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1. Person und Vision

Sri Aurobindo, Philosoph und Mystiker, Dichter und Literaturkritiker, war einer
der herausragenden Denker des zwanzigsten Jahrhunderts. Als vielseitiges Genie
mit umfangreichem Wissen und tiefer mystischer Erfahrung wurde Aurobindo
schon 1928 von Rabindranath Tagore, einem weiteren indischen Nobelpreistra-
ger, folgendermafien begriifdt: ,Durch Ihre Stimme wird Indien zur Welt spre-
chen.“ Und er sprach tatsichlich, verkiindete eine grofartige Botschaft und
stellte eine integrierende Synthese von Ostlicher und westlicher Welt vor. Sri
Aurobindo (1872-1950) wurde in Indien geboren und genoss eine britische
Erziehung. Sein ganzes Leben hindurch beschiftigte er sich mit dem spirituellen
Wachsen der Menschheit und lehrte die Herausbildung eines Uberbewusstseins
[,Supermind“ im engl. Original, d.T.] als letzte Folge eines geistigen Transforma-
tionsprozesses - ein Gedanke, der demjenigen des franzésischen Wissenschaft-
lers und Mystikers Teilhard de Chardin so iiberraschend dhnlich ist. Der eine war
klassischer Philologe, der andere Paldontologe, aber ihre Vorstellungen zu einer
neuen Mystik trafen sich und vermischten sich in einem grofsen Maf.

Aurobindos intuitiver Intellekt konnte gemeinsam mit seinen tiefen yogischen
Erfahrungen eine Reihe von bemerkenswerten schriftstellerischen und dichteri-
schen Arbeiten hervorbringen, die fiir die Schwierigkeiten der Menschheit im be-
ginnenden dritten Jahrtausend von wachsender Bedeutung sein werden. Wir
befinden uns an einer entscheidenden Wegkreuzung unseres evolutiondren Pro-
zesses, unserer sich herausbildenden Bestimmung, die wir nur selbst werden
formen konnen. Mit jeder neuen technischen Innovation hat sich der Graben zwi-
schen Wissen und Weisheit in gefdhrlicher Weise vertieft. Der Mensch besitzt
Potentiale im Uberfluss; ob er anch die Weisheit besitzt, seine Fihigkeiten fiir
schopferische statt zerstérender Ziele einzusetzen, ist noch immer eine sehr
entscheidende Frage. Nach einem Wort von William James besitzen wir alle
ungeahnte Lebensquellen, aus denen wir schépfen kénnten. Die Entwicklungsan-
strengungen der Menschheit miissen mit ihren schépferischen Trdumen verbun-
den werden. Auch wenn es ermutigende Zeichen dafiir gibt, dass die Bewegung zu
Integration und einer harmonischen Welt an Fahrt gewinnt, so gibt es gleichzeitig
noch alarmierendere Anzeichen dafiir, dass die menschliche Torheit sich noch
lange nicht erschépft hat. Kosovo und Kaschmir sind dafiir die jiingsten Beispiele.



Wir miissen erkennen, dass Macht und materielle Uberlegenheit allein weder
Harmonie unter den Menschen noch ganzheitliches Wachstum hervorbringen
konnen. Harmonie kann nicht von einem Aufienstehenden gebracht werden. Sie
muss sich von innen heraus bilden. In diesem Zusammenhang dient Aurobindos
Synthese einer ganzheitlichen Evolution mit ihrem leuchtenden Versprechen
eines neuen Sprungs in der Struktur des Bewusstseins selbst als ein Wegweiser
in eine hellere Zukunft und ist ein prophetischer Beitrag zum Aufbau einer neuen
Menschheit.

