Hinduismus und Christentum

Bithika Mukerj:

Die Rolle des Christentums im
hinduistischen Denken

odm Judentum, im Islam, Hinduismus,
Buddhismus und Konfuzianismus mufS die
Geschichte des Kennenlernens und der Er-
forschung fremder religiser Erfabrung
noch geschrieben werden.»

Seit Joachim Wach vor dreiflig Jahren diese Zei-
len schrieb, ist noch immer in keiner der genann-
ten Religionen ein wesentlicher Beitrag zu einer
solchen Geschichte geschrieben worden. Dage-
gen zeichnet das Christentum sich durch sein
Interesse fiir andere Religionen aus. Der Christ
fiihlt sich dauernd in seinem eigenen exklusiven
Bereich, den er zu schitzen gelernt hat und
bewahren will, berufen, an den «anderen» das
Wort zu richten, damit dieser sich bewufit wird,
daf} er die Heilsgnade Christi braucht. So spielt
der «andere» als Partner in diesem andauernden
Prozef} des Dialoges eine entscheidende Rolle,
wobei dieser «Dialog» dazu dienen soll, dem
anderen eine erste Ahnung von der Botschaft des
Christentums zu vermitteln®,

Die Hindugelehrten haben den enormen Men-
gen der von christlichen Missionaren geschriebe-
nen und gesammelten Literatur iiber den Hindu-
ismus und der bewundernswerten Arbeit der
Indologen nichts Entsprechendes entgegenzu-
setzen. Es wire sicherlich lohnend, den Griinden
nachzugehen, weshalb die anderen Religionen in

der Reflexion des Hinduismus so wenig zur
Kenntnis genommen werden. Im Rahmen dieses
Aufsatzes reicht es aber, wenn wir einen einzigen
wichtigen Grund dafiir angeben: Im allgemeinen
fithlt ein Hindu sich nicht berufen, seine Religion
einem «anderen» zu verkiindigen. Dieser «ande-
re» ist dem Hindu weniger ein Spiegel, in dem
sich sein eigenes Selbstverstindnis widerspiegelt,
als vielmehr jemand, «der zusammen mit mir auf
dem Weg ist». Da es nicht zu seinem Glauben
gehort, diesen Glauben zu verbreiten, fallt es ihm
leichter, auch andere Formen des Gottesdienstes
und der Religion als akzeptable Formen des
religiosen Lebens anzuerkennen. Diese Einstel-
lung gegeniiber dem Glauben und den konkreten
Formen der Frommigkeit anderer bewahrt ithn
davor, sich herablassend und kritisierend iiber sie
zu duflern, auch nicht, um so sich selbst zu
verteidigen. Das «anathema sit» des Hinduismus
wiirde sich gerade gegen ein solches Verhalten
der Herablassung und der Kritik richten.

Der Hindu vermag keine Situationen der
«Herausforderung» oder der «Konfrontation»
zu entdecken, wenn es sich um den Bereich der
verschiedenen Verhaltensweisen Gott gegeniiber
handelt. Er fiihlt auch nicht das Bediirfnis nach
einer solchen Konfrontation. Vielmehr fiihlt er
sich eingeladen, der ihm in einer anderen Reli-
gion dargebotenen Dimension des Heiligen mit
dulerster Sensibilitit entgegenzutreten. Aller-
dings erwarten die Christen gewohnlich nicht,
dafl die Hindus das Christentum auf diese Weise
betrachten. Umgekehrt betrachtet das Christen-
tum den Hinduismus als ein weites Spektrum
verschiedenster Formen falscher Religionen,
vom puren Heidentum bis zum Pantheismus.
Daher mag der Hindu als ein idealer Gesprichs-
partner betrachtet werden, er gilt aber niemals als
ein Zeuge fiir einen Weg der Gottsuche und der
«Gétterverwirklichung» des Menschen.

