm
von Sideshwar Saxena und seiner Behandlung und er mahnte mich, mit diesem Arzt mein
Leben lang Verbindung zu halten, was auch bis heute der Fall ist. Es war ein wunderbarer
und liebevoller Abschied von Dadaji.

Als ich im Flugzeug saR3, fiel mir plétzlich ein, dass ich vergessen hatte, ein Hotelzimmer in
Delhi zu buchen. Der Flug nach Tokyo startete am nachsten Morgen in aller Frihe. Ich ent-
schloss mich, ein Hotel in Flugplatznéhe zu suchen, aber beim Ausstieg traf ich Robin Blake,
einen jungen Amerikaner, der auch an Utsava teilgenommen und im selben Flugzeug geses-
sen hatte. Es machte mit einigen Tibetern Geschéfte und exportierte ihre kleinen Teppiche
und andere Produkte in den Westen. Robin lud mich ein, bei ihm zu ibernachten. Es wurde
eine kurze Nacht, denn noch stundenlang saen wir zusammen und redeten (iber Dadaji.
Noch vor dem ersten Morgenlicht brachte mich Robin zum Flughafen.

*

Als ich in Tokyo eintraf, merkte ich, dass ich mir eine schwere Erkaltung zugezogen hatte.
Ich habe immer Probleme mit der Klimaanlage in Flugzeugen, aber dieses Mal war es be-
sonders schlimm. Ich flhlte mich fiebrig. Im Hotel hatte ich dann keine Lust, nach einem
Arzt zu fragen und nahm von der mitgebrachten Medizin. Am folgenden Tag fuhlte ich mich
noch krank. Trotzdem absolvierte ich das ganze Programm, das flir mich durch meinen alten
Studienfreund und Assistentenkollegen aus Hamburg, Dr. Bernhard Grofmann, arrangiert
worden war. Er war zu der Zeit Geschaftsfiihrer der Deutsch-Japanischen Handelskammer.
Ich besuchte eine Reihe von Unternehmen, um verschiedene Methoden der japanischen Per-
sonalentwicklung und die sogenannten Qualitatszirkel kennen zu lernen. Dabei hatte ich
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immer das Geflhl, dass Dadaji dabei war. Er kommentierte sogar meine Ideen und gab mir
Verhaltenshinweise.

Der Besuch in Japan wirde eine sehr interessante und informative, aber eben doch routine-
maliige Geschéftsreise geworden sein, wenn sich nicht etwas AuBergewdhnliches ereignet
hatte

Tagebuch 2. November 1982

Hoffentlich fallt es mir nicht zu schwer, das Vorgefallene in angemessenen Worten
niederzuschreiben.

Fruher als vorgesehen war ich am Nachmittag in das Hotel New Otani zurtickgekehrt
und hatte nach einer Kaffeepause das Ergebnis der Besprechung mit zwei Leitern
deutscher Firmen auf Band diktiert. Nun wollte ich einige Tagebuchnotizen machen,
dachte auch an Gedanken zu einem Brief an Dadaji. Um mich vorher zu entspannen,
schaltete ich das Fernsehen ein. Auf einem Kanal lief gerade ein Film, dessen
Handlung ich wegen der japanischen Sprache nicht verstand, der aber bildliche Aus-
sagen zu Mutter Theresa machte. Ich erlebte sie in ihrem Waisenheim in Kalkutta
und sah mich gedanklich ins Jahr 1978 versetzt, wo ich sie im Anschluss an den Be-
such bei Dadaji treffen konnte. Immer wieder wurden im Rahmen der ansonsten un-
verstandlichen Filmhandlung Bilder von ihr gezeigt - einer von Seiner Liebe be-
rihrten Frau. Mir traten vor Rihrung Tranen in die Augen. Der Film endete gegen
20.00 Uhr. Dann horte ich Dadaji sagen: ,,Schreib mir einen Brief." Ich setzte mich
an den kleinen Schreibtisch und formulierte den Anfang:

Lieber Dadaji,

im Grunde sind wir nur Empfangende mit leeren Handen und haben nichts
zu geben. Wir werden von Ihm geliebt und kénnen nur fiihlen, dass wir im-
mer umsorgt sind. Wer sind wir denn? Wir wissen nichts und spielen unsere
Rolle in Seinem Spiel.

Er aber hélt uns immer in Seinen Armen und wir fiihlen uns in Ihm aufgeho-
ben. Die Schonheit Seiner Gnade weitet unser Bewusstsein in jenen wunder-
vollen Augenblicken, wenn sich unter dem Schleier dessen, was uns umgibt,
eine Dimension er6ffnet, die unser Herz mit Freude fillt. Und Trénen treten
in unsere Augen.

Wir sind randvoll und bereit, UberzuflieRen. Alles geschieht in uns und wir
umarmen alles. Ja, im Grunde sind wir nur Empfangende und kénnen das
nicht andern. Keine Mdoglichkeit, zurlickzuzahlen - der Strom flieBt nur in
einer Richtung. Manchmal mdchte ich Seine Schodnheit und Seine Gnade an-
deren zeigen, wiinschte ihnen, an diesem Uberstromenden inneren Reichtum
teilzuhaben.

Mit diesen Zeilen ging eine zunehmende innere Erregung einher, so dass es mich
nicht auf meinem Stuhl mehr hielt. Ich musste in dem kleinen Zimmer hin und her
laufen, erfasst von einer steigenden Unruhe, die mich erschiitterte. Dann zwang ich
mich wieder an den Tisch und schrieb weiter:
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Singe, o sing den Lobgesang, meine Seele!
Offne die Augen des Blinden!

Umarmt halt Er mich,
Eins bin ich mit Ihm -
nur noch das Rauschen
des Meeres der Liebe ..

Sieh Ihn in den Augen aller Menschen,
triff Ihn auf der schlammigen Gasse
und im einsamen Vogel

unter dem Himmel,

ertaste lhn im Stein,

spar' 1hn in der Luft -

und weine vor Glick!

Trénen traten in meine Augen, es riss mich wieder vom Stuhl hoch und ich musste
im Zimmer hin und her rennen. Ich wiinschte Uta herbei und Dadaji, flhlte mich al-
lein und doch nicht allein. Dann beruhigte ich mich wieder und schrieb weiter:

Es ist ein sanfter Wandel, kein dramatischer.

Manchmal mdchte ich tanzen, meist aber lausche ich Ihm.
Durchdrungen von Seiner Liebe:

sie ist in meinem Blut und Leib.

Bei diesen letzten Zeilen ibermannte mich ein tiefes Gefiihl der Gewissheit und
Klarheit. Die Botschaft war eher da als die Worte. Ich musste wieder aufspringen,
trommelte mit den Féusten gegen die Wand, wand mich und war ganz aufler mir. Ich
sehnte Uta herbei, um ihr den aufsteigenden Gedanken, die unumstéi3liche Gewiss-
heit mitteilen zu kdnnen, die sich dann endlich in mir formulierte:

Er sagt dir: Dieser dein Leib ist MEIN LEIB. Dieses dein Blut ist MEIN
BLUT. Siehe, Ich bin mit dir innen und auBRen alle Tage bis zum Ende der
Zeit - und dann bist du ganz bei mir.

Ich erlebte diese Botschaft als etwas Ungeheuerliches - und zugleich véllig Norma-
les. Pl6tzlich sah ich mich in der Kirche: Kommunion. Eine priesterliche Stimme
sagte: ,,Dies ist Mein Leib" — ,,Dies ist Mein Blut". Ich aber schlug an meinen Kor-
per: Nein, dies, dies ist SEIN LEIB! Dies ist SEIN BLUT! Alles, alles was ist: SEIN
LEIB und SEIN BLUT!

Und doch musste ich weiter schreiben:

Und was du isst, ist Mein Leib, und was du trinkst, ist Mein Blut.

Was ist Kommunion?

Er begegnet Sich Selbst alle Zeit und dadurch erleben wir die Unermesslich-
keit Seiner Liebe.
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Die Eucharistie findet in uns seit unserer Geburt statt. Wir kénnen nichts geben, son-
dern nur empfangen. Das Gefuhl, das bei diesen Gedanken in mir aufstieg, warf
mich nahezu um. ,,Dies ist MEIN LEIB" und ,,Dies ist MEIN BLUT" brannte in
meinem Schédel. Ich konnte mich der Erkenntnis nicht entziehen, schlug um mich,
trommelte aufs Bett. Die Wahrheit loderte in mir:

Er sagt wahrlich: Dies ist MEIN LEIB - als wenn ich sagte, dies ist mein
Leib.

Er sagt wahrlich: Dies ist MEIN BLUT - als wenn ich sagte, dies ist mein
Blut.

ER-INNERE IHN - ER-Innere MICH

Du und Ich sind Eins.

Dein Leib ist aus Meiner Liebe gemacht.

Dein Blut ist Mein Lebensstrom.

Als ich das geschrieben hatte, sank ich erschopft in den Sessel. Dadaji befahl mir,
die Augen zu schlielen. Doch vorher stellte ich noch sein Bild vor mir auf. Dann
verharrte ich etwa eine halbe Stunde mit Mahanam. Der Sturm liel? nach, in mir trat
langsam Ruhe ein. Als ich die Augen 6ffnete, blickte ich in die Dadajis. ,,Schreib
alles auf," vernahm ich von innen. --

Eine Stunde ist vergangen, seit ich diese Niederschrift begann: Mit einigem Abstand
schaue ich auf meine Notizen und wundere mich darlber, was mich an dem selbst-
verstandlichen Gedanken so erregt hat. Wahrlich, Er ist bei uns alle Tage bis an der
Welt Ende, nichts existiert auBerhalb Seiner. Er ist der Nachste und Liebste, wie Da-
daji sagt.

War dieses einer der Augenblicke, die Dadaji meint mit dem Im-Einklang-Sein? Es
war wie ein Fieber; es war wie eine Geburt. Und wo ich dies schreibe, kehrt das Ge-
flhl schon wieder zurtick.

Sagte nicht Dadaji zu mir: ,,Dies war dein Utsava. Du brauchst nicht mehr"? Utsava:
In Ihm versunken sein, den Kérper aufgeben ...

,»Nun geh' zu Bett" (Dadajis Stimme in mir).

*

Wihrend der folgenden Tage kehrte ich fortwéhrend in Gedanken zu diesem Uberwéltigen-
den Erlebnis eines Bewusstseins zuriick, das Dadaji in seinem Brief vom 21. Januar wohl
gemeint hatte, als er von absolute stance sprach. Ich hatte einen sicher nur flichtigen Ein-
druck davon gehabt, aber dabei gelernt, dass es eines ist, einen Satz zu schreiben wie ,,Ich
bin in Gott und Gott ist in mir und da ist nichts auBer Gott", eine Aussage, aus der logisch
folgt, dass Er (auch) mein Leib und mein Blut ist. Das ist ein Gedanke, den man formulieren,
aber den sich das notwendigerweise vom Ganzen getrennte Ich in seinem vollen Gehalt nicht
vergegenwartigen kann. Aber das andere und im Grunde Unbeschreibbare ist die unmittel-
bare Erfahrung einer erschutternden Wahrheit: Der Mensch hat keine Macht, weil der Kor-
per, welcher der wichtigste Teil seiner dulReren Identitét ist, ihm nicht gehdrt und das Leben
in allen Wesen eine unteilbare Einheit ist. Hatte mein Ego nicht sein Bestes getan, um sich
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gegen diese Einsicht zu schiitzen? Aber meine Verteidigung war zumindest fiir diesen Mo-
ment unmittelbarer Erfahrung zusammengebrochen.

Tagebuch 4. November 1982

Wenn ich an das Erlebnis von vorgestern denke, kommt mir der Vergleich mit We-
hen und Geburt in den Sinn. Da wollte (und will noch immer?) etwas geboren wer-
den: Ein Schmerz, der Liebe auslost — Liebe, die schmerzt, wobei die Schmerzen
geliebt werden. (Extremer Schmerz und extreme Ekstase scheinen identisch zu sein.)
Glucksgefihl und Sicherheit sind die Folge und tragen mich. Die Gewissheit, nichts
geben, nichts tun zu kénnen, sondern nur zu empfangen und darauf mit Dankbarkeit
zu antworten, ist Uberwaltigend. Da wischt eine Bewegung Seiner gnadenvollen
Hand alles Bemiihen weg, Ihn zu erreichen: Es genlgt die Er-Innerung — und auch
diese steigt unerbeten, unverlangt auf, die Erinnerung an lhn und Seine standige Ge-
genwart.

Ich fuhle mich umarmt wie ein Kind, getragen, geborgen. Und Dadaji ist dabei und
lachelt ...

Kommunion: Mit Seinen Augen sehen, mit Seinen Ohren héren, denn mein Blut ist
Sein Blut, mein Leib ist Sein Leib. Ich bin ein begrenztes Bewusstsein in Ihm, aber
trotz aller meiner Mangel gibt es keinen Unterschied zwischen Ihm und mir. Ich
liebe Ihn und ich genieRe Seine Liebe — beides ist dasselbe. Dadaji sagte: ,,Er geniefl3t
nur Sich Selbst."”

Die Tage in Tokyo waren von dieser méachtigen Wahrheit gefarbt. Immer wieder bewegte
mich die Erinnerung an das, was mir in dem kleinen Hotelzimmer geschehen ist. Wenn
heute, nach fast dreiRig Jahren, diese Erinnerung, wie so oft vorher, lebendig in mir aufsteigt,
flihle ich immer noch den Gberwéltigenden inneren Tumult und die schmerzvolle Ekstase der
Geburt. Manchmal scheint es mir, als ginge ich nochmals durch die Phasen dieser Geburt der
Wahrheit: Dies ist Mein Leib — Dies ist Mein Blut. Es war — und ist — fur mich eine
unbestreitbare Wirklichkeit. Aber es gibt auch Zeiten, in denen die Erinnerung eher blass
und oberflachlich bleibt. Dann denke ich an Dadajis Demonstration mit der Ziindholz- und
der Zigarettenschachtel und muss lacheln. In Tokyo habe ich gelernt, dass ich von der
Wirklichkeit entzweit bin, wenn ich mich auf mich selbst beziehe, denn dann unterscheide
ich zwischen mir und dem Ganzen. Dadaji hat gesagt: ,,Ich kann nicht langer unterscheiden

Tagebuch 6. November 1982

Heute Abend fliege ich nach Deutschland zurtick. Was hat mir Japan gebracht? Das
Wichtigste war nicht Japan als Land, sondern das Erlebnis vor ein paar Tagen. ES
schwingt noch immer in mir nach, denn Seine Stimme sagt mit groRBer Bestimmtheit:
Dieses ist Mein Leib — Dieses ist Mein Blut. Ich fuhle das in der Erinnerung fast
korperlich: Ein grofRes Erlebnis! Gestern Abend, vorm Einschlafen, durchstromte
mich ein Geflhl der Sicherheit und Geborgenheit und ich war glucklich.
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Was hat sich eigentlich geandert? Im normalen Tagesablauf sicherlich nichts; nur die
Perspektive hat sich verschoben. Da ist untergrindig der Einklang, die standige Um-
armung durch das Sein, das Leuchten tiber dem Gipfel — wie soll ich es beschreiben?
Ich lebe innerlich in einer Art Sonnenaufgang, so wie er sich oft hinter dem Elm
vollzieht, wenn ich von Destedt ins Werk fahre. Der Himmel meiner Seele wird von
Aurora beriihrt und es sind die ersten Sonnenstrahlen, die mich treffen: Dieses ist
Mein Leib ... Er sagt das zu jedem Menschen, nur es wird nicht oder nur selten ge-
hort. Alles ist Sein Leib! Was ,Ich' sagt, spielt eine Rolle im Leben, aber ist - nichts.
Der Geist der Vereinzelung oder Trennung sieht nicht das Ganze, das Er ist.

*

Der Brief, den ich Dadaji unter so dramatischen Umstanden schrieb, wurde nicht abge-
schickt, denn meine Trénen hatten einige Tintenzeilen verwischt. Als ich wieder zu Hause
war, schrieb ich ihm einen anderen Brief, der auf das Ereignis in Tokyo hinwies.

Destedt, 14. Nov. 1982
Liebster Dadaji,
nach den wundervollen und inspirierenden Tagen der Begegnung mit dir und den
anderen Freunden wahrend Utsava bin ich nun wieder zu Hause. Der klare Himmel
hinter den schon fast laublosen B&dumen verspricht einen herrlichen Herbsttag. Im
frihen Morgenlicht scheinen einige Blatter aus Gold zu sein. -
Irgendetwas hat sich verandert, seit wir uns in Kalkutta trafen. Ich kann es nicht be-
schreiben, denn es hat mit einer gewissen Qualitat des Lebens zu tun, die fir mich
neu ist. Ich kénnte aber ebenso sagen: Hat es wirklich eine Verénderung gegeben?
Ich kann mich nicht erinnern, wie es vorher war. Etwas Zeitloses hat sich in mir ver-
tieft, ist lebendiger geworden. Oh, wir sind definitiv am empfangenden Ende: Da ist
nichts zu geben oder zu opfern und nur auf Seine Liebe zu antworten. ...
Wenn man dieses erkannt hat, fihrt eine Unterscheidung zwischen heilig und profan
in die Irre. Zumindest ich wirde sage, dass die Augenblicke, in denen sich mir die
Ganzheit des Lebens offenbart, heilig sind.
Manchmal fuhle ich mich wie ein Schwimmer, der alles verloren hat und deswegen
nicht beunruhigt ist, sondern die Freiheit des Schwimmens im Ozean geniel3t, mit
den Wellen spielt, die ihn manchmal von den FiRen reifen. Es ist ohne Interesse,
wer ich bin — alles ist Er!
Alles ist Sein Haus, auch mein Korper. Er ist der Haushalter (weshalb Der Mensch
als Haushalter eine Unmdglichkeit ist). Indem dieses entdeckt wird, bekommt
Pflicht eine neue Bedeutung: Auf die Situationen antworten, in denen man sich be-
findet; sich nicht einen speziellen oder bedeutenden Platz fiir den Dienst zu wahlen,
sondern vollen Herzens zu akzeptieren, was hier und heute zu tun ist, dort, wo man
sich befindet.
Du sagst: ,, Tue deine Pflicht, aber erinnere dich immer Seiner." Man braucht keinen
ashram, keinen Dschungel, keine Hohle, keine Kirche noch so genannten Gottes-
dienst.
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Vrindavan ist hier bei dir, in der Kiiche, dem Buro, auf der Strale, inmitten der Fa-
milie (die sich dann zur Weltfamilie weiten mag). Beginne nicht mit dem Wort
Menschheit. So viele Humanitére sind dufRerst selbstisch. Beginne mit Ihm, lass dich
von Ihm in deiner taglichen Arbeit bewegen.-

Dadaji, warum schreibe ich das in einem Brief an dich? Ich bin so inspiriert, dass es
mir ungewollt in die Feder geflossen ist. Wie viele falsche Auffassungen existieren
von Ihm, weil Er nicht begriffen werden kann! ...

Es geschah in Tokyo, kurz nach den Tagen in Kalkutta, als ich plétzlich die Wahr-
heit erkannte. Es war ein atemberaubendes Erlebnis; mein Verstand [mind] focht
verzweifelt gegen Seinen gebieterischen Willen. So viele trockene Konzepte, Uber-
bleibsel der religiésen Erziehung, wurden in Stiicke gerissen und verbrannt. Du wirst
wissen, was sich ereignete. Er ist der groRe Feger, der die trockenen Bléatter des
letzten Herbstes beiseite kehrt und damit den zarten Friihlingstrieben und Knospen
zu erscheinen erlaubt.

Ich bin véllig aulerstande, diese Erfahrung zu beschreiben. Als wir uns am Freitag
vor Utsava trafen, war ich innerlich nicht fahig, das zu akzeptieren, was du mir sag-
test. Wahrend der folgenden Tage verschwand mein Widerstand und einige der
Worte, die ich wahrend Utsava sagen konnte, waren auch fir mich hilfreich (wie sie
auch neu fur mich waren). Aber in Tokyo erfolgte eine Art Durchbruch! Ich erlebe
dieses als die Macht Seiner Gnade. Ja, du hast wie immer Recht: Voll bis zum Rand
und bereit, Uberzuflielen!

Zuriickgekehrt in meine geliebte Familie, wo ich Ihm immer wieder begegne, bin ich
in den folgenden Tagen freudig an meine Arbeit gegangen und verrichtete meine
Pflichten in der bestmdglichen Weise. Ich fiihle mich ganz normal, und doch ... Da
ist diese neue Dimension, diese neue Qualitét, die ich erlebe. Ich habe nur Woérter
niedergeschrieben, aber sie sind begleitet von einem ungeschriebenen Lobgesang —
eine Antwort auf Seine Liebe!

Mit den besten GriiRen von Uta und den Kindern, dein Peter.
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17 Ertrage Prarabdha mit Standhaftigkeit

Obwohl ich lange Zeit keinen Brief von Dadaji erhielt, war er sehr oft bei mir — unsichtbar,
aber real gefuhlt. Eines Tages im Mé&rz 1983 erkrankte VVeronika an einer schweren Angina
und hatte hohes Fieber. Als ich kurz darauf mich selbst mit Fieber ins Bett legen musste,
vermutete ich zundchst eine Ansteckung, aber es war nur eine schlimme Erkéltung. Ich
nutzte die Zeit, um Uber einige Dadaji-Worte nachzudenken.

Tagebuch 15. Méarz 1883

»Ertrage prarabdha mit Standhaftigkeit”, sagt Dadaji. Was heil3t prarabdha? Schick-
sal? Das ist das, was dir im Leben widerféhrt, sich manchmal auch in deinen Weg
stellt ... Wenn du darin Seine Gegenwart erkennst — welche Gnade! Ertrage pra-
rabdha mit Standhaftigkeit: Die Gegenséatze aushalten, sich ihnen stellen: Hass und
Liebe, Gut und BOse — wissen, erinnern, dass alles Eins ist. In diesen Gegensatzen
das Eine finden ... ,,Kein Yoga ist nétig." Warum sich anjochen wollen - und wem?
Wenn ich, Seiner bewusst, im Joch des Lebens gehe, korrigiere ich mich stdndig am
Leben.

Mitte April kam ein Brief von Dadaji. Zu dieser Zeit hatte ich, wie friiher so oft, Probleme
ihm zu schreiben. Immer wenn ich einen Brief begann, war das Ergebnis ein innerer Dialog,
der mir in die Feder floss. Es war eine seltsame Situation: Mit dem Fllfederhalter in der
Hand lauschte ich Dadaji, der in mir meine Fragen beantwortete oder auf Sétze antwortete,
die ich fur den Brief im Kopf hatte. Ich kam nicht Uber die Anrede, das ,Lieber Dadaji’ hin-
aus. Wie kann man einem Menschen schreiben, der sozusagen anwesend ist?

Aber nun hatte er selbst geschrieben.

Kalkutta, 6. April 1983
Liebster Peter,
schon seit langem habe ich nichts von dir gehort. Ich hoffe, dir, Uta und den Kindern
geht es gut. Ich werde am 26. Juni 83 in London eintreffen und zunéchst bei Dr.
Kumar wohnen.
Ich habe wirklich Sehnsucht, dich zu sehen. Wahrend meines Londonaufenthalts
werde ich nach Belgien reisen.
Mit Liebe und besten Winschen, Dadaji

Obwohl es nur wenige Zeilen waren, war der Brief fur mich doch inhaltsschwer wegen des

Satzes ,,Ich habe wirklich Sehnsucht, dich zu sehen." Mir ging es ebenso. Uta entschied sich,
mich diesmal nach London zu begleiten, weil sie dort auch Dr. Saxena konsultieren wollte.
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Dadajis Brief traf ein, wahrend ich mit der Vorbereitung einer vierzehntagigen Dienstreise
nach Brasilien und Mexiko unter Druck war. Fir mehr als eine knappe Antwort war keine
Zeit. Am 7. Mai flog ich nach Brasilien und absolvierte eine anstrengende Woche mit dem
Studium der Organisation und der Ergebnisse der Qualitatszirkel-Bewegung in der brasilia-
nischen Industrie. Als ich am Tage des Weiterfluges nach Mexiko meinen schweren Koffer
anhob, bekam ich einen Hexenschuss und fiihlte den gleichen bohrenden Schmerz wie vor
zwei Jahren. Lange Zeit konnte ich mich nicht aufrichten. Irgendwie schaffte ich es, mit dem
Taxi zum Flughafen von Rio de Janeiro zu kommen. Freundliche Leute halfen mir ins Flug-
zeug. Wéhrend des fast zehnstiindigen Fluges von Rio nach Mexico City verwandelte sich
der nagende Schmerz in ein dumpfes, driickendes Gefiihl. Glicklicherweise war ich nach der
Landung in Mexiko in der Lage, ohne Hilfe auszusteigen.

Die mexikanischen Werksmitarbeiter, die mich vom Flughafen abholten, sollten mich nach
Puebla bringen, wo mich bereits einige deutsche Kollegen erwarteten. Als ich erfuhr, dass
sie davon ausgingen, ich wiirde dort an einer mexikanischen Fiesta teilnehmen, hatte ich we-
gen meines Rickens erhebliche Bedenken. Aber meine Begleiter meinten, gegen Hexen-
schuss helfe nichts besser, als die Nacht durchzutanzen, denn durch Bewegung wiirden sich
die Wirbel einrenken. Ich hatte da so meine Zweifel; andererseits hatte ich nur noch auf der
Fiesta die Mdglichkeit, meine deutschen Kollegen vor ihrer Heimreise am nachsten Morgen
zu sehen.

Eine mexikanische Fiesta ist eine farbige, frohliche Angelegenheit, aber nach einem lebhaf-
ten Tanz, den ich alles andere als genoss, war ich sicher, dass das die falsche Kur war. Also
blieb nur noch die geschéftliche Besprechung. Danach fuhr ich um Mitternacht zu meinem
Hotel gegentiber der groRen Pyramide von Cholula. Ich hatte keine Augen fiir meine Umge-
bung, sondern nur den einen Wunsch, mich im Bett auszustrecken.

Die Nacht war angenehm. Mahanam schien dauernd in meinem Geist aufzusteigen; ich erin-
nere nicht, ob ich das traumte oder ob es wirklich geschah. Als ich mich am Morgen erhob,
flhlte ich den dumpfen Schmerz des Hexenschusses, achtete aber nicht darauf, weil er meine
Bewegungen kaum behinderte. Es war ein Samstagmorgen und ich mit einigen mexikani-
schen Kollegen verabredet. Am Sonntag verschlimmerte sich der Schmerz. Ich behandelte
die schmerzende Stelle mit einer heiRen Dusche und machte einige vorsichtige Streckiibun-
gen, wahrend ich undeutlich die Gegenwart von Dadaji und Dr. Saxena spurte. Als ich mit-
tags einem mexikanischen Kollegen, der mich im Hotel besuchte, meine Schwierigkeiten of-
fenbarte, rief er sofort den Werksarzt, der mir eine Spritze gab und mich mit einer Schachtel
Schmerzpillen ausstattete, die flr sieben Tage reichen sollten. Der Arzt war sich sicher, dass
ich in der folgenden Woche schmerzfrei sein wirde, aber wenn sich der Schmerz nach der
letzten Pille wieder meldete, sollte ich dringend einen Arzt aufsuchen. Die Schmerzen ver-
schwanden tatsachlich; nur ein dumpfes Geflihl im Ricken sagte mir, dass ich keineswegs
wieder in Ordnung war.

Am Sonntagnachmittag konnte ich dann die Pyramide von Cholula besuchen. Das ist die
grofite Pyramide im Hochland Mexikos, noch vor der Herrschaft der Azteken errichtet. Sie
war Quetzalcoatl geweiht, dem Schopfer- und Fruchtbarkeitsgott. Auf dem Gipfel der Pyra-
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mide eine barocke Kirche; ihre Erbauer scheinen ein Interesse an magischen Orten gehabt zu
haben. Von oben hat man einen schonen Blick auf das Dachergeschachtel der Stadt und die
sich weitende, landwirtschaftlich kultivierte Umgebung, am Horizont der Popocatepetl mit
seinem Schneehut. Erstaunlich ist die groRe Zahl der Kirchen in Cholula.

Ein mexikanischer Kollege lud mich zu einer ausgedehnten Rundfahrt durch die Gegend ein,
wobei sein Hauptinteresse Kirchen galt. Man kann deutlich Spuren der aztekischen Vergan-
genheit aus der Zeit vor der Eroberung des Landes durch die Spanier erkennen. Mich faszi-
nierten mehr die Menschen, ihr Leben und ihr Ursprung. Nach einigen Stunden war ich zu-
riick im Hotel und setzte mich zu einem Brief an Dadaji nieder.

Cholula / Mexiko, 16. Mai '83
Liebster Dadaji,
meine Antwort auf deinen Brief vom 6. April ist nur kurz ausgefallen, zu kurz meine
ich. Ich war mit der Vorbereitung der Geschéftsreise nach Brasilien und Mexiko un-
ter Zeitdruck. Nun bin ich mit den mageren Zeilen, die ich schrieb, unzufrieden und
mdchte dir einige neuere Beobachtungen und Erfahrungen mitteilen.
Rio de Janeiro wird durch viele Hiigel gekront und auf dem Gipfel des einen, dem
Corcovado, steht eine riesige Statue von Christus als Erlgser (Cristo Redento). Mit
ausgestreckten Armen schaut die Figur Uber die Stadt. Das ist nicht nur eine be-
kannte Touristenattraktion, sondern es stromen auch Massen der Stadtbevélkerung
hierher und genieen den schénen Blick. Vor kurzem hielt der Papst eine Messe zu
FuRen der granitenen Statue ab. Als ich vor einigen Tagen beim Cristo Redento war,
beobachtete ich einen Fotografen, der seine Dienste mit dem Ruf anpries: ,,Kommt,
kommt, lasst euch mit dem ganzen Christus fotografieren!" Er hatte eine Kamera mit
einem speziellen Weitwinkelobjektiv und zog jene an, deren Fotoapparate nur Teile
der Statue aufs Bild bekamen.
Ich beobachtete eine Weile den technisch gut ausgeristeten und findigen Geschéfts-
mann. Zu FiRen der kolossalen Statue hatte er ein ergiebiges Geschaftsfeld gefun-
den. Er erinnerte mich an einen Priester oder Guru, der durch den Einsatz unter-
schiedlicher Techniken die komplette Wahrheit (,,mit ausgestreckten Armen™) ver-
spricht.
»Sieht er nicht préchtig vor dem blauen Himmel aus?" lieB sich bewundernd eine
Dame vernehmen. Sie war eine leichte Beute fiir den Fotografen mit seiner speziel-
len Polaroid-Kamera. ,,Sie bekommen auf der Stelle ihr Bild mit dem totalen Chris-
tus!* Sie war ganz Uberwaltigt angesichts einer solchen Erinnerung an ihren Besuch
in Rio.
Wie seltsam! Die Leute werden durch eine gigantische Granitstatue angezogen und
sind Seiner in und um sich nicht gewahr. Sie méchten ein Foto, um sich an einen be-
stimmten Ort zu einer bestimmten Zeit zu erinnern. Wie unbedeutend ist das, vergli-
chen mit der einfachen Erinnerung an lhn, die immer jedem maglich ist. Und: Diese
Er-Innerung ist der einzige Weg zur Vereinigung (Yoga) und des Eintauchens in die
unendliche Ganzheit des Seins!
Als ich am Abend vom beriihmten Zuckerhut auf die Stadt mit ihren unzéhligen
Lichtern hinab schaute, kam mir die Existenz der vielen einzelnen Leben, der vielen
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Schicksale da unten in den Sinn. Plotzlich stellte sich ein Gefihl der Einheit, der
Ganzheit, des allumfassenden, pulsierenden Lebens ein. Und das alles ist Sein lila,
schoss es mir durch den Kopf. Die Lichter der Stadt spiegelten sich im Wasser der
Bucht und ich selbst war in jener wundervollen Nacht ein integraler Teil Seines lila
... Kann eine Hafenstadt ein heiliger Ort sein? Wenn man die Ganzheit spurt, sind
alle Orte heilig. Nichts Hassliches, nur Schonheit tberall. Man braucht nicht auf
ferne Berge zu kraxeln, um an heilige Statten zu kommen. Bestenfalls ist die Suche
nach heiligen Platzen die Reaktion auf die Sehnsucht nach Thm. Warum suchen? Er
selbst ist bereits in der Sehnsucht gegenwartig!

Wo immer ich hinkomme, sprechen die Leute Uber eine kurz bevorstehende Welt-
krise, die nukleare Bedrohung und andere Dinge, die sie in Angst und Schrecken
versetzen. Es gibt eine weit verbreitete Furcht vor ,schlimmen Dingen’, die kommen
werden. Ich habe das Gefihl, dass unser Bewusstsein die Zukunft vorbereitet und
vermute, dass Zeit eine Funktion des Bewusstseins ist. Die Zeitdimension der Ver-
gangenheit und der Zukunft (berbriickt das Nun oder Jetzt, das scheinbar als ein Ab-
grund begriffen wird. Unsere Vorstellung springt gewissermafen in einer horizonta-
len Bewegung von der Vergangenheit zur Zukunft und zurlick und vermeidet einen
Sturz in den ,Abgrund' des ewigen Nun. Aber warum nicht stirzen? Wir kénnen nur
in Seine Arme fallen! Leben ist nur im Nun, nirgends sonst. Nur dort, in Seiner Ge-
genwart, ist Leben! Alle Zukinfte sind Gedankenkonstruktionen, sie kommen aus
der und sterben in die Vergangenheit. Das Nun existiert ewig — zeitlos, raumlos.

Ich hatte einmal die Vision von Zeit, die dauernd aus dem Abgrund geboren wird,
der Seine Gegenwart ist und in der wir in Wahrheit leben. Der Tanz des Lebens:
Nichts von Vergangenheit und Zukunft wissen, nur im ewigen Nun! Wir kénnen der
Zeit nicht entrinnen, aber indem wir diesem Tanz zuschauen, kdnnten wir die Sack-
gassen von Gut und Bdse, richtig und falsch vermeiden. Oh Dadaji, Er liebt uns so
sehr! Ich wirde verriickt vor Freude werden, wenn mir das plétzlich wie ein Blitz in
voller Stérke zu Bewusstsein kdme!

Mir kommt ein Symbol der Bibel, das Nadelohr, in den Sinn. Das ist nichts anderes
als der unendlich kleine Punkt des Nun im dauernden Fluss der Zeit. Wer in und aus
diesem Nun heraus lebt, geht durchs Nadel6hr, den Eingang zum Herzen der Dinge,
wo Er ist.

Ich habe heute die grolle Pyramide in Cholula bestiegen. Es heift, sie bestiinde aus
sieben Pyramiden, die Ubereinander geschichtet sind. Als ich vor den steilen und
zahlreichen Stufen stand, die diesen kiinstlichen Berg hinauf fiihren, begriff ich
plotzlich die Bedeutung dieses Bauwerks: Macht tiber Menschen und Seelen! Ich sah
Menschen auf der Suche nach ihren Gottern nach oben steigen und bei dieser An-
strengung die Botschaft verpassen: Du brauchst nicht zu steigen, Er ist Uberall bei
dir, alle Zeit! In der Suche nach IThm l&ufst du vom ewigen Treffpunkt fort. Maha-
nam erklang in meinem Herzen und ich fihlte mich wieder einmal dem Herz aller
Dinge nahe!

Ich sehne mich danach, dich zu treffen, aber zur gleichen Zeit spire ich keine Ent-
fernung, denn ich befinde mich im Einklang.... Dein Sohn Peter.
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Wie in Brasilien hatte ich auch in dieser Woche in Puebla viel zu tun. Ich hatte viele Gespréa-
che mit den Experten der Berufsaushildung, Werkleitern und Leuten von der dortigen Uni-
versitat Uber betriebliche Bildungsarbeit, wie sie in Deutschland tblich ist. Am Donnerstag
fuhr ich zuriick nach Mexico City, der ,,schmutzigsten Stadt der Welt", wie einige Leute be-
haupten. Als ich am friihen Morgen aus dem Fenster meines Zimmers im 35. Stock des gro-
Ren Hotels Capultepec schaute, wohnte ich scheinbar tber den Wolken: Ein grau-braune
Dunstschicht lag ber der ganzen Stadt. Im Laufe des Tages war die Dunstschicht gestiegen,
doch unter ihr war die Stadt nicht mehr als etwa einen Kilometer weit einigermal3en Klar zu
erkennen. Abends war eine Olige Schmiere auf meinen Brillenglédsern. Wie kénnen Men-
schen hier Uberleben? Und wieso gibt es immer noch griine Baume? Das Leben ist wirklich
ein Wunder!

Mexico City liegt in einem Talkessel, den in alter Zeit der groRe Texcoco-See flllte. Kaiser
Moctezumas Hauptstadt lag auf einer Insel in der Seemitte. Dort errichteten auch die spani-
schen Eroberer ihre Hauptstadt und fillten den See zum Teil mit den Trimmern der alten
Stadt auf. Mit Ausnahme der modernen Gebaude, die auf kostspieligen Fundamenten er-
richtet wurden, sinken die alten Hauser langsam in den sandig-moorigen Untergrund. Mein
mexikanischer Kollege zeigte mir einige Gebdude, zu deren Eingang friher eine Treppe hin-
auf flhrte; inzwischen war derselbe Eingang auf der Kellerebene.

Ich erlebte die Stadt mit ihrem Smog als einen Albtraum. Die Umweltprobleme waren ge-
waltig und meine mexikanischen Freunde hielten sie fiir praktisch unlésbar und sich selbst
als die Opfer der modernen Zivilisation. (Zwanzig Jahre spéater sah ich zusammen mit meiner
Frau die Stadt ganz anders. Gewiss, von reiner Luft konnte man noch nicht sprechen, aber
ich genoss die vielen historischen Sehenswirdigkeiten. Das Capultepec war nun eine Ruine
aus dem letzten Erdbeben.)

Das Wochenende vor der Ruckreise nutzte ich fur einen Abstecher nach Yucatan. Der Per-
sonalvorstand der mexikanischen Tochtergesellschaft, selbst ein Mexikaner, hatte mir nicht
nur als ein Dankeschén die Flugkarten geschenkt, sondern auch ein Buch uber die Kultur der
Maya. Ich besuchte Uxmal und Chichen Itza mit ihren beriihmten Pyramiden und Bauwer-
ken. Aber Uber diesem Ausflug lag ein Schatten: Der Hexenschuss begann sich mit dumpfem
Schmerz zurlickzumelden, der mich in meinen Bewegungen vorsichtig werden liel3 und mir
verbot, die Pyramiden zu besteigen.

Auf dem Flug zuriick nach Frankfurt musste ich in Miami umsteigen. Dort wurde der
Schmerz schier unertraglich, aber er erinnerte mich nun eher an Ischias. Am Vortag hatte ich
die letzte der schmerzstillenden Pillen geschluckt und im Transit konnte ich mich nicht ent-
schlieen, einen amerikanischen Arzt aufzusuchen. Ich wollte unbedingt nach Haus,
schleppte mich an Bord des Flugzeugs und tréstete mich damit, gleich nach meiner Ankunft
daheim zum Arzt zu gehen. Der Flug entwickelte sich zu einer Tortur, die nur durch Ver-
meidung jeglicher Bewegung zu verringern war und keinen Schlaf zulieR3.
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Der Werksfahrer, der mich am Frankfurter Flughafen erwartete, konnte sein Erschrecken
tiber meine kérperliche Verfassung nicht verbergen und brachte mich so schnell wie méglich
nach Haus. Uta war fassungslos, als sie mir mit dem Fahrer aus dem Wagen half und wollte
auf der Stelle einen Arzt holen. Ich aber war total erschopft und hatte nur den Wunsch, mich
nach dem neunstiundigen Flug und der dreistindigen Autofahrt im Bett ausstrecken und
schlafen zu kdnnen. Was mich bekiimmerte, war weniger mein Zustand als der Koffer mit
den Geschenken fir Uta und die Kinder, der offenbar beim Transit verloren gegangen war.

Am néchsten Morgen war ich zwar ausgeschlafen, aber unféhig aufzustehen. Uta bat den
Leitenden Werksarzt zu uns, der gleich einen Physiotherapeuten mitbrachte. Nach einer
grindlichen medizinischen Untersuchung hob mich der Therapeut aus dem Bett und legte
mich auf den FuBboden. Mit wenigen kraftigen Griffen, die offenbar etwas an meinem Kno-
chengerist einrenkten, konnte ich schmerzfrei aufstehen und gehen. Geblieben war nur ein
taubes Gefuhl im linken Bein, das aber im Laufe des Tages verschwand. An den folgenden
Tagen ging ich morgens im Werk zur Massage, wobei das linke Bein jedesmal vom Arzt
untersucht wurde. Dann begab ich mich in mein Biiro und am Wochenende hatte ich das Ge-
flihl, nun bald wieder véllig gesund zu sein.

Aber am folgenden Montag, dem 30. Mai, fuhlte ich wahrend der Massage plétzlich einen
krampfartigen Schmerz im Bein. Der Masseur rief nach dem Arzt, der eine leichte Schwel-
lung des Beines feststellte. Seine erste Diagnose war eine vendse Erkrankung, aber er konnte
dafiir keine Symptome erkennen. So belieR er es bei einer Warnung an den Masseur, nicht
das Bein zu behandeln. Nach einer kurzen Ruhe war der Krampf verschwunden.

Am Dienstag war eine Sitzung, an der auch der Leitende Werksarzt teilnahm. Er beobach-
tete, dass ich unruhig auf meinem Stuhl hin und her rutschte und forderte mich nach der Sit-
zung auf, mit ihm in sein Behandlungszimmer zu kommen. Nach einer kurzen Untersuchung
telefonierte er mit dem Stadtischen Klinikum und hatte es eilig, mich dort hin zu bringen.
Nach einer abermaligen Untersuchung in der Notaufnahme durfte ich mich nicht mehr
erheben und wurde im Laufschritt in die Intensivstation verfrachtet. Die Diagnose lautete
Oberschenkelthrombose. Das ging alles so schnell, dass ich nicht einmal Uta selbst in-
formieren konnte.

Die plétzliche Veranderung der Lage war nicht leicht zu verkraften. Angeschlossen an Mo-
nitore und von medizinischen Apparaten umgeben fand ich mich mit drei weiteren Patienten
wieder, die ebenfalls Objekte moderner Apparatemedizin waren. Trotz eines dumpfen
Schmerzes im linken Bein fuihlte ich mich nicht schlecht, zumindest nicht so schlecht wie die
drei anderen Patienten, die sehr zu leiden schienen. Der Chefarzt, Professor Dr. Friedrich
Aly, hatte Uta darlber informiert, dass die akute Gefahr einer Embolie bestand, wenn sich
der Thrombus Iésen und in die Lunge wandern wirde. Als Uta im Krankenhaus erschien,
war ihre erste Bemerkung, was wohl Dadaji sagte, wenn er mich auf einer Intensivstation
wisste. In dem Augenblick fiihlte ich Ihn anwesend und musste lacheln, wéhrend Mahanam
in mir aufstieg. Ja, er war die ganze Zeit bei mir gewesen; mein Reisefiihrer und Hochster
Arzt wiirde mich unbeirrbar durch alle Schwierigkeiten geleiten, so wie Er mir geholfen
hatte, als ich zu ertrinken drohte.
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Uta durfte nicht langer als wenige Minuten bei mir im Zimmer sein; als sie gegangen war,
fUhlte ich wieder intensiv Seine Nahe, Mahanam stieg vom Herzen auf und ich musste 14-
cheln vor Glick. Dieser Zustand hielt an, nur unterbrochen durch medizinische Behandlun-
gen. Auch wahrend des Essens lauschte ich lachelnd dem wunderbaren Mahanam, der mit
jedem Atemzug mein Bewusstsein flllte. Ich muss auch wahrend des Schlafes geléchelt ha-
ben, denn die Krankenschwester fragte mich, was ich Schdnes getraumt hétte. Ich konnte
mich nicht erinnern.

Hat schon jemand langer als wenige Stunden gel&chelt? Ich fihlte mich so in Seinen Armen,
dass ich das Lacheln an den meisten Stunden des Tages nicht vermeiden konnte. So absurd
es klingen mag: Ich wurde gewissermafen geldchelt. Nach einiger Zeit bemerkte ich einen
sich verstadrkenden Krampf der Gesichtsmuskeln, aber ich konnte Mahanam und das Lacheln
nicht beenden. Es war ein Uberwaltigende Erfahrung des Einklangs mit Ihm, Stunde um
Stunde in Seinem Schol} zu verbringen, Tag fur Tag!

»Ich freue mich, dass Sie so guter Stimmung sind", meinte Prof. Aly, der gekommen war,
um mir zu berichten, dass nun ein Einzelzimmer auf der Intensivstation zur Verfugung
stiinde. Und als Uta mich dort besuchte, hatte sie in der neuen Umgebung einen positiven
Eindruck von mir. Sie brachte mir etwas zum Lesen und wir beide glaubten, dass ich bald
aus dem Krankenhaus entlassen werden wirde — keinen Augenblick dachte ich an fiinf Wo-
chen Aufenthalt, die es schlie8lich wurden.

Am dritten Krankenhaustag anderte sich die Situation grundlegend. Plétzlich hatte ich ex-
trem hohes Fieber und die bisherigen Bemuhungen, den Thrombus aufzulésen, wurden als
unwirksam erkannt. Bei der Infusion wurde nun ein neues Medikament eingesetzt. Ich be-
fand mich in einem unbestimmten Dammerzustand und litt unter Hustenanfallen, die mir im
Bein schmerzten. Der Husten wurde mit einem Antibioticum behandelt und beide Beine mit
Eisbeuteln bepackt, um die Temperatur zu senken. Auch in dieser geféhrlichen und unange-
nehmen Lage konnte ich nicht aufhdren zu lacheln, weil ich Thn ganz nahe fihlte. Er war in
meinem Einatmen und Ausatmen. Ich war so mit IThm verbunden, dass ich mich fir den
glucklichsten Menschen auf Erden hielt! Dies anderte sich Gber mehrere Tage nicht.