Bei Aurobindo treffen sich dstliches und westliches Denken in einer sinnvollen
Weise.! Nach seiner Vision sind Evolution und Glaube in der innersten Tiefe der
Wirklichkeit so eng verwoben, dass jeder Schritt in der Evolution des Universums
zugleich ein fortschreitendes Wachstum des Bewusstseins bedeutet. Diese Be-
gegnung ereignet sich nicht duflerlich, sondern wesenhaft und ist prophetisch
inspirierend. Er zielt eine wirkliche Synthese an. Als prophetischer Denker und
tiefgehender Mystiker war Aurobindo ein wahrer Entdecker, ein Entdecker der
Tiefengestalt und Dimensionen des Geistes. Er war ein Wissenschaftler des
Geistes, der die iibernatiirliche Ebene des Bewusstseins offenlegte und damit der
Menschheit ein riesiges Feld spiritueller Erfahrungen erdffnete. Nach seinen
eigenen Worten hatte er den Zustand einer perfekten geistigen Ruhe erreicht und
besaft deshalb kein Bediirfnis mehr zu denken, sondern schrieb blof all das, was
er in seiner ganzheitlichen Yogapraxis entdeckt und kennen gelernt hatte, in
einer intellektuellen Weise nieder.
Seine schopferischen Entdeckungen,
die in der mystischen Erfahrung der
inneren Einheit der Wirklichkeit wur-
zelten, befahigten ihn zur Erkundung
von Bewusstseinsrdumen und fiihrten
zu einer idealen Erfiillung dessen, wo-
nach sowohl der Osten als auch der
Westen nachdriicklich auf der Suche
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im Allgemeinen, besonders aber das indische, besitzt eine eher spirituelle Natur
und ist zumeist individualistisch in seiner Ausrichtung. Beide miissen ihre kultu-
rellen Grenzen und die Beschrankung ihrer Erfahrungen transzendieren, wenn
sie eine evolutionire Erfiilllung anstreben. In einer einzigartigen Weise hat Sri
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Aurobindo versucht, dies zu erreichen, indem er sich auf zwei Linien seines
Denkens konzentrierte: die Frage der Evolution und die Wirkung von ganzheitli-
chem Yoga.

2. Eine Neuinterpretation der Evolution

Die Tatsache der Evolution wird heute von allen Wissenschaftlern und Wissen-
schaftlerinnen anerkannt. Dabei bleiben ihre Deutungsansétze sichtlich vonein-
ander verschieden, die evolutiondre Theorie befindet sich noch in der Entwick-
lung. Die Evolutionsgeschichte ist ein Jahrtausende alter Prozess des Sich-
Zeigens von Realitit, der noch immer zukunftsoffen ist, und - falls die Menschheit
sich nicht selbst und ihre Welt zerstort - weitere Dimensionen dieser Wirklich-
keit beriihren wird. Gleichzeitig aber werden neue Grenzen des Wissens er-
reicht.2 Aurobindo akzeptierte die kosmische Evolutionstheorie des Westens,
aber er lehnte ihren mechanischen Charakter ab und versuchte ihn durch einen
spirituellen Evolutionsbegriff zu ersetzen. Gleichermafben lehnte er die zyklische
Weltsicht des indischen Denkens und die individualistische Perspektive seiner
Evolutionstheorie ab und ersetzte sie durch die kosmische und personale Sicht
des Westens. Entsprechend interpretiert er die Theorie der Evolution neu und
ersetzt sie durch eine spirituelle Evolution, eine ganzheitliche Evolution, die in
einer letzten Konvergenz gipfelt. Seine Evolutionstheorie griindet auf der intuiti-
ven Einsicht, dass der Mensch das deutliche Bewusstsein von einer Tendenz hat,
die sich in den Weissagungen der Gottheit manifestiert. Es ist ein innerer Impuls,
eine angeborene Suche nach oder die Ahnung von einer verborgenen Unsterblich-
keit. Am Grund dieser existentiellen Tendenz liegt das verdnderliche Werden des
unverdnderlichen Seins, eine Selbstprojektion Brahmans in die Bedingungen von
Raum und Zeit. Er wendet die traditionell gelehrte menschliche Existenz als
Elendszustand in ein herrliches verdnderliches Werden des unendlichen Wesens
des Absoluten. Der Mensch wird die Inkarnation des Logos, des Ausdrucks
schopferischer Kraft; das Absolute wird in Materie aktiv. Seine tiefe mystische
Erfahrung und das Festhalten an den heiligen Schriften der Hindus (anubhava und
Sruti) liefen ihn eine Evolutionstheorie entwerfen, die einen wesentlich spirituel-
len Charakter hat. Folgerichtig wird die Evolution als ein spiritueller Prozess und
eine dialektische Bewegung von Abstieg und Aufstieg gefasst. Die letzte Trieb-
kraft und der eigentliche Grund der Evolution ist die Kraft des Geistes, der in
diesem dynamischen Prozess des Einfaltens und Ausfaltens in und von der
Materie wirksam ist. ,Es gibt keinen Teil der Wirklichkeit, der nicht in irgend-
einer Weise vom absoluten Geist durchdrungen ist“, so lautet eine andere grund-
legende Intuition, auf der er seine Lehre von der Evolution aufbaut.