Folglich kann man, wenn es sich um das
Thema des Stellenwertes des Christentums in der
Reflexion des Hinduismus handelt, nur fragen,
wie dieses Christentum sich der fremden Kultur
darbietet. Um diese Frage zu erortern, geht der
erste Teil dieses Aufsatzes auf die hinduistische
Einschitzung der sich verandernden Rolle des
Christentums ihm gegeniiber ein. Erginzend
dazu versucht der zweite Teil das, was der Hin-
duismus unter «Offenbarung» versteht, zu skiz-
zieren. Zwar wird der Hinduismus vom Chri-
stentum nicht als eine Offenbarungsreligion be-
trachtet; dennoch wird durch die Auseinander-
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setzung mit den Inspirationsquellen des Hindu-
ismus deutlich, daf8 der Hindu sich nicht nur mit
einem «Commonwealth», mit der gleichzeitigen
«gemeinwesenhaften» Existenz vieler Religionen
nebeneinander abfindet, sondern diese sogar po-
sitiv begriifit. Durch das in beiden Teilen Darge-
stellte hoffe ich dazu beizutragen, daff man ein
tieferes gegenseitiges Verstandnis als das im bis-
herigen Dialog Erreichte fiir moglich hilt und
anstrebt.

1. Das Christentum in der Konfrontation mit
anderen Traditionen

Das Christentum kann in seiner langen Ge-
schichte stolz sein auf die unermiidliche und
hingebungsvolle Arbeit jener Minner und Frau-
en, die das Gebot des Evangeliums zu verwirkli-
chen suchten: «Mir ist alle Macht gegeben im
Himmel und auf der Erde. Darum geht zu allen
Volkern und macht alle Menschen zu meinen
Jingern; tauft sie auf den Namen des Vaters und
des Sohnes und des Heiligen Geistes, und lehrt
sie, alles zu befolgen, was ich euch geboten habe.
Seid gewifi: Ich bin bei euch alle Tage, sogar bis
zum Ende der Welt. Amen» (Mt 28,18).

Das Kommen Christi ist in der Geschichte der
Menschheit jenes einmalige, entscheidende Er-
eignis, das das Schicksal der Menschheit wende-
te. Das Kreuz symbolisiert die Begegnung von
Transzendenz und Immanenz, das vertikale
Herabsteigen des Gottlichen auf die horizontale
Ebene des Weltlichen. Aus Mitleid und Erbar-
men wollte Gott als Mensch am Leben und Sein
des Menschen teilhaben, damit der Mensch da-
durch in der Gnade Gottes seine Zuflucht finden,
den Tod iiberwinden und das Heil erlangen
kann.

Aus der kleinen, allen V6lkern das Evangelium
verkiindigenden Gruppe der Jiinger Jesu ging die
Kirche hervor. Durch die Evangelisierungsarbeit
dieser Kirche Christi kamen alle anderen Religio-
nen mit der Botschaft des Christentums in Be-
rihrung. So spielt diese Kirche den anderen
Religionen gegeniiber als Zugangstor zum Chri-
stentum eine wichtige Rolle. Hierbei weckt die
standige Evangelisierungsarbeit der Kirche in
gewissem Mafle das Interesse des Hindus, weil
die Erfahrung, die er vom Christentum hat,
kaum iber diese erste Berithrung hinausgehen
kann. Er miifite sonst sein sogenanntes « Heiden-
tum», das thm so viel bedeutet, als Unflat und
Kehricht® aufgeben. Muf er nicht feststellen, dafl

dieses Christentum so weit gehen konnte, daff
die philosophische Idee, die ihm am meisten
bedeutet, nimlich die Vorstellung von der Ein-
heit des menschlichen Ich mit Brahman, dadurch
licherlich gemacht wird, dafl man sie als die
natiirliche Reaktion eines tropischen Volkes auf
einen robusten Individualismus darstellt*?

