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Die Gruppen hinduistischen und buddhistischen
Hintergrunds, die in den sechziger und 51eb21ger
Jahren nach Europa gekommen sind', haben
durchweg den Umweg tiber die Veremlgten Staa-
ten genommen und sind in «amerikanisierter»
Form in den alten Kontinent eingedrungen. Was
‘hier anstoflig wirkte: die Kommerzialisierung,
die PR-Methoden usw., waren weniger asiati-
sche als nordamerikanische Merkmale. Manche
Eigentiimlichkeiten, wie z.B. der Versuch der
Transzendentalen Meditation, sich als rein siku-
lare Entspannungstechnik anzubieten, hidngen
mit der strengen Trennung von Staat und Kirche
in den USA zusammen und hitten sich in Europa
wohl gar nicht erst entwickelt. Insofern hat sich
der Umweg iiber die USA fiir die Chancen in
Europa eher negativ ausgewirkt. Um so interes-
santer ist das Studium einer Bewegung, die zwar
auch starke Einfliisse der nordamerikanischen
Psychoszene aufgenommen hat, aber sonst auf
direktem Weg aus Indien nach Europa gekom-
men ist. Es handelt sich um die Bewegung um
Bhagwan Shree Rajneesh. Sie soll auch deswegen
im Mittelpunket dieser Darstellung stehen, weil
sie fiir neuere Trends in der religiosen Szene
reprasentativ ist.

Die typischen Meditationsbewegungen wie
TM und Divine Light Mission hatten in der Mitte
der siebziger Jahre ihren Hohepunkt tiberschrit-
ten und befinden sich seitdem in einer Phase der
Konsolidierung. Ein Grund dafir lag in der
Kampagne gegen «]ugendrehglonen» bzw. «Ju-
gendsekten», die eine Reihe von inneren Wider-
spriichen aufdecken konnte. Es war vor allem die
Kluft zwischen Anspruch und Wirklichkeit.
Nicht nur zeigten sich diese Gruppen unfihig,
ihre fast paradiesischen Verheiflungen zu erfiil-
len; die Meditationstechniken als solche erwiesen
sich manchmal als gefihrlich, die geistige Sub-
stanz teilweise als diirftig. Manche fiihrenden

Mitglieder blieben unbefriedigt und fanden Er-
fiillung in stirker hinduistisch gepragten Bewe-
gungen wie der um Sathya Sai Baba.

Der diffuse Einfluff nichtorganisierter Formen
asiatischer Spiritualitit wie Joga, Zen usw. ist
weiterhin ein Merkmal der geistigen Lage. Viel-
leicht ist der Schwund humanistischer Bildung
ein Grund dafiir, daff ein monistisches Lebensge-
fiihl sich heute nicht mehr auf Goethe-Zitate,
sondern auf Stellen aus den Upanischaden oder
aus der buddhistischen Literatur beruft.

In den letzten Jahren hat sich eine Schwer-
punktverschiebung von der Seele zum Kérper
ereignet, religionsgeographisch: von Indien nach
China und Japan. Gefragt sind heute Techniken,
die der Selbsterfahrung und der Entwicklung des
Korperbewufltseins dienen, wie T’ai Chi Ch’uan
und Aikido. Durch die Harmonisierung von
Korper und Geist soll die kosmische Urenergie
mobilisiert und erfahren werden. Damit hatauch
die Stunde der Derwischtinze aus dem Bereich
des islamischen Sufismus und diejenige des Tan-
trismus hinduistischer und buddhistischer Pri-
gung geschlagen. Der Tantrismus nidmlich be-
zieht Korper und Sexualitit in den Heilsprozef§
ein. Das Interesse am tantrisch geprigten tibeti-
schen Buddhismus nimmt zu.