3.0st und West begegnen einander in der Evolution
Die Denkform der Evolution ist sicherlich in der westlichen Philosophie verbreite-
ter als in der indischen. Die griechische Philosophie weist ihr betrdchtliche Be-



deutung zu. Bei Aristoteles erhilt der Evolutionsgedanke eine stark teleologische
Firbung. Plotins Emanationslehre besitzt einige dufterliche Ubereinstimmungen
mit Aurobindos Begriff von der ,gdttlichen Einwicklung*. Die individuellen See-
len verwirklichen nach plotinischem Denken Gott ohne Zweifel zugleich als ein
von innen wirkendes immanentes Prinzip und als die transzendente Quelle, die
die individuelle Seele in einem langen Aufstieg, durch eine Reihe von Stufen,
erreichen kann. Aber in Aurobindos Denken werden beide, der immanente und
der transzendente Aspekt, von Beginn an beriicksichtigt. Auch in der niedrigsten
Materieform ist das Absolute als einwohnendes Prinzip anwesend, in der Sprache
der Bhagavad Gita, der populdrsten hinduistischen Schrift, formuliert, hat es
seine Wohnung im Herzen genommen und treibt es fortgesetzt weiter voran. Das
Absolute ist iiberall, schreibt Aurobindo, man kann es iiberall sehen und finden.
Alles Begrenzte ist ein Unbegrenztes, man muss es zugleich in seiner intrinsi-
schen Unbegrenztheit und in seiner oberflichlich erscheinenden Begrenztheit
kennen und fiithlen.?

Aurobindo weist den Advaita (Monismus) von Sankara zuriick, weil dieser die
Einheit zum Schaden der Vielheit betont. Ramanujas Visistadvaita (bestimmter
Monismus) leugnet dagegen das unterschiedslose Einssein und die Einheit des
Absoluten, und Madhavas Dvaita (Dualismus) kann schlieflich die Einheit im
Vielfdltigen nicht erkennen. Zur Berichtigung und Vervollkommnung dieser drei
wichtigen Schulen des indischen Denkens entwarf er seine Theorie der ganzheit-
lichen Evolution und des ganzheitlichen Yoga, wonach sich Transzendenz und
Immanenz in der menschlichen Transformation verbinden zu einer stufenweisen
spirituellen Evolution. Es ist die Einwicklung des Absoluten in Materie, die diese
spirituelle Evolution unvermeidlich macht. Das Erscheinen von menschlichem
Bewusstsein und Korper auf Erden markiert eine entscheidende Stufe, einen
bedeutsamen Wechsel in Verlauf und Fortgang der Evolution. Die menschliche
Fihigkeit der Selbsterkenntnis ist ein bezeichnender Schritt im Aufstieg zu jener
vollendeten Selbsttransparenz des Absoluten. So schlieft Aurobindo, dass es
einen hoheren Bewusstseinsstatus als den gegenwirtigen geben kann, einen
Raum jenseits des Mentalen. Das von ihm erkannte letzte Ziel ist ein spirituelles
Zeitalter, die Geburt eines neuen Bewusstseins, eine aufwirts gerichtete Revolu-
tion der menschlichen Wesen, eine Herabkunft des Geistes in unsere Glieder,
eine spirituelle Neuorganisation unseres Lebens.