Am néchsten Tag sagte man mir, mein Zustand sei noch kritischer geworden. Der Husten
wollte nicht verschwinden und quélte mich entsetzlich, das hohe Fieber hielt an. Zum ersten
Mal hatte ich den Gedanken, dass ich diese Krankheit vielleicht nicht tberleben wiirde. Das
beunruhigte mich tberhaupt nicht, doch lieR ich Uta bitten, zu kommen. Ich fuhlte Dadajis
Gegenwart und freute mich in meinem Eisbett lachelnd Gber seinen und Utas Besuch ...

Am Abend dieses Tages befand ich mich in einem traumartigen Zustand, in dem ich mit
Medizinrobotern und anderen bedrohlichen Kreaturen kampfte, wobei Mahanam und mein
Lacheln Waffe und Schild waren. Wieder schien sich Dadaji, begleitet von der &therischen
Erscheinung Dr. Sideshwar Saxenas, neben meinem Bett zu befinden. Mit dem in meinem
Bewusstsein allgegenwartigen Mahanam (berstand ich die Krise und am Sonntag, dem 6.
Juni, wurde festgestellt, dass mein Bein abgeschwollen war. Aber am Montag ergab eine &u-
Rerst schmerzhafte Untersuchung, dass sich das Blutgerinnsel im Oberschenkel nicht veran-

272



dert hatte. Die Behandlung war also fortzusetzen. Zusatzlich traten nun peinvolle Darmkoli-
ken auf, gegen die keine Medizin helfen wollte.

Ich erinnerte mich andauernd Seiner durch Mahanam. Das war kein Gebet, keine Medita-
tion; vielmehr stieg ein wortloser Mahanam mit jedem Atemzug aus meinem Herzen wie ein
Strom auf, fiir den ich nur die Bezeichnung Géttliche Energie (prana) finde, ohne damit et-
was wirklich beschreiben zu kdnnen. Ich wusste mich ganz in Seinen Handen und bat um
nichts. Meine beruflichen und anderen Pflichten waren véllig in den Hintergrund getreten
und schienen zu mir auch keine Beziehung mehr zu haben. Meine einzige Aufgabe bestand
darin, den Anweisungen der Arzte zu folgen und bei Ihm zu sein. Mir schien es, alle tbrigen
Pflichten erledigten sich von selbst. Sie tauchten hin und wieder als Fragmente von etwas
Unerledigtem in meinem Kopf auf, ohne mich besonders zu irritieren. Aber leben wir nicht
immer in einer solchen Welt der Fragmente, wobei Er allein der Ganze, Heile ist?

Meine heitere und gelassene Stimmung stand in scharfem Kontrast zu dem bedrohlichen
physischen Zustand, der mir auf meinen Wunsch nicht verschwiegen wurde. Immer noch
genoss ich das Eisbett und am Mittwoch, den 8. Juni, war ich nun bereits eine Woche auf der
Intensivstation. Man sagte mir, ich wirde dort noch bis zum kommenden Montag bleiben
missen. Zum Gliick hatten sich die Hustenanfélle gelegt und das Fieber war nicht mehr so
extrem hoch. Die Eisbettzeit war zu Ende.

Ich bat Uta, mir Schreibmaterial zu bringen und entwarf in den folgenden Tagen unter dem
Titel ,,Das Lacheln" fur Dadaji einen kurzen Artikel (iber Mahanam. Zu dieser Zeit war das
Lacheln wegen des Gesichtsmuskelkrampfes zu einer schmerzhaften Dauererscheinung ge-
worden. Ich sehnte mich nach den Kindern, die die Intensivstation nicht betreten durften.

Am Freitag erfuhr ich dann vom Arzt, dass die Bemihungen zur Auflésung des Thrombus
vergeblich gewesen waren. Diese negative Nachricht lieB mich unberihrt und meine Gedan-
ken kreisten um ein Buch fur Dadaji. Am gleichen Tag wurde mein Wunsch erfiillt, die Kin-
der zu sehen, denn ich wurde von der Intensivstation in ein schénes Klinikzimmer verlegt.
Das Treffen mit den Zwillingen fiel dann nicht so aus, wie ich es mir vorgestellt hatte; da
war nicht nur eine gewisse Scheu, mit der sie ihrem kranken Vater begegneten, sondern auch
ein bizarrer Unfall meines Sohnes lenkte ab. Johannes hatte seinen kleinen Finger in den
Schnabel der heilen Teekanne gesteckt und bekam ihn allein nicht mehr heraus. Die
Verbrennung musste vom Arzt versorgt werden.

Die Tatsache, dass ich im Bett am Tropf lag, hinderte mich nicht, den ganzen Samstag mit
Schreiben und Lesen zu verbringen. Uta brachte mir alle Briefe an Dadaji, die ich mit den
meinen kombinierte. Ich war unermidlich tatig. Als es dunkel wurde, versank ich in einen
seltsamen Zustand, in dem mein Kd&rper zu existieren aufzuhéren schien. Zunéchst kamen
mir Gedanken an das Buch fur Dadaji in den Sinn, verbunden mit Fragen, die ich ihm bei
unserer néchsten Zusammenkunft, vermutlich in London, vortragen sollte. Dann erinnerte
ich in diesem Zustand korperloser Bewusstheit unser letztes Treffen in Kalkutta. Ich sal3 ne-
ben ihm in der Somnath Hall und beobachtete, wie er mit den Leuten sprach. ,,Du bist in Ihm
und Er ist in dir, Peter”, horte ich ihn sagen, wobei er segnende Gebéarden machte. Tief be-
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wegt erlebte ich die Worte ,,Dies ist Mein Kdrper! Dies ist Mein Blut!" und Liebe durch-
stromte mich. Oder besser: Mein Kdorper schien in Ihm aufgeldst; ich fuhlte mich als Be-
wusstseinspunkt im machtigen Strom des Lebens. Es war ein Strom ohne Ufer — oder war es
ein Ozean? Mein Bewusstsein weitete sich in diesen Ozean oder Strom und blieb zugleich
ein Tropfen davon ...

Erst um Mitternacht tauchte ich aus diesem kdstlichen Bewusstsein auf. Es war kein Traum
gewesen, sondern eine andere Qualitat der Wirklichkeit, die ich nachwirken spirte. Ich
fihlte mich nicht ermudet, aber glitt fir den Rest der Nacht in einen tiefen Schlaf. Am
Sonntagmorgen fand Uta einen von Herzen fréhlichen Gatten vor.

Die ndchste Woche begann mit einer weiteren schmerzhaften Untersuchung, deren Resultat
scheinbar nichts dariiber aussagte, ob das Blutgerinnsel gewachsen war oder nicht. Ich
stimmte dem Vorschlag eines chirurgischen Eingriffs zu, der mir als einzige verbliebene
Maoglichkeit geschildert wurde, eine lebensgefahrliche Embolie zu vermeiden. Uta besuchte
mich am Nachmittag und berichtete, dass sie vergeblich versucht hatte, Dadaji am Telefon
zu erreichen. Aber sie hatte Abhi Bhattacharya in Bombay sprechen kénnen, der versprach,
Dadaji so schnell wie méglich zu informieren.

In der ganzen Zeit fuhlte ich mich Ihm nahe; Mahanam stieg dauernd vom Herzen auf und
ich l&chelte. Als ich fur die Operation vorbereitet wurde, erreichte dieser Zustand eine vorher
nicht erlebte Intensitat. Wahrend ich mit vollem Bewusstsein beobachtete, was um mich
herum geschah und den Wiinschen der Krankenschwestern entsprach, atmete ich gewisser-
maften den wortlosen Mahanam, aber dann trat Stille an seine Stelle. Ich habe kein anderes
Wort als Stille — eine wunderbare, alles umfassende Ruhe, in der ich so etwas wie die Essenz
von Mahanam spirte. Dadaji sagt: ,,Der Name ist Er." Dieses war Er ohne Gopal und Go-
vinda, oberhalb dessen. Mein Kdorper, die Umgebung — alles: Nur Er. Als der Anésthesist
kam, fragte ich mich, ob er den fundamentalen Wandel seines Patienten erkennen oder spi-
ren wiirde. Aber er bemerkte nur, dass ihm meine gute Stimmung vor dem Eingriff gefiele;
er musse mir also nicht extra Mut machen.

Aus der Narkose aufgewacht, sah ich Uta neben meinem Bett. Sie hatte die Flasche mit cha-
ranjal mitgebracht, die Dadaji uns damals in Witten gegeben hatte. Ich hatte keine groRen
Schmerzen, fuhlte mich aber nach ihrem Besuch sehr miide und schlief wieder ein.

Am spéten Nachmittag des Operationstages wachte ich erfrischt auf und griff nach einem
Buch, das ein lieber Kollege aus Bochumer Tagen, Werner Engelhardt, mir gesandt hatte:
Henry Millers Das Lacheln am FufRe der Leiter. Das Buch zog mich sofort in seinen Bann
und war die wundervollste Lektire, die ich mir vorstellen konnte. Ich las die Geschichte von
August, dem Clown, der in der Zirkusarena am Fufe einer Leiter sitzt, die an den Mond ge-
lehnt ist, und lachelt. ,,Nichts konnte dieses ungewdhnliche Lacheln triiben, diesen Schim-
mer Uber Augusts traurigem Gesicht. Im Ring der Manege begann es aus sich selbst zu
leuchten, es loste sich ab und strahlte aus eigener Fille: Abglanz eines nie gesehenen
Lichts."* August spielt seine Ekstase und fasziniert damit immer wieder das Publikum. Im
Laufe der Zeit stellt er fest, dass es tatsdchlich eine andere Welt jenseits von Lachen und
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Weinen gibt. SchlieRlich entschleiert sich diese Welt vor seinen offenen Augen; ,,es war die
Welt, die er immer in seinem Herzen getragen hatte, immer bereit, Gestalt zu werden, die
aber erst zu leben beginnen konnte, wenn man sich mit ihr vereinigte, wenn ihr Puls gleich
wurde dem Schlagen des eigenen Herzens."? August stirbt mit einem Lacheln im Gesicht.

Ich las Henry Millers Buch, das fir ihn, wie er schreibt, ,,zweifellos die seltsamste Ge-
schichte" seines Lebens ist, wahrend dauernd der wortlose Mahanam in mir pulste, und fand
mein eigenes Leben darin widergespiegelt. Die Sétze klangen in meiner Seele nach und die
Schdnheit der einfachen Sprache war eine Offenbarung.

Obgleich die Operation ein voller Erfolg gewesen war, hatte ich an den folgenden Tagen ho-
hes Fieber, begleitet von Schittelfrost. Ich begann, Heimweh zu spiren und tréstete mich
mit Gedanken an Dadaji. Unter dem Einfluss von Antibiotica verschwand das Fieber und am
Freitag, dem 17. Juni, durfte ich zum ersten Mal aufstehen. Ich fuhlte mich nach den zwei-
einhalb Wochen im Bett sehr schwach, aber die Heilung der Wunde am Oberschenkel war
gut vorangeschritten. Mit einem Stutzstrumpf stand ich eine Weile aufrecht und versuchte
einige Schritte, musste mich aber schnell wieder hinlegen. Dann begann ich, tiber einen Brief
an Dadaji nachzudenken.

In den nachsten Tagen kam das Fieber zurtick und ich begann wieder zu husten. Der Schiit-
telfrost war manchmal so stark, dass ich nicht sprechen konnte. Die intraventsen Tropfen
wurden abgesetzt. Mit einer Warmeflasche und einem dicken Federbett war ich weit davon
entfernt, den schénen Sommertag zu geniellen. Der Arzt sagte mir, dass der Grund meines
Zustands eine kleine Lungenembolie gewesen sein kdnne.

Uta kam und brachte einen kurzen Brief, den ihr Dadaji geschrieben hatte.

Kalkutta 14. Juni '83, 7.30 p.m.
Liebe Uta,
ich habe gerade dein Telegramm bekommen. Ich war betroffen, als ich von Peters
Operation erfuhr. Du brauchst dir Gber nichts Sorgen zu machen. Alles wird in Ord-
nung gehen. Die ganze Zeit ist Er dort mit euch. Uberlass alles Ihm.
Ich habe mich auch nicht gut gefiihlt. Ich bin startklar fir meine Auslandsreise in
wenigen Tagen. Mit guten Wiinschen und Gottes Segen, dein dich liebender Dadaji

Ich hatte nur einen Wunsch: So bald wie mdglich auf diesen Brief zu antworten. Unter
Schittelfrostanfallen gelang es mir, Dadaji zu schreiben, von dem ich erwartete, dass er in
den néchsten Tagen in London sein werde.

Wolfsburg, 22. Juni 1983
Liebster Dadaji,
ich hoffe, dass deine Reise nicht zu anstrengend war und du dich wieder wohl flhlst!
Es ist wundervoll, dich in der Nahe zu haben.
Vielen Dank fir deinen Brief vom 14. Juni an Uta als Antwort auf ihr Telegramm.
Ich schreibe diese Zeilen im Krankenhausbett. Nachdem nun Uber drei Wochen
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herum sind, habe ich das Geflihl, dass der Aufenthalt hier bald zu Ende sein wird. Es
wirde eine zu lange Geschichte werden, wenn ich dir alles Gber meine Thrombose
und die Kette von Komplikationen erzéhlte und wie es zu einer Operation kam.
Wichtiger als diese Geschichte ist die Furchtlosigkeit, die durch Seine Gegenwart in
meinem Herzen entstand. Es war unglaublich, ein unkontrollierbares L&cheln unter
korperlichen Schmerzen zu erleben, das sich aus einem freudigen Versinken in hn
und Mahanam einstellte. Er ist wahrhaftig der Nachste und Liebste! Ich bin duRerst
dankbar fur diese wunderbare Erfahrung und das Geschenk einer MuRezeit, die mir
die Gelegenheit zum Denken, Lesen und Schreiben gibt.

Ich sehne mich sehr danach, dich zu treffen, aber im Augenblick weil3 ich nicht, ob
das moglich sein wird. Wenn du in London eintriffst, werde ich hoffentlich das
Krankenhaus verlassen haben, aber ich glaube, dass ich einige Zeit noch geschwécht
sein werde. Sicherlich werde ich nicht im Stande sein, nach London zu reisen. Ob
ich in einer Verfassung bin, die es Uta erlaubt, mich nach Briissel zu fahren, um dich
dort zu treffen, Uberlasse ich Seinem Willen.

Es gibt viele Dinge, die ich mit dir zu erdrtern plane, einschliellich der Veroffentli-
chung unserer Korrespondenz, die ich hier im Bett so weit wie mdglich daftr vorbe-
reitet habe. Und dann hatte ich eine Erfahrung in Tokyo nach dem letztjdhrigen Ut-
sava, die ich nicht niederzuschreiben vermag, zu der ich aber gern eine Erklarung
von dir hétte. Und schlieBlich mochte ich dich umarmen.

Die Arzte haben mir gesagt, dass ich in diesem Jahr nicht in entfernte Lander wie
Indien reise diirfe, denn mein Blut muss unter kontrollierten Bedingungen behandelt
werden, am besten ambulant in diesem Krankenhaus. So ist deine Anwesenheit in
Europa flr einige Zeit die einzige Gelegenheit, dich zu sehen.

Aber ich bin voller Hoffnung, dich zu treffen — ich sehne mich so sehr danach! Als
erstes werde ich versuchen, dich telefonisch in London zu erreichen. Und du weif3t:
Dein komfortables Haus in Destedt (via Hannover und Braunschweig) steht dir im-
mer zur Verflgung.

Bitte richte meine GriiRe deinen Mitreisenden und allen Freunden in London aus! In
Liebe dein Peter

Als ich diesen Brief schrieb, erwartete ich, in wenigen Tagen das Krankenhaus verlassen zu
kénnen, nachdem das Fieber verschwunden war. Zwei Tage spater wachte ich um Mitter-
nacht von einem qualenden Schmerz in meiner rechten Seite auf, der offenbar mit meiner
Atmung in Verbindung stand. Er war so stark, dass ich das Atmen reduzierte. Verzweifelt
rief ich nach der Nachtschwester, dann kam ein Doktor, um mich zu rdntgen. Aber er fand
nichts. Eine Spritze beseitigte den Schmerz und machte mir wieder eine normales Atmen
mdoglich. Danach konnte ich nicht schlafen und lauschte dem Mahanam. Am Morgen stellte
sich nach einer sorgféltigen Untersuchung eine sehr schmerzhafte Rippenfellreizung heraus.
Glicklicherweise hatte ich weniger Fieber. Ich fand eine Art oberflachlichen Atmens heraus,
die weniger schmerzhaft war. Wenn ich zu sprechen versuchte, war sofort der Schmerz da
und so fand Uta bei ihrem Besuch einen schweigsamen Gatten vor. Sie sagte mir, dass sie
Dadaji in London anrufen werde.
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Am Montag, dem 27. Juni, rief mich Dadaji im Krankenhaus an. Er wirkte besorgt, aber
auch mude, fand liebe und trostende Worte, die mich erfreuten, auch wenn es nur ein kurzes
Gesprach war. Begleitet von Uta konnte ich fiinf Tage spéater das Krankenhaus verlassen.

Tagebuch 6. Juli 1983

Am Sonntag, 3. Juli, hatte ich ein langeres Telefongesprach mit Dadaji und Harvey.
Ich hatte mich zuvor am Freitag bei Dadaji in London als aus dem Krankenhaus
entlassen gemeldet, zugleich meine Unféahigkeit erlautert, nach Briissel oder London
zu kommen, um ihn zu treffen. Dadaji bat mich, ihn noch einmal anzurufen und
sagte nur: ,,Ich war auRRer mir, als ich von deiner Krankheit erfuhr!" Harvey, den ich
vor Dadaji am Telefon hatte, erzéhlte, dass Dadaji die ganze Zeit, wéhrend der ich
im Krankenhaus war, gelitten habe, was mich sehr betroffen sein lieR. Ich beschrieb
Harvey noch einmal meine Krankheit und meine so sehr positive Grundstimmung
wéhrend dieser Zeit.

Als ich Dadaji wieder anrief, erzahlte er mir, er habe seine Reisepléne abgeédndert; er
fahre nun schon am 5. Juli nach Amerika, um dann Anfang August nach London zu-
rickzukehren. Von dort wolle er Briissel besuchen, was mir Gelegenheit gabe, ihn zu
treffen. Dadaji war sehr aufgerdumt: ,,Wie geht es dir? Fihlst du dich besser? Und
wie geht es Uta? Hat sie unter den Umstdnden gelitten und wie ist sie damit fertig
geworden?" Es ergab sich ein Gesprach Ulber die Lehren aus der Krankheit (,,Er war
immer bei mir"). Dadaji lud mich fiir den Oktober nach Kalkutta zum Utsava ein:
»Kummere dich nicht um dein Bein! Alles wird in Ordnung gehen." Wéhrend Dadaji
in den anderen Telefonaten sehr ernst war, wirkte er jetzt fast frohlich. Ich freue
mich aufs Wiedersehen!

Ein Jahr spéter traf ich Harvey Freeman in Kalkutta und er erzéhlte mir mehr tber Dadajis
Leiden wéhrend meines Krankenhausaufenthaltes. Als er in London eintraf, war er abgema-
gert, schwach und seine Haut hatte einen grau-schwarzen Schimmer. Harvey musste ihn fast
vom Taxi in Dr. Kumars Haus und dort ins Schlafzimmer tragen, wo er bleiben wollte. Da-
daji weigerte sich, Besucher zu empfangen und wollte nur Uta und mich anrufen. Abhi be-
statigte diese Geschichte und fugte hinzu, dass er von vielen Gelegenheiten wisse, wo Dadaji
fr andere gelitten habe. Das hat mich sehr bewegt.

*

Es dauerte lange, bis ich wieder bei Kréaften war. Ich hatte den Eindruck, dass ich hauptséch-
lich an den Nebenwirkungen und Spétfolgen der medizinischen Behandlung im Krankenhaus
zu leiden hatte. Obgleich ich glicklich war, wieder zu Hause zu sein, vermisste ich die wun-
derbare Erfahrung des lange anhaltenden und praktisch ungestorten Einklangs mit Ihm, die
wahrend der Erkrankung ganz im Vordergrund meines Bewusstseins gestanden hatte. Ich
war froh, als ich von Dipu Bhadra erfuhr, dass Dadaji plante, am 1. August nach Brissel zu
kommen; Uta und ich entschieden uns, ihn dort zu treffen.
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Tagebuch 3. August 1983

Wir kamen am Montag um 18.00 Uhr mit dem Flugzeug in Brissel an und wurden
freundlich empfangen von Harvey und Ann sowie Elisabeth, Dipus Frau, die uns
gleich in ihre Wohnung in der Rue Montenegro brachte. Dort war bereits Abhi aus
London eingetroffen. Ferner war eine nette hollandische Familie anwesend; alle
warteten auf Dadaji. Schon kurz nach unserer Ankunft brach ich zusammen mit einer
grolReren Gruppe wieder zum Flughafen auf, um Dadaji abzuholen. Ann und Harvey
waren gleich im Flughafen geblieben und hatten herausgefunden, wo er ankommen
wirde. Ich stand etwas im Hintergrund, als Dadaji unsere Gruppe entdeckte. Nie-
mals werde ich die Freude vergessen, die in seinem Gesicht aufstrahlte, als er mich
sah. Nach der herzlichen Umarmung fragte er: ,,Wo ist Uta?" Sie war nicht mitge-
kommen, weil die Gruppe, die zum Flughafen fahren wollte, schon ziemlich groR
geworden war. Dadaji bestand darauf, dass ich im Wagen neben ihm sitze. Wahrend
der Fahrt brachte er das Gespréach sofort auf meine Thrombose. Er erzéhlte, Dr. Sa-
xena hétte mit ihm nach Brussel kommen sollen, sei aber leider verhindert. Ich mége
mich bei Schwierigkeiten sofort mit Dr. Saxena in Verbindung setzen. Dieser habe
Dadaji versprochen, auch sofort nach Deutschland zu kommen, falls ich gesundheit-
liche Probleme hatte.

Nachdem ich auf seinen Wunsch hin von unseren Kindern berichtet hatte, kam er
wieder, dieses Mal eindringlicher, auf meine Erkrankung zurtick und lie sich sehr
detailliert beschreiben, wie alles abgelaufen ist. Ich erzéhlte ihm auch, dass ich mich
wéhrend des Krankenhausaufenthaltes in einer glicklichen und produktiven Stim-
mung befunden hatte, hinterher aber sei eine Abschlaffung eingetreten, die ich als
"Whstenstrecke™" beschrieb. Dadaji horte aufmerksam zu und freute sich, dass ich
jetzt mit ihm wieder eine Oase erreicht hatte.

Das Thema Gesundheit spielte auch weiterhin, besonders am néchsten Tag, eine
groRe Rolle. Nun schloss Dadaji in seine Firsorge auch Uta ein, die er bei der An-
kunft in der Wohnung zartlich begrift hatte.

Ich muss zugeben, dass mich Dadajis Interesse an meiner Gesundheit, das alle anderen The-
men vollig in den Hintergrund treten liel3, etwas irritierte. Ich hétte so gern mit ihm Uber
meine Erfahrungen in Tokyo und andere Dinge gesprochen, die mir seitdem am Herzen la-
gen. Naturlich sagte ich das nicht, provozierte aber durch meine Gedanken Dadaji zu der
barschen Bemerkung: ,,Du bist an deinem Herzen interessiert, ich an deinem Bein — das ist
der Unterschied." Zunéchst verstand ich das nicht, aber Dadaji machte mir klar, dass es un-
klug sei, einfach auf einen automatischen Gesundungsprozess zu vertrauen. Mit groRem
Ernst fragte er mich: ,,Was sind deine Pflichten im Leben? Erz&hl mir das!" Als erstes kam
ich auf meine Rolle fiir die Familie zu sprechen, was ihm zu gefallen schien. Bevor ich fort-
fahren konnte, sagte er, dass ich niemals die Pflicht, gesund zu sein, vergessen diirfe und er-
klarte: ,,Gesundheit ist ganz fundamental; ohne sie kannst du alle deine anderen Pflichten
nicht erfillen. Der Korper ist Seine Wohnstatt, dharmakshetra! Und du brauchst deinen
Korper, um Seine Liebe zu spuren. Der Kdrper ist Sein Tempel und du musst auf ihn aufpas-
sen!"
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Als ich erzahlte, dass ich im Krankenhaus mich Ihm sehr nahe gefiihlt und alle Angst verlo-
ren hatte und zum Sterben bereit gewesen sei, reagierte Dadaji voller Zorn: ,,Und ich sage
dir, deine Pflichten sind hier! In dieser Welt!" Dann nahm er mir das Versprechen ab, sobald
wie mdoglich Dr. Saxena zu besuchen. Am besten sei es, wenn Uta und ich dann nach London
kamen, wenn er selbst da sei, so das er das Nétige tun und sich um die ,,besten Arzte" kiim-
mern koénne. Spontan rief er bei Dr. Saxena an und bat mich ans Telefon. Dr. Saxena versi-
cherte mir, er werde sein Bestes flr Uta und mich tun, wir sollten so bald wie méglich kom-
men.

Bevor Uta und ich Brissel verlieRen, sagte uns Dadaji, dass unsere Gesundheit bald in der
bestmdglichen Weise geférdert werde. Wir mussten ihm versprechen, am néchsten Sonntag
nach London zu kommen. Auf unserem Rickflug nach Hannover entdeckte Uta, dass ihr
Pullover Dadajis Duft ausstrémte. Seltsamerweise nahm der Duft bis zu der Zeit, zu der wir
zu Hause ankamen, an Stérke zu und erinnerte uns noch eine Reihe von Tagen an Dadaji.

Den Flug nach London konnten wir nur noch fiir Montag buchen. Dadaji hatte Satya Pal
Sharad gebeten, uns mit dem Wagen am Flughafen abzuholen und zu Dr. Saxena zu bringen.
Wir betraten die Praxis und fanden sie von Dadajis Duft erfullt. Da Dr. Saxena noch einige
Patienten hatte, warteten wir mit Satya Pal, der Dadaji bei einem seiner friiheren Besuche in
London kennengelernt hatte, etwa eine Stunde in einem nahegelegenen Café. Er sprach mit
so viel Herzenswarme uber Dadaji, dass wir das Gefiihl seiner Gegenwart hatten.

Als wir dann bei Dr. Saxena eintrafen, rief er Dadaji bei Dr. Kumar an und meldete, wir
seien eingetroffen. Dadaji entschied, dass wir ihn erst nach einer grindlichen Untersuchung
und Behandlung besuchen sollten. Ich sprach selbst mit Dada, der in einer frohlichen Stim-
mung war. Er schien sich dariiber zu freuen, dass wir in Sideshwars Hut waren.

Dr. Saxena fuhr mit uns ins St. Francis Hospital, wo er kurz Uta und mich untersuchte. Dann
brachte er mich fur eine ausfihrliche Untersuchung zu den Experten der Thrombose-Abtei-
lung des Krankenhauses. Diese versicherten mir, meine deutschen Arzte hatten mich nach
allen Regeln der Kunst behandelt. Sie klarten mich daruber auf, was ich zu tun hdtte, um
vollig zu gesunden.

Dr. Saxena lud uns dann ein, bei ihm zu Hause zu Ubernachten. Als wir das Géastezimmer
betraten, war es von Dadas Duft erfullt, den seine Bilder an der Wénden auszustrémen
schienen. Der Duft war so stark, dass wir das Fenster 6ffnen mussten.

Am néachsten Tag fuhren wir wieder ins St. Francis Hospital, wo Dr. Saxena dieses Mal Uta
grandlich untersuchte. Er stiel dabei auf nichts Ernstes. Dadaji wartete in Dr. Kumars Haus
auf uns und begrute Uta und mich mit einer grolen Umarmung, schien sich aber ansonsten
nur fir den Bericht Uber unsere Gesundheit zu interessieren. Ich hatte keine Gelegenheit,
tiber etwas anderes mit ihm zu sprechen, denn er war in Eile, nach Heathrow zu kommen,
von wo aus sein Flug nach Bombay und Kalkutta startete. Zusammen mit einer grofRen
Gruppe begleiteten wir ihn zum Flughafen, wo es einen herzlichen Abschied gab.
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Weil Dr. Saxena den Wunsch geduBert hatte, mich selbst noch einmal griindlich zu untersu-
chen, fuhren wir nochmals ins St. Francis Hospital. Ich glaube, in meinem Leben bin ich
noch nie so sorgféaltig in allen meinen Funktionen Uberprift worden wie dort. Das Ergebnis
war sehr positiv. Ich war meinem Freund Sideshwar und auch Dadaji von Herzen dankbar.

*

Wahrend ich mit der Thrombose im Krankenhaus lag, erhielt ich einen aufmunternden Brief
meines Freundes Michael Bartelt, der Dadaji sehr verehrte.

Lieber Freund,

ich horte von lhrer Frau, was mit lhnen geschehen ist und wie Sie seit Wochen danie-
derliegen. Ich bin in einer ungleich besseren Lage, indem ich zwar auch krank wurde,
aber nicht mit der dramatischen Schwachung und all den Schmerzen, die Sie jetzt erle-
ben. Es wird einem dann bewusst, wie sehr die Seele und der Geist mit dem Leib ver-
woben und auf eine funktionierende Physis angewiesen sind, jedenfalls solange wir ,,im
Fleische" sind. Dennoch, ER ist ja da. Jede Zelle unseres Leibes ist von IHM durch-
drungen, von SEINEM Licht durchstrahlt, von SEINEN Schwingungen durchpulst —
auch wenn der Leib krank ist. Gerade dann wird es besonders spiirbar, wie sehr wir von
SEINER Anwesenheit leben, wie wir SEINES Wesens sind und werden sollen. Behal-
ten Sie Mut! Sie werden gesund werden, denn Sie werden noch gebraucht, um diese Er-
fahrungen und einfachen Wahrheiten weiter zu geben.

Die ,,Pausen”, die uns verordnet werden, sind notwendig und in jedem Fall heilsam, ge-
rade fur das innere Leben. Welche Neuorientierung auch immer fir Sie notwendig war,
sie muss und sie wird jetzt vollzogen werden.

Ich bin im Geist bei Ihnen und driicke Ihnen die Hand. Ihr Michael Bartelt

Seine eigene Krankheit, von der er im Brief spricht, hatte sich inzwischen lebensbedrohend
entwickelt. Als ich davon erfuhr, erinnerte ich mich eines langen und faszinierenden Ge-
sprachs, das wir Uber Dadaji hatten. Wir salen im Garten unseres Destedter Hauses und
fuhlten stark seine Gegenwart. Mein Freund versicherte mir damals, dass er diese einzigar-
tige Erfahrung nie vergessen werde.

Uta und ich entschlossen uns, Michael Bartelt in Bochum zu besuchen. Wir trafen ihn in ei-
ner guten Stimmung an, aber er war sehr schwach. Er hatte seine Pflichten im Okumenischen
Institut und als Pfarrer aufgegeben. Wir hatten nicht viel Zeit fiir unser Gesprach und ver-
sprachen, nach einer Woche wiederzukommen.

Tagebuch 7. Dezember 1983

Michael Bartelt ist sehr schmal geworden und leidet sichtlich, aber seine innere
Frohlichkeit ist unverkennbar. Wir hatten ein gutes Gesprach, unter anderem Uber
die Mutter Maria und ich erzéhlte ihm vom Krippenspiel im Braunschweiger Dom.
Die christlichen Figuren bekommen eine universelle Bedeutung, wenn man sie mit
Dadajis Augen betrachtet. Maria — das ist Radha; der Stall — unser Herz; Josephs
Verwirrung ob der Schwangerschaft seiner Verlobten - Liebe zu ihr und Angst vor
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der offentlichen Meinung widerstreiten in ihm: Das ist jener praktische Teil des
Verstandes, der tberzeugt werden will. Da ist das Licht, Maria hélt es im Arm, und,
mehr im Schatten, aber auch im Widerschein der strahlenden Liebe steht Joseph.
Und da sind die einfachen Hirten, denen die Schranke des Verstandes nicht die ur-
spriingliche Sicht verstellt hat, und die Weisen, die seelisch aus dem Morgenlande
kommen und anbeten, weil die Sonne schon in ihnen aufgestiegen ist. Dahinter der
lichtferne Herodes, ein Machtmensch ...

Wir sprachen auch noch Gber Selbstreflexion und den Sinn von Tagebiichern, bei de-
ren Lektiire man lernen kann, wie stark der Rlckblick das Vergangene immer neu
ordnet und gestaltet, wie aus der jeweils jetzigen Sicht hinzugefiigt und weggenom-
men wird. Ich glaube, es ist ganz schwer, einen Sinn im Vergangenen zu erkennen.
Er ist immer nur und ausschliefflich in der Gegenwart. Ich diirste nach Gegenwart
und suche die Vergangenheit ab, ob dort Quellen sprudeln, und es ist vergebens.

Tief berthrt hat mich Michael Bartelts Aussage, dass er noch immer das Bild unse-
res Hauses und Gartens in sich trage und dieses sei eines seiner gliicklichsten Erleb-
nisse gewesen.

Ich war (ber den Zustand meines Freundes sehr besorgt und sandte Dadaji eine kurze Nach-
richt. Wéhrend der folgenden Tage konnte ich eine depressive Stimmung nicht vermeiden
und fihlte mich schwach und miide. Um es kurz zu machen: Unter dem Ansturm von pra-
rabdha wurde ich meinen eigenen Erwartungen nicht gerecht. Ich begann, einen Brief an
Dadaiji zu schreiben, was sich dann Uber sieben Tage hinzog.

Destedt, 17. Dezember 1983
Liebster Dadaji,
der Winter ist gekommen und es ist schon ziemlich kalt. Die Néchte sind lang und es
ist morgens noch dunkel, wenn ich auf dem Weg zum Biro die Kinder zur Schule
bringe. Wéhrend ich die vertraute Strecke fahre, erlebe ich die Geburt des Tages:
Aus dem Zwielicht des Dammerung wird der Tag geboren; zuerst ganz sanft, mit
wunderschonen Farben; dann erhebt sich strahlend die Sonne Uber den bewaldeten
Higeln des EIm. Manchmal ist der Himmel von Wolken verhllt; da ist Tageslicht,
aber seine Quelle ist nicht zu erkennen. Und doch, ich weiB, dass die Sonne hinter
den Hugeln aufgegangen ist, auch wenn ich es nicht beobachten konnte. Heute haben
wir einen blauen Himmel und eine strahlende Sonne, denn ich schreibe dir einen
Brief.
Die Probleme mit meiner Gesundheit sind nun verschwunden. Nach der umfassen-
den und detaillierten Untersuchung durch Dr. Saxena in London folgte ich seinem
Rat, einige Fragen von geringerer Bedeutung mit meinem hiesigen Arzt zu bespre-
chen, der alles in Ordnung fand. Im Januar habe ich noch einmal eine ausfuhrliche
Untersuchung des vendsen Systems des linken Beins, das sich hoffentlich dem post-
operativen Zustand angepasst hat. Man riet mir zu mehr Bewegung und ich versu-
che, so oft wie mdglich spazieren zu gehen. Leider bin ich gegen Tagesende immer
sehr mude. Ich scheine wéhrend der Woche unter einem permanenten Schlafdefizit
zu leiden, das ich nur an Sonntagen auszugleichen versuchen kann. Mein Arzt meint,
das gehore alles zum organischen Heilungsprozess und riihre auch von der intensi-
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ven medikamentdsen Behandlung wahrend des Krankenhausaufenthaltes her. Du
weildt, dass ich ein von Natur aus aktiver Mensch bin; aber es fallt mir manchmal
schwer, meinen eigenen Erwartungen zu entsprechen.

Wahrend der Wochen im Krankenhaus fiihlte ich mich Ihm so nahe! Dort schrieb ich
einige Erfahrungen mit Mahanam auf: So konnte ich es nicht vermeiden, die ganze
Zeit zu lacheln, weil Sein Name kontinuierlich von meinem Herzen her aufstieg! Ich
erlebte die vollige Abwesenheit von Angst, und das in gefahrlichen und schmerz-
haften Situationen! Fir mich war es sehr wichtig, dich nach all diesen Wochen voll
solcher Erlebnisse zu treffen. Du hast mich darauf aufmerksam gemacht, dass Ge-
sundheit ein wertvolles Geschenk ist, das man pflegen und bewahren soll. ,,Gesund-
heit,” sagtest du, ,,ist die Basis von allem!"

Nach dem Besuch in London gab es eine wistengleiche Zeitstrecke mit kleinen Oa-
sen hin und wieder. Aber meist war der Himmel meiner Seele bewdlkt und das er-
midete Kamel musste von den Wasserschlduchen der Erinnerung und Hoffnung le-
ben, wobei es sich nach den frischen Wassern der urspriinglichen Quelle sehnte. Nur
selten stieg Mahanam auf; wenn es geschah, war eine bliihende Oase erreicht.

Es geschieht durch einen Zeitfaktor und Seine Gnade, dass die Oase erscheint. Ich
kann den Himmel meines Bewusstseins nicht entwdlken, aber ich weil, dass hinter
der Wolkendecke etwas geschieht. Ich fuhle die Warme der Sonne, die hier und dort
durch die Wolken strahlt; manchmal scheine ich aber unter einer undurchdringlichen
Wolkendecke zu leben.

Die Erinnerung friherer Erfahrungen sagt mir dann: Er ist Uberall! Das ist aber nicht
dasselbe wie das richtige Fiihlen, das Erfahren Seiner Gegenwart. Oh, was fir eine
Hilfe, wenn mir zusammen mit einer starken Sehnsucht die Tranen kommen, denn in
diesem Augenblick dammert Seine Liebe auf! Er ist wahrhaftig im Sehnen! Dann
gibt es keine Erinnerung mehr an vergangene Erfahrungen, keine Zukunftswiinsche!
Die horizontale Linie der Zeit zerbricht und aus der Tiefe meines Herzens kommt
der warme, starke Strahl der Sonne. Tautropfen eines Lachelns feuchten die Lippen:
Er ist Uberall und ist bei mir bis zum Ende meiner Tage.

Ein solches Sehnen ist weit entfernt von einer blofen Gedankenfunktion; ich kann es
nicht steuern. Man braucht sich nur zu konzentrieren, um den Geist mit Bildern zu
fiillen; aber das Sehnen, von dem ich spreche, ist etwas anderes. Nach IThm verlan-
gen: Wie die Gopis in Vrindavan auf der Suche nach Ihm seine FuRspuren entdecken
und Baume und Végel nach Ihm befragen — Sehnen ist Liebe ist Sehnen ... Ich werde
nie den wundervollen, tiefen Augenblick der Erkenntnis vergessen, als du mir dieses
erklart hast. Das war bei meinem ersten Kalkutta-Besuch. ...

Liebe, Licht, Leben sind pulsierende, dynamische Kréfte, die in Mahanam, durch
Mahanam zu finden sind — die Mahanam sind! Das ist die Wahrheit. -

Nun haben die Zugvdgel das Land auf dem Weg zu warmeren Stétten verlassen, die
kahlen Baume ruhen in ihren Wurzeln, die letzten Blumen sind verwelkt und ver-
gangen, Schnee bedeckt die Furchen und den SchoR der Erde und der Fluss verbirgt
sich unter einer Eisdecke. Es ist die Zeit, in der man im Hause ist, aber hin und wie-
der hore ich Seine Flote aus dem Wald, der den Elm kront. Ich versuche meine
Pflicht zu tun und mich Seiner immer zu erinnern. Und der Winter wird enden.
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Liebster Dadaji, manchmal fiihle ich mich sehr allein, aber ich bin nicht fahig, trau-
rig zu sein. Ich sehne mich nach den frischen Wassern unter dem Eis und hoffe auf
die schmelzenden Strahlen der Sonne. Ich gedulde mich und lausche Seinem heimli-
chen Gesang rings umher.

Ich wiirde gern mit dir reden — nicht nur in meinem Innern. Du weiRt, dass ich dieses
Jahr nicht zum Utsava kommen konnte. Bitte lasse mich wissen, wann du das
néachste Mal nach Europa kommst und wie ich dir dabei helfen kann.

Uta sendet dir ihre Liebe und beste Winsche. Immer herzlich dein Peter.

Im Januar 1984 teilte mir Dipu Bhadra Dadajis bevorstehende Reise nach Europa mit, die
neben Brissel vielleicht auch Deutschland einschlielen kénnte. Darauf rief ich Dadaji an
und freute mich, seine Stimme zu horen. Er sagte mir, dass er die Nachricht Giber Michael
Bartelts Erkrankung erhalten habe und sich an ihn gut erinnere — bearded Bartelt, wie ihn
Abhi nannte, der ihn sehr schatzte. Er war auch lber meine eigene Gesundheit besorgt und
machte eine Bemerkung, die ich nicht verstehen konnte: ,,Du hast so viel fir mich getan.”
War es nicht Dadaji gewesen, der viel, viel mehr fiir mich getan hatte? Ist nicht Er der wahre
und einzige Handelnde? Spéter erfuhr ich, dass Dadajis Bemerkung ein allgemeines Zeichen
der Wertschédtzung von Menschen ist, die mit ihm verbunden sind.

Tagebuch 13. Januar 1984

,»Ich bin sicher, dass es dir in Seiner Liebe gut gehen muss,” schreibt Satya Pal aus
London, nachdem er geschildert hatte, wie notwendig die mit einem Besuch Dadajis
verbundene Inspiration ist. Zunachst hat mich diese Zeile betroffen gemacht: Wie
war es denn mit dem ,,Gut-Gehen™? Zu keinem Zeitpunkt habe ich daran gezweifelt,
dass ich in Seiner Liebe bin, aber das ,,Gut-Gehen" ist davon unabhéngig. Oder
nicht? Ich kenne den Moment wohl, in dem man in Flammen steht, begeistert ist,
vom Geist erfasst. Dann konnen Zweifel gar nicht aufkommen. Aber sind sie denn
Uberhaupt berechtigt, wenn Begeisterung nicht spurbar, wenn Verlassenheit fuhlbar
wird?

Eine wichtige Erfahrung: Es bedarf nur eines leichten duBeren Anstoles, einer Inspi-
ration, und dann ist alles da wie immer. Vielleicht sogar erweitert. Vielleicht ist es
wie mit dem Grundwasser, es steigt und sinkt, nur muss der Brunnen tief genug sein,
aus dem wir schoépfen. Einmal sprudelt es frisch wie von selbst, dann steigt es lang-
samer auf und man muss schopfen.

Uta und ich horten von Michael Bartelts rasch abnehmender Kraft und fuhren nach Bochum,
um ihn zu besuchen. Seine Wohnung war zu einem Platz geworden, den viele Menschen
gern aufsuchten, denn Michael versuchte trotz seiner eigenen Krankheit in anriihrender
Weise und meist mit Erfolg anderen zu helfen. Die Besucher verlieen ihn immer guten
Mutes. Dieser tddlich kranke Mann schien fir andere eine Quelle der Energie zu sein. Die
Menschen splrten, wie Seine Liebe durch sein Handeln vibrierte.
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Tagebuch 13. Februar 1984

Er lag in seinem Arbeitszimmer mit grolRen, immer wieder aufleuchtenden Augen in
einem schmalen, von Krankheit gezeichneten Gesicht, dankbar fir Dadajis charan-
jal, an das Uta gedacht hatte. In den zwanzig Minuten, die wir bei ihm waren und
Uiber manches sprachen, was mit seinem Leiden zusammenhing, war es ein sekun-
denlanger Blick, der mir mehr sagte als alles, was ich sonst erfuhr. Es war der Blick
des Einsseins mit Ihm im Herzen, ein Augenblick vollkommenen Einklangs, die
Spiegelung der in der Krankheit erfahrenen Liebe, ein groRer Moment!

Es geschieht alles, sein Leiden zu mindern. Riihrend umsorgt ihn seine Familie, ganz
hingegeben Seiner Gegenwart, die durch den Kranken spricht. Es geht nicht mehr
um Gesundung, sondern um Heil(ig)ung, das Ganz-Werden.

Michael erzéahlte uns von seinen schweren Zweifeln am Wirken seiner Pfarrerkollegen, den
»professionellen Trdstern”, wie er sie nannte. Er selbst hatte versucht, sich von ,,trockenen
theologischen Konzepten" zu befreien, denn er sehnte sich nach den frischen Wassern des
Lebens.

Nach unserer Riickkehr nach Destedt informierte ich Dadaji brieflich ber Michaels Zustand
und Ubermittelte ihm seine besten und liebenden GriiRe. Immer wieder dachte ich an meinen
guten Freund, telefonierte mit Annemarie, seiner Frau, und wurde auch von Jupi Bormann,
einem anderen Freund, auf dem Laufenden gehalten, der einige Zeit lang in selbstloser
Weise Michaels Familie bei der Betreuung des Kranken half.

Am 20. Marz rief mich Jupi an und berichtete von einem ldngerem Gesprach mit Michael,
der seiner eigenen Meinung nach unter einer Art von ,theologischer Blockade" litt, die es
verhinderte oder erschwerte, mit Thm in Einklang zu sein. Er versuchte, gegen diese mentale
Blockade anzuk&mpfen — aber wir kdnnen solche Hindernisse nicht selbst beseitigen.

Tagebuch 28. Marz 1984

Gestern erfuhren wir von Jupi, Michael Bartelt sei gestorben. Er soll ganz friedlich
eingeschlafen sein; von einer euphorischen Stimmung an den letzten Tagen war die
Rede. Als ich von dem Tode horte, verspirte ich eine Erleichterung, verbunden mit
der Trauer, ihn unmittelbar vor seinem Tode nicht mehr gesehen zu haben und ihn
auch nicht mehr sehen zu kdénnen. Am Freitag ist die Beisetzung in Bochum. Dadajis
Stimme sagt: ,,Ich habe ihm geholfen. Er hat nicht mehr gekampft."

Am 30. Méarz versammelte sich nach der Einsegnung und dem Begrabnis eine groRere
Gruppe zum Andenken an Michael Bartelt im Thomas-Zentrum. Vertreter der Landeskirche
wirdigten den Verstorbenen als einen der lhren, als aufrechten Christen und pflichtbe-
wussten protestantischen Pfarrer im Dienste der Okumene. Annemarie, seine Frau, hatte
mich gebeten, einige Worte zu sagen. Als Thema wahlte ich den Inhalt des Gesprachs, das
wir in unserem Garten hatten und das unter dem Wort Liebe stand: Die Menschheit ist Eins,
die Sprache ist Eins, die Religion ist Eins — jenseits aller VVerstandestheologien.
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Als Antwort auf meinen Brief lber Michaels Gesundheit erhielt ich von Dadaji folgende
Zeilen, die eine Woche nach dem Begrébnis eintrafen.