Die Bhagwan-Bewegung’

Vor allem aber ist die Neo-Sannyas-Bewegung
des Bhagwan Shree Rajneesh, frither in Poona,
seit 1981 in Antelope/Oregon, dabei, dem VW-

' Kifer Konkurrenz zu machen: Sie liuft und
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lduft... Die Auflésung des Ashrams in Poona,
weit entfernt davon, Ende und Auflosung zu
signalisieren, hat mit der dadurch bedingten
Riickkehr der Ashram-Elite der Therapeuten
und engagierten Mitarbeiter nach Europa und in
die USA eine neue Phase der Ausbreitung einge-
liutet. 1981 hat sich die Zahl der Rajneesh-
Zentren in Belgien auf sieben erhoht, in Frank-
reich auf elf, in Groflbritannien auf 26, in Italien
auf 18, in den Niederlanden auf 25 und in der
Bundesrepublik Deutschland auf 57. Der
Schwerpunkt in Deutschland — dieses Land soll
nun im Zentrum der Untersuchung stehen—wird
in Zukunft das neu erworbene Schloff Wolfs-
brunnen in Meinhard-Schwebda sein. Dort soll
eine «Rajneeshstadt» entstehen, ein grofles The-
rapie- und Wachstumszentrum, mit einer Fiille
von Handwerksbetrieben und dhnlichen Gele-
genheiten fiir die «Sannyasins», ihre Hingabe an
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den Meister in konkrete Arbeitsleistung fiir thn
umzusetzen. ,

Bisher lag das grofite deutsche «Rajneesh-
Meditation-Center» Purvodaya in Margarethen-
ried nordostlich von Miinchen. Dieses «Zentrum
fiir Selbsterfahrung und Meditation», weist nach
eigenen Angaben folgende Umsatzsteigerung
aus: 1978: DM 205.000,--, 1979: DM 725.000,--,
1980: DM 2.632.000,--, fiir 1981 geplant: fast
fiinf Millionen. 67 % der Besucher waren 20 -29
Jahre alt, 14 % 30 — 39 Jahre, die iibrigen ilter
oder jinger. 80% werden der Mittelschicht
(Hauptteil Lehrer und Studenten, sehr viele aus
dem Sozialbereich, sonst Beamte, Angestellte
und Handwerker) zugerechnet. Unter den fiih-
renden Leuten macht sich eine gewisse Tendenz
zum Adlig-Elitiren bemerkbar. Von den neu
erdffneten Zentren firmieren viele unter Namen
aus dem Bereich der Humanistischen Psycholo-
gie. Sie sind nach auflen hin nicht ohne weiteres
als Rajneesh-Zentren kenntlich. Wihrend
Schlofl und Gelande fiir die neue «Rajneesh-
stadt» von der Rajneesh-Foundation erworben
sein sollen, sind die meisten Zentren organisato-
risch unabhangig. Der Zusammenhalt ist durch
das Jiingerverhiltnis der leitenden Leute zum
Meister Bhagwan Shree Rajneesh gewihrleistet.

Organisatorisch betrachtet, paflit die «Neo-
Sannyas-Bewegung» nicht in das Bild der soge-
nannten Jugendreligionen, zu denen sie hiufig
gezihlt wird. Sie hat eine hierarchische, aber
keine totalitire Organisationsstruktur. Viele Be-
sucher der Rajneesh-Zentren kommen wegen der
therapeutischen Gruppen und gehen, wann und
wie sie wollen. Neben diesen «Bhagwan-Kun-
den» gibt es aber auch «Bhagwan-Glaubige», fiir
die Rajneesh ein zweiter Buddha oder Jesus ist.
Das hingt mit dem schillernden Charakter dieser
Gruppe zusammen. die zugleich eine psycho-
religibse Bewegung, ein synkretistischer Mei-
sterkult und eine esoterische Mysterienschule ist.