Der Westen erhielt durch die Jahrhunderte seine Anstofe bei der Formulierung
verschiedener Interpretationen zur Evolution in der Hauptsache von griechischen
Denkern, Deren Aufmerksamkeit richtete sich zuerst auf die Aufenseite der
Dinge, erst in einer spateren Phase auch auf deren Innenseite. Im Gegensatz dazn
war indisches Denken von vornherein auf das Innen ausgerichtet. Die hochste
Wirklichkeit wurde immer als Atman oder das Selbst bezeichnet. Die Interpretati-
on des Kosmos verlief folgerichtig stets am Leitbegriff des Bewusstseins. Die
fortschreitende Enthiillung der Realitit geschah hiernach in sich entwickelnden
Stufen von Bewusstsein. Der Begriff der schépferischen Evolution von Henri
Bergson und die organische und emergente Evolution im Sinne von Whitehead
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besitzen einige deutliche Ahnlichkeiten mit Aurobindos Ansatz, wobei erstere
scheinbar eine eher materialistische Herangehensweise benutzen, wihrend Auro-
bindos Methode im Wesentlichen spiritualistisch genannt werden kann. Der
Schliissel zu einem Verstdndnis der Quellen und Wesen der Evolution kénne
nicht in den organischen Naturprozessen gefunden werden, sondern miisse in
jener ultimativen Realitit gesucht werden, die Grund und Ziel des Alls ist, und
unablissig auf das Eine hin konvergiert.

Der moderne Mensch mit seinen grofartigen Errungenschaften und Fortschritten
befindet sich in einer evolutioniren Krise. Noch ist er blof ein menschliches Tier,
so Aurobindo.# Sein zentraler Lebenswille residiert noch immer in der natiirlichen
und physischen Existenz, er ist erleuchtet, aber noch nicht transformiert. Zum
Uberleben der Menschheit aber sei eine radikale Transformation der menschli-
chen Natur nétig. Religionen und Gesetze, Lehrer und Lehren, all diese waren
bisher erfolglos bei der Hervorbringung dieser unverzichtbaren Transformation.
Sie konzentrierten sich haufig auf die Transzendenz, zu Ungunsten der Transfor-
mation; es geht dabei um eine aufderweltliche Transzendenz, die den existentiel-
len Miihen und K&mpfen des Menschen ungeniigend Rechnung tragt. Trotz seiner
aufsergewohnlichen Errungenschaften findet sich der Mensch in einer gebroche-
nen und frustrierenden Situation. Er miisse aufhéren, blofd ein menschliches Tier
zu sein, er miisse damit beginnen, ein erhabener menschlicher Geist zu sein. Um
dieses neue Bewusstsein, diese neue Stufe der spirituellen Existenz zu
ermoglichen, entwickelte Aurobindo seine Form der Yoga-Praxis.

4. Ganzheitliches Yoga

Die Synthese von Innen und Auflen, des teilhardschen ,dedans” und ,dehors®,
Himmel und Erde, Einem und Vielem ist das zentrale Anliegen seines ganzheitli-
chen Yoga. Zur Begriindung dieses Anliegens fiihrt er wiederholt das Prinzip der
Vermitteltheit an. Nachdem er die grundlegende Identitdt von Materie und Geist
kategorisch bejaht, fithrt Aurobindo das ,Gesetz der Vermittlung” ein, das die
fortschreitende Evolution des Geistes in Materie bestimmt. Seit unvordenklichen
Zeiten galt die Lehre der Upanishaden: ,Nutze die bewusste Energie in dir, denn
die Energie ist Brahman." Danach ist der ewige Geist nicht bloft ein Bewohner
der korperlichen Wohnstatt, sondern die Materie selbst ist ein geeignetes und
edles Material, aus dem er fortwdhrend sein Gewand webt, aus dem er immer
wieder von Neuem die unendliche Reihe seiner Wohnstétten errichtet, denn
yauch die Materie ist Brahman®. Hinter den Erscheinungen bestehe eine wesen-
hafte Identitit der beiden extremen Existenzformen Materie und Geist. Diese
Versohnung nimmt ihren Ausgang im menschlichen Bewusstsein, wirkt und
erreicht ihr Ziel der Integration und Konvergenz. Damit Umfang und Wir-
kung dieses Bewusstseins eine befriedigende Stufe erreichen, muss es sich
dabei notwendig um einen Ausgriff vom Individuellen hin zu einer kosmi-
schen Existenz handeln. Diese kosmische Existenz ist das endgiiltige Ziel des
Menschen auf seinem evolutiondren Weg des Bewusstseins. Sachchidanada