Kalkutta, 29.3.84
Liebster Peter,
erhielt deinen Brief gerade als ich aus Bombay zuriickkam. Ich erinnere mich sehr
wohl an deinen Freund Michael. Mach dir keine Sorgen, Er ist immer innen. Es war
sehr gut, dass ihr ihm charanjal gegeben habt.
Lies ihm meinen Brief vor. Ich sehne mich, dich im Juni zu sehen!
Dir, Uta und den Kindern beste Wiinsche. Dadaji
Lieber, Lieber Michael — Lachle weiter — Ich lebe in deinem enigmatischen Léacheln.
Mit Liebe und besten Winschen — Dadaji.

Am 29. Juni rief ich Dadaji in London an, wo er kurz zuvor eingetroffen war, um mich nach
seinen Reiseplanen zu erkundigen. London war nur eine Zwischenstation auf dem Weg in
die USA. Uta und ich hatten vor, zusammen mit den Kindern im Wohnwagen durch den Si-
den Englands und Wales zu reisen und dabei die Mdoglichkeit zu haben, Dadaji zu treffen,
wenn er aus Amerika nach London zuriickkehrte.

Dadaji sorgte sich immer noch sehr um meine Gesundheit; ich hatte das Geflhl, dass er ein
stiller Wachter war. In diesem Zusammenhang freute ich mich auch tber Sideshwar Saxenas
Ankindigung, uns in Deutschland zu besuchen. Er nahm an einem Kardiologen-Kongress in
Dusseldorf teil und wir waren gliicklich, ihn einige Tage bei uns in Destedt zu haben, denn
die Zeit mit ihm war auch eine Zeit mit Dadaji. Sideshwar hatte einen kurzen Artikel tber
Dadaji verfasst und ich bekam eine Kopie. Im letzten Abschnitt heif3t es: ,,Meine eigene Er-
fahrung mit Dadaji ist, dass er eine Zunge besitzt, die weder veréchtlicht noch tratscht, und
Ohren, die horen, um nichts als das Gute zu behalten, und Augen, welche die gottgleiche
Tugend in anderen sehen. Er hat einen Humor, der niemanden in Verlegenheit bringt und be-
sitzt eine Né&chstenliebe, die handelt, aber nicht reagiert.”

Als wir Dadaji auf unserer Englandreise in London bei Shiv Kumars inmitten einer grof3en
Gasteschar trafen, wirkte er sehr mide und erschépft. Zum ersten Mal erlebten unsere Kin-
der viele Inder, die vor Dadaji niederknieten und in traditioneller Weise respektvoll seine
FiRe und dann ihre Stirn beriihrten. Danach hatten sie selbst Hemmungen, Dadaji so zu be-
griRen, wie sie es gewohnt waren. Aber Dadaji zog sie wie Uta und mich einfach in seine
Arme. Und dann kindigte er an: ,,Peter wird etwas erzahlen.*

Auf Grund meiner bisherigen Erfahrungen hatte ich so etwas erwartet. Aber ich hatte mich
bewusst nicht auf ein Thema vorbereitet, um offen fur die Gedanken zu sein, die sich aus der
Situation heraus einstellen wiirden. Auf Dadajis Bitte ilbernahm es Sideshwar Saxena, mich
den Gésten vorzustellen. Er sprach von unserem Zuhause in Destedt als einer Art ,,Paradies”.
Das gab mir das Stichwort.
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Tagebuch 1. August 1984

Ich fragte, was denn ein Paradies sei? Jeder habe davon seine eigene Vorstellung, die
von Erfahrungen und Wiinschen aus der Vergangenheit gepragt und von Erwartun-
gen des Zukunftigen getragen sei. Wir triigen in unsere Vorstellung vom Paradies
Bewertungen hinein, die in unserem Leben gewachsen seien, projizierten dieses Bild
in die Zukunft und vergéRen dabei die Gegenwart - Seine Gegenwart. Diese aber ist
zwischen, ist aulRerhalb vergangener und zukinftiger Zeit in einem Nu und in einem
unbegrenzten Raum; dort offenbart Er sich und lasst uns ein Paradies kosten, das in
Ihm immer gegenwartig ist. Solch ein Paradies ist keine Vorstellung, es zerrinnt dem
Denken - es ist Wirklichkeit, flr jeden die gleiche Wirklichkeit.

Dann fragte Dr. Kumar nach dem Zusammenhang von Herz und Verstand und ob es
Ubungen gébe, die beiden zusammen zu bringen. Meine Antwort: Viele esoterische
Schulen lehren Techniken, mittels derer Herz und Verstand vereinigt werden sollen.
Yogapfade weisen den gleichen Weg, und manche Menschen haben ihr ganzes Le-
ben diesem Versuch gewidmet. Der 158jahrige indische Weise, der Dadaji in Kal-
kutta besuchte, hatte bei aller seiner Weisheit den Schritt, den Mahanam darstellt,
immer noch nicht tun konnen, diesen Schritt, der namlich nur durch Seine Gnade
maoglich ist. Wir aber leben in einem Zeitalter, das nach Techniken verlangt, ein
Zeitalter, in dem wir unseren sogenannten Fortschritt Techniken, also Rezepten des
Machens, verdanken. Warum sollte es darum nicht auch Techniken geben, um Herz
und Verstand zu vereinigen? Und jene, die nach solchen Techniken fragen, treffen
auf die Mantra-Handler. Aber die Begegnung von Verstand und Herz hat mit Liebe
zu tun; Liebe, die sich nicht zwingen und befehlen lasst. Wenn der Verstand manjari
wird, erfolgt die Vereinigung mit dem Herzen. Das ist eine ganz individuelle Ange-
legenheit, so individuell wie der Tanz jeder einzelnen Gopi mit Krishna, der sich
vervielfaltigt hat, um mit allen Gopis zugleich zu tanzen. Was wir brauchen ist Ge-
duld, und die wird uns auch von Ihm gegeben.

Stille trat ein, in die hinein Dr. Kumar auf Dadajis Anregung darum bat, noch mehr
Fragen zu stellen. Ein élterer Herr wollte wissen, ob ein persénlicher Guru notwen-
dig sei. Ich antwortete, es gabe viele, die Dadaji als Guru betrachteten; dieser aber
sage: Allein Gott ist der Guru. Es ist Teil der indischen Tradition, an ein Guru-
Schiiler-Verhaltnis zu glauben, doch auf diese Weise ist die Wahrheit nicht zu entde-
cken. Dabei sei nicht bestritten, dass ein solches Verhaltnis in einem Leben sinnvoll
sein konne, aber kein anderer Mensch kann uns die Wahrheit entschleiern - nur Er
kann es. Diese Entschleierung geschieht in uns; Wahrheit ist innen. Aber was heif3t
dieses innen? Wenn Er, in dem wir leben, weben und sind, in allem ist, dann gibt es
nicht mehr die Frage des Innen und Aufen. Ja, es kann geféahrlich sein, beides zu
unterscheiden, namlich dann, wenn wir uns selbst Bilder in uns machen und diese fur
die Realitdt nehmen. Wenn ich sage, dass die Wahrheit allein innen ist, dann meint
das, dass sie nur von innen her erfahren werden kann - sie steigt unaufhorlich in uns
auf, ohne dass wir dessen gewahr werden.

Ich sagte noch mehr, habe es aber vergessen. Es schloss sich eine langere Ausfih-
rung Dadajis zum Thema Guru an, wobei er leider hdufig vom Englischen ins Ben-
gali wechselte, aber ich konnte erahnen, woriiber er sprach. Ich hatte den Eindruck,
dass er mich erganzte und nicht korrigierte.
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Alles in allem war es eine seltsame Erfahrung, Uta und die Kinder unter den Zuho-
rern zu haben, denn sie erlebten mich zum ersten Mal in dieser Rolle.

Am folgenden Morgen besuchte ich Dadaji und fand ihn sehr zufrieden mit dem abendlichen
Treffen. Ich war mir nicht ganz sicher, ob ich seinen Anspriichen genigt hatte, aber seine
Antwort war: ,,Du kannst es nicht anders als in der richtigen Weise tun, mach’ weiter wie du
bist.“ Dadaji kam auch auf meine Gesundheit zu sprechen und ich wiederholte, dass ich im
Krankenhaus kein Problem mit dem Sterben gehabt hatte, denn der Tod erschien mir als ein
»In-Ihn-Eingehen. Aber Dadaji reagierte dhnlich wie damals in Brissel: ,,Oh nein, sag’
nicht solche Sachen! Du wirst leben und es wird keine Schwierigkeiten geben. Erfllle deine
Pflichten!*

Am Abend suchte ich nochmals Dadaji in Dr. Kumars Haus auf und fand dort viele Gaste
vor, so dass sich keine Gelegenheit fur ein Gesprach mit ihm ergab. Uta und ich setzten mit
den Kindern am ndchsten Morgen unsere Ferienreise fort, bevor Dadaji von London nach
Bombay flog. Ich rief ihn kurz vor seiner Abreise von Port Talbot aus an, wo wir am Abend
tibernachteten. Er klang sehr gliicklich am Telefon und fragte: ,,Wirst du nach Kalkutta
kommen?* Als ich das bejahte, sagte er nur: ,,Exzellent, exzellent!*

Gegen Ende August 1984 begab ich mich nach Bad Meinberg in eine vierwdchige Kur zur
Behandlung meiner Ischiasprobleme, die zuerst vor drei Jahren aufgetreten waren. Ich traf in
der Kurklinik mit schwerem Gepéck ein, ndmlich allen Unterlagen, die ich benétigte, um das
Rajasthan-Buch zu beenden.

Am 6. September erreichte mich ein kurze Nachricht Dadajis.

20/8/84
Liebster Peter -
es tut mir leid, dass ich dich am letzten Tag nicht treffen konnte. Ich war nach der
USA-Reise so sehr erschopft - ich konnte dich nicht einmal anrufen. Ich hoffe, du,
Uta und die Familie kommen zum Utsava - 2. und 3. Oktober, du musst also am 1.
Oktober hier sein.
Mit besten Wunschen fiir dich, Uta und die Familie, Dadaji

Ich antwortete ihm sofort.

Bad Meinberg, 2. Sept. 1984
Liebster Dadaji,
ich danke dir sehr fiir deine Zeilen vom 20. August. Ich war nicht enttduscht, dass
ich dich am Abend deines Ruckflugs nach Indien nicht mehr sehen konnte, weil Mrs.
Surendra Singh mich Uber deine physische Erschépfung informiert hatte. So konnte
ich dir nur noch GriRe durch sie ausrichten lassen, verbunden mit meinen und Utas
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Wiunschen flr einen guten Flug. Es war wirklich eine weitere Gelegenheit, mich zu
fragen: Was ist Entfernung? Ich erfuhr wieder, dass es zwischen dir und mir keine
Entfernung gibt, es war mir, als sei ich bei dir.

Mein Plan, nach Indien zu kommen, war gerade fertig geworden und ich wollte dir
die genauen Daten mitteilen, als deine Nachricht eintraf. Ich muss meinen Besuch in
Kalkutta mit Geschéften in Hyderabad und Tokyo koordinieren.

Ich wére sehr froh, wenn ich vermeiden konnte, in einem groRen Hotel zu sein. Du
weildt, ich bevorzuge eine anspruchslose Umgebung indischen Stils, nur Bett und
Dusche, und nicht zu weit von der Somnath Hall. Vielen Dank im Voraus fiir deine
liebevolle Gefalligkeit! Du wirst sicher verstehen, warum mich Uta nicht begleitet:
Die Schule hat wieder begonnen. Sie hétte liebend gern an Utsava teilgenommen,
aber sie ist der Meinung, ihre Abwesenheit spiele keine grofie Rolle, denn sie und
ich seien Eins in Ihm. Aufgrund dieser Art unserer Verbindung wird sie mit mir nach
Kalkutta kommen, denn sie reist angenehm in einer Kammer meines Herzens!

Auf Empfehlung meines Arztes habe ich mich fur vier Wochen von den Geschéften
zuriickgezogen und genielRe gegenwartig eine Kur in Bad Meinberg mit seiner scho-
nen Umgebung, nicht weit von unserem Zuhause. Obgleich ich mich selbst als ge-
sunden Menschen betrachte und jene, die mich in die Kur geschickt haben, dem zu-
stimmen, bin ich fir Massagen, Bader, Gymnastik und lange Spaziergange hierher
gekommen, um meine Gesundheit zu starken. Ich erfreue mich der letzten Sommer-
tage.

Heute ist mir etwas ein wenig klarer geworden, was ich dir in London aus Mangel an
Worten nicht erzahlen konnte. Ich habe eine Beschreibung fir etwas gefunden, das
dem nahe kommt, was ich wieder und wieder erfahre: Manchmal fiihle ich mich wie
eine Frau, die mit Ihm schwanger ist, aber gleichzeitig als ein Kind, das in Seinem
SchoR sitzt. Das ist noch ein unvollkommenes Bild, denn eine Frau kennt mehr oder
weniger das Ende ihrer Schwangerschaft und die Zeit der Geburt. Ich bin ohne sol-
ches Wissen. ...

Ein Kind muss wachsen, ob im Mutterleib oder im SchoRR. Was fiir ein vollkomme-
ner Unsinn, Rezepte fur einen solchen Wachstumsprozess zu erwarten! Es gibt je-
doch viele Rezepthandler und viele Leute, die sie kaufen. Allein Gott ist der Guru
und wir haben uns selbst zu vertrauen. Er ist untrennbar alle Zeit mit uns, innen und
auflen! Ich habe deine Botschaft immer so verstanden: Vertraue dir selbst! Der Guru
istin dir! -

Manchmal habe ich das Gefiihl, du méchtest mir meinen eigenen Weg zeigen, der
Sein Weg ist. Ich weil} nicht, wie dieser Weg sein wird, denn er verlangert sich in die
Zukunft, von der ich keine Landkarte habe. Ich kann mir meinen Weg nur hier vor-
stellen, in der gegenwartigen Zeit und in Seiner Gegenwart.

Oft bin ich voller Fragen, die ich dir stellen mdchte, aber bevor ich fahig bin, sie zu
auBern, ist die Antwort bereits gegeben. In diesem Augenblick stieg die Frage in mir
auf, warum so viele deiner und meiner Freunde Wunder erleben, Dadas Duft hier
und dort riechen und so weiter. Ich selbst hatte in den vergangenen Jahren keine sol-
chen Erlebnisse, warum?

Indem ich diese Frage stelle, weil3 ich bereits: Kein Wunder kann Seine Gegenwart
lebhafter zeigen als das Gefuihl einer Frau, die mit Ihm schwanger ist! Brauchen wir
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wirklich Wunder, um Seiner gewahr zu werden? Dann ist das Leben fir mich ein
Waunder, denn Er ist da, hier - bei mir! Ich bin so froh, dich in einigen Wochen zu
sehen; du bist ein Teil meines Lebens! Bitte tibermittle meine Liebe allen Freunden
und deiner Familie.

Mit Liebe von Uta und den Kindern, dein Peter

Die Kur in Bad Meinberg wurde erfolgreich beendet und alle, die ich anschlieBend traf, sag-
ten mir, ich hétte mich erstaunlich gut erholt. Sie wussten nicht, dass die Fertigstellung des
Buches Uber Rajasthan eine schwere Last von meinen Schultern genommen hatte. Ich er-
fullte nicht nur meine Pflichten, sondern erinnerte mich immer Seiner.
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1 8 Im Einklang mit Thm

Tagebuch 30. September 1984

Als ich in Delhi landete und auch wihrend der Stunden dort auf dem Flughafen
versplirte ich nicht das freudige Gefiihl, in Indien zu sein. Zu sehr wirkte noch der
Stress der letzten Tage nach, ich war einfach miide. Auf dem Flug von Delhi nach
Kalkutta aber nahm eine innere Gewiss heit Form an in den Worten ,,Der Name ist
Er.“ Mit Mahanam trat das Lécheln auf meine Lippen und ich notierte mir auf der
Bordkarte: ,,Du siehst den Wind nicht wehen, aber die Wellen auf der Oberfldche des
Wassers.” Das Liacheln ist das duflere Merkmal einer inneren Wirklichkeit, und der
,Grofle Name’ ist die Briicke zwischen der inneren und der duBleren Welt, die
fundamental Eins sind.

Als ich am folgenden Tag Dadaji traf, sagte er mir, was ich nach meiner langen Kur nicht zu
horen erwartet hatte: Er war eindeutig sehr um meine Gesundheit besorgt. Er meinte, ich
miisse mich ausruhen und schlafen. Mit einem liebevollen Lécheln fligte er hinzu: ,,Du gehst
allein, ich bin alle Zeit bei dir.*

Im Ramakrishna Mission Hostel war es fiir mich nicht leicht, Ruhe zu finden, denn ich hatte
viele Einfille, Welle auf Welle. Durch die Bilder, die ich vor meinem inneren Augen sah,
und den damit verbundenen Gedanken wurde ich geradezu weggeschwemmt. Mein Versuch,
die Gedanken zu notieren, war nicht erfolgreich.

Am Abend ging ich zur Somnath Hall, um die alten Freunde zu treffen, die zu Utsava ge-
kommen waren. Es war wie immer ein familidres Treffen und Dadaji, der etwas spiter kam,
genoss das Beisammensein. Ein Thema stand fiir ihn im Mittelpunkt des Gespréichs mit mir:
Die Wirkungen der Kur in Bad Meinberg und obi ch noch einer weiteren Behandlung
bediirfte. Als Dr. Martin Wiseman, ein Physiotherapeut aus Phoenix, Arizona, Dadaji
vorgestellt wurde, befragte er ihn sofort wegen meiner letzten Kur und ihrer Effekte. Ich
musste Dr. Wiseman viele Einzelheiten erklaren, worauf er dann Dadaji versicherte, dass aus
therapeutischer Sicht seiner Meinung nach alles getan worden war.

Dann bat Dadaji Harvey Freeman, Lalit Pandit und mich, kurz zu der Versammlung zu
sprechen. Harvey berichtet eloquent {iber das wachsende Interesse an Dadaji in den USA. Ich
selbst sprach iiber Wunder, die unseren Glauben an die Kontrolle stéren, die unser Verstand
auszuiiben gewohnt ist. Die Wahrheit beraubt uns unserer Herrschaftswiinsche und ebenso
unseres Besitzes und macht uns erstaunlicherweise so zu den reichsten Menschen. Lalit
beschloss die Serie der Ansprachen durch Bemerkungen zur Unmdglichkeit, Liebe zu
kontrollieren. Es war Herz erwidrmend, sein strahlendes Gesicht zu sehen, als es mit den
Worten schloss: Love simply is.
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Utsava begann am 2. Oktober 1984. Wihrend des ganzen Vormittags fragte ich mich, ob die
Atmosphére der Heiterkeit und Sympathie, welche die Somnath Hall erfiillte, auch von jenen
wahrgenommen werde, die uns von auflen durch die offenen Fenster beobachteten. Die Luft
war geschwingert von Dadajis wunderbarem Duft und ich fiihlte mich im Einklang mit Thm.
Als ich mit Ann Mills iiber die Atmosphére dieses begeisternden Treffens sprach, wies sie
auf die Offenheit der Anwesenden hin - die Offenheit fiir die Botschaft der Liebe, die das
gesamte Universum durchdringt. Es war wunderbar, aber da wusste ich noch nicht, was der
Tag noch fiir mich bereithielt.

Am Abend war Dadaji bereits in der Somnath Hall, als ich dort zusammen mit Ann Mills
und Harvey Freeman eintraf. Er winkte mich zu sich und gab mir zu verstehen, dass ich mich
fiir das Gespréch vor ihn hinsetzen solle. Sobald ich saB3, begann ein Dialog zwischen uns.

Tagebuch 2. Oktober 1984

Dadaji fragte mich: ,,Sitzt du bequem? Was macht dein Bein?*

Ich erwiderte: ,.Die Arzte sagen, mein Bein sei vollig in Ordnung. Nur ein techni-
sches Problem ist geblieben - der Gummistrumpf. Darum strecke ich gern mein
linkes Bein aus, wenn ich auf dem Boden sitze.

,»Keine anderen Schwierigkeiten?*

,,Ilch komme gerade aus einer Kur und fiihle mich sehr gesund.*

Dadaji nahm meinen Kopf zwischen beide Hande: ,,Du weilit nicht, wer du bist!“
,Manchmal verstehe ich mich selbst nicht. Ich weif3 nicht, was in mir vorgeht.*

,,Es ist eine Entfaltung. Es wird sich mit der Zeit auswirken. Hab’ Geduld.*

»Dadaji, ich weil}, alles geschicht zu seiner Zeit. Keine Maoglichkeit, es zu
beschleunigen.*

,»Ich sage dir, du hast hundert Prozent Recht.*

»Alles geschieht durch Liebe. Wie es ist, ist es vollkommen richtig.*

,»Ich bin so gliicklich, dass du hier bist.*

,,Wihrend der letzten Jahre hast du mich immer reden lassen. Ich vermute, dass ich
dadurch lernen soll, zwischen Seiner Liebe und meinen Einfédllen besser zu un-
terscheiden. Aber ich habe immer das Gefiihl, dass ich lieber zu deinen Fiilen sdf3e
und dir lauschte.*

»Wohin ich gehe, erzdhle ich von P eter, meinem Sohn. Warum hast du nicht Uta
mitgebracht?

,.Sie 1st im Herzen bei mir, siehst du sie nicht dort? Wir sind eins in Ihm.*

»Das ist ganz wundervoll. Ich habe euch Beide in London beobachtet. Thr seid
wirklich eins. Und eure netten Kinder!*

,»Wir sind eine gliickliche Familie.*

,.Jch weil3, ich weil3!*

,,Als ich im Krankenhaus war und Uta konnte dich nicht direkt am Telefon erreichen,
war ich eins mit Mahanam und vertraute vollkommen auf Ihn. So eine Krankheit ist
ein duflerst wertvolles Geschenk.

,.Jch bin stolz auf dich, Peter.*

Dadaji umarmte mich und sprach dann fast zwei Stunden mit mir. Neben mir saflen
G. T. Kamdar, H. P. Roy und eine junge indische Arztin aus Belgien, die ich gerade
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kennen gelernt hatte, im Hintergrund Lalit Pandit und Frau. Woriiber er sprach? ,,Er
allein ist der Guru. - Der Mensch kann nichts machen. Er ist vollig hilflos. Wir sind
Akteure in Seinem /ila, Masken. - Mahanam beginnt in der ersten Sekunde der
Geburt. Du kannst niemals die Barrieren des Verstandes iiberschreiten, auller durch
Liebe.*

Henry Miller fragte Dadaji: ,,Was sagte der Buddha?* Dadaji fragte zuriick: ,,Wer
war der Buddha?“ Und er fligte hinzu: ,,Das war keine Person, es war Er. Auch Jesus
sagte: Nicht ich, sondern mein Vater im Himmel.“ Am Ende des Abends sagte Lalit
iiber das lange Gespriach mit Dadaji: ,,Peter, du hast das volle Menii gekriegt!

Der zweite Utsava-Tag begann mit sintflutartigen Regenféllen. Die Straflen standen schnell
unter Wasser und kleine Kinder spielten juchzend vor Vergniigen im Rinnstein. Obwohl ich
in der Nihe wohnte, musste ich wegen der Uberflutung zahlreiche Umwege machen, um die
Somnath Hall halbwegs trockenen Fulles zu erreichen.

Dadaji kam um 9.00 Uhr und nachdem seine BegriiBung durch viele einzelne Géste voriiber
war, begann er mit mir ein kurzes Gespréich. Ich erwéhnte mein Erlebnis in Tokyo 1982 und
hatte plotzlich die Eingebung, dass ich Dadaji jenen Brief geben sollte, in dem ich meine
Erfahrungen beschrieben habe. Ich hatte ihm diesen Brief damals nicht gesandt, denn ich
scheute mich, den Text, der von meinen Trianen verwischt war, irgendjemandem zu zeigen,
selbst Dadaji nicht. Auch heute noch ist die Erinnerung an die Begebenheit mit einem
Schauer vor dem Numinosen verbunden. Zwei Jahre mussten ins Land gehen, bis ich eine
gewisse Distanz zu der aulergewdhnlichen und mich tief bewegenden Erfahrung "Dieses ist
Mein Leib! Dieses ist Mein Blut!" gewonnen hatte und zu der Einsicht gekommen war, sie
mit anderen teilen zu sollen. Ich hatte den Brief zusammen mit dem {ibrigen Briefwechsel
mit Dadaji in meinem Reisegepéck, und als ich am Nachmittag gebeten wurde, etwas in der
Versammlung zu sagen, las ich ihn vor und gab ihn anschlieend Dadaji. Er nahm den Brief
zwischen die Hinde. Sein in Liebe erstrahlendes Gesicht ist mir unvergesslich.

Vor der Satyanarayan Puja, fiir die Dr. Thikkar, Prisident des Zoological Survey of India,
ausgewihlt worden war, rief mich Dadaji zu sich heran und erkldrte mir zu den erwarteten
Ereignissen im Puja-Raum: ,,Du musst verstehen, dass Er nicht den Kdorper braucht, Er
braucht auch nicht diese Puja. Ich habe dich gebeten zu kommen, nur um dich hier zu
haben". Er wies auf die Versammlung in der Halle und fiigte hinzu: ,,Er sieht keinen Un-
terschied zu ihnen. Es ist alles dasselbe. Die Substanz ist Eins." Ich wurde dadurch an Da-
dajis Bemerkung erinnert: ,Lass die Wahrheit in dir eingezogen sein und du w irst Kom-
munion als Aktualitdt erleben." Ich lachelte. Dadaji sagt, dass schon die alten Seher Indiens
keine Unterscheidungen machten und keine Trennungen der Menschheit vornahmen, aber
das wurde vergessen. Man muss sich selbst erkennen (das Selbst erkennen, das Er ist) und
sehen, dass alle menschlichen Wesen, méinnlich oder weiblich, trotz ihrer Unterschiede nicht
nur gleich, sondern eins sind.

Wihrend der Utsava-Tage dachte ich liber den Gedanken nach, dass unsere Erfahrungen uns
allein gehoren und dass wir sie nur mit jenen teilen konnen, die gleiche oder &hnliche
Erfahrungen gemacht haben. Utsava bietet nicht nur die Gelegenheit, solche Menschen zu
treffen, sondern ist auch hilfreich fiir das Verstindnis der eigenen Erfahrungen, das wachsen
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kann, wenn man mit anderen dariiber spricht. Und doch bleibt ein Unterschied in den
Erfahrungen. Das versuchte ich Manjit Paul in einer Unterhaltung zu erkléren.

Tagebuch 3. Oktober 1984

Wie konnen wir Erfahrungen austauschen? Schau auf die Rose im Garten. Das ist
nicht nur eine Rose, sondern eine Rose am Morgen. Und es ist nicht nur eine Rose
an einem Morgen, sondern am Morgen eines bestimmten Tages. Und es ist nicht nur
der bestimmte Tag, sondern auch eine bestimmte Stimmung, in der dudie Rose
betrachtest. Das macht deine eigene, sehr personliche Erfahrung mit der Rose aus,
von der vieles sich nicht ausdriicken ldsst. Ein anderer Mensch, der in einer
bestimmten Stimmung auf die Rose am Morgen eines bestimmten Tages schaut,
wird auch seine sehr eigene Erfahrung machen. Wir konnen unsere Erfahrungen
meist nur sekundidr und iibe r Worte teilen, weil Die Rose, die Idee der Rose,
Grundlage unserer Wahrnehmung ist.

Es war eine wunderbare Utsava-Feier, deren innerer Nachhall mir noch Monate lang spiirbar
war. Ich wurde wieder und wieder von der Erinnerung daran iiberwiltigt. Eines Tages — es
war im Februar 1985 — schrieb ich Harvey Freeman einen Brief, aus dem ich die folgenden
Zeilen zitieren mochte.

Destedt, 3. Februar 1985

Lieber Harvey,

wenn ich mich an Dadaji erinnere, fiihle ich mich sehr sunny, sehr sonlike. Das ist
manchmal {iberwéltigend; ich habe Schwierigkeiten, nicht vor Freude zu schreien,
wenn ich unter Leuten bin ... Es ist nicht Dadaji als Person, sondern Er, die Fiille der
Fiille. Es kommt auf stille Weise, wihlt seine eigene Stunde. Ich kann nichts tun, die
Wabhrheit tut es. Ich bin eine schweigender Singer: Lobgesinge, wortlose Gedichte,
und tiberall Mahanam! Wir sind alle Eins und unterscheiden uns dennoch. Oh, wie
viele Gesichter Er hat — und nur ein Augenpaar! Ich sitze wie ein Kind in Seinem
Schof3 und trage Thn gleichzeitig unter dem Herzen, wie es eine Mutter tut. Ich bin
hier und zugleich noch nicht geboren. Ich fithle mich schwanger und zugleich im
Mutterschof3, denn Er ist aulen und innen. (Bitte, vergib diese konfuse Sprache; mir
dreht es sich im Kopf — um Ihn.) Es ist schwer, Dadaji zu schreiben, denn er ist zu
nahe. Ich sehne mich danach, Dada zu sehen, aber bereits im Verlangen ist er doch
bei mir ...

Harvey antwortete mit einer Postkarte aus Indien: "Dein Liebesbrief war voller Duft. Ich

genoss ihn zusammen mit Dadaji und vielen anderen". Als ich das am 24. Februar 1985 las,
fiihlte ich Dadaji bei mir und sah mich selbst zu seinen Fiiflen.
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Vier Tage spéter hatte ich Dadaji {iber einen erstaunlichen Vorfall zu bereichten.

Destedt, 28. Februar 1985
Liebster Dadaji,
ich freue mich, dass ich dir diese Zeilen schreiben kann, denn heute hatte ich am
Morgen einen schweren Autounfall, den ich unversehrt und sicher iiberstand — es ist
ein Wunder! In einer vereisten und rutschigen StraBenbiegung verlor ich plotzlich
die Kontrolle iiber meinen Wagen, der seine Fahrtrichtung &nderte und in einen
tiefen Graben schoss. Er iiberschlug sich zwei Mal und kam nach fiinfzig Metern auf
seinem Dach im Graben liegen. Es war wie ein Loopingflug!
Am Schluss dieser verriickten Fahrt 19ste ich meinen Sicherheitsgurt und verlief3
ohne einen Kratzer das Autowrack. Ich stieg durch ein Fenster und kroch auf allen
Vieren aus dem Graben (gliicklicherweise war dessen Wasser gefroren). Spiter
konnte der Arzt bei mir weder physische noch psychische Schiaden feststellen. In
dem Augenblick, als ich erkannte, dass ein Unfall unvermeidbar ist, war ich ganz
ruhig und bereit, hindurchzugehen, was immer geschehen mochte. Ich hatte keinen
Augenblick Angst und konn te nichts anderes tun, als das aus Seinen Hénden zu
empfangen, was mir bestimmt ist. Hinterher spiirte ich keinen Schock, keine weichen
Knie. Ich hatte es hinter mir — es scheint, ich werde hier noch benétigt. Was immer
geschehen mag, ich bin in IThm und Er ist in mir. Gopal Govinda! Alle, die das
Wrack des Allrad-AUDI und den Unfallort gesehen haben, sagen mir, dies sei mein
zweiter Geburtstag gewesen. -
Hast du vor, dieses Mal nach Deutschland zu kommen? Uta, die Kinder und ich
waren gliicklich, dich bei uns zu haben. Bitte teile mir deine Pléne zeitig mit.
Das Leben ist voller Wunder. Mit Liebe von uns allen, dein Peter

Ich fiihlte mich in den kommenden Wochen weiter gut und war in positiver Stimmung. Als
ein indisches Ehepaar uns auf Empfehlung Dadajis im April besuchte, schrieb ich ihm {iber
diesen Besuch und schloss den Brief mit den folgenden Zeilen: ,Ich bin geduldig. Mein
Schiff segelt stetig unter Seinem Wind. Ob Sturm oder Stille — ich bin in Thm, in Seinem
Namen. Was soll ich tun? Indem ich meine Pflicht tue, tue ich gleichwohl nichts. Alles ist
Er. Oh, diese Wogen der Liebe! Mein Herz ist voll von Thm."

*

An einem Wochenende im Juni 1985 kam Dadaji nach Briissel zu Dipu Bhadra. Er reiste aus
London an, wo er auf dem Wege in die USA einen Zwischenstopp eingelegt hatte. Wéhrend
meiner fiinfstiindigen Autofahrt nach Briissel regnete es ununterbrochen und heftig. Als ich
ankam, war Dadaji ausgegangen, und als er zuriickkam, wirkte er sehr miide. Obgleich ich
ein herzliches Willkommen erlebte, war ich etwas enttduscht, denn ich hatte keine
Gelegenheit, mit ihm zu sprechen. Bei der langen Fahrt nach Belgien hatte ich mir
vorgestellt, wie es sein wiirde, Dadaji wiederzusehen und sich mit ihm zu unterhalten, aber
es hatte sich anders ergeben und an diesem Abend sah ich ihn nicht mehr.
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Als Dadaji am friihen Morgen aus seinem Zimmer kam, war seine Ermiidung verschwunden
und ich fand mich in einer Umarmung &hnlich der unvergesslichen bei meinem ersten
Besuch in Dadajis Haus vor sieben Jahren. Nachdem ich ihm die erbetenen Informationen
iiber meine Familie gegeben hatte, sagte er unvermittelt: ,,Du hast dich gedéffnet und ver-
dndert." Und er fligte hinzu, dass dieses ein Ergebnis meiner Erfahrungen in Tokyo sei — ein
,,Offnung zu Thm*.

Dann liel mich Dadaji iiber verschiedene Themen reden wie Barmherzigkeit, Liebe, die
Rolle der Kirchen in der Gesellschaft und anderes. Dabei war mir, als schwomme ich ohne
Anstrengung in einem Ozean. Aber ich bemerkte auch, wenn mein Intellekt und meine
eigenen Gedanken und K onzepte ins Spiel kamen — dann wurde das Wasser flach. Unbe-
wusst versuchte ich, wieder tiefere Wasser zu erreichen. Dadaji korrigierte, was ich sagte.
Nach etwa einer Stunde schien er mit meinen Fortschritten zufrieden zu sein. Er empfahl
mir, alles aufzuschreiben, was ich gesagt hatte, aber ich beschrieb ihm die damit verbun-
denen Schwierigkeiten, denn meine Ausfiihrungen waren nicht verstandesméafBig konstruiert
gewesen. Gewohnlich stellte ich fest, dass ich die Erinnerung an das verloren hatte, was ich
mir notieren wollte. Dadaji schlug vor, frische Gedanken gleich auf Band zu sprechen, so
dass keine Niederschrift notwendig ist.

Am Morgen des nichsten Tages war Dadaji mit Dipu und Ashok M. Patel aus Ahmedabad
zusammen. Kurz bevor ich dazu kam, hatten die Beiden Dadaji ,,Gott" genannt. Dadaji
erwiderte darauf, jeder von uns sei ,,Gott". Plotzlich sah er mich an und fragte: ,,Bist du
Gott?". Die unerwartete Frage verwirrte mich. Als ich sie nach kurzem Zdgern bejahte,
fiihlte ich im selben Augenblick, dass ich eigentlich etwas Unerhortes gesagt hatte! Dieses
unangenehme Gefiihl alarmierte mich, denn es zeigte, dass ich mental wohl immer noch an
die Vorstellung eines transzendenten Gottes gebunden war. Das ist nicht der Gott in mir,
nicht der Gott, in dem ich bin. Aber Dadaji schien ganz zufrieden und forderte mich auf,
iiber meine Gefiihle zu reden. So wurde mir mit einem Mal bewusst, was Dadaji mit seiner
Aussage ,,Gott ist Eins" sagen wollte. Ich bin mein eigener Guru und zur gleichen Zeit mein
Schiiler — das ist die Doppelrolle des Selbst. Das Selbst ist eins mit [hm, oder besser, ist Er,
der in dem Augenblick im Bewusstsein erkannt wird, wenn wir Mahanam empfangen oder
erinnern.

Als wenn meine inneren Zweifel tiber die gottliche Natur der menschlichen Wesen zerstort
und meine bejahende Antwort auf Dadajis Frage ,,Bist du Gott?" unterstrichen werden
sollten, ereignete sich am frithen Abend etwas, das mich in eine noch nie zuvor erlebte
Verlegenheit brachte. Eine junge Frau eilte auf Dadaji zu, als wir das Zimmer mit den
Gisten betraten, die Dipu eingeladen hatte. Dadaji veranlasste die junge Frau, meine Fiifie zu
berithren. Das schockierte mich tief, ich war zugleich verwirrt, irritiert und wusste nicht
sofort, wie ich mich in dieser fiir mich auBergewdhnlichen und be klemmenden Situation
verhalten sollte. Ich hob sie auf; ihr von Trénen iiberstromtes Gesicht glidnzte von innerer
Freude, die mir nicht erklirlich war. Sie war die indische Arztin, die ich im vorigen Jahr
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wiéhrend Utsava schon gesehen hatte und die in einer belgischen Klinik arbeitete. Spéter
schrieb sie mir einen Brief, der den Vorfall aus ihrer Sicht beschreibt.

Gent, 30. Juli 85
Lieber Peter,
ich wiirde gern diesen Brief an dich mit der wunderschonen Erfahrung beginnen, die
Er von Sich selbst vermittelte. Vor einiger Zeit horte ich die Geschichte einer
frommen Katholikin, die nichts anderes als Christus und die Bibel kannte. Als sie
aber die Gelegenheit hatte, unseren Dadaji allein zu sprechen, sagte sie hinterher, sie
habe Christus gesehen. Seit ich diese Geschichte horte, habe ich mich oft gefragt:
Wie mag sie sich gefiihlt haben, nachdem sie Christus personlich gesehen hat? Du
musst wissen, dass ich selbst immer Christus sehr liebte, obgleich ich nichts von [hm
wusste.
Als an dem Abend in Dipus Wohnung Dadaji ins Zimmer trat, hatte ich sofort das
Gefiihl, dass es Christus war, der dort stand. Als wenn Christus in der Tiir stand und
nach mir fragte! Ich war in dem Moment so liberwiltigt, so erfiillt, wie ich es gar
nicht auszudriicken vermag. Wie von selbst fand ich mich von dieser allméchtigen
Kraft angezogen, in der ich den Ruf Christi verspiirte. Aber dann hatte Dadaji noch
ecine andere Uberraschung fiir mich, denn in dem Augenblick rief er dich und
forderte mich auf, vor Satyanarayan pranam zu machen. Du kannst dir nun die
Stirke der Energie vorstellen, der ich mit Christus hinter mir und Satyanarayan vor
mir ausgesetzt war, womit uns wieder einmal gezeigt wurde, dass alles Er ist und Er
allein. Mir war, als tauchte ich tief in einen See voller amrita [Elixir der
Unsterblichkeit; PMD]. Auf diese Weise erfiillte Dadaji meinen lange gehegten
Wunsch, Satyanarayan zu sehen und zu spiiren, der in uns lebt und allméchtig ist.
Plotzlich war alles wieder wie vorher und ich fand mich weinend zwischen dir und
Dadaji! Die Dadaji lieben, kénnen nichts anderes tun, als alle jene zu lieben, die
Dadaji lieben. Wie du siehst, fiihlte ich mit einem Mal das seltsame Verlangen, dir
einen Brief zu schreiben. Zufillig konnte ich meine Arbeit hier im Krankenhaus viel
frither als vorgesehen beenden, so als wenn Er die Zeit zur Verfiigung stellte, mit
Ihm zu sein.
Mit Seinen Griilen an dich und deine Familie - Shakti

Alle menschlichen Wesen sind Eins in Satyanarayan. Mit Ihm im Einklang zu sein bedeutet
die Wahrnehmung dieser Tatsache. ,,Dieses ist Mein Leib! Dieses ist Mein Blut!" Und wie
Dadaji wieder und wieder betont: ,,Die Menschheit ist Eins, Religion ist Eins, Sprache ist
Eins."

Am spiten Nachmittag des nichsten Tages fiillte eine groBBe Zahl von Gisten das Wohn-
zimmer in Dipus gerdumiger Wohnung am Place Philip Werrie in Briissel. Dipu hatte
herumtelefoniert und Leute eingeladen, die Dadaji sehen wollten. Auch Ashok M. Patel
brachte Bekannte mit und eine groe Gruppe kam aus Gent, dazu eine ganze Reihe von
Hollédndern, die ich zum Teil bereits kannte. Ich begann zu ahnen, warum Dadaji Dipu und
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Elisabeth zu dieser Wohnung geraten hatte. Mit dem groen Wohn- und Esszimmer und der
breiten, ins Halbrund gehenden Fensterfront bot sie einer grofleren Versammlung Raum.

Um 18.00 Uhr erschien Dadaji, der vorher etwas geruht hatte, und setzte sich auf das Sofa,
das fiir ihn freigehalten worden war. Die Leute stellten ihre Unterhaltungen ein und alle
konzentrierten sich auf das, was folgen wiirde.

Tagebuch 24. Juni 1985

Dadaji sagte kein Wort, sondern blickte die Besucher nur ruhig an, sah wohl auch
durch sie hindurch und verzog nur dann freundlich seine Miene, wenn er ein be-
kanntes Gesicht erblickte. Ich stand bei der Tiir und beobachtete die Szene. Die
Menschen sallen gebannt auf den Stithlen und dem Boden und blickten auf Dada, der
nichts tat als nahezu regungslos dazusitzen. Dieses ging eine ganze Weile so; es war,
als wenn die Blicke ihn abtasteten. Nichts geschah ...

Dann winkte mich Dadaji an seine Seite und sagte: ,,Du sprichst". Mehr nicht. Ich
wusste nicht, was ich sagen sollte. (Spater sagte er: ,,Ich habe dich gezwungen zu
sprechen!") Ich erinnere mich nur ganz bruchstiickhaft an das, was mir in den Sinn
kam. Es begann, glaube ich, mit der Aufforderung eines Zuhorers, etwas iiber
Wahrheit zu sagen. Aber ich sprach auch iiber Liebe und ihr Verhéltnis zur Barm-
herzigkeit. Spéter sagte Dadaji, an mich sollten Fragen gestellt werden. Sie richteten
sich auf das Gebot ,,Tue deine Pflicht", die Aussage ,,Folge deinem Verlangen" und
dhnliches. Bei alledem hatte ich das Empfinden, aus einer Quelle zu schopfen ...
Dann verlie Dadaji, der die ganze Zeit still neben mir gesessen hatte, den Raum und
empfing spéter einzelne Besucher, die Mahanam empfangen wollten, so wie ich es
1978 in Witten erlebt hatte.

Am folgenden Tag hatte ich Gelegenheit, mit Dadaji iiber diese und andere Erfahrungen zu
sprechen. Sein Kommentar war eindeutig: ,,Ich sag dir, du weilit nicht, was du erzihlst. Ich
habe dich wéhrend deines Redens beobachtet. Es kommt von jenseits des Verstandes. ...
Spéter erginzte er: ,,Beim Schreiben mischt sich dein Verstand ein. Wenn du sprichst, bist du
mit Thm in direkter Verbindung". Gesprochene Worte, sagte er, seien faszinierend, weil
etwas jenseits von Worten und Verstehen mitschwingt.

Leider musste ich aus Briissel abreisen, ohne die Gelegenheit zu haben, mich von Dadaji zu
verabschieden. Als ich mit dem Auto auf dem Riickweg Liittich passierte, wurde ich mir des
versdumten Abschieds bewusst und war traurig. In diesem Augenblick wurde ich in eine
Wolke Seines Duftes eingehiillt, die den ganzen Wagen fiillte. Das war sein Abschied! Ich
sprach meinen eigenen Grufl wihrend der Heimfahrt in der Form eines Briefes auf Band.
24. Juni 1985
Liebster Dadaji,
ich bin auf dem Riickweg aus Briissel nach dem iiberwéltigend fruchtbaren Wo-
chenende mit dir und den Freunden — fruchtbar in dem Sinne, dass ich mir nach einer
langen Zeit des Sdens und Wachsens und Reifens einer reichen Ernte bewusst bin:
Sieben Jahre mit Dadaji, sieben Jahre der dauernden Erinnerung an Ihn.
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Die Wabhrheit ist wie ein Dieb in der Nacht erschienen und hat mir allen Besitz
genommen. Ich bin wirklich besitzlos, aber ich bin auch reicher als der Reichste in
der Welt: Ich bin. Ich bin in Ihm: Ich bin in der Wahrheit.

Alles Wissen hilft nichts, solange es nicht von [hm durchdrungen ist. Er ist das
Wasser des Lebens, er wischt alle unsere Irrtiimer ab, ldsst den Garten unseres Le-
bens frisch, blithend und neu werden.

Jeder Tag ist der Tag einer Geburt in Ihm, jeden Tag sterbe ich in Ihn. Oh, Er ist die
Fiille, die alles enthélt! Ich bin in dieser Fiille ertrunken und zur gleichen Zeit voll
der Fiille des Lebens. Ich kann nur iberflielen, kann nicht zuriickhalten.

Was sind Namen? Es gibt nur den Einen Namen, durch den Er mich gerufen hat.
Und in diesem Namen, meinem Namen, singe ich Thm, der der Name ist, diesen
Lobgesang:

Ich preise Dich, o Herr,

dessen Name iiber allen Namen ist;
aus dessen Namen ewiglich

die Saat der Schopfung springt.

O Herr, Dein Name ist die
Essenz der Musik des
Gottlichen Flotenspielers,
erschaffen von Dir,

umarmt in meinem Herzen.

Er ist der Nédchste und Liebste,
Ihm bin ich Gopi und Frau.

Ich preise Dich, o Herr,

fiir den miitterlichen Schof} meines Leibes,
in dem Du wohnst,

den Schrein des Ewigen,

mit dem Du Eins wirst.

Ich preise Dich, o Herr,

dessen Name

das alleinige Maf} des Universums ist,
der Stab der Polaritit.

Ich preise Dich, o Herr,
dessen Name Zeit und Raum
spreitet und erhélt,

daher auch Eins ist

mit allen anderen Namen
unbekannten Ursprungs.