Rajneesh: Vom Rebellen zum Meister

Der 1931 geborene Rajneesh hat seine Laufbahn
nicht als Meister einer iiberwiegend westlichen
Anhingerschaft, sondern als radikaler Kultur-
kritiker begonnen, als ein «einsamer, erleuchte-
ter Rebell» (R. C. Prasad) gegen die Tabus der
indischen Politik und Religion. Seine offizielle
Biographie berichtet aber auch von religidsen
Erfahrungen in seiner Kindheit und einem Er-
leuchtungserlebnis in seiner frithen Studenten-

zeit im Alter von 21 Jahren. Offensichtlich hat er
auch spiter mit Meditations- und dhnlichen be-
wufltseinsverindernden Techniken experimen-
tiert und ab 1964 in Rajasthan Meditationscamps
fir seine Anhanger durchgefihrt. Auch in dieser
Hinsicht bewegt er sich abseits der tiblichen
Bahnen: Er lehrt nicht die iiblichen Joga-For-
men, sondern iiberwiegend Gruppenmeditatio-
nen und -tinze, die G. I. Gurdjieff — wahrschein-
lich im Riickgriff auf Sufi-Traditionen — entwik-
kelt hatte. Parallel zur Aneignung neuer Kon-
zepte und Praktiken vollzog sich ein Wandel in
seiner eigenen Selbsteinschatzung. War er der
indischen Offentlichkeit bis in die sechziger Jah-
re hinein als «Acharya» (Lehrer) Rajneesh be-
kannt, wo wurde er schliefilich zum «Bhagwan»
(Gott) und zu einem der groflen «Erleuchteten»
der Menschheit. Damit diirfte auch der Riickzug
aus der Offentlichkeit zusammenhingen, der zur
Griindung eines Ashrams zunichst (1969) in
Bombay und spiter (1974 — 1981) in Poona
fithrte.

Wihrend Rajneesh noch Philosophie lehrte,
war 1962 in Kalifornien das «Esalen-Zentrum»
von Michael Murphy und Richard Price gegriin-
det worden. Es war mit seiner merkwiirdigen
Mischung westlicher Psychologie und &stlicher
Weisheit das Urbild anderer «<human-growth-
centers». In Esalen hatte Fritz Perls, der Griinder
der Gestalttherapie, seinen Alterssitz gefunden;
der W. Reich-Schiiler und Begriinder der Bioe-
nergetik, Alexander Lowen sowie sein Schiiler
Stanley Keleman wirkten dort, aber auch Alan
Watts, der Vorkimpfer des Beat-Zen, und Baba
Ram Dass (alias Dr. Richard Alpert, der frithere
Mitarbeiter des LSD-Apostels Timothy Leary)
konnten dort ihre 6stlich inspirierten Philoso-
phien und Praktiken lehren.

Gegen Ende der sechziger Jahre entstanden die
ersten europiischen «growth-centers» in Lon-
don und Amsterdam, und in ihnen wurde zuerst
der Name Rajneesh als Geheimtip genannt. Von
dort und von deutschen Psycho-Zentren wie
ZIST und AAO fanden immer mehr professio-
nelle und Laien-Therapeuten sowie Anhinger
der Psychokultur den Weg nach Bombay bzw.
Poona. Diese erste Generation der heute etwa
Fiinfunddreifigjihrigen® hatte zum groflen Teil
Erfahrungen mit LSD und ahnlichen Drogen
sowie mit bewufitseinsindernden Techniken
hinter sich und war mit den Konzepten Gurd-
jieffs, Reichs und anderer bekannt geworden.
Fiir sie war die Erfahrung, die sie bei und mit
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Rajneesh machen konnten, die krénende Erfiil-
lung ihres bisherigen Suchens. Rajneesh, mit den
Konzepten der humanistischen Psychologie auf
literarischem Weg bereits vertraut, hatte seiner-
seits keine Bedenken, die westlichen Therapeu-
ten, auch Kiinstler wie Georg Deuter, in seinen
Dienst zu stellen und damit den Ashram in
Poona «zum grofiten Human Growth-Zentrum
der Welt» —so die eigene Selbsteinschitzung — zu
machen. In dem Mafle, wie Techniken der huma-
nistischen Psychologie Eingang fanden, wurde
der Rajneesh-Ashram fiir Europder und Nord-
amerikaner attraktiver. Diese Entwicklung re-
sultierte in der zweiten Halfte der siebziger Jahre
in der Verwestlichung des Ashrams. Der Anteil
der Inder nahm zusehends ab, und vielleicht war
es am Ende nur konsequent, daff Rajneesh sich
1981 in die USA absetzte.