0

114



(Existenz-Bewusstsein-Seligkeit) ist dabei der Ausgang, Mitte und Ende, Grund
und Ziel.

Der von Aurobindo als Briickenprinzip zwischen Materie und Geist, Natur und
Ubernatur eingefithrte Begriff des Uberbewusstseins leistet die wichtige Vermitt-
lung zwischen Sachchidananda und seinen &dufleren Erscheinungsformen, dem
sich ausfaltenden Universum aus Materie, Leben und Denken. Es ist demnach ein
ewiges und unendliches Sein, aber zugleich ein nach sieben Qualitdten unter-
scheidbares Sein, oder - in Aurobindos Ausdrucksweise - das siebenfiltige Band
des Seins. Von diesem Uberbewusstsein wird das dreieine Prinzip von Existenz,
Bewusstsein und Seligkeit aus seiner unteilbaren Einheit herausentwickelt. Au-
robindos einzigartiges Verstindnis des Uberbewusstseins als die inhdrent und
unablissig wirkende transformative Kraft des Sachchidananda spielt eine ent-
scheidende Rolle fiir seinen Begriff der Evolution als einer Abfolge von Bewusst-
seinsstufen. Es stellt ein Prinzip des aktiven Wollens und Wissens dar, das dem
Denken iiberlegen ist und Welten erschafft. Es ist die vermittelnde Kraft und
Seinsebene, die zwischen dem Selbstbesitz des Einen und dem Fluss des Vielen
wirkt. So ist das Uberbewusstsein die gewaltige Selbsterweiterung des Brahman,
welche zugleich enthalt und entwickelt. Das Uberbewusstsein schligt die Briicke
zwischen Vernunft und Geheimnis und vereint unpersonales Sein, personalen
Gott und individuelles Selbst in einer untrennbaren Dreiheit von gleichwirklichen
Seinsweisen der einen hochsten Wirklichkeit. Die hierarchischen Stufen, die vom
denkenden Bewusstsein zum Uberbewusstsein fithren, werden typischerweise in
spezifischen Formen aufergewohnlicher Aktivitit ausgedriickt - das héhere
denkende Bewusstsein in synthetisierenden Denkakten, das erleuchtete Be-
wusstsein in mystischer Inspiration, das intuitive Bewusstsein in religioser Erhe-
bung und das héchste Bewusstsein in weltverdnderndem Handeln - wihrend die
unseren Planeten transformierende Herabkunft des Uberbewusstseins noch aus-
steht. Die rationale Begriindung seines ganzheitlichen Yoga-Verstédndnisses liegt
in Aurobindos Lehre vom Uberbewusstsein, dessen Prisenz und Kraft er im
tiefsten Grund alles menschlichen Strebens erkennt. Seine Suche jenseits des
strebenden Menschentiers fiithrt ihn zur Erkenntnis eines transparenten Uber-
bewusstseins, das sich in einer neuen Bewusstseinsebene verwirklicht, die dem
Menschen noch bevorsteht. Dies ist das letzte Ziel seines Durchgangs durch das
menschliche Bewusstsein. Zur Verwirklichung dieses Ziels empfahl Aurobindo
den Pfad des ganzheitlichen Yoga. _
Wie die Weisen des Ostens glaubte Aurobindo fest daran, dass Wahrnehmung
den Schliissel zu jeder Verwirklichung darstellt. Zuerst einmal gibt es eine
authentische gottliche Dynamik, die in der Lage ist, die menschliche Natur zu
transformieren und eine neue Ordnung der Welt zu schaffen. Diese Transformati-
on wird erméglicht durch einen Aufstieg des Bewusstseins zum Unbegrenzten
und schlieRlich durch eine Herabkunft des Unbegrenzten in das Begrenzte. Der
Mensch ist jedoch eingehiillt in vielfdltiges Unwissen, dessen er sich zuallererst
bewusst werden muss. Die Wahrnehmung des Unwissens, in dem wir leben, bildet
den Anfang menschlicher Weisheit und menschlichen Fortschritts. Je stirker wir