Ich preise Dich, o Herr der Zeitalter,

fir das wunderbare Geschenk Mahanam,
das den Lotus aus den Wirbeln

des Lebens entfaltet -

298



den Lotus, in dem Du wohnst,
das Zentrum der Fiille.

Dies ist ein Lobgesang fiir Thn,
dessen Name iiber allen Namen ist,
den Herrn der Leere und der Stille,
aus dem das Universum entstand,
die Gottliche Musik -

Er, der die Wahrheit ist

und alles in Seiner Einheit
umschlief3t.

Der Lobgesang ist gewidmet

allen Schwestern und Briidern,
Seinen Tochtern und Séhnen,

die wissen,

dass die Menschheit eine Einheit,
dass die Religion eine Einheit,

dass die Sprache eine Einheit ist,
und die bekennen:

Gott allein ist der Herr und Meister.

Der Lobgesang ist gewidmet jenen,
die zu erkennen bereit sind,

dass sie selbst nichts bewirken konnen,
denn Er allein ist der Wirkende;

und jenen, die in der

Unermesslichkeit

Seiner Liebe leben.

Ich danke dir, Dadaji, fiir die Inspirationen der vergangenen sieben Jahre und ihre
Friichte. In Liebe dein Peter

Am 2. Juli flog Dadaji von London aus in die USA. Als ich mir dessen bewusst wurde, war
ich etwas traurig, weil ich Dadajis Ndhe vermisste, und ich war auch ein bisschen eifer-
stichtig auf jene, welche die Moglichkeit hatten, immer bei ihm zu sein. Pl6tzlich horte ich
ihn von innen zu mir sprechen.

Tagebuch 2. Juli 1985

,»Du musst deinen eigenen Weg gehen, Peter. Ich bin immer bei dir. Du bist in
meinem Herzen. Keinen einzigen Augenblick bist du allein. Physische Néhe ist nicht
noétig. Zeit und Raum sind Eins (?). Dank fiir deinen Brief, er ist exzellent. Lobe Thn
immer, wann immer es kommt. Es ist wie zu dir zu sprechen (?). ... Zwischen deinem
Bewusstsein und der Wirklichkeit ist nur eine diinne Schicht wie ein Schleier. Dieser
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Schleier hat viele Locher. Die Wirklichkeit scheint bereits hindurch. Du wirst sehen
und neue Augen bekommen."

Ich war in meinem Wagen auf dem Weg ins Biiro, als ich diese Worte vernahm und sprach
sie auf Band. Die Worte gestalteten sich aus einem undeutlichen Gemurmel heraus;
manchmal konnte ich sie nicht verstehen, aber dann wurden sie wieder klarer. Gleichwohl
bleiben einige Sitze rétselhaft und unter Fragezeichen. Ich hdrte in mich, wihrend ich den
Wagen lenkte, und was ich vernahm, war sozusagen stimmlos. Da sprach keine Person, aber
es war Dadaji. Ich konnte nicht zwischen ihm und mir unterscheiden.

Als ich die Aufnahme der Sitze beendet hatte, fand ich mich in einer Verfassung, die ich nur
mit Dadajis Worten beschreiben kann: ,,Voll bis zum Rand und be reit, tiberzuflieBen".
Dieser Zustand verlor sich auch nicht im anschlieBenden beruflichen Alltag. Den ganzen
Tag fiihlte ich mich im Einklang mit Ihm.

Am 14. Juli erreichte mich aus Hood River, Oregon, Dadajis schriftliche Antwort auf meinen
Brief. Ich fiihlte mich ganz in Seiner Liebe, als ich ihn las.

U.S.A., 6. Juli '85
Liebster Sohn,
dein faszinierender Brief vom 24. Juni.
Liebe, die sich als Freude manifestiert, wird zur Gestalt des Sohnes, und wenn die
Freude mit der Verziickung unendlicher Schwingungen pulsiert, ist der liebste Sohn
in der Néhe. Die Liebe hat dein Ego génzlich gerupft und deinem Wesen solch einen
wundervollen Lobgesang entrungen, den du treffend den Briidern und S chwestern
iiberall auf der Welt widmest. Aber denke nicht in Begriffen des ,,Sdens und
Wachsens und Reifens". Liebe wichst nicht, indem man einen Mauerstein auf den
anderen legt und so weiter fort. Sie ist die Wahrheit, Augenblick eines punktartigen
Augenblicks. Zeit und Raum stehen darin still. Du weilit all das ganz gut; jedoch
schreibst du in der Art empirischer Gewohnheit. Sonst wiirdest du nicht geschrieben
haben: ,,Die Wahrheit ist wie ein Dieb in der Nacht erschienen".
So bist du wirklich ein Besitzloser. Und in deiner Besitzlosigkeit wohnt die optimale
Fiille allen Seins. Wenn du in der Wahrheit bist, bewegt sich deine Fiille von selbst
aufs UberflieBen zu. Wie wundervoll gibst dude m Kern der Philosophie der
Wabhrheit Ausdruck! Du weist sogar auf einen Zustand hin, in dem auch der Name
iiberstiegen wird. Das ist Satyanarayan, in dem der ,Stab der Polaritét', wie du sagst,
nicht existiert.
Dadaji bedarf keines Dankes; denn er ist niemand. Aber es ist ziemlich sicher, dass
dein Brief eine Legion seiner Art ankiindigen wird, die im Laufe der Zeit entstehen,
um die alles in Besitz nehmende Morgenddmmerung der Wahrheit zu manifestieren,
welche die iiberirdische Liebe in sich birgt.
Euch allen Liebe — Uta und den Kinderchen — herzlich dein Dadaji

Ich las diesen Brief viele Male. Ja, Seine Liebe wiéchst nicht. Glaube nicht den Denkge-
wohnheiten; dort wird ein Ziegel auf den anderen gelegt, bis wir ein eindrucksvolles Wis-
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sensgebdude unser eigen nennen. Wir konnen sicher zu dem tiefsten und faszinierendsten
intellektuellen Verstindnis der Energie und ihres Ausdrucks in Geist und Materie kommen,
und doch: So wertvoll solche Erkenntnisse sein mogen, bleiben sie immer vom Verstand
geborene Konzepte, weit weg von dieser allumfassenden Liebe. Erklarte Liebe ist tote Liebe.
Liebe kann, wie die Wahrheit, nur gelebt werden. Sie oder er, die wahre bhakta-s sind,
lieben nicht nur Ihn, sondern alle anderen menschlichen Wesen und Seine ganze Schopfung.
Ein solcher bhakta umarmt; er trennt nicht. Alles ist heilig, denn nichts existiert auBBerhalb
Seiner Ganzheit. Heilig oder unheilig — das sind unsere gedanklichen Unterscheidungen und
Konzepte. ,,Sei mit dem Ganzen, Peter", horte ich Dadaji sagen, denn ich begann eine Art
von Kommentar zu dem Brief niederzuschreiben.

Tagebuch 15. Juli 1985

Sden und W achsen und R eifen: Wer sédt? Wir sind geboren mit Seiner Liebe, sind
immer in lhr. Da geht kein Sdemann iiber das Feld der bereiten Furchen. Und
Wachsen? Wahrheit kann nicht wachsen, sie ist nicht klein und wird nicht groB.
Liebe ist. Bleibt das Reifen: An diesem Bild mdchte ich festhalten, denn es erinnert
mich an die ,,reife Knospe" (manjari). Im Reifen ist etwas Unbeeinflussbares.

Das Bild vom "Sden — Wachsen — Reifen" entstammt der Welt der Erfahrung.
Ringsum ist es in der Natur zu beobachten. Aber genau so, wie wir von der Ver-
gangenheit in die Zukunft eilen, ohne der Gegenwart gewahr zu werden, deckt der
Prozess vom Sden zum Reifen mit seiner Zeit die zeitlose Gegenwart zu. Seine
Gegenwart allein ist das Wirkliche. Sie bricht in die Zeit ein.

AnschlieBend horte ich Musik und dann tiberfluteten mich die Gedanken aus Dadajis Brief
und zwangen gleichsam zur Niederschrift folgender Zeilen, denen ich den Titel Singe den
Lobgesang gab:

Wie den Lobgesang singen?
Lausche der inneren Melodie
Seines Namens.

Wer ist der Sanger?

Das Ich ertrank
im Meere der Liebe.

O, Du Punkt im Lotos,
Quelle der Fiille

aus der Leere,

Stimme der Stille!
Und das Lécheln
steigt auf,

wiahrend der Name
Ihm Lob singt
immerdar.

301



Auf der Riickkehr von einer Geschiftsreise nach Shanghai hatte ich einen Zwischenauf-
enthalt in Bangkok. In einem kleinen Hotelzimmer bekam ich einen Vorgeschmack vom
bevorstehenden Utsava. Ich war von der Erwartung so bewegt, dass ich in dem kleinen
Raum herumlaufen musste, ,,voll bis zum Rand und bereit, iiberzuflieen." Es war eine
wundervolle Begegnung mit der Wahrheit, die Kérper und Sinne durchdrang. Es geschieht,
wenn es geschehen will, wir kdnnen nichts dazu tun, nicht einmal davonlaufen! Die
Erfahrung war Ehrfurcht einfl68end, aber ich empfand es als seltsam, dass wie bei dem tief
bewegenden Erlebnis in Tokyo kleine Hotelzimmer der bevorzugte Ort fiir solche
eindrucksvollen Momente zu sein scheinen.

So vorbereitet stieg ich am nichsten Tag in das Flugzeug nach Kalkutta. Wéhrend des Fluges
war ich vollig von G edanken an das bevorstehende Treffen mit Dadaji und den anderen
Freunden absorbiert und da chte besonders an Ann Mills. Ich hatte sie lange Zeit nicht
gesehen, aber ich war sicher, sie in Kalkutta zu treffen, denn ich sah mich im Geiste ihr
gegeniiber. Dieses Gedankenbild verschwand nach einer kurzen Zeit. Aber nachdem wir in
Kalkutta gelandet waren, traf ich Ann am Gepéckband. Sie war ebenso wie Tom Melrose mit
mir im selben Flugzeug gewesen.

Drei Freunde erwarteten uns am Flughafen: Pavitar Singh Juttla, der freundliche Sikh, den
ich in London getroffen hatte und der zum ersten Mal in Indien war, Manjit Paul und ihr
Sohn Pummy. Nachdem wir vergeblich versucht hatten, Dadaji telefonisch zu erreichen,
fuhren wir zu seinem Haus in der Prince Anwar Shah Road, wo wir Abhi und Lalit trafen,
nicht aber Dadaji, der sich ermiidet und erschopft zuriickgezogen hatte. Nur Ann durfte zu
ihm. Ich hielt mich nicht lange bei den Freunden auf, sondern nahm ein Taxi zum
Ramakrishna Mission Hostel, wo ein Zimmer fiir mich gebucht war. Nach etwas Lektiire
offnete ich mein Tagebuch.

Tagebuch 19. Oktober 1985

Bei Sri Sri Ram Thakur fand ich folgende wichtige Aussage: ,,Versuche, dich nur
dem Namen zu ergeben. Auf jeden Fall wirst du im Leben nicht mehr als deinen
Anteil erhalten".! Als Angehérige der westlichen Zivilisation versuchen wir immer
wieder, eine Entwicklung zu beschleunigen, Techniken auch im spirituellen Leben
anzuwenden. Aber es ist dringend nétig, Geduld zu lernen und sich Seinem Willen
zu ergeben, der die Hochste Liebe ist.

Was sind wir nur fiir stolze Leute! Ergeben wir uns wirklich allein dem Namen?
Mochten wir Thn nicht zwingen, uns ndher zu sein? Das ist nichts als Selbstsucht,
Egoismus. Wir mochten Thn haben! Auf diese Weise verfehlen wir Thn, bis wir
letztendlich mit IThm zu einer Zeit, einem Ort und unter Umstinden, die Er wéhlt,
Eins sind.

Am Vorabend von Utsava ging ich zur Somnath Hall, wo ich die alten Freunde antraf. Es
war wie eine Heimkehr. Dadaji kam um 18.00 Uhr und sah immer noch miide und erschopft
aus. Als wir uns umarmten, fliisterte er mir ins Ohr: ,Ich bin gliicklich!" Er hatte tiefe
Schatten unter den Augen, aber seine liebende BegriiBung strahlte Stirke aus.
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Ich beobachtete Dadaji, wie er die Géste begriifite. Was ich sah, mutete wie ein Wunder an,
denn in kurzer Zeit schien er immer kriftiger zu werden, die Miidigkeit wich von seinem
Antlitz und a m Ende des Treffens, drei Stunden spéter, glichen seine Gebdrden und
Bewegungen denen eines jungen Mannes.

Tagebuch 20. Oktober 1985

Ich konnte die Augen nicht von ihm wenden wie er so dalag, ernster als sonst, wie es
mir schien; Kamdarji neben ihm in seinem Korbsessel an der Kopfseite der Liege,
auch dlter geworden, sein Horgerdt wie ein Mikrophon immer in Dadajis Néhe
haltend. Zwischen den Beiden entspann sich ein Gesprich, das ich nicht verstehen
konnte, aber es war Herz erfrischend zu sehen, wie Kamdarji aufglanzte, wie er
hinhorchte, wenn Dadaji ihm etwas erkldrte — ich glaube, es war en die alten
Geschichten, die Erlebnisse, welche Dadaji immer wieder gern erzihlt. Ich liel mich
von dieser Atmosphére gefangen nehmen, ganz eintauchend in die Freundlichkeit
der ,Dadaji-Familie'. Es gehorte dazu, dass drauBlen Trommeln drohnten und immer
wieder scheuBlliche Lautsprechermusik kreischte. Es schien Dadaji zu storen, aber es
beriihrte nicht die Stille und den Frieden im Raum. Wie kaum zuvor hat mich das
beeindruckt und ich liel mich tragen von der stillen Heiterkeit der Stunde.

Dadaji hatte sich nach Uta und den Kindern erkundigt und Kamdarji mich mit der
Frage empfangen: ,,Wie geht es M adame?" (Unser Familienbild steht auf seinem
Schreibtisch und er freute sich, als ich ihm neue Bilder zeigte.) Sonst hatte es bei der
BegriiBung nichts Personliches gegeben.- In meiner Rolle als stiller Beobachter
genoss ich das Mienenspiel der Zuhorer der mir meist nicht verstdndlichen
Erzdhlungen, die Dadaji iiberwiegend an Kamdarji richtete, wartete auf nichts und
lie mich von der Atmosphire tragen. Hin und wieder sagte Dadaji zu Kamdarji mit
einem Blick auf mich: ,,Er weil} es!" Ich nickte freundlich zuriick und wusste gar
nicht, wovon die Rede war. Aber das war auch nicht wichtig. denn Kommunion
findet oberhalb der Kommunikation statt, vollzieht sich auf einer Ebene, die
wirklicher ist als der Austausch in Worten.

Der erste Utsava-Tag begann mit einem wunderbaren Gefithl der inneren Frohlichkeit.
Dadaji und die Freunde beobachten — wundervolle Augenblicke! Die Somnath Hall war
randvoll. Als die lange Reihe jener, die Dadaji personlich begriiBen wollten, schlielich zu
Ende war, erlebte ich eine Szene, die riickblickend den Grundton dieser Zusammenkunft
anstimmen sollte.

Tagebuch 21. Oktober 1985

Am FEingang erschien eine kleine, vorniiber gebeugte Frau mit einem lieben Grei-
sengesicht und groBen, giitigen Augen. Sie schritt durch die Gasse, die sich fiir sie
bildete, auf Dadaji zu und reichte ihm als Gabe einen Apfel. Dadaji schien innerlich
vor Freude aufzujauchzen. Ich mochte die alte Dame, in der sich Wiirde und
Bescheidenheit paarten, vom ersten Augenblick an. Und wie sie Dadaji begriiflt, ihn
verehrt, ist liber die MaBlen eindruckvoll und bewegend.
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Nach der BegriiBung winkte mich Dadaji zu sich und erzdhlte mir, dies sei seine
91jdhrige Schwiegermutter, Witwe eines einflussreichen fritheren Ministers. Ich
antwortete: ,,Sie ist eine liebenswerte Dame" und Dadaji beugte sich iiber meine
Hand, die ich auf die seine gelegt hatte, und beriihrte sie mit den Lippen. Dann sah er
mich voller Liebe an.

Ich kann nicht erkldren, warum dieser Vorfall solche Bedeutung fiir mich hat. Selbst
bei dieser Niederschrift bewegt mich die Erinnerung an diese Augenblicke mit
Dadajis Schwiegermutter tief! Als wire esd as gesamte Utsava-Fest in einer

Nussschale!
Bappi Labhiri, der bekannte Musiker und F ilmmusik-Komponist, den ich schon im
letzten Jahr traf, war zusammen mit seiner Frau aus Bombay gekommen. ... In

diesem Jahr geleitete Dadaji ihn in den Puja-Raum. Nach einer halben Stunde bot
sich dort das bekannte Bild: Die Luft duftgeschwéngert, der Boden nass von cha-
ranjal. Vom Bild Sri Sri Satyanarayans troff die honigartige Fliissigkeit, und vom
Essen, das dort als prasad stand, war genommen worden — es ist immer wieder
iiberwiltigend!

Dadaji war zu seinem Platz in der Halle zuriickgekehrt und der Andrang jener war
grof3, die ihn beriihren oder von ihm beriihrt werden wollten. Dadaji ging mit ge-
lassener Heiterkeit durch all das hindurch, fasste jenem unters Kinn, strich {iber
GliedmaBen der augenscheinlich Kranken — spiter am Tag sagte er zu mir: ,,Ich
liebe sie alle". Welch inneres Vergniigen, dem zuzuschauen! Ich bin dieses Mal weit
tiefer in Geheimnisse unaussprechlicher Art eingedrungen als frither. Wie und was
das ist, kann ich nicht beschreiben. ...

Nachmittags bei Manjit in ihrer neuen Wohnung, wo auch Pavitar Singh unterge-
bracht ist. Ich hatte fiir 17.30 Uhr im Central Post Office ein Gesprach mit Uta
angemeldet. Pummy, Manjits Sohn, brachte mich dorthin. Dann aber war die Leitung
besetzt und wir mussten uns erneut in die Schlange der auf Vermittlung Wartenden
einreihen. Die Zeit verging und Utsava hatte langst begonnen. Nachdem wir Manjit
und Pavitar abgeholt hatten, machten wir uns auf den Weg zur Somnath Hall. Dort
hielt gerade Lalit eine inspirierende Rede. Dadaji winkte mich neben sich. Auch ich
sollte etwas sagen. Wie meistens erinnere ich nicht genau, was ich gesagt habe. Das
Thema war ,Sein und Haben' und die Beziehung zu Ihm. Zum Schluss sprach ich das
Gedicht, das ich nach dem Treffen in Briissel geschrieben hatte. Benommen kehrte
ich zu meinem Platz zuriick und blickte in Dadajis strahlende Augen.

Am zweiten Utsava-Tag fragte jemand Dadaji, ob er Gott sei. Ich wusste, dass Kamdarji
diese Frage verschiedene Male gestellt hatte und erinnerte mich auch meiner Reaktion in
Briissel, als Dadaji mir die gleiche Frage stellte. Ich schrieb Dadajis Antwort nieder.

Tagebuch 22. Oktober 1985

,Mache aus Thm kein Geschift. Dieser Mensch (Dadaji deutet auf sich selbst) ist
nichts. Er kann nichts tun. Es ist Er, der tut; Er, der der Ewige Liebende ist; Er, der
in allem ist, jenseits von Zeit und Raum. Ihr werdet Ihn niemals verstehen, aber Er
liebt euch alle. Er kann auBlerordentliche Dinge vollbringen. Dieser Mensch ist nur
ein LehmkloB."
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Ich fragte Dadaji, ob R einkarnation Wirklichkeit oder nur eine Gedankenkon-
struktion sei. Er schien sich {iber die Frage zu freuen und antwortete: ,,Du bist auf
diese Welt gekommen, um deine Pflicht zu tun. Du musst sie tun und Er wird sich
um dich kiimmern: Nur wenn du schlieBlich in Thm aufgehst, brauchst du nicht
wieder zu kommen. Sonst musst du immer wieder kommen, um das Ego zu besie-
gen". -

Der ganze Vormittag war aullerordentlich beeindruckend, weil es zu keiner Zeit
einen Bruch in der Atmosphédre der Versammlung gab. Ich hatte das Gefiihl, als ob
Dadaji ausschlieBlich zu mir spriche — aber anderen ging es wohl auch so. Beim
Sprechen schaute er mich dauernd an; hin und wieder verwirrten mich Bemerkungen
wie ,,Ich brauche dir das nicht zu erkldren, du weiit es schon." Es war ein
Einverstidndnis, von mir nicht auslotbar, zwischen Peter the Lover (wie mich Lalit
bezeichnet hatte) und dem Alteren Bruder — und dabei bin ich noch so weit entfernt
von jedem tiefen Verstindnis!

G. T. Kamdar sprach von Yogis und Sadhus in Bhavnagar, die in unerwartet groB3er
Zahl zu einem Treffen mit Dadaji gekommen waren. Es war aber nicht geniigend
Vorsorge fiir ihre Bekostigung getroffen worden. In der Kiiche fanden sich nur
wenige idli-s und chapati-s, die verteilt werden konnten. Als dieses Dadaji berichtet
wurde, befahl er, alle idli-s auf ein Tablett zu tun und mit einem Tuch abzudecken.
Dann sollten die id/i-s unter dem Tuch herausgenommen und verteilt werden. Dies
geschah und Hunderte von Leuten wurden von dem einen Tablett bekdstigt. Darauf
erinnerte ich Dadaji an die Speisung der Fiinftausend durch Jesus — Anlass fiir
Dadaji, die Frage zu stellen: ,,Wer war der Christus?“ Ein Grofer sicherlich. Aber
iiber das Leben des ,,Christus® gibe es vollig falsche Vorstellungen. Es handele sich
ndmlich um einen Mann, der in Srinagar, Kashmir, geboren sei. Er sei durch Indien
gewandert und habe auch dort gewirkt, was wir heute den Mittleren Osten nennen.
SchlieBlich sei er nach Srinagar zuriickgekehrt. Diese Geschichte sei mit derjenigen
vermischt worden, die jetzt Inhalt der christlichen Lehren bildet. Auch die
Kreuzigung Jesu habe nicht stattgefunden und als Symbol eine andere Bedeutung als
von den Kirchen gelehrt.

Am Abend ging S. B. Pandya, Prisident der Indian Crop Improvement and Seed Producers
Association, Delhi, mit Dadaji zum Puja-Raum. Nach einiger Zeit bat Dadaji Ann Mills, G.
T. Kamdar, Tom Melrose, ein amerikanisches Paar und mich, mit ihm zu dem schwer
verriegelten Puja-Raum zu kommen. Wir nahmen auBBerhalb des Raumes Platz und warteten.
Das kam mir seltsam vor, denn normalerweise wurden Zeugen hineingebeten, nachdem der
Raum wieder gedffnet worden war.

Dadaji lieB uns allein und ging die Treppe zu einem anderen Zimmer oberhalb des Puja-
Raumes hinauf. Wir warteten und fragten uns, was nun passieren werde. Nach einer halben
Stunde erschien Dadaji wieder, die Tiir wurde aufgeschlossen und er ging in den Puja-Raum.
Von dort aus rief er Kamdar zu sich; kurz darauf folgten wir anderen. Wir fanden die
wohlbekannte, nun s chon mehrfach beschriebene Szene vor: Die honigartige aromatische
Fliissigkeit tropfte von dem groflen Bild Satyanarayans und duftendes charanjal netzte den
Boden. Mr. Pandya sall noch auf einer kleinen Matte vor dem Bild und neben ihm safl G. T.
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Kamdar. Ich nahm auf einer schmalen Fensterbriistung Platz, die anderen hockten mit
gekreuzten Beinen auf dem FuBboden. Die Atmosphire war geladen von Energie und ich
fiihlte, wie Mahanam vom Herzen her in mir aufstieg. Ich erinnere nicht, was in dem Raum
geschah. Spater erfuhr ich, dass Tom Melrose und Dipu Bhadra Aufnahmen gemacht hatten.
Das hatte ich nicht wahrgenommen, weil mich das Bild Sri Sri Satyanarayans vollig in
seinen Bann gezogen hatte, so dass ich Eins mit ihm wurde. Nachher wurde mir gesagt, dass
ich nur 15 Minuten in dem Raum gewesen sei — fiir mich war es eine Ewigkeit! Ich hatte
dabei nur das Gefiihl duferster Stille und Leere. Durch das Fenster und seine geschlossenen
Léden direkt hinter mir drang der Larm des geschiftigen Stralenlebens und ich fand mich
selbst hin und wieder zwischen diesem Leben und dem Eiland der Stille, die der Raum war.
Es war eine unglaubliche Erfahrung Seiner Ndhe. Mr. Pandya sandte mir spédter einen
schriftlichen Bericht iiber seine exuberant divine experiences.?

Fiir den folgenden Tag stand ein Flug nach Madras an, wo ich Rukmini Devi treffen wollte.
Vor dem Abflug hatte ich Gelegenheit, Dadaji in der Somnath Hall zu sehen. Dort fand ein
eher informelles Treffen statt und kurz nach seiner Ankunft begann er, zu den nahe bei ihm
Sitzenden zu sprechen.

Tagebuch 23. Oktober 1985

Dadaji sagte: ,,Ihr Leute wisst nichts. Es gibt so viele Welten, nicht nur die eine. Und
es gibt viele Ebenen der Welt ... Thr seid an eine Schicht gebunden. Wie konnt ihr die
anderen Schichten kennen? Ihr habt dafiir keine Augen bekommen. Nur wenn ihr
neue Augen habt, werdet ihr sehen konnen.” Und er fuhr fort: ,,Fiir Thn ist alles
weiblich. Thr alle seid weiblich. Auch dieser Korper (er weist auf sich) ist weiblich.
Und was bedeutet Hochzeit? Eines Tages besuchte mich eine prominente Japanerin.
Ich sagte zu ihr: ,Bitte, heiraten Sie mich!” Sofort antwortete sie: ,Aber ja!” Es gibt
nur diese eine Hochzeit, die vdllige Verschmelzung mit Thm. Familie, Ehefrau,
Séhne, Tochter, Verwandte — diese Beziehungen gehoren alle zum Reich des
Verstandes (mind). Du hast deine Pflicht als Mitglied deiner Familie, als
Geschiftsmann. Du musst arbeiten. Yoga heil3t, seine Pflicht zu tun. Nur wenn du in
diesem Leben deine Pflicht tust, wirst du befreit werden — aber erinnere dich immer
Seiner, erinnere dich Seiner Liebe.” Dadaji sagte auch: ,Nur durch Liebe ist es
moglich, sich Seiner zu erinnern. Seid in Seiner Liebe. Denkt daran, dass Er euch
vierundzwanzig Stunden des Tages liebt. Warum hinter Gurus herlaufen? Religion
ist nur Bluff. Sie zeigt, wie der Verstand Ideen und Bilder entwickelt hat, um mit
dem Leben zurecht zu kommen.“ Dasist die Essenz der Aussagen, die mir im
Gedachtnis geblieben ist. Dadaji schaute mich bei seinen Ausfiihrungen immer
wieder durchdringend an und ich fiithlte mich bemiiligt, das von ihm Gesagte zu
ergdnzen oder zu kommentieren ... Dadaji freute sich offenbar dartiber.

*

Rukmini war ernstlich erkrankt. Sie lag im Bett, als ich bei ihr eintraf, und ich war um ihre
Gesundheit besorgt. Sie richtete sich auf, um mich herzlich zu begriilen. Mir traten Trénen
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in die Augen, als wir uns umarmten. Ich hatte nur den Wunsch, Dadaji moge ihr helfen. Da
horte ich pldtzlich seine Stimme in mir: ,,Es geniigt, sie zu beriihren!*

Auf Rukmini lasteten viel zu viele so genannte Verantwortlichkeiten und sie fiihlte sich zu
schwach, allen zu entsprechen. Auf dem Kalakshetra-Campus war ein neues Theater im Bau
und es war ihr Herzenswunsch, fiir die offizielle Er6ffnung und das Goldene Jubildum von
Kalakshetra wieder auf den Beinen zu sein.

Ich war lange mit ihr zusammen. Dann erschien die Sekretarin des Animal Welfare Board of
India, dessen Présidentin Rukmini war. Rukmini stellte mich ihr vor. Auf der Bettkante
sitzend erzéhlte ich der Sekretérin, dass mein Verhiltnis mit Rukmini eine Liebesgeschichte
mit einem Silbernen Jubildum sei, denn 1960 hétte ich sie zum ersten Mal getroffen. Dem
stimmte Rukmini ldchelnd zu und ich verabschiedete mich bei ihr mit einer Umarmung.

Bevor ich Kalakshetra verlieB3, besuchte ich Rukmini noch einmal. Ihre Gesundheit hatte sich
inzwischen bemerkenswert verbessert. Sie sagte mir, dass sie plane, Uta und mich im Mai
1986 in Destedt zu besuchen. Das war fiir mich ein Zeichen, dass sie nun endgiiltig auf dem
Weg der Genesung war. Sie lag nicht mehr im Bett, fiihlte sich aber noch erschopft. Aus
ihrem Schmuckkastchen wéhlte sie Geschenke aus fiir ,,Peters Damen®, wie sie sagte: Eine
goldene Kette fiir Veronika Rukmini, ein Armband im klassischen Stil fiir Sita Sophia und
eine traditionelle Halskette fiir Uta. Alle diese Schmucksachen hatte sie selbst getragen und
sie erinnerte sich bei jeder, wer sie ihr geschenkt hatte. Da sie fiir unseren Sohn Johannes
kein passendes Geschenk hatte, bat sie mich, ihm in ihrem Namen ein indisches
Musikinstrument zu kaufen.

Ich konnte nicht wissen, dass dieses unsere letzte Begegnung sein sollte. Rukmini Devi, eine
der grofiten Inderinnen unserer Zeit, starb am 24. Februar 1986 kur z vor ihrem 82.
Geburtstag. Aber sie konnte, wie sie es er hofft hatte, noch das Goldene Jublidum Kalak-
shetras und die Er6ffnung des neuen Theaters feiern.

Ich verbrachte den Abend mit unserem lieben Freund Nachi, Francesco Clemente und seiner
Frau Alba. Francesco war inzwischen ein international bekannter Maler geworden und hatte
ein Atelier in Lower Manhattan, New Yo rk. Zur Zeit arbeitete er in Nachis Biiro der
Kalakshetra Press am Druck eines Kiinstlerbuches. Wir sprachen auch iiber Dadaji;
Francesco war nach wie vor sehr daran interessiert, ithn zu treffen, aber das fand nicht statt.

Nach dem Aufenthalt in Madras flog ich iiber Hyderabad nach Delhi, um Dadaji dort
nochmals zu sehen. Nach den Utsava-Tagen war er nach Delhi gereist und war Gast im
Hause von Leena Shankar. Als ich eintraf, war bereits eine grolere Gruppe von Besuchern
zugegen. Dadaji freute sich und stellte mich Mr. Hit Prakash vor, einem fritheren Secretary
der indischern Regierung, der mich einlud, Gast in seinem Haus zu sein.
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Am Nachmittag wurde Dadaji von Mr. Prakash und Mr. Pandya gebeten, mich etwas iiber
seine Philosophie sagen zu lassen. Dadaji lachelte und winkte mich neben sich. Ich sprach
iiber Dadajis Aussage ,,Er singt Seinen Namen vierundzwanzig Stunden am Tag in deinem
Herzen.” Wie meist erinnerte ich auch diesmal nicht die Einzelheiten meiner Ausfiihrungen.
Hinterher fragte jemand Dadaji, was er zu tun habe, um sich Seiner nicht nur kurz, sondern
Tag und Nacht zu erinnern. Dadas Antwort war kurz: ,,Eine Sekunde in vierundzwanzig
Stunden geniigt!“ Diese Bemerkung elektrisierte mich, ist doch eine Sekunde der Ewigkeit
genug fiir ein ganzes Leben!

Dadaji verbreitete sich auch iiber den
Betrug der so genannten Gurus und
Bhagwans und ich ergénzte ihn mit ei-
ner brandneuen Nachricht aus der Zei-
tung The Hindu: Bhagwan Rajneesh
und ein Dutzend seiner Schiiler waren
verhaftet worden, weil sie offenbar ver-
sucht hatten, aus den USA zu fliehen.
Erstaunlicherweise hatte Dadaji diese
dramatische Entwicklung vor Jahren
vorausgesagt.

Drei Tage war ich in Delhi. Am letzten
Tag war ich mit Dadaji zusammen, als
er plotzlich zu den anderen Giésten
bemerkte: ,,Man hat mich gefragt, wie
Peter in der Art sprechen kann, wie er
es tut. Ich sage euch: Er liebt [hn und
darum ist das mdglich.” Und fiir mich

fiigte er hinzu: ,Natiirlich spricht dein
Abschied von Dadaji Intellekt mit, aber er strahlt Seine Lie-
be aus.“ Ich war dariiber sehr gliicklich.

Im Januar 1986 musste Uta sich wieder operieren lassen. Als ich das Dadaji telefonisch
mitteilte, erfuhr ich, dass es ihm auch nicht gut ging. Er bat mich, ihn nochmals am Abend
anzurufen. Da fand ich ihn in einem beklagenswerten Zustand. ,,Ich bin krank,* sagte er mit
einer kaum horbaren Stimme. Ich wusste nicht, was ich sagten sollte und murmelte nur: ,,Ich
habe dich lieb, Dadaji.” ,,Ich dich auch, antwortet er.

Spéter erzdhlte mir Ann Mills, dass Dadaji sich zu Hause einer Augenoperation unterzogen
hatte, die fehlgeschlagen war. Ich hatte bisher von Dadaji meistens den Eindruck eines
starken, vitalen Menschen gehabt, so dass ich Schwierigkeiten hatte, ihn mir als schwach,
krank und leidend vorzustellen.
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In den folgenden Wochen horte ich oft in mir Dadajis Stimme. Er antwortete auf Fragen, die
in meinen Gedanken auftauchten: ,,Dieses Universum ist Liebe. Liebe ist die Wirklichkeit,
das ist die Botschaft! Ihr existiert durch Seine Liebe. Der Kern ist Einheit. Sei nicht
selbstsiichtig, denn Selbstsucht bedeutet Teilung ...“ (13. Januar 1986). ,,Du kannst nichts
tun. Er ist der Handelnde ... Du siehst dich von Ihm getrennt, aber das ist eine Illusion. Es
gibt keine Trennung, alles ist Eins. Sag niemals: Ich bin Er! Nur Er sagt: Ich bin du! Liebe
ist eine einseitige Angelegenheit. Du kannst Thn nicht lieben, Er liebt Sich nur selbst durch
dich! Du strahlst in Seiner Liebe wie der Himmel, wenn die Sonne erscheint, du bist
weiblich — du wirst empfangen. Aber stelle dein Licht nicht unter den Scheffel, zeige es!
Sein Licht ist nicht dein Eigentum. Sei in dieser Sache vorsichtig!“ (5. Februar 1986).

*

Shantilal Sarupria war an den Ministerprasidenten in Jaipur mit der Bitte herangetreten,
unser gemeinsames Buch Rajasthan — Dimensionen einer regionalen Entwicklung, das
gerade mit einer englischen Zusammenfassung erschienen war, im Februar der Offentlichkeit
vorzustellen. Ich hatte geplant, zu diesem Zweck nach Indien zu kommen und dabei auch
Dadaji zu besuchen. Aber dann musste ich darauf verzichten, weil mich dringende berufliche
Verpflichtungen an der Reise hinderten. Natiirlich war ich sehr enttduscht, dass ich meinem
Freund Sarupria absagen musste und Dadaji nicht treffen konnte. Als ich mich am 7. Februar
1986 gerade daran erinnerte, dass dieses der 100. Geburtstag meines Vaters gewesen wire,
horte ich pldtzlich in mir Dadajis Stimme: ,,Du kannst nicht nach Indien kommen? Aber das
macht doch nichts. Du sehnst dich so sehr nach einem Treffen, dass es schlielich zustande
kommen wird. Widersprich dir nicht und sei nicht beunruhigt. Du bist nicht allein, du bist
,all-eins’! Der Verstand ist die groB3e Illusion. Trennung ist nicht mdglich — wir sind Eins.
Ich liebe dich! ,Mir geht es nicht gut’ heilit, das es meinem Korper nicht gut geht und er
Ruhe braucht. Nun geh. Gott ist Liebe, Liebe ist Gott — deine Botschaft!*

Dieses Erlebnis liberwiltigte mich. Etwas spéter horte ich Dada sagen: ,,Er ist immer bei dir.
Eines Tages wird Er nicht mehr im Korper [Dadajis] sein. Dann wirst du ihn auf eine andere
Weise fiihlen und beriihren ... Hénge nicht an dieses Mannes [Dadajis] Korper! Es wird
keine duBeren Zeichen geben und doch wirst du verstehen und [hm vertrauen ... Du musst
den vollen Zyklus durchschreiten — keine Abkiirzungen. Tue deine Pflicht und erinnere dich
stindig Seiner. Heute betrachten sich alle selbst als die Handelnden, aber die Botschaft
lautet: Du kannst nichts tun. Er allein ist der Handelnde. Betriig dich nicht selbst. In der
Tiefe deiner Verzweiflung dariiber, dass du nichts tun kannst, bist du in der Wiege Seiner
Liebe!*

Ich war nicht zu Haus, als Uta die Nachricht erhielt, dass Rukmini gestorben war. Bei mir
wollte sich keine Traurigkeit einstellen; eine groBe Seele war ins Licht gegangen. Als ich das
in mein Tagebuch eintrug, sah ich sie plotzlich vor mir, ein strahlendes junges Médchen! Ich
war voller Freude, denn sie war in weilles Licht gekleidet, das sie wie kostbare Seide
umfloss.
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Rukmini hatte einmal geschrieben:
,,Es ist bekannt, dass die Kultur ihre
GroBe dem Einfluss der Frauen ver-
dankt. Thr Wirken im Haus, ihr Ein-
fluss in der Umgebung ist von groB-
ter Bedeutung fiir die Entwicklung
der Kultur. Wenn Krieg ist, wenn
Elend herrscht, wenn Hésslichkeit in
der Welt ist, liegt dem die Tatsache
zu Grunde, dass das Hochste der
Weiblichkeit nicht in die Welt ein-
geflossen ist ... In der Vergangenheit
war in Indien das Frauentum zum
hochsten Ideal erhoben worden.
Mutterschaft wurde verehrt. Es gibt
keinen Tempel, wo esei nen Gott
ohne Gottin gibt. Die groBte Gottheit
wird vorgestellt als Mann und Frau,
niemals als Mann allein. Wie man
auf die Vaterschaft Gottes blickt, so
auch auf die Mutterschaft Gottes*.®

Rukmini Devi Arundale. 17. Januar 1986

Am 15. Juni 1986 rief mich Dadaji aus London an und sagte, ihm sei nicht wohl. Ich konnte
ihn aber eine Woche spéter bei Dipu Bhadra in Belgien treffen. Ich hatte Sehnsucht nach
einer Begegnung mit Dadaji, musste dann jedoch feststellen, dass ich an dem von ihm
genannten Tag wegen wichtiger beruflicher Termine nicht nach Gent kommen konnte,
wohin Dipu und Elisabeth inzwischen gezogen waren. So wiirde ich Dadaji oder Dipu dieses
mitteilen miissen und zugleich fragen, ob nicht eine Verschiebung des Treffens mdglich sei.
Aber bevor ich das tun konnte, rief Dipu an, um mir zu sagen, Dadaji habe seine Pléne
gedndert und kdme frither nach Gent. Das passte perfekt in meinen Terminkalender und ich
nannte mich selbst einen gliicklichen Menschen, weil ich wusste, wer arrangiert hatte, dass
meine unausgesprochene Sehnsucht erfiillt wird!

Als ich am 21. Juni in Dipus neuem Haus in Lochristi bei Gent eintraf, erfuhr ich, dass es
Dada nach wie vor nicht gut ginge und er sich in seinem Zimmer ausruhte. Er war mit einer
Gruppe von G idsten aus England nach Belgien gekommen und wir alle warteten nun auf
Dadayji.

Tagebuch 21. Juni 1986
Um 22.30 Uhr kam Dadaji die Treppe vom oberen Stockwerk herunter; ich sah ihn
im Flur und wir umarmten uns. Er fliisterte: ,,Ich bin sehr, sehr gliicklich.” Er trug

eine Wolldecke iiber Kopf und Schultern und wirkte zerbrechlich. Beim
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Treppensteigen hatte er sich den Ful} verletzt; dieser musste versorgt werden. Dann
ging er wieder schwerfillig nach oben.

Ich habe ihn dann am Abend nicht mehr gesehen, aber etwas Interessantes geschah:
Nachdem ich wieder in die Wohnstube zuriickgekehrt war, entwickelte sich ein
Gesprich aus Fragen, die mir gestellt wurden. Nach einiger Zeit wurde mir bewusst,
dass ich Antworten wie Dadaji gab. Mr. Mukherji meinte sogar, ich gliche Dada in
der gesamten Gestik. Heute erinnere ich mich nicht mehr genau, wasich gesagt
habe, es war eine Art ,intuitiven’ Sprechens.

Am folgenden Morgen hatte ich Gelegenheit, Dadaji zu sehen. Er saf3 auf seinem Bett und
beklagte sich iiber die niedrige Zimmertemperatur. Es war draulen {iber Nacht kalt gewor-
den und ein stliirmischer Wind riittelte an den Fensterldden. Bevor wir in ein Gesprich
kommen konnten, erschien ein Arzt, der ihn untersuchen wollte. Auf dem Korridor traf ich
Abhi und wir begannen eine Unterhaltung. Ich weil nicht, wie es dazu kam, aber nach einer
kurzen Zeit begann ich iliber den Atemzyklus zu sprechen: Wir betreten diese Welt mit dem
ersten Einatmen und verlassen sie mit dem letzten Ausatmen. Der Atemzyklus, der ein
Zyklus des Lebens ist, ist stdndiges Ein- und Ausatmen in Harmonie mit Mahanam; auf
diese Weise treffen wir Thn vierundzwanzig Stunden am Tag. Er ist es, der unser Leben in
der Bipolaritit von Ein- und Ausatmen hilt. Seine Sehnsucht nach uns findet ihre Erfiillung
in unserer Erinnerung — Er ist diese Sehnsucht. In Wahrheit verlangt Er nach Sich selbst,
denn wir sind nie von IThm getrennt. Wir Sterblichen sind unféhig zu lieben, uns nach Thm zu
sehnen — es geschieht uns.

Mich inspirierte auch das Wort ,Atem’, denn etymologisch ist es mit dem Sanskritwort
,atman’, dem ,Er in uns’, dem Funken der Flamme (paramatman) verwandt. In der Taittiriya
Unpanishad stehen wunderbare Worte (2,7):

Wer vermochte zu leben,

wer vermochte zu atmen,

wenn dieses innere Leuchten (dieser innere Himmel)
der Wonne nicht wire.*

Abhis Gegenwart hatte eine Schleuse gedffnet; mich beseelte Begeisterung und ich erzihlte
ihm vieles, das mir wohl selbst neu war. Ich hatte das Gefiihl, neue Sichten und Perspektiven
des Verstindnisses zu entdecken. Abhi schien verbliifft iiber meine spontanen Ergiisse und
schickte mich in mein Zimmer, wo ich, Wand an Wand mit Dadaji, dessen Gegenwart ich
spiirte, einige der Gedanken niederzuschreiben versuchte. Am Nachmittag erschien dann
Dadaj verschiedene Male in meinem Zimmer, schaute sich um, als suche er etwas, um dann
ohne ein Wort wieder zu gehen. Ich wagte nicht, ihn anzusprechen, denn er war
offensichtlich in tiefen Gedanken und wirkte alt und zerbrechlich. Ich selbst war so von
Inspirationen iiberflutet, dass ich grofle Schwierigkeiten hatte, sie angemessen zu Papier zu
bringen.

Am spiten Nachmittag ging ich hinunter ins Wohnzimmer, um Abhi zu fragen, ober
Einzelheiten aus unserem Gespriach erinnerte, denn ich war mir nicht sicher, ob ich alles

notiert hatte. Abhi kratzte sich am Kopf und nannte mir einige Gedanken. Mir fiel auf, dass
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er sich meine Ausfiihrungen viel besser als ich selbst gemerkt hatte. So erinnerte er mich an
den Punkt des Ubergangs vom Ein- zum Ausatmen (und vice versa) und an Hamsa, den
Schwan, der mit seinen Fliigeln die Silbe Ham oder Einatmen und Sa oder Ausatmen
symbolisiert.’

Nach einer Weile liel mich Dadaji zu sich rufen und ich stellte fest, dass er gerade mit Uta
telefonierte. Drei mir nicht bekannte Belgier, zwei Frauen und ein Mann, waren bei ihm.
Dadaji lag auf seinem Bett und schien sich an dem Gesprich mit Uta zu erfreuen. Er
blinzelte mir zu und gab mir nach einiger Zeit den Horer. Ich setzte mich aufs Bett und
wihrend ich mit Uta sprach, knuffte Dadaji mir in die Seite. Dann nahm er mir den Hdrer
wieder aus der Hand, um zu meiner ,,lovely lady* zu sprechen. Er benahm sich dabei wie ein
eifersiichtiger Liebhaber. Die drei Belgier beobachteten die Szene und waren au-
genscheinlich etwas irritiert. Soweit ich es mitbekam, erzdhlte Uta von unseren Kindern und
er antwortete immer ,,Exzellent, exzellent! Als er das Telefongesprich beendigt hatte,
klopfte er mir ohne Kommentar auf den Schenkel und erschien mir jugendlich und vital. Wo
war das Alte und Gebrechliche geblieben? Dann lief3 ich ihn mit seinen Gésten allein.