Die Bhagwan-Bewegung als psycho-religiose
Bewegung

Die meisten Suchenden kommen in die Bhag-
wan-Zentren, weil sie «Probleme haben» oder
sich «verindern» mochten, und kehren nach
einer kiirzeren oder lingeren Zeit der Teilnahme
an Gruppen und Meditationsiibungen wieder zu
ihrer normalen Beschiftigung zuriick. In der
Eingangsphase dienen die Gruppen und Medita-
tionsiibungen vor allem dazu, unbewiltigte
Konflikte und «unerledigte Sachen» aufzuarbei-
ten, blockierte Energien freizusetzen und sie
wieder flieflen zu machen. Im Grund gibt es fiir
Rajneeshs monistische Weltdeutung nur eine
Energie, die er im Sinne der humanistischen
Psychologie «Bioenergie» nennen kann. Sie ist
das «Leben» selbst, oder die «Liebe» oder auch
das «Licht». Die meisten Meditationspraktiken
und Rituale sollen diese Energie erfahrbar und
bewufit machen. Die Tanzmeditationen, soge-
nannte «Stoptechniken», die Rajneesh von
Gurdjieff iibernommen hat, tun das, indem sie
auf Phasen duflerster Korperanspannung und
hektischer Ekstase vollige Ruhe folgen lassen.
Ein wichtiges Ritual ist der «Energie-Darshan»,
der in der traditionellen indischen Terminologie
«Shaktipat», d.h. Kraftiibertragung durch Be-
rithrung oder Blick, heifit. Die Initiation bzw.
«Einweihung» enthilt neben der Uberreichung
der Mala, der Holzkette mit Rajneeshs Bildnis,
solch eine Energieiibertragung durch Daumen-
druck auf das sogenannte Dritte Auge. Der
Energiemobilisierung und -erfahrung dienen

28

auch buddhistische Achtsamkeitsiibungen und
chinesische Koérpertechniken wie T’ai Chi.

Dieses bewufite Erleben innerer Vorginge
(«Lafl <es> geschehen ...») soll dem Menschen
helfen, sich von ihnen zu distanzieren. Er selbst
wird schlieflich zum neutralen, uninvolvierten,
nur noch wertfrei beobachtenden «Zeugen»
(dem «sahshi» des klassischen indischen Joga).
Der so verstandene Begriff «awareness», «Be-
wufltheit», ist ein Schliissel zum Verstindnis des
Rajneeshschen Denkens: Es kommt nicht darauf
an, ob einer der Sexualitit* entsagt oder sie
«akzeptiert». Beides fiihrt zum Ziel, solange es
nur mit «awareness» geschieht. — Ein Begriff aus
dem Sprachschatz westlicher Psychologie ist von
Rajneesh auf dem Hintergrund hinduistisch-
buddhistischer Konzepte gedeutet und zum
Héchstwert erhoben worden.