Sri Aurobindo:
eine
ost-westliche
Begegnung



Hl. Das
Gespriich
zwischen

Glaube und
Theologie

der Grenzen unseres Wissens innewerden, desto niher kommen wir Weisheit und
echtem Wissen. Grund und Wurzel des dem Menschen eigenen Unwissens ist
seine Entfremdung vom géttlichen Bewusstsein. Sie sind nur zu iiberwinden
durch das Yoga, die vollumfingliche Einheit mit dem Géttlichen. Das ganzheitli-
che Yoga im Sinne Aurobindos integriert den dreifachen Weg der Bhagavad Gita
und zielt anf eine totale Transformation des Menschen, seines Korpers und seiner
Seele; auf eine ganzheitliche und radikale Transformation. Eine Synthese aller
Wege des Yoga enthdlt die Integration aller Dimensionen des menschlichen
Lebens, einschliefflich seiner korperlichen Existenz. Damit propagiert er eine
vollstdndige Synthese, eine ganzheitliche menschliche Erfiillung, die er die hyper-
mentale Synthese nennt und die in der Tat die erhabensten Anliegen der mensch-
lichen Seele stillt.

5. Die Bedeutsamkeit seiner Synthese

Die Synthese im Sinne Aurobindos wird nur verstidndlich im Zusammenhang mit
seinem Begriff der Realitit als Eines in Allem und Alles in Einem. Seine
schopferische Vision von einem Zugleich von Innerlichkeit und Transzendenz im
Menschen als eines werdenden Wesens ist fiir die ost-westliche Begegnung sehr
bedeutsam. Der wissenschaftliche Ernst des Westens mit seinem analytischen
Denken muss sich verbinden und unterstiitzt werden von Erfahringszeugnissen
als Ausdruck des einwohnenden Geistes. Der ganze Mensch, samt seinen physi-
schen, psychischen und spirituellen Potentialen, muss als ein Prozess verstanden
werden, als gegenseitig konstitutiver Prozess einer inneren Begegnung zwischen
dem unverdnderlichen Sein und dessen verdnderlichem Werden. Die menschliche
Kraft der Selbsttranszendenz - in den Worten von Iris Murdoch: das Streben nach
~Entselbstung® - ist Angelpunkt seiner weiteren Evolution. In allen Kulturen
finden sich unzihlige Berichte iiber Menschen, die diese Kréfte in Form von
physischen, geistigen und spirituellen Fahigkeiten vorlebten. Auch durch heute
vorliegende medizinische, physikalische, psychologische und religionswissen-
schaftliche Untersuchungen wird diese Annahme gestiitzt.> Soweit es die Natur-
wissenschaftler betrifft, schreibt Hans Kiing, konnen sie dem Evolutionsprozess
als solchem einen Ursprung oder ein Ziel weder absprechen noch zuschreiben.
Aber sie kénnen die Grundfrage nach Ursprung, Bedeutung und Ziel des gesam-
ten Prozesses nicht ignorieren. Wir miissen uns entscheiden zwischen der
Grund- und Bedeutungslosigkeit im Sinne von Jacques Monod und der Annahme
eines urspriinglichen Grundes oder vorgingigen Sinnes des Ganzen, etwa im
Anschluss an Manfred Eigen.6 Es scheint sich ein breites Einverstidndnis dariiber
zu entwickeln, dass die menschliche Natur weiteren evolutiondren Entwicklun-
gen entgegensieht. Aurobindos prophetische Synthese wird im Licht der weiteren
abenteuerlichen Erkundung der zukiinftizgen menschlichen Entwicklung von
duferster Bedeutsamkeit sein.