Als ich wieder in meinem Zimmer war, fragte ich mich, ob ich dieses Mal wirklich Zeit
haben wiirde, ausfiihrlich mit Dadaji zu sprechen. Ich wurde mir der seltsamen Situation
bewusst, in der ich seit meiner Ankunft war. Wollte mir Dadaji neue Wege der Kommu-
nikation zeigen? Hatte ich nicht das wunderbare Gefiihl seiner unmittelbaren Néhe gehabt,
als ich mit Abhi sprach? Ich war noch am Griibeln, als Dipu mich bat, noch einmal zu Dadaji
zu kommen, der Tom Melrose aus Boulder, Colorado, in der Leitung hatte und wollte, dass
ich mit Tom sprach. Ich wusste nicht, was ich ihm sagen sollte, so dass das Gesprach kurz
ausfiel. Und dann hatte Dada viel Zeit fiir mich. Ich musste ihm wie gewohnt von meiner
Familie erzdhlen, unserem Haus und meiner Arbeit, wasi hn sichtlich erfreute. Dann
erwédhnte er eine Person, die ich nicht kannte, und gab einen iiberraschenden Kommentar:
»lch mag ihn nicht leiden, aber ich liebe ihn. Ich kann nicht verhindern, ihn zu lieben,
obwohl ich ihn nicht mag.“ Ich fiihlte mich sehr entspannt in Dadajis Gegenwart.

Es waren drei fruchtbare Tage mit und in der Nihe von Dadaji. Er lud mich fiir den Oktober
nach Kalkutta zum Utsava-Fest ein und als ich mich von ihm verabschiedete, wusste ich,
dass ich ihn nicht verlasse und er bei mir ist.

Tagebuch 16. September 1986

Heute Morgen bahnte sich eine Erkenntnis an, die auf der Fahrt ins Werk mein
Bewusstsein ganz ausfiillte: Mahanam ist ein Gefiihl des Getragenseins, des Auf-
gehobenseins, der Warme und Liebe. Es ist ein kontinuierlicher Zustand; oft ist der
immer blaue Himmel hinter Wolken verborgen ... Wenn ich die Wolken sehe, weif3
ich um den Himmel, die Sonne hinter den Wolken! Das ist eine neue Dimension, die
ich erfahre; vorher war sie nur blitzartig, in Ausschnitten oder als Vorahnung da. Ich
denke an Dadaji: ,,Ich bin immer in Thm,” sagte er mir. Ich glaube, dem jetzt als
Schimmer nachspiiren, nachempfinden zu kénnen. -

312



Im Werk erwartete mich der arbeitstdgliche Stress, nichts als Pflicht. Und im
Hintergrund der blaue Himmel! Jetzt, nach der Arbeit, ist es unverdndert wie am
Morgen. Mir ist, als sei die Wiistenstrecke zwischen den Oasen, von der ich sonst
immer sprach, nichts als eine Illusion gewesen. Das Getragensein ist viel wirklicher.
Mahanam — jetzt weil} ich, was das bedeutet: Uneingeschrinkte Dauer. Aber was
heiBit ,,wissen*? Ich erlebe es und mochte singen vor Gliick. Und doch ist es kein
rauschhafter Zustand. Es ist die Wirme und Stete, etwas fast Selbstverstdndliches,
etwas aus der Erinnerung unsagbar Vertrautes.

Eine Stimme sagt mir: ,,Das ist Es. Das bist du.*

Im Oktober 1986 fuhr ich mit dem Wagen von einer Konferenz in Osterreich heim. An einer
Tankstelle sprach mich ein Anhalter an. Normalerweise zieche ich es v or, mit meinen
Gedanken allein zu sein, statt vom fremden Mitfahrer in eine Unterhaltung gezogen zu
werden. Aber dieses Mal fiihlte ich mich veranlasst, den Anhalter einsteigen zu lassen. Sein
Ziel war Braunschweig, eine Fahrt von vier Stunden; Destedt, mein dorfliches Ziel, liegt bei
Braunschweig.

Ich erkannte schnell, dass mein Mitfahrer leider ein redseliger Typ war. Er versuchte, mich
mit Kommentaren tiber die kapitalistische Wirtschaft und Gesellschaft und den kommenden
Atomkrieg zu unterhalten. Ich lieB ihn reden und vermied es zu antworten, in der schwachen
Hoffnung, dass er ohne Resonanz zu reden authéren werde. Der Gedanke war kaum zu
ertragen, dass er die ganze Strecke bis Braunschweig nur reden und reden wiirde. Aber als er
das Thema wechselte und {iber sich selbst zu sprechen begann, wurde er mir interessant.

Tagebuch 8. Oktober 1986

Ich erfuhr, dass er vierunddreiBig Jahre alt ist, in einer Wohngemeinschaft lebte und
vor langer Zeit ein Maddchen kennen gelernt hatte, das er auf den ersten Blick als die
ihm bestimmte ,,Mutter seiner Kinder* erkannte; es sei ein ,,Wiedersehen* gewesen,
sagte er. Und das Madchen wurde Mutter, aber nicht seine Frau. Nun lebte er allein
und von Gelegenheitsarbeiten, verhokerte alte Mobel und schlug sich auf vielerlei
Art durch.

Mit 17 Jahren war er zum ersten Mal von zu Hause weggelaufen. Seine Eltern waren
geschieden, er lebte damals bei seiner Mutter. Eine Zeit lang war er in Berlin, dann
trampte er nach Marokko — ein unstetes Leben, in dem er sich immer wieder
Menschen anschloss. Er hatte sich mit Yoga befasst und mit Meditation, hatte zu
Anandamarga gehort und wusste, was Transzendentale Meditation ist.

Immer hatte er sich nach einem ,,Daheim‘ gesehnt. Er verfiigte iiber Erfahrungen mit
Drogen wie LSD und beschrieb Phédnomene, von denen ich bei Aldous Huxley Die
Pforten der Wahrnehmung gelesen habe. Jetzt rauchte er nur noch Haschisch.

Ich hatte ihm iiber eine lange Strecke unentwegt und wortlos zugehort. Nun fiihlte
ich, dass ich etwas sagen sollte und sprach iiber die so nahe liegenden Pflichten, tiber
das Weglaufen-Wollen vor den Problemen und schloss mit der Bemerkung: ,,Wir
sind niemals allein.*

Der Mann saf3 neben mir, die Trédnen rannen ihm iibers Gesicht. Dann sprach er von
seinem Glauben an den ,,Vater”. Er sah ihn noch ganz bildhaft als den ,lieben Gott*

313



und ich versuchte ihm deutlich zu machen, dass Er in uns ist und wir in Ihm sind.
Wir sind sténdig in Thm, nur merken wir es nicht oder haben es vergessen. Und dass
es wichtig sei, sich immer daran zu erinnern. Ich sprach von dem Kamel mit den
Wassersidcken voller Hoffnung auf der Wanderung zwischen den Oasen, was ihn
schier umzukrempeln schien. Er weinte wieder — vor Gliick, wie er sagte.

Es war schon seltsam: Bevor ich an der Tankstelle meinen Mitfahrer aufgabelte,
hatte ich mir vorgenommen, auf der weiteren Fahrt tiber Mahanam nachzudenken,
und nun begegnete ich einem Menschen, der mich fragt und dem ich offenbar etwas
zu sagen habe. Er schien wie im Traum und wir sprachen noch {iber vieles andere:
Religionen, Seine Liebe. Aber meist horte ich zu und das tat ihm gut.

Auf der langen Fahrt hat er mir viel erzihlt, auch von einem ,,Erlebnis der Einheit".
Wenn ich ihn richtig verstanden habe, stand er dabei entweder unter Drogen oder
hypnotischem Einfluss. Es muss fiir ihn ein gewaltiges Erlebnis gewesen sein. Aber
mit meinen eigenen Erfahrungen liel3 sich das alles nicht so recht vergleichen. Seine
Erlebnisse glichen Gewaltakten, die ihm von anderen Menschen, so genannten
Initiatoren, widerfahren waren. Ich glaubte ihn vor weiteren Experimenten dieser Art
warnen zu miissen.

Als er vor seinem Ziel, dem Braunschweiger Hauptbahnhof, begann, sich zu be-
danken, sagte ich ihm, ich selbst miisse dankbar sein fiir das gute Gespréich und das
Vertrauen. Wir trennten uns. Er kennt meinen Namen nicht und ich nicht seinen.
Zehn Minuten spéter war ich in Destedt. Als ich den Wagen ausrdumte, fiel mir ein
Hotelprospekt in die Hand, den ich von einer Ubernachtung mitgenommen hatte. Er
war mit der bekannten honigartigen Fliissigkeit bespritzt, die Dadajis intensiven Duft
verbreitete! Der Prospekt hatte hinter meinem Fahrgast auf dem Riicksitz gelegen. Es
war, als habe Dadaji selbst dort gesessen! Uta meint, dies sei Dadas
Willkommensgrufl im voraus; er freut sich auf meinen Besuch in Kalkutta.

Im Jahre 1986 fiel Utsava auf den 10. und 11. Oktober. Ich traf einen Tag vorher in Kalkutta
ein und niemand war auf dem Flugplatz, um mich zu begriiBen oder abzuholen. Ich hatte
kurz zuvor Dadaji ein Telegramm mit meiner Ankunftszeit gesandt, aber es schien ihn nicht
erreicht zu haben. So fuhr ich mit einem Taxi zu Dadajis Haus. Dort traf ich auf einen
verdrgerten Dadaji, der mir erzdhlte, das ,,eine Delegation von zwei dulBlerst respektablen
Damen,* Manjit Paul und Anju Walia, zum Flughafen gefahren seien, um mich abzuholen.
Dort nicht auf die Abholung zu warten, sei von mir sehr uniiberlegt gewesen. Aber Dadajis
Unmut hielt nicht lange an. Ich musste mich zu seinen Fiilen niedersetzen, immer wieder
strich er mir {iber Kopf und Riicken und versicherte, dass er sehr gliicklich sei.

Am folgenden Tag begann Utsava in der Somnath Hall. Ich sall wie im vergangenen Jahr in
Dadajis Ndhe und beobachtete fasziniert die Gesichter und Gesten der Menschen, die Dadaji
begriiiten. Sie driickten strahlende Liebe, trinenreiche Freude, ehrlichen Respekt, zértliche
Familiaritét, Bescheidenheit und tiefe Verehrung aus — es war unwahrscheinlich!
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Tagebuch 10. Oktober 1986

Verglichen mit Belgien, wo ich ihn im Sommer traf, sieht Dadaji viel jiinger aus.
Seine Bewegungen sind kraftvoll, die Haut ist straff, aber er scheint nicht mehr gut
sehen zu konnen. Viele bekannte Gesichter. Die festliche Stimmung scheint mir
dieses Mal besonders intensiv zu sein. Um 11.00 Uhr erschien Dadas altersgebeugte
Schwiegermutter, die ich schon sehnsiichtig erwartet hatte. Wie Dadaji ihren Blick
erwidert, wie sie sich zértlich beriihren — das ist in einem solchen Mal3e wunderbar
und kostlich, wie ich es sonst nie zwischen Menschen gesehen habe. Mir kamen
Trénen in die Augen und ich sah auch andere, Ménner und Frauen, die vor Rithrung
weinten. Was ich erlebte, war der rasa der gottlichen Liebe.

Dann kam der Zeitpunkt der Puja. Dadaji bedeutete Tom Melrose, das er mit ihm
kommen solle. Als Dadaji dann allein zuriickkam, umgab ihn die bekannte Duft-
wolke. Sie schien in Wellen von ihm auszugehen, als er wieder Platz genommen
hatte. Nach einer Weile bat Dadaji Kushwant Singh (Manjit Pauls Bruder) und mich,
seine Schwiegermutter zum Puja-Raum zu fiithren, in dem er mit ihr verschwand,
begleitet von Kushwant Singh. Wenig spéter wurde ich hineingerufen.

Tom Melrose sal dort in tiefer Versenkung, in der er uns nicht wahrzunehmen
schien. Die honigartige, duftende Fliissigkeit tropfte ihm aus dem Haar und rann
iibers Gesicht, der ganze Raum war von dem Duft geschwéngert, der Boden nass von
charanjal. Dadaji fithrte mich zu einem Platz, wo eine Matte lag, und lieB mich
niedersitzen. Dann strich er mir iibers Haar und wiederholt iiber Riicken und Brust.
Ich sal in dem Duftmeer und in der Stille neben Tom, Kushwant und Dadas
Schwiegermutter. Nach etwa fiinf Minuten bat Dadaji Kushwant und mich, die alte
Dame wieder hinauszufiihren. Als dann Tom spéter aus dem Puja-Raum kam, flog er
am ganzen Leibe und schien unter einem Schock zu stehen. Ich bugsierte ihn zu
einem Stuhl, setzte mich neben ihn und na hm ihn in den Arm. Er erzdhlte mir
stockend von einem weillen, heiBBen Licht, dass ihn durch die Augenlider geblendet
hétte. Noch jetzt konne er kaum etwas sehen. Er schluchzte immer wieder vor
Erschiitterung und Freude; es sei so gewesen, als hétte er in einer Flamme gestanden.
Er konnte nichts gegen das Zittern seiner Hande tun. Ich hielt ihn lange im Arm, bis
er sich beruhigte. Dann holte ich sein Hemd, damit er sich nicht erkéltet.

Weil sich Dadaji an der Ent-
stehung des mit Shantilal Sa-
rupria verfassten Rajasthan-
Buches immer interessiert
gezeigt hatte, iibergab ich ihm
ein Exemplar. Er horte sich
aufmerksam meine Erldu-
terungen des Buchinhalts an
und warf auch einen Blick in
die englische Zusammenfas-
sung des deutschen Textes,
aber ich hatte das Gefiihl, dass
er mehr mich als das Buch
studierte. Zu meiner
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Verbliiffung stellte er dann Fragen zu Details des Buchinhalts, was eigentlich eine Lektiire
voraussetzte.

Am néchsten Morgen, dem Samstag, regnete es in Stromen. Der Monsunregen, der vor
kurzem ganze Stadtteile Kalkuttas iiberschwemmt hatte, war zuriickgekehrt. Aber als Dadaji
um 9.30 Uhr in der Somnath Hall eintraf, hatte der Himmel sich aufgeklart und den Regen
vergessen. Ich setzte mich neben Dadajis Liege und er stellte mir einige Besucher vor.

Bevor ich zur Somnath Hall ging, hatte ich iiber Dadajis Aussage ,,Menschliche Wesen
haben keine Macht™ nachgedacht. Auf eine telepathische Art schien Dadaji davon Notiz
genommen haben, denn er begann, mit mir darliber zu reden. Er erkldrte mir, dass die
Menschen natiirlich die Macht hitten, andere auszubeuten und zu unterdriicken, wie sie es
auch mit der Natur titen. Aber sie seien vollig machtlos, was die Verldngerung des Lebens
anginge, ,,denn in jeder Sekunde erhilt Er uns.” Viele Dinge geschéhen unter Seiner Dul-
dung, aber niemals gegen Seinen Willen. Und dann sprach er iiber sich selbst: ,,Dadaji hat
keine Macht bekommen. Dieser Mensch kann nichts bewirken, es ist alles Sein Wille. Jene
verstehen nichts, die immer denken, Dadaji tue dies oder das. Es ist immer Er, nicht Dadaji.*
Indem er meinen Arm griff, fuhr er mit groBem Nachdruck fort: ,,Er ist in mir und ebenso in
dir und in jedem. Es gibt keinen Unterschied!* Ich fragte: ,,Aber warum geschehen Dinge
immer durch dich oder durch deine Vermittlung?“ Dadaji schaute mich an und antwortete
langsam: ,,Ich weif3 es nicht - es geschieht.

Ich genoss in einer familidren Gruppe internationaler Géste ein groBartiges indisches Essen
in Manjit Pauls Wohnung im Zentrum Kalkuttas. Wir fiihlten uns alle wohl und hatten viel
zu erzéhlen. Als wir wieder aufbrechen wollten, servierte Manjit heilen Tee. So trafen wir
mit zehnminiitiger Verspatung in der Somnath Hall ein. Dadaji war schon da und s agte
vorwurfsvoll zu mir: ,,Ich warte nun schon seit 5 Uhr auf dich!* Das war mir peinlich und
ich erwiderte: ,,0 Dadaji, vergib, ich habe zu lange Tee getrunken! Er lachelte mich an und
gab mir einen Klaps auf die Wange. Dann fragte er Manjit mit strenger Miene: ,,Hast du den
Tee zu spét serviert? War er zu heif3?*

Tagebuch 11. Oktober 1986

Die Musik schien mir heute ganz besonders rhythmisch zu sein, ich konnte Tanz-
bewegungen nicht ganz unterdriicken - es war schwer, still zu sitzen. Dadaji beugte
sich zu mir und fragte, ob mein Zimmer im Géstehaus der Hindustan Fertilizers
Company, wo ich diesmal wohne, auch wirklich gefiele. Ich versicherte ihm, dass
ich ganz zufrieden sei und er nickte. Dann war es bald 18.00 Uhr und Dadaji sagte
mir, ich solle zu der zweiten, nun be ginnenden Puja mitkommen und fiir seine
Kleidungdstiicke sorgen, denn er ginge entbloBt in den Puja-Raum. Zusammen mit
Mr. P. B. Shaw, dem Direktor der Vipul Dyes & Chemicals Ltd. in Bombay, der in
der Puja sitzen sollte, gingen wir los. Ich bewahrte Dadajis Kleidungsstiicke auf, als
er sich derer vor der Tiir zum Puja-Raum entledigt hatte. Er war etwa 5-10 Minuten
im Raum, ehe er zuriick kam. Ich half ihm beim Ankeiden. Dann nahm er mich mit
in ein Zimmer oberhalb des Puja-Raumes und ich musste mich direkt neben ihn auf
eine Liege setzen. Er fing nun zu sprechen an: ,,Immer wenn du kommst, bin ich der
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gliicklichste Mensch. Ich freue mich, wenn du nahe bist ... Wir kénnen nichts tun, Er
tut alles. Die Puja unten wird nicht von mir vollzogen; sie mag stattfinden oder
nicht. Ich bin hilflos. Ich bin so gliicklich, dass du gekommen bist!“ Er umarte mich
und ich erwiderte, dass auch ich iiberaus gliicklich sei und eines sicher wisse: Sich
selbst konne man nicht voranbringen; dies geschehe allein durch Thn. Meine Worte
schienen Dadaji zu gefallen. Ich filigte hinzu, dass ich gar nicht das Gefiihl des
Besonderen hitte ... ,,Du bist ein einfacher Mensch, antwortete er, ,,Er liebt dich.*
Dann salen wir schweigend nebeneinander. Ich fiihlte einen starken Kraftstrom von
Dadaji ausgehen, der mich wie in Wellen durchdrang und ich sagte nach einer
Weile: ,,Dadaji, du strahlst eine starke Energie aus.*

,,Das ist auch bei dir der Fall,” war seine Antwort. Wir salen vielleicht zehn Mi-
nuten ,Aura in Aura’ nebeneinander. Dann bat mich Dadaji, mit ihm in den Puja-
Raum zu kommen, dort erst niederzuknien und anschlieBend mit geschlossenen
Augen auf einer Matte zu sitzen — nur ganz kurz. Er bedeutete mir, die Brille ab-
zunehmen und wir gingen nach unten. Der Puja-Raum wurde gedftnet und D adaji
filhrte mich hinein. Dort sal3 P. B. Shaw, aber ich konnte ohne Brille nicht viel
sehen, kniete auch schnell nieder, nachdem Dadaji den Boden aufgewischt hatte, und
legte die Stirn auf die Hande. Dadaji strich mir iiber die Schultern und iiber den
Riicken und befahl mir, mich aufzusetzen. Ich sah bei geschlossenen Augen aus
einem Nebel eine undeutliche Landschaft auftauchen, ich glaube mit Blumen, etwas
fremd; sie glich eher einem Bildteppich. Eine tiefe Stille erfasste mich. Dann horte
ich Dadaji: ,,Komm!* Ich verlieB den Puja-Raum. ,,Was hast du gesehen? fragte
Dadaji. Ich erzdhlte es ihm und er nickte. Spiter, als wir in die Halle zuriickgekehrt
waren, fragte ich ihn, was denn dieses Bild bedeutet habe. ,,Nichts Spezifisches,*
antwortete er, ,,du hast etwas von innen gesehen.*

Jetzt, wo ich dies notiere, scheint mir das Bild deutlicher zu werden. Ich habe es
immer noch genau vor Augen, wie eine Projektion. Das Bild gleicht den Land-
schaften der Kangra Paintings, zumindest im Stil. Dabei kommt mir Vrindaban in
den Sinn.

Als ich am spiten Abend auf die Ereignisse des Tages zuriickblickte, empfand ich sie als
etwas Besonderes. In Gedanken lief3 ich die Erlebnisse des Nachmittags immer wieder Revue
passieren und erinnerte plotzlich eine Bemerkung Dadajis, als wir oberhalb des Puja-Raumes
zusammen waren: ,,Er ist alles, Er ist liberall. Solch eine Puja kann sich iiberall vollziehen.*
Er erwdhnte auch, dass er mich ,noch ein bisschen egoistisch finde,” aber es war kein
Vorwurf und schien nichts auszumachen. Natiirlich hatte er damit Recht, hundert Prozent.

Eine Sache blieb fiir immer ungeklart: Als ich am spaten Abend ins H.F.C.- Géstehaus zu-
riickkehrte, berichtete mir der Hausmeister, ein Mr. Roy Chowdhury sei nachmittags um 5
Uhr gekommen und habe sich angelegentlich nach mir erkundigt. Er habe dann eine Weile in
der Lounge auf mich gewartet. Nach der Beschreibung war es Dadaji gewesen, der aber zu
dieser Zeit schon in der Somnath Hall war, wo er mich mit der Bemerkung empfangen hatte:
,Ich warte nun schon seit 5 Uhr auf dich!“ Am ndchsten Morgen fragte ich Dada nach
seinem Besuch im Géstehaus, aber ich konnte nicht herausfinden, was wirklich gewesen war.

317



Kurz zuvor hatte mir Pavitar Singh eine bemerkenswerte Geschichte erzéhlt, die ich spéter,
bei einem Treffen in London, auch von seiner Frau horte.

Tagebuch 12. Oktober 1986

Dadaji hatte Pavitar verschiedene Male versprochen, ihn in seiner Londoner
Wohnung zu besuchen. Als dieses drei Jahre hintereinander, in denen Dadaji in
London war, nicht geschah, begann Pavitar sich Gedanken zu machen. Zwar hatte
Dadaji mehrfach erklirt, er kenne Pavitars Wohnung, aber dieser hatte da so seine
Zweifel, denn schliefllich miisste er selbst doch davon wissen. An einem Tag machte
er mit Dadaji und anderen einen Ausflug auBlerhalb Londons, verbunden mit einer
Wanderung. Als sie an einen kleinen Hiigel kamen, bat Dadaji seine Begleiter,
zuriick zu bleiben und stieg auf den Hiigel. Dort stand er eine ganze Weile und als
gar nichts geschah, sah Pavitar auf seine Uhr.

SchlieBlich kam Dadaji zuriick und man setzte die Wanderung fort.

Als Pavitar abends in seine Wohnung zuriickkam, erzéhlte ihm seine Frau voller
Freude, Dadaji sei zu Besuch da gewesen. Er habe erklart, er wolle sein Versprechen
wahr machen und sehen, wo und wie sie lebten. Sie hétte ihn durch die Wohnung
gefiihrt und sich dabei mit ihm unterhalten, aber dann habe er wieder fort gemusst.
Dies alles geschah zu der Zeit, als Dadaji allein auf dem Hiigel stand. Wer soll das
erklaren?

Es gibt eine Menge solcher Berichte iiber Bilokation, denen ich selbst das Erlebnis von
Dadajis Besuch in Kalakshetra hinzufiigen kann.

Am folgenden Tag war ich schon um 9.00 Uhr in der Somnath Hall. Dadaji kam ein wenig
spater. Er hatte ein ernstes Gesicht und niemandem wurde erlaubt, ndher zu kommen oder
ihn zu beriihren. Unnahbar safl er auf der Liege. Sein Blick war angespannt, aber auf
niemanden gerichtet; mit seinem Bewusstsein war er scheinbar weit weg. Nach einiger Zeit
entspannte er sich sichtlich und legte sich auf die Seite in die gewohnte Position, den Kopf in
die linke Hand gestiitzt. Mit einem Blick seiner Augen winkte er mich zu sich und fragte
nach meinem Befinden. Ich hatte eine erholsame Nacht gehabt und war in bester Stimmung.
Wo ich zu Mittag und Abend essen werde, wollte er wissen und nickte zu meiner Antwort.

Dann richtete er sich auf und begann iiber sein Lieblingsthema zu reden, die Gurus. Diese
Leute glaubten, dass sie durch Entsagung maéchtig seien, aber Dadaji sprach von einer ,,be-
triigerischen Macht“. Durch Selbstverleugnung wird das Ego nicht tiberwunden, sondern
vergroBert. Und natiirlich sind diese Leute stolz auf ihre gesellschaftliche Stellung und
Macht. , Nur Er hat Macht, Er, der in allem ist und die ganze Welt erhélt,” betonte er.

Pavitar Singh wollte wissen, wie Dadaji es erklére, dass sich so viele erstaunliche Dinge in
seiner Gegenwart ereigneten. War das Dadaji oder Er? Als Beispiel fiihrte Pavitar einen
gefdhrlichen chirurgischen Eingriff bei seiner Frau an. Zweimal bat Pavitar Dadaji telefo-
nisch um Hilfe. Beide Male sagte Dadaji nur: ,,Warte!* Nach der Operation berichtete der
Arzt, alles sei in wundersamer Weise gut gelaufen. Dadaji antwortete auf diese Geschichte,
er habe nichts in der Sache getan. Er erwidhnte, dass er den Fall sehr gut erinnere, bei dem er,
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Dadaji, eine Stimme horte, die ,,Warte, warte!** sagte. Nur dieses sagte er zu Pavitar. Und er
fiigte hinzu: ,,Alle, die glauben, sie konnten etwas geschehen lassen, sind egoistisch;
tatséchlich wird dann nichts passieren. In dem Augenblick, wo Er das Ego ersetzt, ist der
Mensch total machtlos und Er allméchtig. Um diesen Zustand zu erreichen, ist eine vollige
Hingabe an Thn nétig. Aber der Wunsch, Macht zu haben, ist ebenso egoistisch wie der, sich
hinzugeben. Es geschieht nur ohne unseren Willen.*

Tagebuch 12. Oktober 1986

Dadaji meinte, die Geschichte von Rama und Sita werde heute falsch erzdhlt. Aber
so ginge es mit vielen Dingen aus der Vergangenheit. Wenn er, Dadaji, aus Zeiten
erzdhlte, die verloren gegangen seien, dann konne das keiner mehr verstehen. Oder
ob ich der Meinung sei, jemand wiirde den folgenden Satz verstehen: Er blickte eine
Zeit lang vor sich hin und formulierte dann einen seltsam klingenden, in einer
kollernden Intonation gesprochenen Satz. Diese Sprache sei 30.000 Jahre alt, er
nannte auch ihren Namen, den ich aber vergessen habe.

Dies sei ja eine vorgeschichtliche Zeit, aus der wir so gut wie nichts wiissten, be-
merkte ich; ob es denn schon frither dhnliche Zivilisationen wie die unsere gegeben
habe. Er bejahte undich meinte dazu, dass dann der Gedanke der kulturell-zi-
vilisatorischen Entwicklung, wie er heute wissenschaftlich vertreten werde, neu
gefasst werden miisse. Natiirlich miisse er das, sagte Dadaji, durch alle Zeit vollziehe
sich Wandel, aber was wir iiber die vorgeschichtliche Vergangenheit wiissten, sei
verzerrt, ein Theoriegebdude. Das Bemiithen um ein Verstehen sei ein Bemiihen des
Verstandes und damit von vornherein begrenzt.

Damals (und er kniipfte an die 30.000 Jahre alte Sprache an) sei Nordamerika ein
einziger Urwald gewesen. Die Sprachen der Ureinwohner jener Zeit konne keiner
heute mehr verstehen.-

Das Gespriach kam auf Jesus Christus. Dadaji spielte ... auf ein Gespréch an, dass er
in Witten mit den Bartelts und mir hatte. Damals habe er gesagt, dass niemand
diesen Mann Jesus kenne. Die Evangelien zeugten von einer falschen Geschichte. In
Wirklichkeit habe es sich um einen Menschen gehandelt, der in Srinagar gestorben
und begraben sei. Ich erzéhlte Dadaji von Reverend Moons Christusvision, auf die
sich dieser immer bezieht, und meinte, wahrscheinlich gidbe esei ne grofe
Gedankenform des Christus, aufgeladen mit den Vorstellung und Erwartungen der
Gldubigen. Dadaji hielt dies flir eine richtige Erkldrung des Phénomens der
Christuswahrnehmungen, soweit sie nicht nur Erfindungen sind.

Das Treffen ging zu Ende und Dadaji erhob sich von der Liege. Er war binnen kurzem von
Menschen umringt, die sich von ihm verabschieden wollten. Ich kam nicht an ihn heran. Ich
versuchte, ihn spéter telefonisch zu erreichen, hatte aber keinen Erfolg.

Als mich Pavitar und Manjits Sohn Pummy am Morgen des 13. Oktober zum Flughafen
Dum-Dum brachten, kamen wir an dem Viertel vorbei, wo Anju Walia mit ihrer Schwester
lebte. Anju war zwei Tage zuvor schwer erkrankt, wahrscheinlich an Malaria. Ich spiirte
einen starken Wunsch, sie zu besuchen. So fuhren wir zu ihrer Wohnung und Anju erzéhlte
mir, dass Dadaji sie am Abend zuvor besucht hatte. Als er sie verlieB, hatte sie das Gefiihl,

319



dass er nicht wirklich gegangen sei — er schien die ganze Nacht bei ihr zu sein. Als ich das
horte, iiberstromte mich eine michtige Woge von Liebe und ich fiihlte Dadaji sehr nahe.
Dieses auflerordentliche Gefiihl der Liebe verliel mich auf dem ganzen Flug nach Bangkok
nicht, von wo aus ich am nichsten Tag geschiftlich nach Shanghai aufbrechen wollte. Im
Hotel begann ich, iiber die Ereignisse der letzten Tage nachzudenken und einen Brief an
Dadaji zu schreiben.

Bangkok, 14. Okt. 1986
Mein liebster Dadaji:
Utsava — versunken in [hm. Was fiir eine wundervolle Bedeutung hat das Wort! Und
es ist eine Wahrheit, die ich nie zuvor so stark gefiihlt habe wie in den letzten Tagen!
Menschen haben keine Macht — du hast das wieder und wieder betont. Menschen
sind hilflos: Was fiir eine Botschaft! Sie zeigt unsere menschlichen Grenzen und
fordert uns zugleich auf, Ihm allein zu vertrauen, seine Liebe zu spiiren. Ich komme
immer wieder auf das eine kostbare Gut zurlick: Liebe. Sie zeigt uns in
Vollkommenheit, was wir tun konnen: Nichts. Denn Liebe geschieht — schon die
Sehnsucht nach ihr ist Liebe, ist Er. Ich fiihle mich wie ein Stiick Holz im Strome
Seines Willens, oder besser: Ich bin nicht der Kapitin meines Schiffes. Wo immer es
hinsegeln mag — ich bin in Ihm. Mit diesem Gefiihl weitet sich der Horizont, neue
Landschaften er6ffnen sich wie in meiner Vision im Puja-Raum.
Sein Duft ist iiberall, ich nehme ihn in jedem Atemzug wahr. Ich spiire ihn in einer
subtilen Art und Weise. Etwas hat sich verdndert, aber ich weil3 noch nicht was. Das
Geschenk der Utsava-Tage war so groBartig, dass ich immer noch nicht klar sehe,
was geschehen ist. Ich fithle mich von Ihm durchdrungen: Das ist Mein Leib! Das ist
Mein Blut! Ich hore deutlich die innere Stimme. Was habe ich zu tun? Ich weil} es
nicht, ich weil} nichts. Alles kommt durch Ihn.
Im Augenblick sehe ich alle die leuchtenden Gesichter der Schwestern und Briider
um mich, ich fithle den gemeinsamen Herzschlag der Einheit. Ich halte Tom in den
Armen und Anju ... ich hoffe, es geht ihr besser.
Und du, Dadaji, bist bei mir, wir kdnnen nicht getrennt werden. Du fliegst heute
nach Delhi, ich nach China. Aber was ist Entfernung, was bedeuten Meilen zwischen
uns? Eine Illusion des Bewusstseins. Ich bin immer noch mit dir in dem oberen
Raum und fiihle dein Strahlen — es war eine stille Begegnung mit Thm.
Ich schreibe dies in deiner Gegenwart, voller Liebe — voll bis zum Rand und bereit,
iiberzufliefen.
Mit immer dankbarem Herzen, dein Peter

Ob ich in Bangkok oder spéter in Shanghai war — ich roch Seinen Duft. Ich hatte nicht den
Eindruck, dass andere ihn auch wahrnahmen. Das Ar oma war wéhrend des ganzen
Chinaaufenthalts da, und als ich in den letzten Oktobertagen nach Deutschland zuriick kam,
fiihlte ich mich immer noch auf diese besondere Weise im Einklang mit Thm.
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19 Sharanye: Erinnere dich immer Seiner

Tagebuch 25. November 1986

Mahanam: Mitunter glaube ich den Namen in allem um mich herum lesen zu
kdnnen. Das Gedast der Baume zeichnet Ihn auf den Himmel; jedes Gras, das im
Winde weht, ist von Ihm bewegt; Er steht an der Stirnwand des Hauses — der Name
ist Zeit und Ewigkeit, spricht und schweigt zugleich. Und ich: Mit meinem Atem
eingebunden in dies alles. Es ist wie eine reinigende Kraft von innen, wenn der
Name aufsteigt: Gopal Govinda; Ram Ram.

Mahanam, der GrolRe Name, ist das Ganze; die kleinen Namen (alle Dinge, alles
Geschaffene) sind als Teile des Ganzen ohne dieses nicht denkbar. Das Ganze war
vor den Teilen, schwingt in den Teilen mit. Der Name knlpft an den Ursprung an, ist
der Ursprung. Die Teile sind aus dem Ganzen hervorgetreten, reprasentieren in der
beschrankten Form eines Teiles das Ganze und kehren, wenn ihre Zeit endet, in das
Ganze zurlck, das sie nie verlieRen. Er blickt mich aus den Teilen an, undeutlich; ich
spiegele mich in ihnen. (Wir sehen jetzt durch einen Spiegel in einem dunkeln Wort;
dann aber von Angesicht zu Angesicht. 1. Kor. 13,12.) Seine Herrlichkeit ist
Uberwaltigend! In Wem ist alles? O, gib Ihm die Ehre!

Lieber Dadaji, in solchen wunderbaren Augenblicken, in denen ich mich in Ihm
fuhle, habe ich das Gefiuhl fiir Besitz verloren. Was sind meine Gedanken?
Gedanken kommen und gehen, ich befehle ihnen nicht. Ich wandere im Garten der
Gedanken und der Gedankenformen, pfliickte diese Blume oder jene — ich war nicht
der Gértner.

Mahanam: Der Heilige Name ist der Name des Heilen, Ganzen; und alle Dinge um
mich, alle Gedanken, sind Teile des Ganzen. Er ist die Fulle!

Manchmal fuihle ich mich wie ein blinder Sanger, einer mit verbundenen Augen. Ich
hore und fihle, kann aber nicht sehen. Die Dinge um mich haben eine tiefere
Dimension; das weil3 ich, aber ich bin dessen nicht gewahr ...

Tom Melrose schrieb einen Brief Uber seine Puja-Erfahrungen: ,,Nach meinen Puja-Erleb-
nissen bin ich noch dabei, mich anzupassen. Ich glaube nicht, dass vielen Leuten jemals klar
geworden ist, dass sie dauernd im Auge und im Geist eines allmachtigen, allwissenden Got-
tes sind. Diese Feststellung bedeutet nicht, dass ich in der Lage ware, das jederzeit zu erfah-
ren, aber wahrend einiger Momente in der Puja habe ich etwas gespirt und es war
zerschmetternd. Er ist mit uns und in uns und um uns alle Zeit, aber ich glaube, selbst den
fluchtigsten Geschmack von IThm kann man nicht erleben und im Korper bleiben. Er ist weit
jenseits von allem, was wir Uber Liebe und Wahrheit und Bewusstsein denken, als dass der
Menschen Geist Ihn begreifen kdnnte. Aber irgendwie, aus irgendeinem Grunde hat Er Inte-
resse an uns. Wir sind vollig unwissend und voéllig unbedeutend, und doch fiihrt Er uns, je-
den fur sich, durch dieses fremde und wundervolle Dasein. Ich verstehe nichts.*
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Dadaji und Tom Melrose
Somnath Hall, Oktober 1986

Immer wieder kamen mir Toms Worte in den Sinn und ich fiihlte mich jedes Mal bereichert.
Nur Toms Feststellung, dass Er ,,Interesse an uns hat“, schien mir auf Grund meiner eigenen
Erfahrungen als zu schwach. Ist er nicht auch unser Leib und unser Blut? Erst im Januar
1987 fand ich Zeit fiir eine Antwort.

Lieber Tom:

Ich danke dir sehr fur deinen Brief vom 30. November 1986, den ich schon langst
beantwortet haben sollte. Ich habe versucht, so viel Zeit wie mdglich meiner Familie
zu widmen, so dass ich nicht die MufRe fand, dir zu schreiben.

Du schreibst: ,,Ich glaube nicht, dass vielen Leuten jemals klar geworden ist, dass sie
dauernd im Auge und im Geist eines allméchtigen, allwisenden Gottes sind.” Wie
Recht du hast! Manche bekennen, dass Gott ihr Tun die ganze Zeit beobachtet, aber
wenn sie die Kirche verlassen, haben sie nur ein nettes Bild im Kopf, nicht die
Realitét, nicht die Wahrheit, die Er ist. Dadaji benutzt gern die Worte ,,Immer in
Seinem Scholie sitzend.” Das ist eine andere Weise, deine Gefiihle auszudriicken,
die ich so gut verstehe. In der letzten Zeit habe ich gedacht, ich pflickte Blumen, die
mir nicht gehorten. Ich erwahne das, weil ich mit der Idee von der Erfindung
eigener Gedanken (die dann von einem anderen Wissenschaftler zitiert werden
konnen) akademisch sozialisiert wurde. Was flr ein Quatsch! Was wir denken, ist
nicht unser Besitz, alles ist in Seinem Geist, und je mehr wir das verstehen, umso
bescheidener werden wir. Ich weil3 nichts. Da sind einige Blumen in Seinem Garten,
die sich der Sonne gedffnet haben. Indem du dieses erkennst, schmeckst du, riechst
du, fihlst du Seine Sonne. Es ist so wunderbar, sich an Seinem Licht zu erfreuen, das
zugleich Leben und Liebe ist. Natirlich ist der Himmel nicht immer blau und klar
mit einer wunderbar leuchtenden Sonne, aber wenn man sich dessen an wolkigen
Tagen erinnert, verstéarkt es die Sehnsucht — und Er ist sogar in der Sehnsucht. Der
Himmel wird klar werden. Ich habe das starke Geflhl, dass wir uns treffen sollten
und plane, in die Staaten zu kommen, wenn Er es will. Ich wiinsche dir ein
gluckliches Neues Jahr in Ihm! Peter
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Ich moge in die USA reisen, um Ann und andere Freunde dort zu besuchen, war Dadajis
Wunsch wahrend des letzten Utsava-Festes gewesen. Dem konnte ich im April 1987
entsprechen. Ich traf in Los Angeles ein, um Ann Mills zu besuchen und mit ihr tber den
Plan flr dieses Buch zu sprechen. Sie lebte in Ojai, Kalifornien, und arbeitete selbst an
einem Buch 0Ober Dadaji, das zugleich eine Sammlung seiner Worte enthalten sollte: The
Truth Within. Sie bat mich, das Manuskript zu lesen und ihr editorische Vorschlage zu
machen. Zwischen blihenden Bilischen und Orchideen in ihrem Garten war ich zwei Tage in
engster Verbindung mit Dadaji und fuhlte mich inspiriert durch die Texte und Worte, die ich
las. Ann rief Dadaji in Kalkutta an und informierte ihn Gber meinen Besuch und ich selbst
schwarmte ihm von Anns Buch vor. Er schien hoch erfreut und ich hatte das Gefuhl, dass er
mich nach Ojai geschickt hatte, um zu dem Buch beizutragen.

Es war wirklich eine wunderbare Lektiire und zugleich eine gute Vorbereitung fur zwei
Vortrdge vor Freunden, die Ann eingeladen hatte. Als ich (ber meine Begegnungen mit
Dadaji sprach, fuhlte ich seine Ndhe und zugleich eine tiefe Dankbarkeit fiir die Gelegenheit,
tiber ihn zu sprechen. Ann beschloss spéter, die auf Band genommenen Vortrage in The
Truth Within aufzunehmen.!

Von Kalifornien flog ich nach Boulder, Colorado, um Tom Melrose zu besuchen. Ich hatte
eine Kopie von The Truth Within mitgenommen, um die Korrekturen wéahrend meines
Aufenthalts in den Staaten abschliefen zu kénnen und war glicklich dariber, mit Tom
Erfahrungen auszutauschen. Er war bereit, mit seinem Laserdrucker die Herstellung einer
Druckvorlage fiir The Truth Within zu Gbernehmen und ich, gelernter Verlagsbuchhéndler,
wurde neugierig, Details der spateren Herstellung zu erfahren. Leider war die Zeit in
Amerika beschrankt; ich hatte sie aus einem Ubervollen Terminkalender herausgeschnitten.

Zwei Monate spéter war ich mit Dada in Belgien zusammen. Er traf aus London ein, wo ich
ihn vergeblich telefonisch zu erreichen versucht hatte. Als Dipu Bhadra und ich ihn am
Flugplatz empfingen, schien er ein sehr alter und muder Mann zu sein, der sich unsicher und
mit kleinen Schritten auf uns zu bewegte. Als wir zusammen in Dipus Wagen sal3en, lachelte
er mich an und sagte einfach: ,,Ich bin sehr froh.” Schweigend fuhren wir zu Dipus Haus in
Lochristi. Dadaji schien in Gedanken verloren. Plétzlich duBerte er in mein Schweigen
hinein: ,Was ist Zeit? Was sind flinf Stunden [die es brauchte, um von London nach Gent zu
kommen; PMD]? Zeit ist nichts!* Als ich Dadaji meine Beziehung zu ihm mit den Worten
»Liebe liebt Liebe* zu verdeutlichen versuchte, lachelte er und ich erlebte eine wundersame
Verwandlung: Auf einmal wurde er jung! Ich war verbl{fft, denn er wechselte, wahrend er
meine Hand nahm, tatséchlich sein Aussehen: Er schaute mich aus einem jugendlichen
Gesicht an und wirkte in seinen Bewegungen straff und energisch. Das verschlug mir die
Stimme und ich wusste nicht, was ich sagen sollte!

Als wir kurz darauf vor Dipus Haus ausstiegen, war Dadaji wieder so, wie wir ihn auf dem
Flughafen erlebt hatten. Er schien einige Schwierigkeiten beim Gehen und bei der
Orientierung zu haben. Seit ich ihn im vergangenen Jahr in Kalkutta gesehen hatte, wusste
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ich schon von anderen, dass seine Gesundheit nicht zum Besten bestellt war. Oft schien er
bei seinem Besuch in Belgien in Gedanken weit weg zu sein und wirkte tiberbeansprucht und
Ubermidet.

Tagebuch 6. Juni 1987

Ich horte, es gehe Dadaji heute besser. Er verliell sein Zimmer und stieg vorsichtig
die Treppe hinab. Ich wurde hinzu gewunken und saB schlieBlich zu seinen Fuf3en,
Mrs. Surender Singh neben ihm. Ich war sehr bewegt, als ich ihn betrachtete und
kniete vor ihm nieder. Er strich mir (ber den Ricken und (bers Haar, dann nahm er
meinen Kopf zwischen die Hande ... ,,Wir kennen einander schon so lange,” sagte er.
»Seit einer Ewigkeit,” bestétigte ich. Dada schaute in die Ferne. Er war nicht hier
(mit seinem Bewusstsein) und doch fiihlte ich seine intensive Nahe und geistige
Ausstrahlung. Meine Augen waren feucht geworden und die Tranen strémten, als er
meine Hand beruhrte. Weit, weit war er fort und doch ganz nah. ... Dann kam ein
Telefonanruf von Uta. Als Dipu mir den Horer gab, war Dadaji plétzlich ganz
wieder da, er hatte schon aufgemerkt, als es ldutete. Ich konnte vor innerer
Bewegung kaum sprechen. Als ich den Horer an Dada weitergab, war er ganz Liebe.
Ich hatte ihm noch am Abend zuvor Familienbilder gezeigt und er hatte alles erkannt
und sich Uber seine ,,Tochter Uta“ gefreut. Ich habe nicht verstehen kénnen, woriiber
er am Telefon mit ihr sprach. Als er mir den Horer zuriickgab, meinte Uta, er habe so
wie immer geklungen. Und es war auch so: Dadaji war bei dem Anruf ganz da und
gar nicht verschlossen, so als wenn sich plotzlich ein Fenster gedffnet hatte. Aber
dann schloss es sich wieder.

Dadajis augenscheinliche Desorientierung und Unerreichbarkeit pragten den dreitagigen
Aufenthalt bei Dipu in Lochristi. Trotzdem erfreute mich die Atmosphére, die durch Dadajis
Gegenwart entstanden war. Natirlich kamen viele Gaste, um Dadaji zu sehen, aber er sagte
kein Wort.

An einem Nachmittag sal eine grofe Gruppe von Gasten mit ihm im Wohnzimmer
zusammen und horte sich Sitar-Musik an. Als die Musik zu Ende war, bedeutete mir Dadaji,
dass er sehr mide sei. Er verlieR das Wohnzimmer und stieg die Treppe hinauf, ich folgte
ihm. Zu meiner Uberraschung ging er in mein Zimmer, setzte sich auf mein Bett und fragte:
,und wo wohnst du?“ Ich antwortete: ,,In Thm!“ Dadaji schien mit dieser Antwort sehr
zufrieden zu sein und streckte sich auf meinem Bett aus. Wir schwiegen und ich hockte mich
vor dem Bett hin.