Der durch Gruppenarbeit und Meditation be- .
freite und bewuflt wahrgenommene Energie-
strom nimmt — laut Rajneesh — seinen Ausgang
vom Sexualzentrum, dem «Muladhara chakra»
der tantrischen Joga-Physiologie. Die meisten
Menschen sind durch religiose Vorurteile und
gesellschaftliche Zwinge jedoch so «verkriip-
pelt», dafd ihre Energie «pervertiert» ist. «Perver-
tierte Energie aber kann nicht verwandelt wer-
den.» Darum ist die Eingangsphase so wichtig, in
der der Einzelne lernen soll, seine Hemmungen
zu tiberwinden und den Energiestrom flielen zu
lassen. Rajneesh empfiehlt den Weg des Tantris-
mus: Annahme und Hingabe. Da «Spiritualitit
und Sexualitit zwei Enden der einen Energie»
sind, geht es bei der Hingabe zwischen Mann
und Frau sowie zwischen Meister und Jiinger um
ein und dieselbe Sache. Auch das Verhiltnis zum
Meister ist eine «Liebesbeziehungs.

Wie der gesamte Tantrismus hat Rajneesh ein
zwiespiltiges Verhiltnis zur Sexualitdt. Einer-
seits betont er mit grofer, antipuritanischer Em-
phase die Géottlichkeit der einen Lebenskraft,
andererseits die Notwendigkeit ithrer Verwand-
lung und Transzendierung. Faktisch vollzieht
sich eine zunehmende Entpersonlichung sexuel-
ler Beziehungen, die offenbar von vielen, die von
Partnerschaftsproblemen gequilt wurden, als ein
befreiender Durchbruch zu der Erkenntnis er-
lebt wird, daf} jeder unwiderruflich allein ist und
es lernen mufl, keinen anderen zu brauchen.
Dem entspricht die immer wieder betonte Fest-
stellung, daf} jeder ausschliefllich fiir sich selbst
und seine innere Entwicklung die Verantwor-
tung tragt.
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Was den Menschen hindert, sich vertrauens-
voll dem Meister und dem von ithm personifizier-
ten Strom des Lebens zu iiberlassen, ist der
«mind». Der «mind» liflt uns fiir die Zukunft
planen oder die «Spiele» der Vergangenheit spie-
len und hilt uns davon ab, mit voller Bewufitheit
im «Hier und Jetzt» zu leben. Rajneesh betont,
im Anschluff an Gurdjieff, daff der «unerwachte»
Mensch nur automatenhaft wie eine Maschine re-
agiert, statt aus eigener Spontaneitit authentisch
zu leben.

Die Bhagwan-Bewegung als synkretistischer
Meister-Kult

Rajneesh versteht sich nicht als ein Guru im
traditionellen Sinn des Wortes, und faktisch ist er
es auch nicht. Zwar werden in den Rajneesh-
Zentren bestimmte rituelle Elemente der Guru-
Verehrung gepflegt: Geburtstag und Erleuch-
tungstag Rajneeshs sowie Guru-Purnima (Voll-
mondfest) sind die zentralen Feste. Rajneesh gilt
aber nicht als Garant einer bestimmten Lehrtra-
dition, da er Lehrtraditionen grundsitzlich ab-
lehnt. Der personliche Kontakt mit seinen An-
hingern war schon in Poona stark reduziert und
hat seit seiner Umsiedlung in die USA fast ganz
aufgehort. Insofern nimmt er viele Aufgaben, die
die klassische Tradition dem Guru zuschreibt,
nicht wahr. Trotzdem nimmt seine Person im
Leben seiner Anhinger eine auflerordentlich
wichtige Funktion ein. Zunichst ist der Meister
fiir Rajneesh der Gegenstand jener Hingabe,
ohne die die Uberwindung von Ego und «mind»
nicht méglich ist. Der erotisch-sexuelle Charak-
ter dieser Hingabe ist den Betroffenen selbst klar;
nicht von ungefihr benutzt Satyananda die meta-
phorisch gemeinte Wendung «mit dem Meister
intim werden».