Der Ansatz Aurobindos, der Materie und Geist, Evolution und Glaube im Zentrum
des menschlichen Bewusstseins verankert und synchronisiert und der von seinen



mystischen Erfahrungen durchdrungen ist, kann auch einen bedeutsamen Bei-
trag zur Formung einer relevanteren Theologie leisten. Seit langem abgeschnitten
von den mystischen, mythischen und kosmischen Erfahrungsebenen des mensch-
lichen Bewusstseins, miissen sich die Theologinnen und Theologen der Zukunft
fiir deren Tiefe und Kraft 6ffnen und deren Ertrag in ihren Glaubensalltag inte-
grieren, wo das menschliche Bewusstsein von Gott sich konkret ereignet. Die
Mystik Aurobindos, die Einheit in Vielfalt konstitutiv integriert, kann die Theolo-
ginnen und Theologen vielleicht dazu inspirieren, eine offenere und assimilative
Theologie zu schaffen, insbesondere im Bereich der Theologie des religiésen
Pluralismus. Durch die Analyse des lebendigen und wachsenden menschlichen
Bewusstseins, durch die Wiederaneignung einer relationalen und an Komple-
mentaritit orientierten Methodik kénnen TheologInnen und Theologien der Zu-
kunft noch schépferischere Beitrdge liefern.

Die evolutiondre Mystik Sri Aurobindos ist naturgemdf allzu optimistisch.
Wihrend er sich fortwahrend auf die Begegnung von Materie und Geist konzen-
trierte, schenkte er dem menschlichen Problem des Ubels und des Elends in der
Welt nicht ausreichend Beachtung. Obwohl er mit einigen psychologischen Denk-
richtungen vertraut war, scheint er sich nicht zureichend iiber die wissenschaftli-
chen Ergebnisse der modernen Psychologie informiert zu haben. Womdglich legte
er ein zu groftes Gewicht auf seine Lehre vom Uberbewusstsein. Er war eher ein
Prophet des Geistes als ein Wissenschaftler der Materie. Aber sein Integrations-
ansatz von Materie und Geist in einem sich entwickelnden menschlichen Be-
wusstsein stellt einen schopferischen Beitrag fiir eine sinnvolle Begegnung von
sstlicher und westlicher Welt dar und ist ein bemerkenswerter Leitbegriff auf
dem Weg zu unserer eigentlichen Bestimmung. Das Gleichgewicht von Einheit
und Verschiedenheit ist der herausragende Zug seiner Lehre von der wachsenden
Integration, die sich in einer inneren Begegnung realisiert. Diese Integration
macht uns klar, wie wir unsere existentiellen Entfremdungen, die in uns selbst,
zwischen uns und unseren Mitmenschen und schlieRlich gegeniiber dem
Géttlichen herrschen, iiberwinden kénnen.

Das innerste Streben, das sich in uns dynamisch verwirklicht, ist eine nie versie-
gende Kraftquelle, die uns vorantreibt, und eine nie versiegende Hoffnung, die den
Menschen dazu bewegt, nach vorne zu blicken auf ein Leben, das ein Danach
besitzt. Vertrauen, verankert in der durchdringenden Gegenwart des Geistes in
uns, sowie Hoffnung, die verborgen liegt im Herz der Wirklichkeit, sind die
dynamische Quelle der Evolution und die ungebrochene Stirke des Glaubens.
Aus christlicher Sicht werden uns solch eingeborenes Vertrauen und solch unver-
zagte Hoffnung die auferstandenen Bilder Christi weiter und heller machen, uns,
die wir als Pilger auf diesem Planeten unterwegs sind.

1 Th. Aykara, Cosmic Consciousness. A Comparative Study on Teilhard de Chardin and Sri
Aurobindo, Bangalore 1997, 143.

2 H. Kiing, Ewiges Leben?, Miinchen 1982, 263-265.
3 8ri Aurobindo, Synthesis of Yoga, Centenary Edition, Vol. XX, Pondicherry 1972, 375.
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