Nach einer Weile begann eine sehr personliche Unterhaltung. Ich hatte den Eindruck, wieder
bei dem Dadaji zu sein, den ich nun schon fast zehn Jahre kannte, nicht bei einem alten,
scheinbar verwirrten Mann. Wir sprachen tber den Plan dieses Buches und ich bat ihn um
Zustimmung. Er antwortete: ,,Vorziglich! Was immer du tun wirst, es wird in Ordnung sein.
Du musst es von innen her wissen.”“ Dadaji war wieder einmal an Einzelheiten meines
Familienlebens und meiner beruflichen Karriere interessiert und es wurde eine lange,
intensive Unterhaltung. Als wir ber meine zukulnftigen Entscheidungen und Dadajis Rolle
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dabei sprachen, bemerkte er: ,,Verlass dich auf dich selbst. Er wird dich unfehlbar fihren.“
Dadaji benahm sich wie ein Vater oder eine fursorgliche Mutter und ich war sehr bewegt.
Bevor er mein Zimmer verlieR, nahm er meinen Kopf zwischen beide Hande und murmelte:
,»Jai Ram, Jai Ram!*

Am 7. Juni 1987 flog Dadaji zuriick nach London und einige Tage spater in die USA. Als er
nach einem Monat nach London zurlickkehrte rief ich ihn an. Er sagte: ,,Meine Gesundheit
ist nicht gut, ich bin mide* und deutete an, in zwei Tagen nach Kalkutta zuriickzufliegen.
Ich hatte das Gefihl, dass diese ganze Reiserei viel zu viel fiir ihn war.

*

Wihrend der Unterhaltung in meinem Zimmer fragte mich Dada: ,,Willst du mit mir
kommen? Willst du mit mir gehen?“ Ich nahm das auf Band und immer, wenn ich Dadaji
Stimme und diese Worte hore, weil3 ich, dass ich niemals féhig sein werde, ihn zu verlassen.
In Amerika erzahlte er Ann: ,Nach und nach werde ich jeden verlassen.“ Und in den
folgenden Wochen horte ich, dass Leute, die ihm sehr nahe gestanden hatten, sich aus
unterschiedlichen Griinden von ihm trennten. Das konnte ich nicht nachvollziehen, denn ich
selbst flihlte mich in einer starkeren Beziehung zu ihm als je zuvor.

An einem Julimorgen fuhr ich zur Arbeit und dachte dabei (ber ein Buch von Theodor
Lessing? nach, das ich gerade las. Plotzlich hérte ich in mir Dadajis klare Stimme. Ich sprach
aufs Band, was ich horte.

Tagebuch 20. Juli 1987

,»Der Verstand kaut den Verstand wieder. Du versuchst, Gedankenstoff zu verdauen.
Was ist hinter dem Schleier, was ist in allem? Es ist Er. Du wirst nie verstehen, was
Er winscht. Du kannst ihn nur erfahren. Und aus diesen Erfahrungen erwachst eine
Art von Verstandnis, es ist die Reflektion des Verstandes; partielle Blitze von
Einsicht geschehen, aber das ganze Bild wirst du niemals verstehen. Das ist so, weil
Er jenseits des Verstandes ist. So vergiss Ihn nicht mit deinem Denken. Der Verstand
ist unbestandig, will seine eigenen Wege gehen, versucht zu messen, zu rechnen, lhn
auf Flaschen zu ziehen. Das ist unmdglich. Aber du erkennst diese Unmdglichkeit
nicht an. Ihr Leute bekennt nicht: Ich weil nichts. Ergib dich! Er ist der Einzige, wir
sind nichts.”

,Erinnere dich immer Seiner. Beurteile nicht das lila deines Dada. Das muss
geschehen. Menschen kommen und gehen, nur wenige bleiben. Es ist die
Selbstsucht, welche die Menschen trennt. Es ist ihr Schicksal, nicht dabei zu bleiben.
Dass hat nichts zu tun mit guten und schlechten Leuten. All dies Beurteilen mag dein
Dada nicht. Was zu geschehen hat, geschieht. Wir sind alle Eins, vergiss das nicht.
Du hast vor, nach Indien zu kommen? Du bist immer willkommen. Du bist mein
Néchster und Liebster ... So, beurteilt nicht — liebt! Er ist Giberall. Er ist Liebe — und
zu lieben heiBt, den Duft des gottlichen Lebens zu atmen.” ,,Duft? In jedem Atom,
Uberall ist ein Duft, der nicht zu riechen ist. Das gesamte Universum ist von Duft
erfillt. Und hier und dort kénnen wir lhn riechen. Und weil Er Uberall ist, ist der
Duft tberall. Ich weil nicht, wie es geschieht, dass du ihn riechst. ...*
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~Wer sich von Dada betrogen flhlt, ist selbst ein Betriiger. Wer in solchen
Kategorien denkt, muss betrogen werden. Der Betriiger betrlgt sich selbst. Aber Er
ist Wahrheit. Konzentriere dich nicht auf AuRerlichkeiten, konzentriere dich nicht
auf innere Visionen — lebe und liebe!*

Ich bin mir heute nicht mehr klar, ob es wirklich Dadajis Stimme war; oder lauschte ich
meinen eigenen Gedanken? Das spielt keine Rolle, denn ich fuhlte Dadaji gegenwartig.
Wahrend der folgenden Tage lauschte ich immer wieder dieser Englisch sprechenden
Stimme in mir. Auf diese Weise wurden Gedanken korrigiert und Ideen prasentiert. Hier ist
ein Beispiel.

Tagebuch 7. August 1987

(Ich fragte mich, ob Einheit in Dadajis Verstandnis so etwas wie Gestalt ist, die mehr
ist als die Summe ihrer Teile.)

»Einheit hat nichts mit Gestalt zu tun und ist (doch) viel mehr als alle Teile
zusammen. Gotter mogen Gestalten sein, Er aber ist Einheit. Solange es einen
Unterschied zwischen Thm und dir gibt, hast du die Einheit als Hochste Wahrheit
nicht gesplrt. Einheit mag entstehen, wenn man die Teile ,zusammen sieht’. Aber
sie ist nicht Frucht einer solchen Zusammenschau. Einheit ist nicht von unten her
wie eine Mauer aus Ziegeln aufgebaut: Du fligst den letzten Ziegel hinzu und sie ist
da. Einheit ist eine unabhangige Qualitét in ihrem eigenen Recht.*

Eines Tages im August setzte ich mich zu einem Brief an Dadaji hin. Mir war das Herz voll
und ich wollte meine Gedanken mit ihm teilen.

Destedt, 11. August 1987
Liebster Dadaji,
seit einer Woche versuche ich, dich telefonisch zu kontaktieren, aber entweder ist
Kalkutta von Deutschland aus mit Telefon unerreichbar oder dein Anschluss ist
besetzt. Ich hérte von Abhi, dass du bei guter Gesundheit seiest, aber das méchte ich
gern von dir personlich horen. Lange Reisen sind immer anstrengend und ich
erinnere unser letztes Gesprach, in dem du erwahntest, ,,meine Gesundheit ist nicht
gut.” Das war ein Tag vor deiner Abreise aus London zuriick nach Indien; bitte lasse
mich wissen, wie es dir geht. Seit unserem letzten Treffen in Belgien hatte ich viele
belehrende ,innere’” Unterhaltungen mit dir. Dada, ich habe niemals einen Lehrer wie
dich erlebt! Wenn ich viele Berichte von Leuten. teilweise aus Europa, hore, die sich
von dir ,verunsichert’ fuhlen, weif3 ich: Du (?) lehrst auf so vielen Ebenen, aber
hauptsachlich von innen — es ist unbeschreiblich.
Ich habe ein Fragezeichen hinter das ,du’ gesetzt. Der Guru ist innen: Diese
Wabhrheit habe ich nicht nur von Dadaji gelernt, sondern auch durch meine eigene
Erfahrung. Und dieser Meister ist mein Lehrer — der Lehrer innen. Er, der in einem
Winkel meines Herzens wohnt und auch in allem gegenwartig ist — und besonders
gegenwartig in dir — Er ist der Lehrer. Dada, ich liebe dich! Es ist mein Wunsch, in
Ergebung zum Namen zu leben, ein Wunsch, der verstarkt wird von Liebe und
Erfahrung: Er hat soviel Gutes an mir getan — was immer Er tut, ist richtig. Meine
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Liebe zu IThm fragt nach keiner Erwiderung; Liebe ist sich selbst genug und ich weil,
dass Er diese Liebe ist. Ich habe nur den Wunsch, dass mein Egoismus im Feuer der
Liebe, die Er ist, wegschmelzen mége und ich die Vorstellungen von ,mein’ und
,dein’ loswerde. Aber ist das ein wirklicher Wunsch? Ich liebe Ihn. Das ist genug,
denn Er ist bei mir — was sollte ich wiinschen?

Wer bin ich? Manchmal flihle ich mich wie nackt, ohne Besitz, ohne alles Eigentum
... Hat Er mir nicht gesagt, ,,dieser dein Leib ist Mein Leib, dieses dein Blut ist Mein
Blut“? Was bleibt tbrig? Ich sehe keinen Unterschied zwischen IThm und mir, ich bin
in Ihm enthalten ... und ich bin mit Seiner Liebe bekleidet.

Aber ich vermute, die meiste Zeit bleiben die Schleier des Verstandes. Ich bin
geduldig: Ich werde meinen Fahrmann von Angesicht zu Angesicht sehen, wenn ich
in den letzten Hafen einlaufe ...

Liebster Dadaji, ich habe erfahren, dass Utsava in diesem Jahr sehr friih sein wird,
an den letzten Septembertagen. Ich plane, um den 17. oder 18. herum, mehr als eine
Woche vor Utsava, nach Kalkutta zu kommen, um genitigend Zeit mir dir zu haben.
Unglicklicherweise wird mich Uta nicht begleiten koénnen, Familienpflichten
verbieten es ihr.

Diesmal habe ich Schwierigkeiten, geduldig die Stunde zu erwarten, zu der wir uns
wiedersehen. ... Ich werde dir ein Telegramm mit der genauen Ankunftszeit und der
Flugnummer senden. Gleich nach Utsava fliege ich nach Deutschland zurlick. Mit
viel Liebe, auch von Uta, herzlich dein Peter

Die inneren Gesprache mit Dadaji gingen fort und fort. Meistens folgten sie einem Muster.
Immer wenn ich ein Problem hatte oder glaubte, zu einer Einsicht gekommen zu sein, oder
das hatte, was ich fur eine Einsicht hielt, half mir die innere Stimme, begleitete mich und gab
Kommentare ab — immer in Englisch und in ,Dadajis Stil’. Ich versuchte, diese Satze und
Kommentare aufs Band zu sprechen, wie es Dada mir empfohlen hatte, und sie spéter ins
Tagebuch zu bertragen.

Tagebuch 12. August 1987

(Als Antwort auf meine Sehnsucht nach Ihm:) ,,Mein Kind, Ich bin immer bei dir.
Du kannst Mich nicht sehen, aber Ich bin in deinen Augen; Ich bin der Sehende. Du
kannst Mich nicht horen; Ich bin in deinen Ohren, denn ich bin der Hérende. Kannst
du dich selbst sehen? Spiegel zeigen nur verkehrte Bilder. Du kannst nicht in deine
Augen schauen, solange du nicht aus den Augen anderer schauen kannst.
Wirklichkeit ist hier. Sie hat viele Gesichter und doch nur eines. Ich bin die Fille,
Ich bin der Eine, Ich bin.“

Tagebuch 14. August 1987

(In einem Brief schrieb Abhi von Dadaji als ,Er’. Dies verursachte bei mir wieder
einmal gewisse Probleme. Ich horte Dadajis Kommentar:) ,,Er, der nicht gesehen
werden kann, ist in allem. Und in dem Augenblick, in dem du dir dessen bewusst
bist, bist du jenseits des Verstandes und in Ihm. Ich bin im Zustand jenseits des
Verstandes: Wo ist da der Unterschied zwischen Ihm und mir? Wenn du thn nur in
einer Person siehst und Ihn nicht auch in anderen und aufien erfahrst, bist du nicht in
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Seinem Bewusstsein. Beseitige den Irrtum, dass dieser Mensch (Dadaji) all die
Dinge tut. Ich bin kein Gott, ich bin ein Lehmklof3. Aber wenn ich in lhn ver-
schmelze, ist es immer Er.“ (Argerlich:) ,Hor auf mit dem Gurugeschwatz! Der
Glaube an Gurus erzeugt Hass und ist vollig falsch! Ich bin kein Guru. Ich bin im-
mer bei dir — aber es ist Er, der bei dir ist. In Ihm bin ich immer bei dir.*

Und weiter: ,,Es ist alles Ego, dieses Mein-und-Dein-Geschaft. Frag nicht, wer ich
bin. Es gibt keine Antwort. Du wirst es niemals verstehen. Die Leute versuchen zu
verstehen und bringen es auf diese Weise auf die mentale Ebene. Das ist vollkom-
men falsch. Nimm es, wie es ist. Das Schicksal wird alles tilgen.” (Meine Augen
werden feucht:) ,,Tranen sind nicht nétig, du bist in IThm. Er liebt dich.”

Tagebuch 17. August 1987

(Ich habe die Idee, dass Dadajis spirituelle oder physische Nahe fiir Inspirationen
notig ist:) ,,Warum nicht immer mit Ihm wandern? Was steht dem im Wege, IThm
immer nahe zu sein? Es gibt keine Entfernung. Es ist keine Sache der Entfernung,
sondern ob man von Seiner Liebe erflllt ist. Wenn du in Seiner Liebe bist, ist dein
Herz voll und bereit, (iberzuflieBen. Das ist Erinnerung: Erinnere dich immer Seiner.
Du musst dessen gewahr sein, dass Er immer bei dir ist, bis zum Ende deiner Tage.
Du musst wissen, wie du Ihn erinnerst. Vierundzwanzig Stunden ist Er bereit; Er ist
niemals abwesend. Du brauchst kein Telefon. Das ist auch Teil des Spiels. Komm in
meine Arme und stelle fest, dass du dort die ganze Zeit gewesen bist!*

Am 9. September erhielt ich eine kurze Notiz von Dadaji:

Kalkutta 2/9/87
Mein lieber Sohn:
Habe deinen Brief erhalten. Ich freue mich so, dass du kommst. Ich sehne mich auch
danach, dich zu sehen. Mir geht es jetzt etwas besser.
Meine Liebe Dir, Uta und den Kindchen, Dein — Vater — Dadaji
P.S.: Utsava ist am 30. September und 1. Oktober 87.

Ich werde dieses Utsava von 1987 niemals vergessen. Es war ein ganz besonderes Fest, ein
Treffen von Menschen, die Dadaji am nachsten stehen. Keine Puja, keine Vortrage — ein
Zusammensein in IThm. Ich war von Mrs. und Mr. Barun Das eingeladen, als Gast in ihrem
schdnen Appartement mit Blick tber einen groRen Park zu wohnen. Als Dadaji mich dort
zum ersten Mal anrief, horte ich seine Stimme jung und frisch klingen. Er bat mich zu sich,
wo mich eine Uberraschung erwartete: Dadaji sa mit nacktem Oberkorper auf seinem Bett
und sah genauso vital wie vor neun Jahren aus, als ich zum ersten Mal bei ihm war! Seine
Haut war straff und seine starke Ausstrahlung fillte den ganzen Raum. Er schien mir mit
Energie geladen. Ich erinnerte die Szene, als ich in seine Arme lief, aber als wir uns diesmal
umarmten, war kein Duft da.

Wie immer wollte Dadaji zuerst etwas von meiner Familie horen. Wahrend er mit mir
sprach, bemerkte ich, dass ihn etwas bewegte, das jenseits meines Verstehens war. Er war
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sehr nahe, ich saB3 dicht neben ihm und spirte seine Liebe, aber zur gleichen Zeit war er weit
jenseits dieses Lebens, durchdrungen von einem anderen, hoheren ,Leben’. Es war ein
Wunder: Dadaji war ein liebender Vater, der mit seinem Sohn sprach, und zur gleichen Zeit
ein universelles Wesen. Ich fiihlte einen Energiestrom, weit bedeutender als unsere
Konversation. Wéhrend der folgenden Kalkutta-Tage wirde ich diese strahlende Gegenwart
viele Male erleben.

Am folgenden Morgen brachte mich Mr. Jaiswal zu Dadajis Haus. Uber diesen Besuch
machte ich eine Tagebuchnotiz.

Tagebuch 23. September 1987

Als ich ankam, bekam er gerade eine Bein- und Fullmassage. Er richtete sich auf:
,O, wundervoll ...,“ und ich umarmte ihn. ,,Ich bin so froh, dass du gekommen bist,*
sagte er immer wieder. Sessel? Nein, ich zog es vor, in seiner Ndhe am Boden Platz
zu nehmen. Ob ich Bengal sweets méchte? Ja, ich liebe sie! Dada fragte nun Mr.
Jaiswal, welches wohl die Besten seien und wo man sie bekommen konne. Der
nannte Namen von L&den oder Firmen und Dadaji verzog ablehnend sein Gesicht.
Das Raten ging weiter, aber Dada war partout nicht zufrieden zu stellen. ,,Ich werde
dir die besten sweets der Welt anbieten,” sagte er schliefflich, ging in eine dunkle
Zimmerecke und brachte mir ein Paket: ,,Sei vorsichtig.“ Als ich behutsam das
Papier entfernte, kam ein irdener Topf zum Vorschein, mit Pergament verschlossen,
zugebunden mit einem roten Band. Rassamalai? Mein Herz schlug hoher:
Rassamalai! Dadaji freute sich an meiner Uberraschung. (In Kalkutta hatte ich die
kostlichste aller bengalischen Siiigkeiten noch nie bekommen. Ich kannte sie aus
Madras, wo Nachi sie immer fir Uta und mich besorgte.) Diese siiRe Uberraschung
war Uber die MaRen kostlich! Ich lieB mir die frischen Kl6Re auf der Zunge zergehen
(und genoss Dadajis Freude an meinem Geniel3en). Spater fiel mir dann ein, dass ich
Dada niemals von meiner Leidenschaft fir rassamalai erzéhlt hatte ...

Es trat eine wunderbare Stimmung ein. Dadaji hatte sich eine Zigarette geteilt und
sah mich sinnend durch den Rauch an. Dann legte er sich auf den Ricken und
murmelte: ,,Ich bin froh.“ Nur dieses, sonst nichts. Es war Zartlichkeit im Raum;
mein Bewusstsein glich einem groRen stillen See, kein Lufthauch streifte seine
Oberflache, die im Sonnenlicht lag. Man musste bis auf den Grund sehen kénnen ...
Ich schloss die Augen und genoss die wunderbare Ruhe. Kein Wunsch. Kein
Wollen. Nur eine Stille der Gewissheit, strahlende Stille ...

(Jetzt, wo ich das niederschreibe — es ist erst etwa zwei Stunden her — strahlt die
Stille immer noch nach: Kostlich, dieses Aufgehobensein. Der Strom, der mich trégt,
ist so riesig, dass ich keine Bewegung spiire, aber es ist ein Strom. Ich — wie ein
Stlick Holz in den Wassern des Lebens.)

Hin und wieder 6ffnete ich die Augen, blickte zu Dadaji, der sich leise auf Bengali
mit Jaiswal unterhielt oder still dalag, mal auf der Seite, mal auf dem Riicken.

Das Aufgehobensein im Sonnenlicht, in diesem Strom, die wunderbare Stille -
nichts storte mein Gliick. Ich war ganz hier, sah alles um mich von einem tragenden
Grund aus, hatte das Fragen weit hinter mir gelassen.

(Auch jetzt kein Warum. Die Stille klingt nach, ist da als Kostlichkeit. Alles ist gut.)
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Schien Dadajis Kérper nicht zu glanzen? Einen Augenblick schien es mir so. Aber
dann sank ich fraglos in die Stille zuriick. Ich fiihlte, das ich l&chelte (als wenn
Mahanam sténdig aufsteigt, kam mir in den Sinn.) Eine kurze Zeit war mir, als sahe
ich aus Dadas Augen, seinem Gesicht.

(Meist fullt sich eine solche stille, ,leere” Szene mit Bildern; sie blieben aus. Wenn
ich von einem See oder Strom rede, dann ist das ein Versuch, ihr Wesen, ihre Essenz
zu umschreiben, die ich spirte. Umschreibung eines unbeschreibbaren Zustandes,
der im Grunde nichts an Besonderheit hatte, wahrend er wéhrte (etwa eine Stunde),
vielmehr selbstverstandlich war. Kein Traumzustand, aus dem man erwacht, sondern
etwas Wirklich-Gegenwaértiges — nur herausgehoben aus dem Spiel der Gedanken,
von Ihm getragene Gewissheit, jenseits der Wissensinhalte.)

Dada war aufgestanden und ins Bad gegangen, ohne dass sich mein Zustand &nderte.
Dankbarkeit stieg in mir auf, war wie Licht, das mein Bewusstsein ausfillte.

Dada kam zuriick und setzte sich aufs Bett. ,,Ich muss gehen. Du kommst morgen
Vormittag wieder.” Ich erhob mich, er breitete die Arme aus und ich umarmte ihn.
Er strahlte jung und voller Herzlichkeit.

Wenn ich auf diese auBerordentliche Erfahrung zurlickblicke, die sich mir auch heute noch,
nach mehr als zwei Jahrzehnten, in ihrer Fille und ihrem Duft unverandert mitteilt, kann ich
sie mit keiner anderen, ahnlichen vergleichen. Es war weit, weit oberhalb aller meiner
Erfahrungen der inneren Stille, die ich aus meiner friiheren meditativen Praxis kannte. Aber
diesmal hatte ich nicht meditiert, ich hatte mich nach nichts gesehnt, nichts erwartet, nichts
verlangt — es geschah einfach. ,,Meditation ist eine AuBerung des Egoismus, sie will etwas
erreichen”, hatte mir Dadaji einmal gesagt; ,,nimm das Leben, wie es kommt; alle
Bestrebungen, lhn erreichen zu wollen, sind falsch. Er kommt, wenn Er kommt, nicht als
Ergebnis von Ubungen oder eines asketischen Verhaltens.“ Ich erinnerte mich Seiner nicht
durch Mahanam. War es die Essenz von Mahanam, die Einheit der zwei Tone, in der ich
mich selbst fand? Dieses vollige Leersein, diese Leere war zugleich eine allumfassende
Fulle. Es war nicht nur eine Erinnerung ... Diese ,strdmende Stille’ wurde zum Grundton der
Tage in Kalkutta und des Utsava-Festes 1987.

Am anderen Morgen salt ich auf dem Balkon der Wohnung von Barun Das und schaute ber
das liebliche Gelande des Minto Parks.

Tagebuch, 24. September 1987

Muss immer wieder an die Stille denken, gestern bei Dada. Eine Stille ohne Fragen.
Was erwarte ich eigentlich? Da sind keine Erwartungen mehr. Habe ich denn gar
keine Wiinsche an Dada? Ich fuhle den ruhigen Strom in mir und nichts fallt mir ein.
Nur: Sein Wille geschehe (aber der geschieht ohnehin). Dada lachelt: ,,Du bist der,
der du bist*. Alles Fragen scheint mir sinnlos, kinstlich. Das Schweigen ist die
Lehre. Der ruhige Strom oder der klare See. Das ist: Ich bin. (Im Gegensatz zu: Ich
habe.)

Alles ist an den Rand gedréngt (mag sich an den Ufern befinden): Ich bin der Strom,
der See. — Nein, dieser Strom tragt alles. Er umschreibt eine Grundbefindlichkeit als
erfahrene Realitdt, aus der alles andere ausdifferenziert ist. Der Strom geht durch
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alles hindurch: Gehe ich durch alles hindurch? Ich sitze auf dem Balkon. Am
Rasenrand ein Bambusgebisch in meinem Blickfeld ...

Zurick zu Dada. Ja, da ist es wieder: Strom, See. BlofRes Sein. Es umspilt das
Bambusgebiisch und den Gesang der VVogel, das Krachzen der Kréhen. Alles in Thm.
Ich auch. — Hinhéren. Hinsehen. Alles ist umflutet ...

Ich erinnere Dadajis Worte: ,,Er ist wirklich das Ich; ich bin wirklich Er. Wenn Er
keinen Anfang oder Ende hat, dann gibt es auch keinen Anfang oder Ende von mir.*

Die nachsten Tage konnte ich nicht zu Dadaji, der mir hatte mitteilen lassen, das Wetter sei
nicht gut fur mich, ich solle mich im Haus aufhalten, denn es bestande Grippegefahr und er
mdchte nicht, dass ich erkrankte. In der Tat war alles drauflen Grau in Grau; es nieselte
ununterbrochen und Dunst hing in den StraBen. Ich wusste nicht, ob ich enttduscht sein
sollte, war ich doch extra einige Tage vor Utsava gekommen, um mit Dadaji langer
zusammen sein zu kénnen, merkte aber bald, dass mir eine Ruhezeit gut tun wirde. Mir fiel
auch ein, das Dadaji nichts ohne Grund tut.

Die Tage mit Barun Das und seiner Frau — beide nannten mich respektvoll Peter Uncle, was
ich sehr gewthnungsbediirftig fand — waren angefiillt mit Gespréchen tber Dadaji und mit
Lesen und Schreiben. Auch weiterhin war es unangenehm schwil, ein ungesundes Wetter;
die Zeitung meldete nun, in Kalkutta grassiere eine Virusgrippe. Ich fuhlte mich unwohl und
hatte leicht erhdhte Temperatur. Aber das mitgebrachte Fiobrol und reichlich Vitamin C
halfen mir tber den Grippeanflug hinweg. Dann hérte ich, dass es Dadaji selbst nicht gut
ginge. Auch er klage Uber Unwohlsein. Nach drei Tagen besserte sich das Wetter. Die
Notwendigkeit, meinen Riickflug bestatigen zu lassen und einzukaufen, flihrte mich wieder
auf die StraRe.

Am Dienstag, dem 29. September, war ich bei Dadaji. Ich spurte die Energie, die er
ausstrahlte, einen tiefen, tiefen Strom. Zu meiner Freude war Lalit Pandit gekommen. Er
sprach mit Dada auf Bengali, aber dann horte ich Dada sagen: ,,Menschen kénnen nichts
tun!* ,Das ist eine fundamentale Wahrheit,” antwortet Lalit. (Wie kdnnte es anders sein im
Strom Seines Willens — es ist eine selbst erkldrende Wahrheit.) Ich bin Leere, Dadaji im
Blick, der sich auf dem Bett ausgestreckt hat. Ich treibe als ein Stiick Holz in dem Strom:
Menschen kénnen nichts tun. Er ist der Haushalter ...

Als Holzstiicke sind wir an die Oberflache des Stromes gebunden, bis wir so von den
Wassern des Lebens getrénkt sind, dass wir zum tiefsten Grund sinken. Wir tanzen auf den
Wellen und in den Wirbeln und Strudeln; dabei vergessen wir oft den wunderbaren Strom,
der uns tragt. Wir achten aufs sanfte Krauseln des Wassers und auf die Wellen an der
Oberflache und sind des tieferen Strdmens des Lebens nicht gewahr. Aber Er ist sowohl in
den Wellen als auch im tiefen Strom! Manchmal versuchen wir, uns an einen Fels im Fluss
zu klammern oder die langsam rotierenden Staugewasser am ausgekolkten Ufer zu erreichen.
Leben ist Bewegung, ist die grolle dynamische Kraft und zugleich GroRe Stille ...

AnschlieBend traf ich Abhi und erzahlte ihm von meinen inneren Erfahrungen mit dem
machtigen Strom, den ich Ganges nannte. Er antwortete: ,,WWoher weiflt du das? Dadaji sagte
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gestern, Ganges ist in uns.” Woher ich es wusste? Ich wusste es seit dem inneren Erleben des
Stromes, dem Einklang mit Ihm.

Spater fiel mir ein Satz aus einem Brief ein, den Dadaji mir am 16. September 1980
geschrieben hatte und der besagt, dass im Einklang mit Ihm sein heift, ,.sich selbst in den
Wassern der Ganga (d.h., dem integralen Bewusstsein) zu versenken, eingenistet in dem
Punkt im Lotus, ... mit einer nie zuvor erlebten sterbenden Ekstase.“ Im Lichte der
Erfahrung, die ich machen durfte, wurden diese Worte viel klarer fir mich.

*

Utsava kam. Ich saR wie immer in der Somnath Hall zwischen den Freunden in der Nahe
Dadajis. Ein junger Sadhu erschien, gekleidet in ein okerfarbenes Gewand; schéne dunkle
Augen in einem leuchtenden Gesicht. Er warf sich vor Dadaji auf den Boden, berlihrte seine
FuRe mit der Stirn, eine uralte Geste der Verehrung und Unterwerfung. Dadaji schaute auf
ihn, lachelte und begann mit ihm auf Bengali zu reden. Der junge Ménch schien fasziniert zu
sein. Dann lehnte sich Dadaji zu mir hin und sagte: ,,Der Sadhu ist meinetwegen gekommen.
Solche Leute verneigen sich vor Dadaji. Was meinst du dazu?“ ,,Das Beste, was sie tun
konnen,“ antwortete ich.

Inzwischen hatte der Sadhu ein Réucher-
stdbchen angeziindet und begann, vor
Dadaji zeremonielle Bewegungen zu
machen. Dadaji schenkte dem keinerlei
Beachtung und bemerkte leise: ,,Das ist
alles Bluff. Kirchen, Tempel, Riten — al-
les Bluff! Er ist Gberall!'* Spéater erzéhlte
mir Ann, dass der Monch als Kind ein
Krippel gewesen sei; seine Eltern hatten
ihn zu Dadaji gebracht. Als er von Dada
geheilt worden war, verschwand der
Junge, um nun als Moénch, wahrschein-
lich des Ramakrishna-Ordens, zurlickzu-
kommen.

Dada und der junge Sadhu
Somnath Hall, Oktober 1987

Nach seinen Zeremonien begann der Sadhu, Dadajis FuRe zu massieren. Das tat er eine
ganze Zeit lang und nahm dann an einem kurzen Gesang ber Krishna teil. Dadaji rief mich
nahe zu sich und versuchte, mir irgendetwas zu erkléaren, aber ich konnte nicht alle seine
Worte verstehen. Ich bekam nur mit, dass Sri Sri Satyanarayan, die Verkdrperung der
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Wabhrheit, hoher als Krishna sei. Dann rief Dadaji den Sadhu herbei, der auf Dadaji wies und
einfach sagte: ,,Dies ist der Hochste.”

An diesem Tag fragte ich mich, was wohl Aufienstehende in der Somnath Hall séhen.
Geschah irgendetwas? Von aullen wirden sie einen betagten Mann erblicken, ausgestreckt
auf einer Liege und bekleidet mit einer seidenen Kurta. Achtzig bis hundert weitere Leute
sitzen vor ihm. Stille. Einige unterhalten sich leise. Der Mann auf der Liege spricht mit
einigen Indern und mit Leuten aus dem Westen in seiner Ndhe. Keine Musik, keine Gesange,
keine Vortrdge. Was geschieht da eigentlich?

,Do0 not touch Dadajis Feet*
Somnath Hall, Oktober 1987

Es war alles anders. Ann nannte dies das bedeutendste Utsava-Fest in der Kette der
jahrlichen Feiern. Ich war versunken in dem inneren Strom, den ich schon die Tage zuvor
erlebt hatte. Spéater am Tag sagte Barun Das: ,,0, du strahlst ja! Du scheinst auf Wolke Neun
zu sein!*

Am 2. Oktober musste ich heimreisen. Ich ging noch einmal zur Somnath Hall, um mich von
Dadaji zu verabschieden. Dadaji sprach zu einer Gruppe von Freunden uber Krishna. ,,Ich
werde jetzt in einer sehr alten Sprache sprechen,” sagte er. Keiner konnte die schén
klingenden Laute oder Worte verstehen. ,,Das handelte von Krishna,” erklarte Dadaji, ,.er
war eine Person, aber da war zugleich ein anderer Krishna — weit jenseits (des Verstehens)."
Er schien damit den Krishna-Zustand zu meinen, tber den er schon 6fter gesprochen hatte.
Ich fragte ihn: ,,Ahnlich wie bei Jesus, der Person, und dem Christus?* Dadaji antwortete
nicht, sondern zitierte einen anderen schon klingenden Text. Dann sagte er: ,,Gott ist keine
Person!*

Ich verabschiedete mich von Dadaji mit einer Umarmung. Auf dem Weg zum Flughafen las
ich seine Worte: ,,HOr zu, versuche nicht, mit Hilfe deiner Intelligenz zu verstehen. In dem
Augenblick, in dem du dich mit deiner Intelligenz storst, herrscht der Verstand und wird
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Verwirrung stiften. Streiten Uber Fragen von Tugend und Laster, Gut und Bose ... diese

Gedanken sind Reflektionen des Verstandes. Er ist tiber allen diesen Dingen“.

Es war wirklich ein besonderes Utsava-Fest! Noch lange Zeit waren die Tage im stillen
Strom in mir lebendig.

Die Monate vergingen. Immer wieder, ob allein, in der Familie oder bei der Arbeit, spiirte
ich den méchtigen inneren Strom, der mich trug und den ich als das Aufsteigen von
Mahanam aus dem Innern empfand. Oft war ein l&chelnder Dadaji im Hintergrund. Im
Dezember 1987 traf ich Dadaji auf dem Frankfurter Flughafen wahrend seines Transits auf
dem Flug nach Los Angeles. Aus Kalifornien rief er mich dann an und sagte. ,,Ich bin so
froh. Nach einer Augenoperation fiihle ich mich nun viel besser. Werde ich dich Frankfurt
sehen? Ich war natdrlich glucklich ber die Gelegenheit, ihn wiederzusehen.

Als ich Dadaji und seine Frau am 3. Januar 1988 auf dem Flughafen traf, kamen sie in
Begleitung von Pavitar Singh aus London. Dadaji schien mir schweigsam und geistig
abwesend zu sein. Er erwéhnte nur kurz, dass Zeit eine Illusion sei, aber ich konnte ihn nicht
ganz verstehen und wagte auch nicht, sein Schweigen zu unterbrechen. Es war ohnehin nur
ein kurzes Treffen. Pavitar und ich brachten seine Frau und ihn zu ihren Sitzen in der
Maschine, winschten einen guten Flug und verabschiedeten uns. Pavitar flog nach London
zuriick.

Am néchsten Tag reiste ich mit Uta und Veronika zum Winterurlaub in den Schwarzwald.
Dort hatte ich Zeit fiir einen Brief an Dadaji.

Todtnauberg, 8. Januar 1988
Liebster Dadaji:
Es hat mich sehr gefreut, dich auf dem Frankfurter Flughafen zu treffen! Noch heute
sehe ich dein Lacheln und erlebe deine Umarmung! Ich hoffe, dass die Reise nach
Delhi fiir dich und deine Frau nicht zu anstrengend gewesen ist.
Zusammen mit Uta und Veronika geniele ich die Schénheiten des Schwarzwalds,
einer hiligeligen Landschaft in Suddeutschland. Unsere kleine Unterkunft ist sehr
ruhig gelegen. In meinem Herzen habe ich das Manuskript eines Buches
mitgebracht. Es wird die Geschichte meiner Begegnungen mit Ihm erzéhlen, der mir
so nahe ist — mit Dadaji. Als Material dienen mir unsere Korrespondenz und meine
Tageblicher, die voller Erinnerungen sind; aber wichtiger ist das Herz, das sprechen
mochte, erfillt von Seiner Liebe. In diesem Jahr ist es zehn Jahre her, dass wir uns
im Hause von Dr. Chandrakanth Khetani in Witten zum ersten Mal begegneten. Das
sagt mir meine Erinnerung, aber in gewissen Sinne stimmt das nicht: Ich bin nicht
nur diese zehn Jahre mit dir verbunden gewesen, sondern viel, viel langer — ich weil3
nicht, wie lange.
In einem deiner ersten Briefe hast du geschrieben: ,,Es gibt keine Entfernung
zwischen dir und mir“ — und ich wurde der Wahrheit dieser Worte wieder und
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wieder gewahr. Alles ist Eins, ist in Einem. Es gibt im Ewigen Nun auch keine
Zeitabschnitte.

Du weil3t, das mein Ich sich verandert hat, das kleine Ich natlirlich. Mehr und mehr
flihle ich mich als ein Stiick Holz im Strome Seines Willens.

Wahrend des Utsava-Festes des letzten Jahres hast du mir gesagt: ,,Tu etwas fir
Ihn.“ Die Antwort ist das Manuskript, von dem ich sprach. Vor acht Jahren
versuchte ich ein Buch zu schreiben, aber es war zu verstandeslastig und ich
scheiterte. Diesmal werde ich erzéhlen, warum ich scheiterte — und warum jeder
scheitern muss, der versucht, Thn zu verstehen.

Ich habe immer das Gefiihl, dass nicht ich ein Buch schreibe. Das Buch ist bereits in
mir und durch das Leben selbst verfasst. Ich habe es nur aufzuschreiben.

Liebster Dada, du kennst mich besser als ich selbst. Darum will ich keine weiteren
Worte machen. Ich versuche, meine Pflicht zu tun und mich Seiner immer zu
erinnern. Mdge mir Seine Liebe helfen.

Immer dein Sohn Peter.

Drei Wochen spater traf ein Brief als Antwort auf meine Zeilen ein. Ich hatte nicht so schnell
damit gerechnet und war Uberwaltigt.

Kalkutta, 30. 1. 88
Liebster Sohn,
dein liebenswirdiger Brief.-
Ihm ist jeder der Liebste. Aber einigen offenbart Er sich besonders. Und wie kann
Dadaji anders sein? Denn er ist niemand, wie du weifl3t. Meine Reise nach Delhi war
ganz bequem und ich fiihle mich nun gut.
Es ist wirklich gut, dass du das Manuskript zu deinem Ferienort im Schwarzwald
mitgenommen hast. Die Haltung, die du in deinem Brief bekundest, ist fur ein
Schreiben Uber die Wahrheit die richtige. Widme dich ihm mit ganzem Herzen, und
wenn du dich verlierst, findest du in Thm den Ankergrund. Ja, du bist in der Tat ,ein
Stiick Holz im Strome Seines Willens’. Aber sprich nicht vom ,Ewigen Nun’.
Sicherlich gebrauchen wir solche Ausspriiche, denn unsere Sprache ist unzureichend.
,Nun’ ist in sich selbst eine Segmentierung, eine Begrenzung. Wenn du damit jedoch
die vollkommene ldentitéat in Liebe in ihrem vorletzten Stadium meinst oder, hdher
noch, den Zustand der vollkommenen Absorption der Vielheit in ein integrales
Bewusstsein, d.h., das Stadium von kaivalyanath, ist das ganz in Ordnung. Das
Absolute mag irgendwie nur als Ewige Existenz beschrieben werden.
Ja, versuche nicht, Ihn zu verstehen. Selbst dann wird das Verstehen in dir durch das
Strahlen Seiner Liebe scheinen. Dada hélt dich fir ein vollkommenes Medium, die
Wabhrheit auszubreiten. Erinnere dich daran und erinnere dich Seiner Liebe. Und
alles wird wie selbstverstandlich getan werden. Sei guten Mutes.
Liebe fur dich und deine Familie, herzlich dein Dadaji

In diesem Brief kommentiert Dadaji mein ,,Ewiges Nun“, mit dem ich Seine Gegenwart
jenseits der Zeit bezeichne. Dadaji empfindet diesen Begriff als ,,eine Segmentierung, eine
Begrenzung“ und damit hat er Recht. Denn in seiner Sicht steht das Nun fir einen Teil des
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Zeitstroms — die Gegenwart als Zeitraum zwischen Vergangenheit und Zukunft. Dadaji
spricht Gber ,,Ewige Existenz* (im Gegensatz zu der voriibergehenden, sich im Fluss der Zeit
zeigenden Existenz) und bezieht sich auf die allumfassende Erfahrung der Einheit in Liebe,
,»oder, héher noch, den Zustand der Absorption der Vielheit in ein integrales Bewusstsein,
d.h., das Stadium von kaivalyanath.” So wie ich den Begriff Ewiges Nun gebrauche, soll er
die Ewige Existenz nicht umfassen. Er bedeutet fir mich vielmehr das plétzliche und
unerwartete Fallen aus der Zeit, eine spezielle Erfahrungsqualitét, die der Ewigen Existenz
inhdrent ist. Ich mag den Ausdruck Ewiges Nun, weil er zu ,,Seiner (zeitlosen) Gegenwart*
und ,,Gegenwart™ (als jetzt erlebte Zeit) in Beziehung steht. Das Nun (oder Meister Eckharts
»NUu“) bedeutet: Sofort, etwas ganz Schnelles, nicht messbar in Zeiteinheiten, augenblicklich,
unfuhlbar. Dieses Nun oder Nu ist ewig ...

Dadaji selbst ist stdndig in diesem Bewusstsein ,,jenseits des Verstandes” und spricht aus
einer anderen Welt Uber ,,Ewige Existenz®. Fir mich ist das ,,Ewige Nun*“ mehr der Blitz
einer Erfahrung. Das ist natirlich ein gewaltiger qualitativer Unterschied.

*

Das Jahr ging mit Dadaji weiter. Ich versuchte, meine Pflicht zu tun und mich immer Seiner
zu erinnern, oder besser: Ich konnte es nicht vermeiden, mich zu erinnern! Dadaji war in
Gedanken immer bei mir, beobachtete meine Handlungen, oft gab er Kommentare.

Eines Tages im Marz kamen Nachrichten ber das Radio, dass die irakische Armee des
Saddam Hussein Giftgas eingesetzt hatte und 5.000 Kurden get6dtet und verwundet worden
waren. Giftgas! Seit dem Ersten Weltkrieg verbannt, aber immer noch — und nun wieder! —
aktuell. Morden und Téten am Golf. Ich war alarmiert und hérte dann ,Dadajis Stimme’ in
mir mit einem Kommentar.

Tagebuch 31. Marz 1988

,Die Dinge werden noch schlimmer werden. Sei auf der Hut. Sei freundlich zu
jedem. Kein Pessimismus, kein Optimismus: Realismus! In all diesen
Schwierigkeiten ist Er. Er liebt. Jeder wird mit Mahanam geboren, den zwei Ténen,
die Er ist. Aber auf Grund ihres Egoismus wissen das die Menschen nicht. Wenn Er
erscheint, wird die Natur voller Freude sein.”

»Was ist Tod? So etwas gibt es in Wirklichkeit nicht. Tod, wo ist dein Stachel?
Beunruhige dich nicht: Er ist mit dir alle Zeit, wo immer du bist. Dies ist die einzige
Frohe Botschaft, das Evangelium der Wahrheit in dir. Lass dich nicht in
Versuchungen des Verstandes flihren: Du wirst niemals verstehen, weil da nichts zu
verstehen ist. Halte dich an die Wahrheit und vergiss nicht, dich Seiner zu erinnern!*
,Du kannst nichts tun. Du kannst die Welt nicht andern, wenn du auch ohne zu
fragen dein Bestes zu geben hast: Das ist deine Pflicht. Die Welt folgt dem Gesetz
der Gerechtigkeit, die Liebe ist. Seine Liebe ist der Agent, Seine Liebe ist der Guru,
Seine Liebe — alle Zeit die gleiche — wird die Verédnderung bewirken. Das wei3 mein
Sohn Peter sehr gut; so sei nicht angstlich: Alles wird zur vorbestimmten Zeit
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geschehen. Er ist mit dir; Er ist in dir: Sei bei Ihm, sei in Ihm. Karfreitag (Ihn
vergessen) folgt Ostern (was du nicht im wortlichen Sinne nehmen solltest).*

Eines Tages hatte ich eine Vision, welche die Situation zu beschreiben schien, in der ich
mich befand. Ich wei nicht, wie es geschah, aber das folgende Bild erschien plétzlich vor
meinem inneren Auge. Zu dieser Zeit war ich im Biro. Ich unterbrach die Arbeit und schrieb
die Einzelheiten auf.

Tagebuch 17. Mai 1988

Ich marschiere auf einem Weg, dessen Richtung ich nicht kenne. Ich setze Schritt
vor Schritt in Gedanken an lhn. Da wende ich mich um und erstarre: Mein Weg
fihrte Gber ein schwankendes Seil, rechts und links der Abgrund! Er hat mich
gehalten und geleitet!

Vor mir der breite Weg, dessen Ziel ich nicht kenne. Das Leben — ein Balanceakt?
Ich setze Schritt vor Schritt in Gedanken an Ihn. Ein Seilklnstler bin ich nicht. Wie
sollte ich mich auf dem Seil halten? Ich vermag nichts. Jeder Schritt, den ich tue,
kann mich stlirzen lassen. Jeder Tag ist ein Wunder, denn es ist ein Tag mit Thm
nach einer Nacht in Thm. Sein Stecken und Stab trésten mich.

Er ist die Fille und ich — bereit, GiberzuflieBen. Wie soll ich es anders sagen? Noch
nie habe ich mein Unvermdgen so geflihlt wie heute. Nichts Besonderes ist
geschehen; keine Lektion, die dieses Unvermdgen vor Augen geflihrt hatte. Nur ganz
plétzlich hatte ich die Vision des Seiles und des breiten Weges: Leben, Uberleben ist
nicht mein Werk. Ich bin ein Nichts. Alles ist Geschenk, nichts ist erworben. Er
allein tut es.

Am 5. Juni traf ich am Flughafen in Frankfurt wieder einen scheinbar jungen Mann: Dadaji!
Er war voller Liebe und erzéhlte mir, dass er sich nun viel besser fiihle. Mit Frau Dr. Chan-
drasekhar war er auf dem Wege nach Los Angeles zu einer zweiten Augenoperation. Sie
berichtete mir, dass G. T. Kamdar sehr krank gewesen sei. ,,Er rang mit dem Tode,” sagte
sie. Aber nach Dadajis Besuch bei ihm hat er sich auf eine wundersame Weise erholt.

Ich erzdhlte Dadaji, dass Uta, Veronika und ich vorhétten, in Kirze in einem Wohnwagen
durch Kalifornien zu reisen. Er sagte mir, dass er in der N&he von Los Angeles Gast von
Harish Jambusaria sei und ich versuchen sollte, ihn dort zu treffen. Dadaji war nur zwei
Stunden im Transit nach London und ich genoss die Zeit mit ihm. Wir sprachen Uber dies
und das und ganz plétzlich sagte er: ,Wir beide sind in Beziehung von Anfang an.“ Die
Zartlichkeit, mit der er diese Worte aussprach, rihrte mich zutiefst.