Ein durchgehender Zug in Rajneeshs Ver-
stindnis der Funktion des Meisters ist die Beto-
nung der absoluten Passivitit: «Von seiten des
Meisters existiert keine Beziehung, weil der Mei-
ster nicht existiert... Wenn euer Ich da ist, proji-
ziert ihr es auch auf den Meister. Es ist eure
Projektion.»” Was Rajneesh beschreibt, ist der
Zustand des vollig Erleuchteten. Der Zusam-
menhang zwischen dem von thm neu gedeuteten
buddhistischen Ideal und seiner Selbstdarbietung
als Projektionswand ist unverkennbar. So fehlt es
denn auch nicht an Aussagen, die Stimme des
Meisters sei im Grunde «meine eigene innere
Stimme». Auch die riumliche Abwesenheit Raj-

neeshs andert darum am Meister-Jiinger-Ver-
hiltnis dieser Art nichts Wesentliches.

Das immer wieder geforderte Vertrauen zum
Meister prigt die Atmosphire in den Bhagwan-
Zentren und vor allem auch die Arbeit in den
therapeutischen Gruppen. Die Bereitschaft, sich
dem Gruppengeschehen zu iberlassen und in
jeder Hinsicht auf die iblichen Sicherungen zu
verzichten, wird im Vertrauen auf die Allgegen-
wart Bhagwans gefordert und gewihrt. Auch die
Funktion des Therapeuten erfihrt dadurch eine
wesentliche Entlastung: Er kann die professio-
nelle Vorsicht fahren lassen, weil Bhagwan die
Verantwortung fir alles trigt.

Sein Selbstverstindnis als «erleuchteter Mei-
ster» pragt auch Rajneeshs Umgang mit den
religidsen Traditionen der Menschheit. Er hat ja
seinen Vortrigen die heiligen Schriften der ver-
schiedensten Religionen zugrunde gelegt: aus
dem buddhistischen Bereich etliche Mahayana-
Sutras und vor allem Zen-Literatur, aus dem
chinesischen Bereich eine Reihe von taoistischen
Schriften, aus dem indischen Bereich einige spite
Upanischaden, Patanjalis Joga-Sutras, ferner
tantrische Literatur, die Lieder der bengalischen
Bauls und vor allem Schriften Kabirs, dazu kom-
men sufitische und chassidische Schriften. Es
sind also vor allem die Mystiker der verschiede-
nen Religionen, die sich, freilich in Rajneeshs
einebnender Auslegung, den Horern und Lesern
erschlieffen — an sich eine erstaunliche Erweite-
rung des iiblichen westlichen Bildungshorizonts,
die gewif} auch einen Teil der Attraktivitit Raj-
neeshs ausmacht. Freilich sagen sie in Rajneeshs
Auslegung, mit Nuancen, alle dasselbe aus. Raj-
neesh, ein genialer Assimilator (R. C. Prasad),
schliipft gleichermafien in die «Rollen» des Zen-
Meisters, des Sufi-Shaikhs, des chassidischen
Rabbis und vor allem in die der groflen Reli-
gionsstifter Buddha und Jesus. Thre Selbstaussa-
gen («Ich bin der Weg» usw.) verwandeln sich
fast unbemerkt in Selbstaussagen Rajneeshs; sein
Verhiltnis zu seinen Anhingern wird unter der
Hand zum zentralen Thema der Religionsge-
schichte. Grundsitzlich neue religiose Gedanken
finden sich bei ihm nicht. Es ist nicht eine neue
Idee, sondern Rajneesh selbst als Erleuchter und
als Meister, um den sich die Fiille der religidsen
Traditionen synkretistisch formiert. Insofern ist
es berechtigt, die Bhagwan-Bewegung als syn-
kretistischen Meister-Kult zu bezeichnen. Die
Vorstellung, dal Rajneesh als Erleuchteter «aut
der gleichen Ebene» wie Buddha und Jesus
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spricht, dient als Legitimation fiir Deutungen,
die von den traditionellen abweichen. Das ist
natiirlich vor allem bei den semitischen Traditio-
nen der Fall.

Die Bhagwan-Bewegung als esoterische
Mysterienschule

An sich gilt bei Rajneesh der Grundsatz, dafl
Glaubensforderungen abzulehnen sind und alle
Aussagen allein auf Erfahrung gegriindet sein
miissen. So wird im Kreis um ihn auch nur mit
einem gewissen Unbehagen und einem verlege-
nen Lachen zugegeben, daff man an Karma und
Wiederverkorperung und an andere esoterische
Lehren glaubt. Offensichtlich gibt es dort Hoff-
nungen, unter der Anleitung Rajneeshs selbst
den Status des Erleuchteten zu erreichen®. «Der
Ashram ist ein Brutkasten, in dem Erleuchtete
produziert werden, und Bhagwan ist der Haupt-
briiter.» Damit verbinden sich Hoffnungen kos-
mischen Ausmafles, weil sich mit einer zuneh-
menden Zahl von Erleuchteten der «gesamte
Schwingungszustand des Planeten» veridndert.
Im Zusammenhang mit gewissen astrologischen
Konstellationen der achtziger Jahre und der
Hoffnung auf den baldigen Beginn des «Wasser-
mann-Zeitalters» ergeben sich Aussichten fiir
einen «Quantensprung» der Menschheit und die
Errettung von einer Katastrophe von apokalypti-
schen Ausmaflen. Auf dem Hintergrund des
Glaubens, dafl Rajneesh vor sieben Jahrhunder-
ten ein grofler tibetischer Meister war, der jetzt
wiedergekehrt ist, um seine damaligen Jiinger
aufs Neue um sich zu scharen, gewinnen die von
Rajneesh hiufig angewendeten traditionellen Be-
griifungsformeln «Da kommst du ja endlich!»

! Vgl. R. Hummel, Indische Mission und neue Frémmig-
keit im Westen (Stuttgart 1980).

2 Vgl. R. C. Prasad, Rajneesh. The Mystic of Feeling
(Delhi u.a. 21978). :

% Siche die sieben Interviews in: Swami Satyananda, Im
Grunde ist alles ganz einfach (Frankfurt u.a. 1981). (Satyan-
anda ist der Monchsname von Jorg-Andreas Elten, dem
fritheren prominenten STERN-Reporter). Dort auch Hin-
weise auf weitere Literatur.

* Uber Rajneeshs Stellung zur Sexualitit vor allem: Bhag-
wan Shree Rajneesh: Book of the Secrets, vol. 2. Discourses
on «Vigyana Bhairava Tantra» (Poona 1975).

® Bhagwan Shree Rajneesh: Mein Weg: Der Weg der
weiflen Wolke (Berlin o. J.) 261.

6 Zum folgenden vgl. Swami Satyananda, aaO. 128f,
116ff.
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oder «Ich habe lange auf dich gewartet!» eine
tiefere Bedeutung. Zu diesen esoterischen Spe-
kulationen gehéren auch Rajneeshs Auflerungen
iiber Hitler als ein Werkzeug der Groflen Weiflen
Bruderschaft, das sich zum Schluf§ leider selb-
stindig gemacht und dadurch die Niederlage des
2. Weltkriegs selbst verschuldet habe. Wahr-
scheinlich gibt es um Rajneesh viel mehr Speku-
lationen dieser Art als bisher veréffentlicht
wurden.