*

Als Uta, Veronika und ich in Kalifornien eintrafen, hatte Dadaji bereits die Staaten wieder
verlassen und war via London auf dem Wege zurtick nach Kalkutta. Wir besuchten Harish
Jambusaria, der uns berichtete, dass sich Dadajis Augenoperation glicklicherweise erlbrigt
hatte. So flog er schon nach vier Tagen wieder zurtck.
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Harish und ich saRen auf einem Sofa in seinem Wohnzimmer und sprachen uber Dada, als
wir plétzlich von einer Wolke des bekannten Duftes umgeben waren. Wir hatten beide den
Eindruck, dass Dadaji in diesem Augenblick bei uns war und uns mit seinem Duft griite.

Nachdem Uta und ich nach Destedt zurtickgekehrt waren, rief ich Dadaji in Kalkutta an. Die
Verbindung war schlecht, so versuchte ich es nochmals. Aber immer noch war Dadaji nicht
am Telefon zu verstehen. Ich wollte gerade den Horer auflegen, als ich ihn rufen horte:
»Warte! Bleib in der Leitung!“ Sofort danach war die Stérung vorbei. Als ich ihn fragte, wie
das geschehen konnte, lachte er nur. ,,Ich war bei dir in Kalifornien,” sagte er. Naturlich war
er bei uns gewesen! Als ich ihm mitteilte, dass ich nicht sicher sei, ob ich in diesem Jahr zum
Utsava-Fest nach Kalkutta kommen konnte, antwortete er: ,,Du musst kommen!*“ Als ich das
horte, wusste ich, dass die Indienreise stattfinden wiirde.

Ich traf am 16. Oktober 1988 in Kalkutta ein. Es war unertraglich heif3. Pummy Paul holte
mich vom Flugplatz ab und brachte mich direkt zu Dadajis Haus. Das war voller Leute,
einige warteten auf dem Korridor vor Dadajis Zimmer. Er lag auf seinem Bett und ich ging
zu ihm. Er schien Oberrascht und ich umarmte ihn. Alt und gebrechlich sah er aus, aber ich
flihlte seine starke Ausstrahlung. Dadaji sagte nichts zu mir, sondern sprach die Anwesenden
auf Bengali an. Ich nehme an, er erzéhlte etwas ber mich.

Ein Besucher stellte einige Fragen, die Dadaji zu verargern schienen. Er bat ihn zu gehen.
Als der Mann gegangen war, schaute mich Dada an. Ich ging zu ihm und sagte: ,,Ich bin sehr
froh, Dadaji.” ,,Ich bin auch sehr froh,” war die einfache Antwort. Um meine Geflihle in
diesem Augenblick auszudriicken, sagte ich: ,,Dadaji, ich liebe dich.” Er antwortete harsch:
,,Du solltest das nicht sagen, denn du weilit es besser. Du bist Liebe, und Liebe ist Gott.” Er
setzte sich auf und hielt seine rechte Handflache zértlich gegen mein Gesicht. Ich roch ein
schwaches suiBes Aroma. Er beriihrte mein Kinn und machte Striche iber meinen Kehlkopf,
meine rechte Brust und mein Herz. Dann strich er von unten nach oben meine Wirbelsdule
entlang und presste seinen rechten Daumen gegen den Halswirbel. Zum Schluss streichelten
seine Hande meinen Kopf und er presste seinen rechten Daumen auf meine Stirn. Dabei
murmelte er die ganze Zeit Unverstandliches.

Nachdem er das getan hatte, machte er mit der Hand eine Art von Kreuzbewegung, legte die
Handfldchen zum Grul3 zusammen und beugte sein Haupt vor mir. Diese gebrduchliche
indische Geste heilst namaste und symbolisiert die schénen Worte: ,,Der Gott in mir griift
den Gott in dir.“

Wéhrend dieser bewegenden Erfahrung, die Uber die Jahre von vielen Menschen gemacht
werden konnte und als wundervoller Segen betrachtet wird, war Dadaji sehr ernst gewesen.
Als er fertig war, sagte er mit einem Ldcheln: ,,Nun geh, nimm eine Bad und ruh’ dich aus.
Wir treffen uns morgen.” Ich wagte ihn nicht zu umarmen, bevor ich ging, denn er sah
verehrungswirdig aus und schien plétzlich weit weg zu sein.

339



Als ich am nédchsten Tag zu Dada kam, rief er freudig: ,,Ram! Ram!* und driickte mir lange
Zeit die Hand. In ein modisches griines Polohemd und den lungi gekleidet, schaute er wie ein
vitaler, stattlicher junger Mann aus. Dadaji nahm mich im Wagen mit zu Harish Jambusaria,
der mit seiner Familie auch nach Kalkutta gekommen war und bei Verwandten wohnte.

Es war ein sehr geschaftiger Morgen. Viele Besucher kamen, Dadaji behandelte Kranke und
sprach mit anderen. Ich war ein stiller Beobachter, fasziniert von der Liebe, die Dadaji in
vielerlei Formen zum Ausdruck brachte.

Am folgenden Tag kam ich schon friih, vor dem Beginn des Utsava-Festes, in Dadajis Haus.
Ich fand ihn allein im Zimmer vor, einige Leute warteten mit Abhi im angrenzenden Raum.

Tagebuch 18. Oktober 1988

Dadas Haus ist in Duft getaucht. Er selbst sitzt auf seinem Bett; zartliche, lange
Umarmung. Ich lasse mich auf dem Boden nieder. Und dann geschieht etwas
Unbeschreibliches: Dadaji fangt zu singen an, sehr melodisch, zu Herzen gehend. Er
singt mich an mit wunderschénen Gebéarden; andere kommen ins Zimmer. Abhi ist
ebenso hingerissen wie ich. Dadaji lasst sich durch die hereinstromenden Menschen
nicht storen, ist eitel Freude, ich bin wie verzaubert. Er endet mit einer grifRenden
Gebarde und verneigt sich vor mir. Nach einer Weile frage ich ihn, was er gesungen
habe. ,,Das erzéhle ich dir spater,” antwortet er lachelnd. Von Manjit erfahre ich, es
sei ein Sanskrittext gewesen; sie habe nur eine Zeile mitbekommen: ,,... gebadet in
Seiner Liebe.“

Im Wagen zur Somnath Hall. Dada sitzt hinten mit Manjit und seiner
Schwiegertochter, ich vorn neben Pummy. Ich fiihle Dadas Blick von hinten und es
duftet wunderschén. Die Halle ist bereits voll, als wir — ungewdohnlich frih -
eintreffen. Bald beginnt ein Gesang, mit dem Dadaji aber offensichtlich unzufrieden
ist: Zu laut! Unklarer Rhythmus! Immer wieder greift er ein. SchlieBlich wendet er
sich an mich: Ob ich nicht singen wolle? Er (ibersieht meinen Schreck und meint, ich
solle es doch mal versuchen. ,,Aber Dada, ich kenne den Text doch gar nicht und
meine Stimme ist nicht gut!“ Das scheint ihm einzuleuchten. Er wendet sich Ann zu.
»,Dada, ich bin eine Autorin, keine Sangerin!“ Auch dieses Uberzeugt. Ich schlage
Roma vor. Sofort muss sie gesucht werden. Aber sie ist noch nicht da, und als sie
schlielich kommt, scheint sie keinen SpaR an der Idee zu haben. Aber gehorsam
setzt sie sich ans Handharmonium. Zuerst klingt die Stimme grell, wenig schon. Auf
Dadas Zeichen beginnt sie sanfter zu singen und Dadaji ist zufrieden. Dann kommt
die endgiltige Rettung: Bappi Lahiri mit seiner Frau, von Dada herzlich begrift. Er
hat andere bekannte Sanger und Sangerinnen mitgebracht, und wie er selbst die
Lieder darbietet, ist einmalig!

Am folgenden Tag fiel es mir schwer, die Somnath Hall zu erreichen. Uber Nacht hatten
sintflutartige Regenfalle alle StraBen Uberflutet. Ich musste daher einen weiten Umweg
machen, um mein Ziel trockenen FuRBes zu erreichen, und kam unter Zeitdruck. Aber es war
frih genug.
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Tagebuch 19. Oktober 1988

Erst um 11 Uhr kommt Dadaji. Alle wollen ihn begriiRen. Er wirkt abwesend, mit
seinem Bewusstsein auf einer anderen Ebene. Als ich als letzter vor ihm niederknie,
ruft er ,,Ram! Ram!“ und zieht mich in seine Arme. Das war ein solches Maf an
uberstrémender Liebe, sodass ich wusste, dies ist mein persdnliches Utsava.

Wegen der Uberflutung der StraBen
sind heute weniger Leute gekommen,
die Halle ist halb voll. Dadaji sitzt auf
seiner Liege und sieht mide aus. Er
ruft mich zu sich; ,lch hatte eine
schlechte Nacht, konnte nicht schlafen;
es regnete so sehr.” Er wirkt erschopft
— und gleichzeitig jung. Seltsam. Aber
dann kommt die schone junge
Sangerin, der ich gestern schon
begeistert lauschte, Arpita Saha. Sie
soll Lieder von Mira Bai singen, doch
heute ist sie heiser. Dada streicht ihr
sanft Uber die Kehle und sagt: ,,Du
singst!“ Und die Stimme Kklingt hell
und Kklar. Dadaji geniet den Gesang
und ich daneben auch noch die
Stimmung in der Halle — sie wirkt wie
ein Jungbrunnen.

BegruRung

Am Nachmittag war Dadaji wiederum nicht mit der Musik und dem Rhythmus
zufrieden. Zuerst versuchte er, die Musiker zu Kkorrigieren, aber offensichtlich
vergeblich. Darauf rief er verédrgert ,,Stopp!*, sah sich um und hiel3 den jungen
Sadhu, den ich vor einem Jahr zum ersten Mal getroffen hatte, Ann, Harish
Jambusaria, eine junge Amerikanerin und mich vor ihm Platz zu nehmen. Zuerst
sang Dadaji das Lied, dann forderte er uns auf, es ihm gleich zu tun, aber unser
Gesang war weit davon entfernt, vollkommen zu sein. Ich hatte mich an der starken
Stimme des jungen Sadhus neben mir orientiert, denn er kannte den Text, der mir
zunachst ziemlich kompliziert erschien, wohl weil ich auch nicht den Inhalt verstand.
Ich schaute auf Dadaji, der mit der Hand den Takt schlug. Er rief mir zu, ich mége
lauter singen und an seiner Stelle den Takt schlagen. Ich versuchte mein Bestes und
Dadaji schien mit dem Rhythmus zufrieden zu sein, nicht aber mit meinem
Stimmvolumen. Ich aber fand es ziemlich schwierig, sehr laut in einer Sprache zu
singen, die ich nicht verstand. Es war ein Lied, das Dadaji selbst geschrieben und
komponiert hatte.

341



Chor:
Ramaiva Sharanam, Ramaiva Sharanam, Ramaiva Sharanam. Sharanye.
(Ich suche Zuflucht im Schutze Gottes, meines Retters. Erinnere dich immer
Seiner.)

Solostimme:
Rama Narayana, Rama Narayana, Rama Narayana. Sharanye.
(Gott ist die Quelle allen Seins. Erinnere dich immer Seiner.)

(Chor)

Solostimme:
Sharanagato”yam, Sharanagato”yam, Sharanagato”yam. Sharanye.
(Ich vertraue auf Ihn, meine Zuflucht. Erinnere dich immer Seiner.)

(Chor)

Solostimme:
Prabhu, Kripa hi Kevalam, Kripa hi Kevalam, Kripa hi Kevalam. Sharanye.

(Herr, Deine Gnade ist der einzige Pfad und Zufluchtsort. Erinnere dich
immer Seiner.)

(Chor)

Solostimme:
Namo Ramaya, Namo Ramaya, Namo Ramaya. Sharanye.
(Ich verbeuge mich und opfere mich Dir, meine Zuflucht. Erinnere dich
immer Seiner.)

(Chor)

Solostimme:
Namabh Sri Gurave, Namah Sri Gurave, Namah Sri Gurave. Namo Namabh.
(Heiliger Guru innen, ich verbeuge mich und opfere mich Dir.)

Chor:
Jai Rama, Jai Rama, Jai Rama, Jai Rama, Jai Rama, Jai Rama, Jai Rama.
(Gott sei der Sieg.)

Ich schlug den Takt mit meinen Handen und sang lauter und lauter mit wachsender

Sicherheit. Was flr ein schones Lied! Ich hatte es die Jahre Uber viele Male gehort, aber nun
freute mich das Singen. Dadaji lag auf der Liege und betrachtete uns mit glicklichem
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Lacheln und Zufriedenheit. Mein Herz war voller Freude, als ich Ihm gegenlber meine
Pflicht tat — singend und Takt schlagend. Was fir eine Erfahrung!

Am letzten Tag unseres ,Familientreffens’ mit Dadaji ahnte ich nicht, dass dieses das letzte
Utsava-Fest war, an dem ich teilnehmen wiirde. Ich war in einer wundervollen, freudigen
Stimmung und spirte durch alle Anwesenden die Einheit mit Ihm. Jede und jeder schien zu
strahlen und von Liebe durchdrungen zu sein. Ich verlor mich in dieser die Seele weitenden
Erfahrung der Einheit — Utsava ...

Plotzlich winkt mich Dadaji zu sich und fragt: ,,Alles in Ordnung, Peter?* Ich kann nur
nicken und seine Hand halten. Aber dann sagt er: ,,Du singst!* Angst steigt in mir auf. ,,Ich
allein?", frage ich. Als ich mich umblicke, sehe ich die schéne junge Frau, die die bhakti-
Lieder der Mira Bai gesungen hatte. Sie sitzt hinter dem Harmonium und l&chelt mich an. Ja,
ich kann es nicht allein, sie ist der Partner, den ich suche! Sie beginnt mit ihrer lieblichen
und klaren Stimme zu singen und ich begleite sie, ,,Ramaiva Sharanam, Ramaiva Sharanam,
Ramaiva Sharanam — Sharanye.“

Sharanye: Erinnere dich immer Seiner.

Es ist wie ein Traum: Ich gehe ganz im Singen auf, gebadet in der Melodie, und sende Seine
Liebe in Tonen aus. Aber am wunderbarsten ist Dadajis leuchtendes Antlitz. Er l&chelt mir
zu und schlieBt dann die Augen. Er ist weit, weit weg, unerreichbar und verloren im
Unendlichen, aber gleichzeitig ist nichts zwischen Thm und mir — wir sind im Einklang.

Mein Bewusstsein wird von der Botschaft (berflutet Dieses ist Mein Leib und Dieses ist
Mein Blut — Und Dieses ist Meine Stimme zu singen und Dieses ist Mein Ohr zu horen. Alles

ist Liebe.

In Ihm verloren singe ich Ihm zum Lobe und singe und singe und singe ...

343



Ramaiva Sharanam
Text und Komposition: Dadaji
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Ich bedanke mich herzlich bei Mrs. Arpita Saha, Mumbai/Indien
flir die Notation
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Epilog

Ursprunglich hatte ich vor, dieses Buch mit den letzten Worten des vorigen Kapitels zu
beenden. Was aus meiner Sicht zu berichten war, hatte ich niedergeschrieben. Mein guter
amerikanischer Freund David Loye war dann der erste Leser, der Dadaji durch das
Manuskript kennen lernte und innerlich von ihm bewegt wurde. Er riet mir als erfahrener
Autor’, in einem Epilog dariiber zu berichten, was mit den dramatis personae nach dem
Utsava-Fest im Herbst 1988 geschehen ist.

Am letzten Tag dieser bemerkenswerten Festes, an dem mich Dadaji singen lie3, schien er
vollig erschopft zu sein. Mich beunruhigte der Gedanke, dass solche Zusammenkiinfte zu
viel fur ihn sein kénnten. Als ich spater wieder daheim war, klang das, was ich von Dadajis
Gesundheit horte, nicht gut. Abhi informierte mich, dass Dada sich nicht wohl fiihle und
aufgehort habe, Besucher zu empfangen. Er habe sich zuriickgezogen und dirfe nicht gestort
werden.

Als ich Dadaji in Kalkutta am 8. Januar 1989 anrief, war ich daher erstaunt, seine vertraute,
kraftige Stimme zu hoéren. Ich war von der Wéarme und der Liebe, die sich in der Reaktion
auf meinen Anruf kundtaten, so iberwéltigt, dass es mir flr einige Augenblicke die Stimme
verschlug. Dann berichtete ich ihm von meinem Plan, im Mérz zusammen mit Uta und
unserer Tochter Veronika nach Indien zu kommen und ihn in Kalkutta zu besuchen. Er
schien sich dartiber sehr zu freuen. Als ich hinzufigte, dass das erste Kapitel dieses Buches
fertig sei, rief er ,,Exzellent, exzellent!” Das Buch schrieb sich tatsachlich ,selbst’, wie er es
vorausgesagt hatte.

Nach unserer morgendlichen Ankunft in Kalkutta am 11. Médrz nahmen Uta und ich
Veronika und ihre mit uns reisende Freundin Wiebke Mosel mit zu Dadaji. Er begriifite uns
sehr freundlich, aber wahrend er mit uns sprach, schien er weit weg zu sein. Wir blieben
daher nicht lange. Nachmittags besuchte ich ihn dann allein.

Tagebuch 14. Marz 1989

Nach der Umarmung lie} er mich zundchst neben sich sitzen, aber dann setzte ich
mich doch lieber zu seinen Flfen, was er mit einem Lacheln quittierte. Er sprach
sehr leise, fast unverstdndlich — im Grunde schwiegen wir fast eine Stunde.
Zwischendurch stand er auf, um durch die Zimmer zu gehen, rauchte mit schnellen
Zigen eine Zigarette, die er mir zweimal fur einen Zug anbot. In Gedanken verloren
spielte er mit Streichholz- und Zigarettenschachtel und ich weil3 nicht, ob er sich
erinnerte, als ich ihm die Beziehung zwischen Mensch und Gott auf seine Weise mit
beiden Schachteln demonstrierte.

Einmal verliell er das Zimmer und kam mit seiner Frau, seiner Tochter Ivy und
seinem Sohn zurlck. Boudi, seine Frau, beklagte, Dadaji sei in letzter Zeit sehr
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rastlos; obwohl in guter physischer Verfassung, sei er manchmal verwirrt. Sohn und
Tochter sprachen von Geistesabwesenheit, er sei nicht mehr wie friiher. Dadaji stand
mit verschlossenem Gesicht neben ihnen. Als die Drei gegangen waren, machte
Dadaji ein Zeichen vor seiner Stirn, dass Verwirrung andeuten sollte, und schittelte
lachelnd den Kopf. Das war so uberzeugend und von einem so tiefen Ernst begleitet,
dass mir auf einen Schlag deutlich wurde: Er war auf einer ganz anderen Ebene — in
ihm geschah etwas, das keinem zuganglich war. Er erschien mir sehr fern und doch
so nah. Dann schickte er mich zu Uta und den Kindern zurck.

Wiahrend der folgenden Tage und Wochen musste ich immer wieder an diese Begegnung mit
Dadaji denken. Sie deutete an, dass meine persdnliche Kommunikation mit ihm sich
wandeln wirde. Am Ende unserer Indienreise besuchten wir Abhi Bhattacharya in Bombay.
Abhi befolgte Dadajis Anweisung, keinen Kontakt mit ihm zu suchen. Dada habe sich von
der Welt abgeschieden, erklarte Abhi. Das wirde eine lange Zeit dauern und wir alle sollten
es respektieren. Abhi erklarte auch, diese Abgeschiedenheit wéhrend der letzten Periode von
Dadajis Aufenthalt auf dieser Welt sei von ihm selbst vor vielen Jahren vorausgesagt
worden.
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Ich war neugierig, wie Abhi, der wie kein anderer Dadaji schon Uber so viele Jahre kannte,
mit dieser Situation fertig wirde. Abhis Reaktion auf meine Frage war: ,,Aber Dadaji ist
doch die ganze Zeit bei mir!* Ging es mir nicht auch so? Als ich wieder zu Hause war,
konnte ich immer wieder feststellen, dass mich Dadaji nicht nur in meinen Traumen
besuchte, sondern auch tagstiber meine Gedanken und Handlungen mit seinen Kommentaren
begleitete. Es waren dauernde und auch oft sehr besondere Begegnungen mit Dadaji, der,
wie ich wusste, Tausende von Kilometern entfernt in Kalkutta war, aber gleichzeitig auf eine
unbeschreibbare Weise bei mir. Ich erlebte ein wachsendes Geflihl der Unabhangigkeit, was
der folgende Traum illustriert.

Tagebuch 28. April 1989

Mir traumte heute Nacht, ich sei zusammen mit Dada: So muss er in der Zeit vor
unserer  Begegnung ausgesehen haben, jung und dynamisch. Wir besuchten
zusammen ein Konzert, vielleicht war es in einer Kirche, und er verhielt sich véllig
unkonventionell, indem er einfach wahrend eines Musikstlicks aufstand und ich
folgte ihm. Wir gingen an den schweigenden Zuh6rern vorbei zu einem anderen
Platz. Es war ein Gefiihl der Unabhangigkeit, des Nicht-mehr-eingebunden-Seins,
der Freiheit von Konventionen — unbeschreiblich. Dada strahlte Liebe aus, war nah
und doch zugleich sehr fern, war groB. Ich erwachte mit einem starken Gefiuihl der
Gewissheit, lachelte noch lange und pragte mir die Bilder ein, die ich gesehen hatte.
Es war nicht der Dadaji gewesen, den ich beim letzten Besuch in Kalkutta gesehen
hatte oder sonst erinnerte. Er war jlnger, mit vollem dunklen Haar, aber
unverwechselbar in der Ausstrahlung.

Die Kraft, die er in meinen Traumbildern zeigte, widersprach allen Zeichen kdorperlichen
Verfalls. Und dann war ich mir gewiss: Wiirde Dadaji eines Tages sterben, hatte dieses flr
mich keinen Einfluss auf seine Présenz.

Im August 1989 hatte Uta einen ernsten Unfall, als sie mit unserer Hindin Abigail im Wald
spazieren ging. Ihr linkes Knie musste operiert werden. Es dauerte zwei Monate, bis sie sich
erholt und wieder das Gehen gelernt hatte. Daher konnte ich nicht im Oktober zum Utsava-
Fest nach Kalkutta fahren. Von Abhi erfuhr ich, dass es eine kleinere Versammlung war, die
auch nicht in der Somnath Hall stattfand. Das ,singende Utsava’ war fur mich das letzte Fest
mit Dadaji gewesen.

Die Neuigkeiten (ber Dadaji besagten, er lebe sehr zurtickgezogen, empfinge selten
Besucher und fuhle sich nicht wohl. Dass diese Nachrichten mich nicht beunruhigten,
wunderte mich. Am 5. Januar 1990 erhielt ich einen Brief von Abhi, der bei Dada gewesen
war: ,Er ist nun in einer anderen Sphére,* schrieb er und berichtete auch, dass Dada in die
USA geflogen war, um Harish Jambusaria zu besuchen, der ihm die Verbindung zum nahe
gelegenen University of South California Eye Hospital vermittelt hatte.

In den ersten Monaten des Jahres 1990 war ich voll mit Managementaufgaben beschaftigt,
die sich aus dem Fall der Mauer zwischen Ost- und Westdeutschland ergeben hatten. Ich
organisierte und flihrte Seminare fur Topmanager der Automobilindustrie in Sachsen durch.
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Dabei ging es um den Ubergang von der Plan- zur Marktwirtschaft und die damit
ausgeldsten Probleme. Obwohl mich diese Aufgabe véllig in Anspruch nahm, war Dadaji die
ganze Zeit im Geiste dabei. Ich hatte kein Bedurfnis, ihn in Person zu sehen, denn ich
wusste, dass er mich rufen wiirde, wenn es angebracht oder nétig sein wiirde.

Am 15. Februar 1990 telefonierte mein Freund Dr. Sideshwar Saxena mit Uta und erzahlte,
dass Dadaji auf seinem Wege zuriick nach Indien nun in London sei und ob wir ihn im
Transit auf dem Frankfurter Flughafen sehen wollten. Ich rief Sideshwar zurtick, der mir die
Flugnummer nicht nennen konnte, so dass ich annahm, es wiirde der gleiche PanAm-Flug
sein wie in den vergangenen Jahren. Ich war sehr bewegt, als Sideshwar sagte: ,,Peter, als ich
Dada gegenuber deinen Namen erwéhnte und dass ihr euch treffen wirdet, begann er zu
weinen.” Mit einem Herzen voller Liebe fuhr ich nach Frankfurt.

Tagebuch 17. Februar 1990

Mit halbstiindiger Verspdtung kam die Maschine in Frankfurt an und ich dachte
schon, Dada sei nicht mitgekommen, als von der Crew ein weiterer Rollstuhl
verlangt wurde. Ich hatte das Gefuhl, der misse flr ihn sein — tatsachlich erschien er
nach einer Weile. Der im Rollstuhl auf mich zukam, war ein alter Mann, den Kopf
verhullt mir einem violetten Schal, aus dem nur das Gesicht schmal und ernst
hervorschaute. lvy, seine Tochter, war bei ihm und eine Arztin.

Dadaji hatte mich, da war ich mir sicher, erkannt. Sein verschlossenes Gesicht
begann sich aufzuhellen, er war einen Augenblick der Dadaji der vergangenen Jahre,
flusterte zértliche Worte, die ich nicht verstand; ich umarmte ihn, dann war es schon
zu Ende, er hob abwehrend die Hand und verschloss sich wieder.

Leider durfte ich nicht mit in die Transit-Lounge, so blieb er hinter der Glasscheibe.
Ich unterhielt mich aber lange mit lvy, die erzahlte, Dada singe viel, sei auch oft
heiter und eine Diabetes-Behandlung in den Staaten habe gut angeschlagen. Immer
noch kommen Besucher zu ihm und es gibt erstaunliche Heilungen. Aber das
Erstaunlichste sind Abhis Herzanfall und Gehirnschlag und ihre schnelle Heilung!
Das war vor sechs Wochen. Der schnell gerufene Arzt hatte Abhi keinerlei Chancen
gegeben, aber er genas sehr bald und wird mir das auch alles schreiben. Wenn Dada
eine Stunde nach Mitternacht in Bombay eintrifft, wird Abhi am Flughafen sein. Ich
werde ihn anrufen, damit er den Airport Manager wegen Dadas Gepack informiert.

In den folgenden Monaten brachte mich die Fulle meiner Aufgaben oft an die Grenze meiner
physischen Leistungsfahigkeit; aber ich fihlte mich immer wieder durch Mahanam und
,Seine Gegenwart’ getragen. Eines Tages schwemmte eine Woge in mir aufsteigender Liebe
mich plotzlich fast fort und lieR mich Dadaji einige Zeilen senden.

Destedt, 14. Okt. 1990
Liebster Dadaji,
ich bin voll von Liebe. Du bist bei mir alle Zeit! Oder sollte ich sagen: Weil Er
gegenwartig ist? Durchdrungen von Liebe kann ich das nicht unterscheiden. Er ist
Liebe, und so auch ich. Hatte gerade mein Utsava!
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Der Name ist alles, allumfassend! Schwer, einen Brief einem geliebten Einen zu
schreiben, um Entfernungen zu Uberbricken, die nicht existieren. Wie stark deine
Gegenwart ist! Doch ich sehne mich, dich in den Armen zu haben ...

Was immer du mir gesagt hast, ist zu hundert Prozent korrekt. Pflicht und
Erinnerung sind ein Einheit!

Mit Liebe, auch von Uta und den Kindern, dein Peter.

Ich muss meine Unfahigkeit gestehen, das niederzuschreiben, was geschah, bevor ich den
Satz Pflicht und Erinnerung sind eine Einheit formulierte. In der tdglichen Arbeit hatte ich
erlebt, dass die Erfillung meiner Pflicht nichts anderes als das Erinnern Seiner ist. Konnte
ich es doch nicht vermeiden, mich Seiner wahrend der Arbeit immer zu erinnern — so wie ich
das Atmen nicht vermeiden konnte! Ich fiihlte mich gesegnet und geliebt. Zur gleichen Zeit
spirte ich, dass diese segnende Liebe, aus ihrer ganzen Natur heraus, auch zu anderen floss.
Ich wurde dieses Bewusstseinzustandes wahrscheinlich darum gewahr, weil er in dieser
Form neu fiir mich war. Um eine sich vielleicht aufdréangende falsche Vorstellung zu
vermeiden, muss ich hinzufuigen, dass ,gesegnet sein’ nicht ein Zustand ist, den man erreicht,
indem man ,Gutes tut und Boses vermeidet’. Liebe geschieht einfach. Es ist ein immer
wiederkehrender Zustand der Gesegnetheit, dessen wir spontan und natdrlich im taglichen
Leben gewahr werden. Um Dadaji dazu zu zitieren: ,, ... Seine Liebe durch die Taten
schwingen lassen, die sich auf unserem Lebensweg ereignen. Das kann nicht willentlich
oder durch eigene Anstrengungen geschehen. Es ist ein unverdientes, nicht zu bewirkendes
Geschenk.

Wer der Wahrheit, dass Er ihn liebt, gewiss ist, erlebt einen wundervollen Strom, der vom
Herzen aufsteigt: Mahanam. Das missen nicht oder nicht immer die Worte Gopal Govinda
sein; sie haben sich in einen mit dem Atem pulsierenden Strom wortloser, ungerichteter
Liebe oder Dankbarkeit verwandelt. Das verandert das Verhaltnis zu den anderen Menschen,
die ja ebenso von IThm geliebt werden, auch wenn sie es nicht wissen. Es ist erstaunlich, wie
diese auf eine solche innere ,Erklarung Seiner Liebe’ reagieren (obwohl sie weder gedulRert
noch gezeigt wird). Oft ist ihre Reaktion eine unerwartete Hilfsbereitschaft, eine
aullergewohnliche Freundlichkeit und Sympathie oder der Entschluss, partnerschaftlich und
vertrauensvoll zusammen zu arbeiten. In meiner Erfahrung solcher Phdnomene ist es vollig
unmdoglich, Liebe von Seiner Wahrheit zu trennen. Alles wird Eins.

Dadaji hat niemals auf meinen Brief geantwortet. Habe ich die Zeilen vielleicht nur fir mich
selbst geschrieben? Dieser Gedanke kam mir, als ich dartiber nachdachte, dass Dadaji ja die
ganze Zeit bei mir war — nicht als Person oder Bild, sondern geldst von jeder Anschauung als
unvorstellbar allumfassende Liebe und Kraft. Ja, ich fiihlte mich durch diese unpersdnliche
Kraft und Liebe auf3erordentlich inspiriert und das war sehr hilfreich beim Fortgang der
Arbeiten an diesem Buch Uber die Begegnungen mit Dadaji.

Vierzehn Tage war ich mit der Familie auf Lanzarote und nutzte die Zeit furs Schreiben. Wir
waren zwei Tage vor Weihnachten auf die Insel gekommen und ich teilte den Tag auf: Am
Vormittag blieb ich allein im Haus und konzentrierte mich aufs Manuskript; nachmittags
erkundete ich mit der Familie die vielen schénen Platze des vulkanischen Eilands. Ich
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schrieb auf diese Weise fast fiinf Kapitel; es war, als flésse ein sich von eingrenzenden
Gedanken frei machender Strom aufs Papier! Oft horte ich eine Stimme in mir, die ich Dada
zuschrieb: ,,Er ist auch der Verstand. Er bewegt den Verstand. Er erfreut sich am Spiel der
Gedanken. Es ist nicht wie ,Wir sind hier und Er ist dort’! Er ist bei uns: Erinnere dich an
Tokyo - ,Dies ist Mein Leib. Dies ist Mein Blut’* (24. Dezember 1990).

In solchen maéchtigen, zutiefst intimen Momenten erlebte ich oft eine Ehrfurcht gebietende
Bewusstheit von einer Uberwaltigenden Gegenwart, die den spontanen Wunsch ausloste,
mich vor dem Unbegreiflichen, Numinosen niederzuwerfen. Aber ich wusste im gleichen
Augenblick, dass dieses unpassend und unnétig ist, denn wer wirft sich vor wem nieder?
,Dadajis Stimme’ unterbrach solche Gedanken: ,,Mach an dem Buch weiter. Du sitzt immer
in Seinem ScholB, Peter (29. Dezember).

Wenn ich in den alten Tagebuichern las, fragte ich mich, in welchem Mal3e ich mich wahrend
der Jahre mit Dadaji verandert hatte. Als Antwort sagte die innere Stimme: ,,Wandel ist nur
in der Vorstellung da. Was du bist, ist unwandelbar. Nichts mehr, nichts weniger. Mach mit
dem Buch weiter, das wird dir helfen zu verstehen, warum du es schreiben musst. Es muss
jetzt geboren werden, denn in deiner Seele ist es schon geschrieben. Aber denke daran: Es ist
ein Buch Uber die Wahrheit, die Er ist. Diese Wahrheit oder Liebe — kein Unterschied. Liebe
ist dein Weg, Ihm zu begegnen. Fahr mit dem Schreiben fort! Er, der innen ist, wird dich
unterstiitzen und dir bei deinen Schwierigkeiten helfen. Vertraue immer Ihm allein. Er ist
kein dich flhrender Geist — Er ist du. Du! Nichts Mystisches; es ist ganz normal. Dadaji ist
immer als eine Stimme bei dir gewesen — deine Stimme. Versuche nie, Leute damit zu
betrligen. Ich bin bei dir. Kein Unterschied zwischen dir und mir. Und nun schreib das Buch
weiter” (Neujahrstag 1991).

Ich méchte mit diesen Beispielen zeigen, was nicht nur auf Lanzarote geschah, sondern auch
in den folgenden Wochen und Monaten, als ich wieder in meinem normalen Pflichtenkreis
war. An den Arbeitstagen hatte ich keine Zeit flir das Buch mehr, das fort fuhr, sich an
Sonnabenden und Sonntagen ,selbst zu schreiben’. Von Abhi hérte ich, das Dadaji sich
wieder zurlickgezogen habe und nicht gestort werden durfe.

Bevor ich mit meinem Bericht fortfahre, mochte ich einen bedeutenden Traum meinen
Erfahrungen auf Lanzarote hinzufiigen. Es war am ersten Weihnachtstag 1990. Um 5 Uhr
morgens wachte ich plotzlich mit intensiven Gedanken an Dadajis Tod auf. Ich wurde diesen
Gedanken den ganzen Tag uber nicht mehr los. Zugleich fiihlte ich Dada sehr nahe. Es war
eine seltsame Erfahrung, die mich Uber die Mdglichkeit eines solchen Verlustes nachdenken
lieB. Meine einzige Reaktion war die Hinnahme des Unabénderlichen, von keinen
Emotionen begleitet.

Am 18. August 1991 rief mich Pavitar Singh aus London an. Er berichtete, Dada sei vor
einer Woche gestirzt und habe sich die Hufte gebrochen. Seine Frau Boudi erzéhlte Pavitar,
dass er auferordentlich leide. Sofort hatte ich das Bild eines gebrechlichen, alten Dadaji vor
Augen; aber es war nicht nur ein Bild — er war neben mir ... Ich versuchte, Abhi zu erreichen,
hatte aber kein Gliick mit der Telefonverbindung. Als ich mit ihm einige Tage spéter in
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Kontakt kam, hatte er keine Neuigkeiten Uber Dadaji. ,,Mach dir keine Gedanken,” sagte er,
,,er leidet fir andere.”

Am ndchsten Tag rief ich Pavitar in London an. Er hatte vergeblich versucht, Dadaji in
Kalkutta zu erreichen. So kontaktierte er Bappi Lahiris Vater in Bombay, Dadajis alten und
ihm eng verbundenen Schulkameraden. Vor einigen Wochen war dieser alte Mann in seinem
Haus die Treppe hinabgestlrzt, aber wundersamer Weise dabei in der Lage gewesen, sich
selbst zu fangen, so dass ihm nichts passierte. Genau zur Stunde dieses glimpflich
verlaufenen Unfalls brachte Ivy Dada ins Badezimmer. Er wollte eigentlich nicht dahin,
rutschte auf den nassen Fliesen aus und stiirzte. Im Krankenhaus wurden Rontgenaufhahmen
gemacht, die eine Fraktur der rechten Hiifte zeigten. Die Arzte wunderten sich dariiber, dass
ihr Patient aufrecht sitzen und umhergehen konnte.

Ich horte mir die Geschichte an und versuchte zu ergriinden, was sie fur mich bedeutete.
Wenn ich auch nicht gewillt war, schnelle Schliisse zu ziehen, war ich mir absolut sicher,
dass ein solches stellvertretendes Leiden maglich ist. Ich hatte bereits viele Berichte dieser
Art in Verbindung mit Dadaji gehort, so dass ich nicht Uberrascht war, aber ich fragte mich,
warum mich Dadajis Leiden nicht tief beriihrte. Wegen meiner eher neutralen Reaktion auf
Dadajis Gesundheit fiihlte ich mich tatséchlich ein bisschen schuldig. Immer wenn ich mir
vorzustellen versuchte, wie Dadaji litt, war mir, als sei eine solche Teilnahme verboten. Ich
flhlte im Gegenteil einen warmen Strom der Liebe von ihm kommen, der es mir nicht
erlaubte, sich Sorgen zu machen.

Seit 1990 war zuséatzlich zu meinen beruflichen Aufgaben die Férderung und Entwicklung
partnerschaftlicher Beziehungen auf dem Felde der Industrie und der Politik zwischen West-
und Osteuropa dazugekommen, ein Feld, auf dem die neu gegriindete International
Partnership Initiative (I.P.l) e.V. in Wolfsburg Kongresse und Workshops zu organisieren
hatte. Die Forderung von Partnerschaften lag mir sehr am Herzen, aber bald wurde es
zunehmend schwerer, Zeit fiir das Buch (ber die Begegnungen mit Dadaji zu finden. Diese
Situation fing an, mich zu quélen. Eines Tages hérte ich Dadajis klare Stimme: ,,Du solltest
nicht zwischen verschiedenen Pflichten unterscheiden. Tue was kommt und bleibe
ungebunden. Du wirst wissen, was zu tun ist. Es ist alles Er. Er kiimmert sich um Sich selbst.
Peter, du bist mein Sohn. Du kannst nichts Falsches tun. Keine Entscheidungen. Alles ist
vorbestimmt. Geh deinen Weg. — Sei nicht unzufrieden, du bist voll. Es geschieht alles zu
seiner Zeit. Beobachte, was kommt. Ich bin bei dir, sorge dich nicht* (7. November 1991).

Als Néchstes ergab sich eine unvorhergesehene Mdglichkeit, mich mit Ann Mills in
Kalifornien zu treffen und mit ihr im einzelnen das Buchprojekt durchzusprechen. Durch
ihre Vermittlung hatte ich auch Gelegenheit, eine Gruppe von Dadajis Freunden zu treffen
und von ihm zu erzéhlen. Hinterher erfuhr ich, dass mein starkes Gefiihl von Dadajis
Anwesenheit von allen geteilt worden war, die an diesem Treffen teilgenommen hatten.

In der zweiten Maihalfte 1992 waren Uta und ich wieder flr zwei Wochen auf Lanzarote.
Das gab mir Zeit, das Manuskript zum grofiten Teil fertigzustellen. Wie beim letzten Mal
befand ich mich auf dieser schdnen Insel in einem traumartigen Zustand, als ich die Kapitel
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schrieb, und hatte dabei immer Dadajis Reaktion auf meinen Text im Sinn. In den
vorhergehenden Monaten hatte ich nicht viel ber ihn gehort. Abhis Berichte iber Dadas
Gesundheit waren nicht ermutigend. Die letzte Auskunft besagte, dass er nun schon lange
Zeit das Haus nicht mehr verlassen hatte. Auch seine Gesundheit war nach wie vor
angegriffen.

Nach unserer Riickkehr von Lanzarote rief ich Pavitar Singh in London an, der mir von einer
erstaunlichen Entwicklung berichtete: Dadaji hatte zum ersten Mal in all den Monaten das
Haus verlassen, um Anju Walias Eltern zu besuchen. lvy, Dadas Tochter, berichtete von
einer Verbesserung seiner Gesundheit und meinte, Dadaji konnte bald in der Lage sein, in
die USA zu reisen. Kein seltsames Verhalten, keine Geistesabwesenheit mehr! Das war der
Stand am 5. Juni 1992. In bester Stimmung malte ich mir aus, wie es sein werde, Dadaji
demnéchst wieder in London oder Kalkutta zu treffen. Drei Tage spater, am 8. Juni, rief
mich Pavitar am frilhen Morgen an, um mir mitzuteilen, dass Dadaji am Vorabend gestorben
war. ,,Er starb lachelnd, ohne Schmerzen,” sagte Pavitar. Ivy war zusammen mit der
Schwester von Anju Walia bei ihm.

Als ich durch Pavitar von Dadajis Tod erfuhr, stellte ich fest, das ich dieses vage vermutet
hatte, als ich von Dadas Genesung und seiner heiteren Stimmung erfuhr. Aber meine
Hoffnung, ihn mdglicherweise wiederzusehen, stand so sehr im Vordergrund meiner
Gedanken, dass ich die Vorahnung seines Todes vergali.

Spéter erfuhr ich von Boudi, Dadaji habe am Morgen des 7. Juni seiner Familie gesagt, er
werde sie in ein paar Stunden verlassen, aber sie nahmen das nicht fur Ernst. Wenige
Stunden spater, um 4 Uhr nachmittags, bat Dada um ein Glas Kokosnhusswasser. Er trank es,
lachelte, lehnte sich zuriick und horte auf zu atmen.

Abhi sagte mir, er sei auBerordentlich froh iber Dadas Tod, denn dieser sei eine Befreiung.
Er flog nach Kalkutta, um an der Eindscherung teilzunehmen, die wie ublich, sehr schnell
stattfand. Ich selbst fand mich in einem schwierigen emotionalen Zustand, hatte Tranen in
den Augen und eine tiefe Dankbarkeit im Herzen. Gleichzeitig spirte ich Dadajis starke,
strahlende Liebe und flihlte mich in einer Umarmung wie bei der ersten Begegnung in
Kalkutta. Als ich mich an den Schreibtisch setzte, fiel mein Blick auf den Text eines Briefes,
den ich Dadaji 1985 geschrieben hatte: ,,Sieben Jahre mit Dadaji, sieben Jahre der standigen
Erinnerung Seiner. Die Wahrheit ist wie ein Dieb in der Nacht gekommen und hat mich allen
Besitzes beraubt. Ich bin wahrlich ein Habenichts, aber ich bin reicher als der reichste
Mensch der Welt: Ich bin. Ich bin in Ihm. Ich bin in der Wahrheit.*

Nun waren weitere sieben Jahre vergangen, sieben Jahre im Einklang mit Ihm. Was sollte
ich meiner Feststellung aus dem Jahre 1985 hinzufiigen? Ich hatte nur einen Wunsch, der
auch fur die Zukunft bleibt: Mich immer Seiner zu erinnern und Seine Liebe durch die Taten
schwingen zu lassen, die sich auf meinem Lebensweg ereignen.
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Jetzt sind weitere Jahre ins Land gegangen und ich frage mich, was ich diesem Epilog, mit
dem ich im Fruhjahr 1993 das Buch abgeschlossen hatte, noch hinzuftigen sollte. Inzwischen
sind mir besonders nahe stehende Freunde und Begleiter wie Abhi Bhattacharya, Prof. Dr.
Lalit Pandit und Dr. Nanilal Sen verstorben. Mit anderen halte ich noch Kontakt. Meine liebe
Freundin Ann Mills, der mein Bericht tber die Begegnungen mit Dadaji viel verdankt, hat
die Beitrdge der Freunde durch ihre Website allgemein zugénglich gemacht.? Es ist
aufschlussreich, Dadaji in unterschiedlichen Charakteren gespiegelt zu sehen. Naturgeman
wird die Zahl derer, die Dadaji unmittelbar erleben durften, immer kleiner.

Sicher wirde es zu weit flihren, wenn ich versuchte, anhand einzelner Episoden die Zeit bis
heute nachzuzeichnen, fur die generell Dadajis mir unvergessliche Demonstration mit
Streichholz- und Zigarettenschachtel ein passendes Sinnbild zu sein scheint: Wechselnde
Néhe zum Géttlichen in mir. Wenn man den vollen Zyklus erlebt hat, Thm nach der
Entfernung wieder naher gekommen ist, bildet sich das Grundvertrauen in Seine immer
wahrende Anwesenheit. Das ist ein Geschenk, das nicht zu erklaren und nicht zu verstehen
ist. Das Bild der Wuste, durch das der Reisende vertrauensvoll von Oase zu Oase zieht — das
ist das Bild des Lebens, das Verhaltnis des Menschen zu IThm. Und die Wiiste bekommt ein
anderes Gesicht.

Die Einheit des Menschen kennt keine Trennung zwischen dem Erinnern in Dadajis Sinn,
diesem In-Einklang-Sein mit Ihm, und dem, was ganz allgemein ,Welt’ genannt wird, also
dem alltaglichen Leben und der Pflichterfillung. Die innere Begegnung mit Ihm ist kein
MuRestunden-Ereignis oder Meditationsresultat, sondern geschieht uns im Leben, das wir
flhren und wahlt seine eigene Stunde. So wird Liebe zu Ihm zur Liebe zum Leben und zu
den Menschen, denen wir begegnen. Im Grunde ist diese Erfahrung der Begegnung, der
Hingabe und des sich selbst Verlierens immer wieder neu und jenseits der Worte.