Fiir das Gesamtverstindnis des schillernden
Phinomens Rajneesh ist der Facettenreichtum
seiner Selbstdarstellung bedeutungsvoll. Die
Traditionsstrome des Ostens und Westens sind
allesamt Wasser auf seine gierigen Miihlen. Es ist
ihm gelungen, so disparate Bediirfnisse wie die
nach psychischer Entlastung und Bereicherung,
nach religiser Erfahrung des Aufgehens und
Verschmelzens mit dem Grund des Seins und
nach Erlangung esoterischen Geheimwissens
gleichermaflen zu befriedigen und sich in der
Rolle des Psychagogen, des religios Erleuchteten
und des grofien Eingeweihten seiner wachsenden
Anhingerschaft darzustellen, wobei die Grenzen
zwischen dem einen und anderen fliefend sind.
Ebenso fliefend sind die Uberginge innerhalb
seiner Anhingerschaft. Zur Masse der «Bhag-
wan-Kunden» kommt die Schar der «Bhagwan-
Glaubigen», fiir die Rajneesh Symbol und Ver-
korperung des kosmischen Lebens und der Liebe
geworden ist, und schlieflich die Elite der in die
Geheimnisse des Kosmos und seiner Zukunft
Eingeweihten. Auf dem weiten, uniibersehbaren
Markt religioser und pseudoreligioser Angebote
gibt es zur Zeit keinen Konkurrenten, der ein
derartig breites Spektrum von Erwartungen und
Bediirfnissen abdecken wiirde.
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Amerikaner in Asien
zu den Verhiltnissen in den
Vereinigten Staaten

In der Vergangenheit, in den Jahren 1973 und
noch einmal 1976, bereiste ich Indien und einige
der wichtigsten buddhistischen Linder in der
Absicht, auf unmittelbare Art und Weise Erfah-
rungen iber das Leben und die Praktiken des
Hinduismus und Buddhismus zu sammeln. Auf
meinen Reisen traf ich Hunderte von jungen
Menschen aus Lindern der westlichen Zivilisa-
tion, die unterwegs waren auf der Suche nach
etwas, und ich fihrte viele Gespriache mit ihnen.
Nach meiner Riickkehr in die Staaten dachte ich
tiber diese vielen Gespriche nach, die sich alle
ganz einfach vollig ungeplant ergeben hatten,
und es kam mir die Idee, einige Monate damit zu
verbringen, diese Menschen aus der westlichen
Welt, die in Asien leben, systematisch zu inter-
viewen.

Ich engte schliefllich mein Interesse auf dieje-
nigen ein, die in den Vereinigten Staaten aufge-
wachsen sind. Die Erkenntnisse dariiber, wie
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diese Menschen das Land, in dem sie grof8 ge-
worden sind, aus ihrer neuen Perspektive beur-
teilen, kénnten, so dachte ich, einiges Licht auf
das sogenannte neue religidse Phinomen in den
Vereinigten Staaten werfen. So kam es, daff ich
im Sommer 1978 mit der qualifizierten Hilfe von
David Hackett, einem jungen Doktoranden, In-
dien, Nepal und Thailand besuchte. Letzten
Endes hatte ich siebzig Interviews von Amerika-
nern in Asien auf Band aufgenommen, von denen
ein jedes ca. anderthalb Stunden lang dauert. In
diesem kurzen Artikel kann ich mich nur mit
einem Bruchteil des reichhaltigen Materials be-
fassen. Es hat sich als schwierig fiir mich erwie-
sen, den Informationen auf solch begrenztem
Raum gerecht zu werden. Die Art von Uberein-
stimmung, die bei allen siebzig jener Amerikaner
zum Ausdruck kam, sollte nicht aufler acht
gelassen werden. Dennoch besteht ein grofier
Teil des Wertes der Interviews und dessen, was
sie interessant macht, gerade in ithren konkreten
personlichen Details. Es ist jedoch schlicht und
einfach unméglich, auch nur tiber einige wenige
Gespriche ausfiihrlich Bericht zu erstatten. Ich
werde daher nur zwei von ihnen darstellen und
auch diese nur in verkiirzter Form. Ich will dann
einige Beobachtungen und Verallgemeinerungen
anschlieffen, welche sowohl auf diesen beiden als
auch auf der Auswahl aller siebzig Aufzeichnun-
gen basieren. Bei den beiden interviewten Perso-
nen, die ich ausgewihlt habe, handelt es sich um