Mehr noch als friiher habe ich dabei Geduld gelernt, von der Gewissheit Seiner Liebe
getragene Geduld. Sie ist die Voraussetzung der immer wieder aufsteigenden Grof3en
Erfahrung, im Strom des Lebens zu treiben — das Bewusstsein, nicht ein ,Tater’, zugleich
dennoch aktiv zu sein. Sicher ist das rational schwer nachzuvollziehen und mag zu
Missverstandnissen fuihren, weil es als widerspriichlich erscheint. Das Treiben im Strom des
Lebens ist eben kein fatalistisches Sich-treiben-Lassen, sondern ein Aufgehobensein. Was
ich meine, hat Henry Miller in seinem bereits im Kapitel 9 zitierten Text zu Dadajis
Botschaft wie folgt formuliert: ,,Der gesamte Weltprozess ist Eins. Nur du nimmst ihn in
Fragmenten wahr. Du bist eine Rolle, bestimmt vom Grol3en Designer. Spiele deine Rolle
gut, offen fiir die Tatsache, dass du tust, was immer Er dich zu tun entscheidet. Er ist der
Steuermann deines Lebens und du bist durch Seinen Willen hierher gekommen, um Seine
Uberflieende Liebe zu kosten. Treibe mit dem Strom des Lebens, ohne versucht zu sein,
gegen die Strémung anzukampfen. Du bist mit Ihm Eins und dennoch getrennt fiir das
Liebesspiel mit IThm. Dieser héchste Genuss entgeht dir nur dann, wenn dem Ego erlaubt
wird, in Selbstbedeutung zu schwelgen.*®

Am Anfang des Lebens erklingt ein Akkord, ein Thema, das dann im weiteren Leben con
variatione ertdnt. In Reaktion auf die determinierenden Umsténde erscheint in immer neuer
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Form das Thema, das wohl in der Kindheit rein und einfach war. Im Alter und in der
Rickschau ist es dann das Bestreben, die Tonfolgen des Lebens als Variationen zu erkennen
und aus ihnen das urspriingliche, einfache Thema herauszuhdéren. Es ist ein Geschenk, wenn
es in der Endzeit des Lebens klar in der Seele singt. Dafur bin ich dankbar.
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Glossar

Dieses Verzeichnis indischer Begriffe und ausgewahlter Namen verdankt viel dem Glossar,
das Dr. Nanilal Sen zu The Truth Within erstellt hat. Die in einem Kommentar mit —
versehenen Begriffe und Namen verweisen auf anderenorts im Glossar definierte Begriffe.

Abhinaya
Acharya

Advaita

Amrita

Anandamarga

Ananga

Apana

Arjuna

Ashram

Asura

Atman

Avatar

Ausdruck, Gebéarde im — bharatanatyam.
Titel eines religiosen oder weltlichen Lehrers.

Indischer Monismus: Die Wirklichkeit ist Eins ohne (a) ein
Zweites (dvaita). Dadaji bezeichnet sich selbst als Monisten.

Urspringlich in der vedischen und Hindu-Mythology das
Elixir oder Getrank der Unsterblichkeit. Hier der aromati-
sche, honiggleiche Nektar, der als Erinnerung an die Wahr-
heit auch an rdumlich entfernten Platzen erscheint und Da-
dajis unverwechselbaren Duft hat.

Weg (marga) der Gluckseligkeit (ananda). Name einer 1955
in Indien entstandenen religidsen Gemeinschaft.

anga: Korper; ananga: korperlos.

Der nach unten gerichtete ,Atem des Lebens’, verantwortlich
fur das Ausatmen; — prana.

Der Jiingste der — Pandavas, dessen Wagenlenker auf dem
Schlachtfeld von — Kurukshetra Krishna ist. Die — Bhaga-
vadgita enthalt — Krishnas Lehren fur Arjuna.

Urspriinglich eine der vier Stufen des Lebens eines Hindu
(— varn ashrama dharma). Gewdhnlich gebraucht als Be-
zeichnung fiir eine Einsiedelei, die Gebdude einer religiosen
Gemeinschaft oder die Wohnung eines spirituellen Lehrers.
Dadaji sagt, dass die Welt Sein ashram und unser Korper
Sein Tempel ist.

Damon.

Das innere Selbst oder das individuelle Lebensprinzip; ein
Funken der Ewigen Flamme, das ,,Er in mir*.

Inkarnation Gottes wie z.B. Krishna, Christus u.s.w., oder
ein Vertreter Gottes.
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Avidya

Ayurveda

Baba
Bali

Bhagavadgita

Bhagavata Mela

Bhagavati

Bhagwan

Bhajan

Bhakta

Bhakti

Bhakti yoga

Bharatanatyam

Bhuma

Brahma

Unwissenheit, Fehlen wahren Wissens (— vidya). Wissen,
das auf der Vorstellung der Trennung basiert.

Veda: Wissen oder Wissenschaft; ayus: Vitalitat, Gesund-
heit. Traditionelles System der indischen Heilkunst.

Vater. Anrede fir eine éltere und verehrte Person.
Tieropfer im Durga-Kult; fur Dadaji T6tung des Egos.

Bhagavad: Allméchtiger Gott; gita: Gesang. ,Gesang des
Erhabenen Gottes’. Eine spirituelle Dichtung, die einen Di-
alog zwischen — Arjuna und Krishna auf dem Schlachtfeld
von — Kurukshetra zum Inhalt hat und den groRRen inneren
Kampf der menschlichen Seele allegorisch darstellt.

Einfache Form des — bharatanatyam aus dem Distrikt Tan-
jore in Tamil Nadu, Indien. Das allgemeine Thema eines
Bhagavata Mela Tanzdramas ist die Verehrung Gottes.

Beiname der GroRRen G6ttin als der Schépferin der Mensch-
heit.

Allmdchtiger Herr; auch gebréuchlich als Rangbezeichnung
eines Gurus.

Gesang zum Lobe Gottes.
Einer der — bhakti tbt: der Gottliebende.

Gottesliebe; reine liebende Hingabe ohne Selbstinteresse ge-
genuber einem persdnlichen Gott (— saguna-bhakti) und/
oder einem unpersonlichen Gott (nirguna-bhaki).

Praxis oder Pfad der liebenden Hingabe, wie sie von Krishna
in der — Bhagavadgita gelehrt wird.

Klassischer sidindischer Tanz, der auf Bharatas Natya
Shastra (Wissenschaft vom Tanz) beruht. Nach einer Peri-
ode der Verweltlichung und des langsamen Verschwindens
dieses Tanzes begann in den 1930er Jahren seine Renais-
sance, bei der =-Rukmini Devi Arundale mit ihrer Tanzaka-
demie —Kalakshetra, Madras, eine entscheidende Rolle
spielte.

Das Absolute; unendlich; Zustand hochster Befreiung.

Indischer Gott. Der Schopfer und Hervorbringer in der
Trinitdt Brahma, —Vishnu und —Shiva.
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Brahmacharya

Bustee
Chandra
Chapati

Charanjal

Dadaji

Devi-Mahatmya

Dharma

Dharmakshetra

Dhoti

Dhritarashtra

Dhyana

Nach dem — varn ashrama dharma die erste von vier
Stufen (ashramas) eines traditionellen Hindulebens, den
Studien der Heiligen Schriften gewidmet. Fir Dadaji
bedeutet brahmacharya die bewusste Wahrnehmung der
Einen Wirklichkeit in der Mannigfaltigkeit der Existenz,
d.h., Leben in und durch Ihn, wobei Seine Gegenwart in
jeder Erfahrung erlebt wird.

Bezeichnung fiir Slum in Kalkutta.
Sandelpaste, heilige Asche.
Dinn-flaches Weizenbrot.

Charan: FuRe; jal: Wasser. Urspriinglich das Wasser, in dem
der Gott Narayan gebadet wurde. Dadaji gebraucht die
Bezeichnung fir Wasser, das durch seine direkte oder
indirekte BerUhrung in eine opalfarbene, duftende
Flussigkeit verwandelt wird, der wundertatige Heilkréfte und
graduell das Bewusstsein verdndernde  Wirkungen
zugeschrieben werden. Steht in Beziehung zum Fluss des
integralen Bewusstseins oder der — Ganga.

Dada bedeutet im Bengalischen ,Alterer Bruder’, ji ist eine
Nachsilbe, die Verehrung ausdriickt.

Erster umfassender Bericht auf Sanskrit Uber die indische
Grolie Gottin, etwa um 500 v. Chr. entstanden.

Moralische oder religidse Pflicht bzw. Gesetz.

Feld (kshetra), auf dem der Kampf um die Pflichten (—
dharma) sich vollzieht. Nach Dadaji, der sich auf die —
Bhagavadgita bezieht, ist damit der menschliche Kdorper
gemeint, in dem das egozentrierte Bewusstsein (mind) und
Gott wohnen. Der Kampf findet zwischen den Einstellungen
,Ich und mein’ und ,Ich bin in Ihm’ statt.

Traditionelle indische Mannerkleidung, die aus einem um
die Huften geschlungenen und zwischen den Beinen
hochgerafften Tuch besteht.

Name des blinden Konigs in der — Bhagavadgita, der
Dadaji zufolge das individuelle Bewusstsein symbolisiert,
das durch das Ego oder den Ich-Sinn geblendet ist. Jemand,
der sich mit seinem Kérper identifiziert.

Meditation, Kontemplation. Nach Dadaji ist die Arbeit allein
mit Ihm im Sinn dhyana.
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Diksha

Durga

Durga Puja

Dvapara Yuga

Ganga

Gita Govindam

Gopal Govinda

Gopi-s

Grihastha

Einweihung, Offenbarung. Sie wird durch Gurus
missbraucht, um ihre Anhdnger auf einen so genannten
spirituellen Pfad zu fihren, indem ihnen ein — mantra ins
Ohr geflustert wird, oft gegen Geld. Dadaji halt dieses flr
ein unredliches Geschaft, denn niemand kann auf diese Welt
kommen ohne vorherige Einweihung durch den Schopfer,
denn — Mahanam ist die Quelle der Atmung und damit des
Lebens.

Hinduistische Gottheit, Beiname der GroRen Goéttin (—
Devi-Mahatmya).

Neuntagiges Fest zu Ehren der Gottin — Durga.

In der traditionellen Lehre von den —Yuga-s das Zeitalter, in
dem nur zwei der Haupttugenden wirksam sind. Das dritte
der einem Vierer-Zyklus folgenden Zeitalter. Es endet mit
Krishnas Tod und geht dem gegenwartigen — Kali Yuga
voran.

Die Schnellgangige. Name des Flusses Ganges und seiner
Personifikation als Géttin. Dadaji spricht von dem Ganga-
Wasser als dem Fluss Integralen Bewusstseins.

Sri Jayadevas Dichtwerk (12. Jhd. n. Chr.) Uber die
Liebesgeschichte von Radha und Krishna.

Zwei Namen Krishnas, die fur die Bipolaritat allen Seins
stehen. Die Schwingungen dieser zwei ToOne des —
Mahanam sind fiir unsere Atmung verantwortlich. Govinda
ist mit dem Ausatmen, Gopal mit dem Einatmen verbunden.
Gopal ist die Manifestion der Freude in Seiner Schopfung,
Govinda die Reintegration in den unbewegten Segen des
Seins. Mit dem zunehmenden Eintauchen in Seine Liebe
kommen die beiden Tone einander immer naher. Wenn sie
zusammenfallen, heifdt es, das wir sterben und nur Govinda
bleibt. Gottes Grofer Name (Mahanam), der in jedem
Menschen dauernd erklingt, gibt Leben.

Die Kuhhirtinnen, die mit Krishna in — Vrindavan in Liebe
verbunden waren. Fir Dadaji ist derjenige, ob weiblich oder
mannlich, eine Gopi, dessen Bewusstsein vollig in Gott ver -
sunken ist.

Nach dem — varn ashrama dharma die zweite von vier
Stufen (ashrama-s) des traditionellen Hindu-Lebens, die
Stufe als aktiver Familienvater und Haushalter. Fir Dadaji
ist Er (Gott) selbst der wahre Haushalter, der im Korper
(griha) wohnt (stha). Das ist die héchste Stufe der volligen
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Guru

Gurubhai

Gurudom

Hamsa

ldli

Jagatbhandu

Kailasha

Kaivalyanath

Kalakshetra

Kali

Kali yuga

Verschmelzung im Denken, Fiihlen und Wollen: Griha und
sein Bewohner (Gott) sind vollkommen identisch. Der —
Satyanaran-Zustand in statu nascendi.

Spiritueller Lehrer. Einer, der Schuler hat. Fur Dadaji wohnt
der Allmé&chtige als Guru in jedem Menschen: ,,Gott allein
ist der Guru*“.

Ein Bruder oder eine Schwester, die denselben Guru haben.
Dadaji will damit sagen, dass die Welt ein organisches
Ganzes ist, in dem alles Existierende untereinander
verbunden in Thm ist.

Dadajis Bezeichnung fur das Guru-Geschéft. Nach der
traditionellen Auffassung kann man zu Gott nicht ohne einen
Guru oder spirituellen Fuhrer gelangen. Diese Ansicht weist
Dadaji strikt zurtick, bezeichnet es als geschéftliche
Geldschneiderei und die schlimmste Art von Diebstahl und
Heuchelei.

Wortl. ein Schwan. Das Einatmen ist mit der Silbe ham, das
Ausatmen mit sa verbunden. Die Begegnung dieser zwei
Tone ist die Leere in der Herzregion, wo die zwei Tone des
Mahanam standig durch den Hochsten Schopfer gesungen
werden.

ReiskloR

Wortl. Freund der Welt. Name des spirituellen Meisters von
Faridpur, den Dadaji als einen — avatar bezeichnet.

Gipfel in den Himalayas. Gilt als Wohnstatt des Gottes
Shiva.

Zustand der perfekten Absorption der Vielheit in ein
integrales Bewusstsein.

Wortl. Platz (kshetra) der Kunst (kala). Name der beriihmten
Hochschule fiir indischen Tanz und Kunst in Chennai (Ma-
dras), gegriindet 1936 von Rukmini Devi Arundale.

Epitheton der GroRen Géttin in Indien.

Letztes Zeitalter in einem vielteiligen Zeitzyklus (— yuga).
Im Kali yuga ist nur noch ein Viertel der kardinalen
Tugenden wirksam. Nach allgemeiner Auffassung befindet
sich die Menschheit jetzt im Kali-Zeitalter, das aber nach
Dadaji in den 1980er Jahren geendet hat, womit die Kkritische
Ubergangszeit in das neue — Satya yuga eintritt. Kali deutet
auf geistige Dunkelheit und gewaltsame Zerstérung hin.
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Kangra paintings

Karma

Karna

Kauravas

Keshab

Keshava

Krishna
Krishna chinta
Krita yuga

Kumara-Muruga

Kunti
Kurta

Kurukshetra

Lila

Lingam

Die Miniatur-Malereien im Kangra-Stil wurden 1910
entdeckt und nach dem Kangra Valley in Nordindien
benannt, das ab 1790 das Zentrum einer Malschule wurde,
die in der Geschichte der indischen Kunst einen
einzigartigen Platz gefunden hat. Die malerische Darstellung
von Dichtungen wie Jayadevas — Gita Govindam haben
dem Kangra-Stil eine lyrische Qualitat verliehen.

Wortl. Aktion, Handeln. Was immer man denkt, fihlt oder
tut, ist Karma, dessen Friichte wir in der Kette der
Inkarnationen ernten werden.

GroRer — Mahabharata-Held. Der Alteste der — Pandavas
kampfte pflichtbewusst und leidenschaftslos auf der
gegnerischen Seite der — Kauravas.

Die Familie des blinden Kénigs — Dhritarashtra, der das
Bewusstsein des Ego symbolisiert. Die Kauravas kampfen
mit den — Pandavas.

— Keshava.

Epitheton des Gottes — Krishna wegen seines Sieges Uber
Keshin, den pferdgestaltigen Damon, den er in zwei Halften
zerreisst.

GrolRer indischer — Avatar und Gott.

Gottesbewusstsein.

— Satya yuga

Das gottliche Kind. Tamilischer Name fiir den Gott —
Subrahmanyam.

Mutter der — Pandavas.
Indisches kragenloses Hemd.

Schlachtfeld in der — Bhagavadgita. Nach Dadaji
symbolisiert es den inneren Kampf zwischen ,Ich-und-mein’
und ,In-Thm-und-Seinem’.

Gottliches Spiel. Die irdische Laufbahn einer Inkarnation
Gottes, die nicht durch —» Karma beeinflusst ist und daher in
Freiheit erfolgt.

Phallus. Symbol generativer Kraft des Gottes — Shiva. Der
Lingam-Kult existierte schon in vorvedischer Zeit.
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Lungi

Mahabharata

Mahajnana
Mahamantra

Mahanam

Mahaprabhu

Maharishi
Mahayuga

Maheshvara

Mahotsava

Manjari

Mantra

Manu

Math

Maya

Traditionelle indische Mannerkleidung aus einem um die
Huften gespannten und bis zu den FiRen reichenden Tuch.

Epos mit Ober hunderttausend Versen. Langstes Gedicht der
Welt, das Idealismus und praktische Weisheit mit einem
leidenschaftlichen Verlangen nach einer spirituellen Vision
verwebt.

Integrales Wissen.

GroRes Gebet.

GrolRer Name des Hochsten. Wahrheit. — Gopal Govinda.
Der Name Gottes, den Er in der Herzregion singt und der
Leben gibt (— Hamsa).

Wortl. GroRer Gott. Titel fur Shri Krishna Chaitanya (1485-
1533), auch bekannt als Gauranga oder Nimai Pandit. Wie
Sri — Ram Thakur Vorlaufer von Dadaji.

Wortl. GrolRRer Weiser.
Zyklus von vier — yuga-s.

Wortl. GroRer (Maha) Gott (Ishvara). Epitheton des Gottes
— Shiva.

— Utsava.

Knospende Saat. Dadaji gebraucht diesen Begriff fiir ein Be-
wusstsein, dass mit - Mahanam verschmolzen ist und in
Seiner Liebe aufbliht.

Wort oder Formel mit magischer Kraft.

Wortl. Mensch. Der mythische Autor oder Herausgeber der
Codes of Manu im 1. Jahrtausend vor Chr.

Klosterliche Institution.

wortl. ,das was gemessen werden kann’. Nach
Shankaracharya das, was dem Wandel unterworfen, also
Illusion ist. Dadaji spricht von maya, um die schopferische
Kraft des Absoluten zu beschreiben, die sich in der
physischen Natur (— prakriti) manifestiert.
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Meru

Mira Bai

Moksha

Muruga
Mridangam
Nama

Nama-japa

Nama-Song

Namaste

Narayan

Nataraja

Nirguna-bhakti

Pandal

Pandavas

Paramatman

Parvati

Prabhu

Name des mythischen ,goldenen Berges’, der den zentralen
Punkt des Universums und zugleich die Erdachse bildet.
Wohnort der Gotter.

Rajputen-Prinzessin aus dem 16. Jhd.. Berilhmte Dichterin
der — Dbhakti-Bewegung ihrer Zeit. Ihre Gott — Krishna
gewidmeten Gedichte werden noch heute gesungen.

Befreiung des Bewusstseins. Erste (und negative) Stufe, die
Abwesenheit von Bindung bedeutet. Die zweite ist — prapti
und die dritte — uddhara.

— Kumara-Muruga.

Sldindische zweiseitig bespielbare Trommel.

Name des Hochsten. — Mahanam.

Ritualistische Wiederholung der Namen Gottes. Dadaji lehnt
eine solche mechanische Mentalgymnastik ab und fordert
uns auf, dem zu lauschen, was standig in uns gesungen wird,

— Mahanam.

Ramaiva Sharanam-Gesang, geschrieben und vertont von
Dadaji.

—> pranam.

Menschliches Bild eines Gottes. Quelle und Unterstiitzung
aller Wesen (naras).

Konig (raja) des Tanzes (natya). — Shiva Nataraja.
Liebende Verehrung der (unpersoénlichen) Gottheit.
Grol3es Zelt.

Name der Familie, die das ,Gute’ in der — Bhagavadgit
verkorpert. Die funf Pandavas werden auch als Gesichts-,
Gehor-, Gefuhls-, Geschmacks- und  Geruchssinn
verstanden, die das egoistische Bewusstsein unterwerfen,
wenn sie sich nach innen wenden und mit Ihm
verschmelzen. Dann geniet man Seine Gottliche Liebe.

Hochstes Wesen.
Epitheton der Grofien Gottin. Shivas Frau.

Absoluter Gott.
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Prakriti

Prana

Pranam

Pranarama

Pranava

Pranayam

Prapti

Prarabdha

Prasad
Prema
Prema dharma

Puja

Pundit, Pandit

Die Welt der physischen Natur. Umfasst auch das Denken.

Lebenskraft, vitaler Atem, immaterielle Lebensessenz.
Aufwérts sich bewegender Atem des Lebens (Einatmen);
apana ist der sich abwaérts bewegende Atem (Ausatmen).
Krishna ist prana oder prana-shakti (Lebensenergie). —
pranayam.

Wortl. Ehrerbietung, Verbeugung. Das traditionelle indische
GruBzeichen (zusammengelegte Handflachen, die vor das
Herz oder die Stirn gehalten werden (,Der Gott in mir grift
den Gott in dir’). Pranam ist auch die traditionelle
BegriiRung durch Beriihrung der FiiRe des Alteren oder
Verehrten, die Ehrerbietung und die Bereitschaft bedeutet,
seinen Schritten zu folgen.

prana bedeutet Atem des Lebens, arama Trost oder
Erquickung. Krishna ist prana und Satyanarayan, jenseits
von Krishna, ist pranarama..

Die heilige Silbe AUM oder OM. Vergangenheit, Gegenwart
und Zukunft sind in diesem einen Ton enthalten. Das
ursprungliche ,Wort’.

Der Augenblick, in dem die Bewegung von — prana und
apana angehalten wird. Atemibung im Yoga, die Dadaji als
egoistisch und unnétig ablehnt.

Zweite Stufe der Befreiung nach — moksha. Zustand der ich
-losen Liebe, die sich an die Wahrheit bindet. Die dritte
Stufe ist — uddhara.

Der unvermeidliche evolutiondre Prozess im Leben des
Einzelnen. Vorbestimmung, Schicksal. Der sich entfaltende
Reifeprozess aller physischen, mentalen und emotionalen
Aspekte der Entwicklung. Die schicksalhaften Zwange des
Verstandes und der Sinne.

Opfergaben.

Reine Gottliche Liebe.

Religion der Liebe, wie sie — Mahaprabhu predigte.

Wortl. Verehrung, Anbetung. Dadaji weicht von der
allgemeinen Vorstellung eines Gottesdienstes ab, da fur ihn
der Verehrende, der Verehrte (Gott) und das Verehren eins

sind.

Sanskritgelehrter.
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Purna khumba

Purusha

Radha

Radha-rin
Raja-sabha

Rama, Ram

Ram Thakur
Ramayana
Ramayana Savari

Rasa

Rasa-lila
Rasamalai

Rigveda

Rishi

Sadhu

Saguna-bhakti

Samadhi

Ein bis zum Rand (mit Hochster Wahrheit) gefiillter Krug,
bereit GberzuflieRen.

Wortl. méannlich. Nach Dadaji das Lebensprinzip.

Gespielin Krishnas. Entspricht einem reinen Geist, ungetriibt
durch Unterschiede, eingestimmt auf den Allmé&chtigen. Das
Externe Absolute als Gegenstiick oder Entsprechung des
Internen Absoluten, Krishna.

Schuld gegeniiber — Radha oder der Natur.

Oberhaus des indischen Parlaments.

Held des indischen Ramayana-Epos. Avatar des Gottes
Vishnu, des Erhalters der Schopfung.

1860-1949. Dadajis unmittelbarer VVorganger.

— Rama.

— Savari.

Wortl. Geschmack. Bewusstseinszustand, in dem Subjekt
und Objekt verschmelzen. Reiner Genuss der gottlichen
Liebe, dessentwegen wir auf die Welt gekommen sind.
Krishnas goéttliches Spiel mit den — Gopi-s in — Vrindavan.

Beruhmte bengalische SuRigkeit.

Sammlung heiliger Gesiange oder Lobeshymnen. Altester
Teil der — veda-s.

Weiser oder Seher.

Abgeleitet von sat, Wahrheit. Nach Dadaji Bezeichnung fur
jedes lebende Wesen, da die Wahrheit in allen ist.
Falschlicherweise als Titel flir so genannte ,heilige Leute’
gebraucht, die sich selbst kasteien und Religiositat zur Schau
tragen.

Liebende Verehrung einer persdnlichen Gottheit.
Wortl. zusammenfiihren, vereinigen. Vollkommene

Vereinigung aller geistigen Krafte. Nach Dadaji erfolgt
dieses nur beim Tod des Korpers.
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Samikal

Sanjaya

Sannyasa

Sannyasi

Sarvodaya

Satyanarayan

Satya yuga

Savari

Shabda-brahman

Shakatasura
Shakti
Shastra

Shiva

Tamilisches Wort fiir einen verehrten Meister oder Heiligen
(— swami).

Berater von Konig — Dhritarashtra. Verfugte (Uber
hellseherische  Fahigkeiten.  Dadaji nennt  Sanjaya
,Gewissen’ oder ,mittleres Ich’ im Zustand ekstatischer
Freude.

Nach dem — varn ashrama dharma die vierte und krénende
Lebensstufe idealen Hindulebens, die Stufe der Entsagung.
Fur Dadaji ist sannyasa die erste Stufe und bedeutet die
unterbewusste vollige Ergebung an Ihn durch verschwinden
des Egos.

(Welt-)Entsagender, Einsiedler. Der sich auf der Stufe des
— sannyasa befindet.

,Wohlfahrt fir alle’. Mahatma Gandhis ideale
Gesellschaftsordnung, basierend auf allumfassender Liebe
und Verstehen.

Satya bedeutet Wahrheit, narayan Unterstltzung aller
Wesen, nara-s. Hochste Wahrheit, das Sein Selbst in jedem
Wesen. Nach Dadaji ist Satyanarayan das Absolute.

Zeitalter der Wahrheit, der Erfillung und der integralen
Gerechtigkeit. Auch Krita yuga genannt. Es leitet ein neues
— mahayuga ein. Nach Dadaji hat das neue Satya yuga
gegen Ende der 1980er Jahre begonnen und wird sich
fortschreitend manifestieren.

Dienerin aus einer niedrigen Kaste, die in einer Episode der
— Ramayana mit ihrem vertrauensvollen Warten auf —
Rama ein klassisches indisches Sprichwort illustriert: ,,Auch
jene dienen Ihm, die in Ihm bleiben und auf lhn warten®,
d.h. die keine Askese treiben. In Dadajis Verstandnis muss
es heillen: ,,Nur jene dienen Ihm, die in Ihm bleiben und auf
Ihn warten“.

Shabda ist Ton, Brahma bezieht sich auf Gott, die Essenz
allen Seins. Das ,Wort” als Gott.

Damonenwagen.
Gottliche Kraft oder Energie, als weiblich personifiziert.
Abhandlung oder Gesetzbuch der post-vedischen Zeit.

Indischer Gott. Der Verwandler und Aufléser (Zerstorer) der
Trinitdt »Brahma, — Vishnu und Shiva.
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Shiva Nataraja

Siddhi

Sitar
Srikshetra
Sri

Subrahmanya

Surya
Svadharma
Swami
Tamasha
Tandava

Tapasya

Treta yuga

Upanishad-s

Utsava

Vac

Shiva als Herr des (kosmischen) Tanzes, der die
kontinuierliche Schopfung, Erhaltung und Auflésung des
Universums bedeutet, die vollkommene Balance zwischen
Leben und Tod.

Waunderkraft. Dadaji weist darauf hin, das siddhi-s allein
Gott gehoren und ihr Erwerb, z.B. durch Yoga-Praktiken,
egoistisch, nur voribergehend und unnétig ist.

Indisches Saiteninstrument.
Wohnstatt der Gottlichen Liebe.
Heilig, gnadenreich, verehrt. Respekt bezeugender Titel.

Indischer Gott. Su heift Freude, Brahma ist Gott oder die
hochste Wirklichkeit, nya bedeutet den Ursprung in der
Hochsten Wirklichkeit. Subrahmanya entspricht bei den
Tamilen Sudindiens der Volksgottheit Muruga oder —
Kumara Muruga.

Sonnengott des Rig-Veda.

Selbstgesetz. ,,Sittengesetz in der Brust* (Kant).
Meister, Monch.

Spielerische Anwendung magischer Krafte.
Shivas kosmischer Tanz. — Shiva Nataraja.

Askese, BuRRe. Dadaji sagt, dass die Sorge fur den Unterhalt
und das Ertragen von — prarabdha die eigentliche und zu
leistende Askese ist.

Das Zeitalter, in dem drei Viertel der kardinalen Tugenden
wirksam sind. — yuga.

Wortl. Zu FiRen Gottes. Kommentare zu den — veda-s.
Zentrales Thema ist die Einheit von &uBerer Wahrheit des
Universums und der inneren Wahrheit der Individuen. ,Das
bist Du’.

Ut bedeutet aufgeben, sava ist der Korper. Wenn —
Satyanarayan sich in der — puja manifestiert und eine
Erleuchtung durch die Hochste Wahrheit erfolgt. Die utsava
genannte Versammlung der Schwestern und Bruder fand
zum ersten Mal 1970 in Dadajis Haus statt.

Der ursprungliche allgewaltige Ton als Matrix aller
Schopfung.
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Vaishnava

Vanaprastha

Varn ashrama dharma

Vasudeva

Veda

Vedanta

Vibuthi

Vidura

Vidya

Vishnu

Vraja

Vrindavan

Yajna

Yati

Anhanger des Gottes Vishnu und des Gottes Krishna.

Nach dem — varn ashrama dharma die dritte von vier
Stufen des idealen Hindulebens. Asketisches Leben im Wald
nach der Stufe des — grihastha.

Die traditionellen ,Regeln richtigen Lebens’ der Hindus, die
den idealen Lebenszyklus in vier Stufen unterteilen: —
brahmacharya, — grihastha, — vanaprastha und —
sannyasa. Dadaji spricht von drei Stufen in verdnderter
Reihenfolge: Erst kommt sannyasa, dann brahmacharya und
als hochste Stufe grihastha.

Krishna.

Wortl. Wissen. Bezeichnung der Sammlung der vier Veden:
Rigveda, Samaveda, Yayurveda, Atharvaveda.

Wortl. Ende (Essenz) des — veda. Eine neue Interpretation
der grundlegenden Wahrheiten im der Offenbarung der —
Upanishad-s.

Manifestation tbermenschlicher Kraft. Auch die Asche, mit
der —>Shiva als Gott der Asketen seinen Korper einrieb.

Stiefbruder des blinden Koénigs — Dhritarashtra. Vidura
verfugte Uber — mahajnana.

Allumfassendes, wahres  Wissen, welches  das
unvollkommene empirische, durch Vielheit und Trennung
geprégte Wissen (—avidya) Ubersteigt.

Indischer Gott. Der Erhalter in der Trinitdit — Brahma,
Vishnu und — Shiva.

Die ideale Landschaft, auch Vrindavan genannt, in der das
Liebesspiel (Vraja lila) von Radha und Krishna stattfindet.

Die einzige gottliche Wohnstatt in jedem Menschen, in dem
der — Mahanam erklingt. Symbolisch verkorpert durch das
Liebesspiel von Radha und Krishna. — Vraja.

Vedisches Opferritual. Nach Dadaji ist allein die selbstlose
Arbeit ohne Gedanken an ihre Resultate yajna. Opferung des
Ich-Sinnes.

Asket.
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Yoga

Yogi

Yuga

Wortl. Vereinigung oder ,Akt des an einen Anderen
Anbindens’. Urspringlich das ,Anjochen’ von Geist und
Korper ohne religiésen Sinn. Es gibt viele Yoga-Systeme,
wobei das des Patanjali das bekannteste ist. Dadaji sind
diese Systeme physischer und mentaler Praktiken unndotig
und ich-basiert, denn ,,das Leben selbst ist Yoga“.

Meister des — Yoga. Nach Dadaji ist jener ein wahrer yogi,
der ein naturliches Leben fiihrt und alles mit Gott im
Bewusstsein tut.

Zeitalter oder Zeitperiode in einem Zyklus, besonders die
vier Zeitalter — Satya yuga (Zeitalter der Wahrheit),
manchmal aus Krita yuga genannt; — Treta yuga (Zeitalter
der Perfektion); — Dvapara yuga (Zeitalter des Dienens
durch Arbeit); und — Kali yuga (Zeitalter der Zerstoérung).
Der gesamte Zyklus ist ein Mahayuga, das nach
traditioneller Ansicht 4.320.000 Jahre umfasst. Nach Dadaji
variiert die Zeitspanne der einzelnen yugas zwschen 3.000
und 5.000 Jahren.
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Anmerkungen

Kapitel 1

! Spéter erzahlte mir ein indischer Freund, Professor der Theoretischen Physik in  Bombay,
den ich durch Dadaji kennen gelernt hatte, dass Mahanam immer in roten  Buchstaben auf
weillem Papier erscheint, und zwar in der Muttersprache und Schrift des Empfangers. Da er
durch seine Promotion an der ETH Zirich etwas mit der deutschen Sprache vertraut war,
machte er mich auf die Tatsache aufmerksam, dass ich ,Gowinda’ auf dem Papier gelesen
hatte, was die deutsche Version der von mir selbst ausschlieRlich gebrauchten englischen
Schriftform ,Govinda’ ist. Ich bin mir der deutschen Schreibweise damals gar nicht bewusst
gewesen.

2 M. K. Gandhi: Sarvodaya — Wohlfahrt fir alle, Gladenbach 21975; K. Vasudevan:

Gandhian Economics, Bombay 1967.

3 Hallam Tennyson: Vinoba — Nachfolger Gandhis, Zirich 1957; B. R. Misra: Vinobas Sieg.
Die wirtschaftliche Bedeutung der indischen Landschenkungsbewegung, Frankfurt/Main
1956

4 Sarvepalli Radhakrishnan: Dadaji — A Miracle, The Poona Herald v. 29. August 1973,
abgedruckt in: On Dadaji, Vol. 1V, Calcutta 21985, S. 127-8.

> Zu Subrahmanyam/Muruga vgl. Ratna Navaratnam: Karttikeya. The Divine Child,
Bombay 1973.

Kapitel 2

! Zum Beispiel H. N. Banerjee: Report of a Case suggestive of Extra Cerebral Memory,
Jaipur 1964, und die Fallberichte von H. N. Banerjee / P. K. Mathur / S.C. Mukherjee:
Ismail, Jaipur 1964, sowie Munesh, Jaipur 1965. — Das besondere Interesse an dieser Art
Forschung in Indien erklart sich aus dem weit verbreiteten Glauben an Reinkarnation.

2 Sri Krishna Chaitanya ist der zentrale Bezugspunkt der vielfaltigen Bhakti-Bewegung und
wird als ,,Sri Krishna Himself*“ angesehen. Zur Biographie vgl. O. B. L. Kapoor: Lord
Chaitanya, New Delhi 1997.
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3 The Infinite in Verbal Spate. Thus speaks Dadaji. In: On Dadaji, Vol. IV, Calcutta %1985,
S. 2.

4 Nanilal Sen: Dadaji’s Talk with Dr. Gourinath Sastri. In: On Dadaji, Vol. Il, Calcutta
1971, S. XXVI.

> The Truth Within - Dadaji, ed. by Ann Mills, Ojai/CA 1987, S. 367.

® Von Sri Ram Thakur sind Ausziige aus Briefen an seine Schiler verdffentlicht in Veda
Vani or Revelations, Part | — 11, ed. by Indubushan Banerji, Kalkutta 1960-64 .

" The Truth Within, a.a.0., S. 367.
8 The Truth Within, a.a.0., S. 13.

% Sri Jayadeva: The Song of Divine Love (Gita-Govinda). Translated into English poetry by
Duncan Greenlees, Madras 1957.

Kapitel 3

! R. Srinivasa lyengar: Buddha Avataram — a critical appreciation. In: Kalakshetra News,
Madras, Jan.-March 1978, S. 11.

2 Hier ist rasa ein Bewusstseinszustand, in dem Subjekt und Objekt zu einer Einheit
verschmelzen. Denken und Sinne werden im rasa-Erleben vollig absorbiert. Auch wenn sich
dieser Bewusstseinszustand wiederholt, ist er doch standig neu, Uberraschend und kostlich.
Das ist etwas anderes als beim gewdhnlichen und vielen bekannten rasa-Phdnomen des
Sich-Verlierens, etwa in einen Kunstgenuss, wo der Reiz bei Wiederholungen mit der Zeit
verloren geht. Dadaji erklart den Unterschied damit, dass der echte rasa-Zustand ein Erleben
der reinen gottlichen Liebe ist.

3 Als gekirzte Fassung verdffentlicht unter dem Titel The Impact of Technological
Development on the Future of Humanity, in: The Theosophist, Madras, Vol. 100, No. 9,
June 1979, S. 86-88, und No. 10, July 1979, S. 119-122.

Kapitel 4

! Howard Murphet: Sai Baba. Der indische PSI-Meister. Frankfurt/M. 1978

2 Der im Westen auch heute noch viel gelesene Paramhansa Yogananda (Autobiographie
eines Yogi, Munchen-Planegg 1953) hat Anandamayi Ma (Ananda Moyi Ma) ein eigenes
anriihrendes und aufschlussreiches Kapitel gewidmet (S. 454-460).
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3 Kavi Yogi Maharishi Shuddananda Bharathiar et al.: The Master Mystic, Tiruchi 1975.

* The Truth Within, a.a.0., S. 305.
S Nanilal Sen: Dadaji’s Talk, a.a.0., S. XXXIlI.

6 Mahanambrata Brahmachari: Reaching out for Realisation. In: On Dadaji, Vol. II, S. 5.
” Siehe oben Kap. 1, Anm. 4.

Interview der Zeitung Amrita Bazar Patrika: Dadaji on Prabhu Jagatbandhu. In: On
Dadaji, Vol. Il, Calcutta 1971, S. IX-XII.

S Dadaji’s Message on the occasion of Prabhu Jagatbandhu’s Advent Centenary. In: On
Dadaji, Vol. I, a.a.0., S. IVff.

10 Dadaji on Prabhu Jagatbandhu, a.a.0., S. XI.

Kapitel 5
. Annie Besant: Avataras. Adyar, Madras 1925, S. 107f.

Hermann Hesse: Siddharta. Eine indische Dichtung. (Gesammelte Werke in
Einzelausgaben), Frankfurt/Main 1964, S. 151.

3 Srimad Bhagavatam. Translated from the Sanskrit by N. Ragunathan, 2 Bde., Madras/
Bangalore 1976.

% Walther Eidlitz: Die indische Gottesliebe. Olten / Freiburg i.Br. 1955.

> M. S. Randhawa: Kangra Paintings of the Bhagavata Purana, New Delhi 1960.

Kapitel 6

! Hans Erich Nossack: Der Untergang, Frankfurt/Main 1976.

2 P. Meyer-Dohm: ,,No Human Being can ever be a Guru“. In: On Dadaji, Vol. V,
Bhavnagar 1982, S. 68-74.
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Kapitel 7

! The Infinity in Verbal Spate, a.a.0., S. 11.

2 Jayaprakash Narayan: Seeking the Truth. In: On Dadahi, Vol. V, S. 205.

Kapitel 8

! Rukmini Devi Arundale: Creative Spirit. In: The Theosophist, Vol. 61 (1940), No. 5,
S. 421

2 Vgl. Heinrich Zimmer: Mythen und Symbole indischer Kunst und Kultur. Zirich 1951,
S. 165ff.

Lalit Kumar Pandit: My Dadaji Experiences. In: On Dadaji, VVol. IV, S. 36-75.
4
Ebenda S. 36.

S Hans-Peter Diirr: Physik und Transzendenz, Frankfurt/M. 1986; ders.: Wissenschaft und
Wirklichkeit, Hannover 1988; H.-P. Diirr & Raimon Panikkar: Liebe — Urquelle des Kosmos;
und Amit Goswami: Das bewusste Universum. Stuttgart 2007.

6 The Infinite in Verbal Spate, a.a.0., S. 1.

! Henry Miller: Der Koloss von Maroussi. Eine Reise nach Griechenland. Reinbek b.
Hamburg 1988, S.156.

8 Henry Miller: Das Lacheln am Ful3e der Leiter. Reinbek b. Hamburg 1978.

Kapitel 9

! Walt W. Rostow: Stadien wirtschaftlichen Wachstums. Géttingen 1961, S. 94.
2 Dennis L. Meadows et al.: Die Grenzen des Wachstums. Stuttgart 1972.
3 Aurelio Peccei: Die Qualitat des Menschen. Stuttgart 1977, S. 148ff.

4 Seyyed H. Nasr: The Encounter of Man and Nature. The Spritual Crisis of Modern Man.
London 1968, S. 13.
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> Das Kali Yuga verdankt seinen Namen (brigens nicht der Gottin Kali, sondern hier
bedeutet Kali jenen Wurf in einem klassischen indischen Wirfelspiel, der nur mit einem
einzigen Punkt angezeigt ist. Das ist der Kali-Wurf, der Wurf des Verlierers.

6 Interview mit Rupert Sheldrake in Renée Weber: Wissenschaftler und Weise, Grafing
1987, S. 141.

! Zit. bei A. B. Nair: Communion with the Divine. In: On Dadaji, Vol. I, S. 18f.
8 Heinrich Zimmer: Mythen und Symbole. Ziirich 1951, S. 20f.
o S. Radhakrishnan: Indische Philosophie, Bd. I, Darmstadt / Baden-Baden / Genf 0.J., S. 90.
10 o
The Truth Within, a.a.O., S. 174.
11 .
The Truth Within, a.a.O., S. 173.
12 Ilya Prigogine: Supreme Existence. In: On Dadaji, Vol. V, S. 113.
13 Nanilal Sen: Dadaji’s Talk with Dr. Gourinath Sastri, a.a.0., S. XXIX.
1 Henry Miller: The Great Designer. In: On Dadaji, Vol. V, S. 123ff.

15 5. Radhakrishnan: Die Bhagavadgita. Baden—Baden 1958, S. 357.

Kapitel 10

! Unter diesem Titel war ein groBeres Forschungsprojekt geplant, das zusammen mit den
indischen Kollegen durchgefiihrt werden sollte. Die zu einem Aufsatz verarbeitete
Problemskizze vgl. P. Meyer-Dohm: Universitaten als Transformationszentren im
Entwicklungsprozess. In: Hamburger Jahrbuch fir Wirtschafts- und Gesellschaftspolitik, 25.
Jahr, Tlbingen 1980, S. 211-226. Aus spater deutlich werdenden Griinden kam das
Forschungsprojekt nicht zustande.

2 George S. Arundale: The Lotus Fire. A Study in Symbolic Yoga, Madras *1976.

3 P. Meyer-Dohm & Shantilal Sarupria: Rajasthan. Dimensionen einer regionalen
Entwicklung, Stuttgart 1985.

* Zit. im Vorwort zu Harindranath Chattopadyaya: The Divine Vagabond, Madras 1950.
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Kapitel 11

! Hans Jonas: Das Prinzip Verantwortung. Versuch einer Ethik fir die technologische
Zivilisation, Frankfurt/Main 1979.

2 P. Meyer-Dohm: Dimensionen und Perspektiven des Entwicklungsbewusstseins. In: K.
Ringer, E.-A. von Renesse & Chr. Uhlig (Hrsg.): Perspektiven der Entwicklungspolitik,
Tubingen 1981, S. 49-76.

3 Zur Biographie siehe Avanti Meduri (ed.): Rukmini Devi Arundale (1904-1986). A
Visionary Architect of Indian Culture and the Performing Arts. New Delhi 2005.

Kapitel 12

! Karl Jaspers: Philosophie, Zweiter Band: Existenzerhellung. Berlin / Gottingen /
Heidelberg 1956, S. 268.

2 The Gospel of Sri Krishna (The World Gospel Series 14), Madras 1962. Eingeleitet und
kommentiert v. Duncan Greenlees, Madras 1962.

3 Ependa S. 22f.

* Rabindranath Tagore: Der Gartner. Leipzig 1918, S. 44.

Kapitel 13

. Herbert Fritsche: Die unbekannten Gesundheiten. Miinchen 1957.

2 Zu Durga und Durga Puja vgl. David Kinsley: Hindu Goddesses. Visions of the Divine Fe-
minine in the Hindu Religious Tradition. Delhi u.a. 1987, S. 95ff.

3 Vgl. Herbert Fritsche: Samuel Hahnemann. Idee und Wirklichkeit der Homoopathie,
Stuttgart 21954,

Kapitel 14

! Dieses Denken hatte auch den Plan des Buches Man as Householder gepragt und besonders
in den Gedanken zum Entwicklungsbewusstsein seinen Niederschlag gefunden (siehe Kap.
11, Anm. 2).
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Kapitel 15

! Siehe Kap. 5, Anm. 1.

2 The Truth Within, a.a.O., S. 45.

Kapitel 16

! Harvey Freeman: Song of Truth — Satya Gita. World Dialogues with Dadaji. Portland/OR
1982.
2 ,,NO Human Being can ever be a Guru*. In: On Dadaji, Vol. V, S. 68-80.

3 Ebenda, S. 87-111.

Kapitel 17

. Henry Miller: Das Lacheln am FulRe der Leiter, a.a.0., S. 9.

2 Ebenda, S. 68.
Kapitel 18

! Sri Ram Thakur: Veda-Vani or Revelations, Part 11, ed. by Indubushan Banerji, Kalkutta
1964, S. 41.

2Vgl. S. B. Pandya: Exuberant Divine Experience. In: The Truth Within, a.a.O., S. 250-
253

3 Rukmini Devi Arundale: Woman as Artist, Madras 0.J., S. 7f.
4 Zit. b. Walther Eidlitz: Die indische Gottesliebe, a.a.0., S.74.

> Die beiden Tone begegnen sich in der Region des Herzens, wo Er Mahanam
»vierundzwanzig Stunden am Tag singt.“ Ohne Mahanam gdbe es keinen Hamsa mit
entfalteten Fligeln. Dadaji sagt, dass Krishna als so genannter Pranarama der Punkt des
Ubergangs in der Atmung ist; die letztendliche Quelle ist Sri Sri Satyanarayan.

Kapitel 19

1 Unter dem gemeinsamen Titel Dadaji: A Gospel of Love, in: The Truth Within, a.a.O.,
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S. 218-235.

2 Theodor Lessing: Geschichte als Sinngebung des Sinnlosen, Minchen 1983.

3 The Truth Within, 2.2.0., S. 77.

Epilog

1 Aus der langen Liste der Biicher von David Loye nenne ich die Titel Darwin’s Lost
Theory of Love. A Healing Vision for the 21st Century (2002); Darwin in Love. Die
Evoliutionstheorie in neuem Licht (2005); Die Sphinx und der Regenbogen (1988);
Bankrolling Evolution (2007) und, zusammen mit Riane Eisler, The Partnership Way. New
Tools for Living and Learning (1998).

2 Siehe Literaturverzeichnis am Schluss.

® Henry Miller: The Great Designer, a.a.0., S. 124f.
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