In neuerer Zeit hat man im Hinduismus eine
alte Kultur gesehen, deren Spiritualitit sich gele-
gentlich zu sehr groffen Hohen aufgeschwungen
hat. Der Hinduismus wire so mit der hellenisti-

~schen Kultur vergleichbar. Damals hatten die
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Kirchenviter der Philosophie eine gewisse Exi-
stenzberechtigung als Vorbereitung auf den
Glauben zugestanden. Mit den gleichen Mafisti-
ben kénne man auch den Hinduismus beurteilen.
Aus allen alten Kulturen seien Manner und Frau-
en hervorgegangen bzw. konnten diese hervor-
gehen, die sich durch eine solche hervorragende
religiose Einstellung und ein solches religioses
Verhalten auszeichneten, daff die Wirkung von
Gottes Geist in ihrem Leben offensichtlich sei
und sie ohne weiteres in die Kirche aufgenom-
men werden konnten.

Die Begegnung des Christentums mit anderen
Traditionen, Kulturen und Religionen hat in
keinerlei Hinsicht das christliche Selbstbewuft-
sein erschiittert, wonach das Christentum die
einzige Botschaft Gottes an die Menschheit sei.
Die Vereinigung von Glauben und Dogma im
Schmelzuegel einer providentiellen Eschatologie
stirkte und inspirierte jahrhundertelang den Ei-
fer der Missionare.

In diesem Jahrhundert hat sich manches in der
Kirche geindert. Wir leben heute im Schatten der
Krise. In dieser Situation entwickelte sich auch
eine neue Sensibilitit, was die Begegnungen zwi-
schen den Religionen angeht. Sowohl die 6ku-
menische Bewegung unter den protestantischen
Kirchen als auch das Zweite Vatikanische Konzil
fiihrten zu einer neuen Offenheit gegentiber dem
«anderen», durch die auch die Bekehrungsme-
thoden der betroffenen christlichen Kirchen sich
griindlich gewandelt haben.

Der Hinduismus wiirde in diesen Veranderun-
gen etwas Positives sehen, miifite er nicht immer
noch feststellen, wie wesentlich die Verkiindi-
gung des Christentums zum Wesen dieses Chri-
stentums gehort. So hat man den Eindruck, die
Anerkennung anderer Religionen durch das
Zweite Vatikanische Konzil werde dadurch ein-
geschrinkt, dafl suggeriert wird, alles, was die
vielen Nichtchristen zu tun hitten, wire, auf das
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Evangelium zu héren. So hat man auch den
Eindruck, daff noch immer an der Vorstellung
einer universalen christlichen Mission festgehal-
ten wird. Zwar stimmt es, dafl einige bedeutende
Theologen das Anderssein fremder Religionen
relativiert haben. So hat Karl Rahners Theorie
eines anonymen Christentums einen grofien Wi-
derhall gefunden. Gegen solche Theorien wen-
den sich aber manche, sich selbst fiir orthodox
haltende Christen, weil sie darin eine Nivellie-
rung und Gleichmacherei aller Religionen sehen.
Aber auch ein Hindu fiihlt sich demgegeniiber
unwohl, denn wird er nicht durch zhnliche
Theorien wieder einmal, sei es auch auf neue
Weise, in das alte Schema der praeparatio evan-
gelica gepreflt, als wenn nimlich seine Kultur
und Religion nur die Vorbereitung auf einen
eventuellen Fintritt in die Kirche seien?

Weil der Hindu der Vorstellung von einer
institutionalisierten Religion kaum etwas abge-
winnen kann, ist er in der Tat auch nicht fahig,
die Formulierung von Vorschriften durch eine
Kirche positiv zu werten. Diese Kirche betrach-
tet die geistliche Karte der Welt auf ganz beson-
dere Weise: Die Weite und Totalitit der Perspek-
tive schrumpft zu einem einzigen Punkt zusam-
men. Wenn wir die Bedeutung des Wortes Per-
spektive bei Shakespeare betrachten, verstehen
wir, wozu die christliche Interpretation des
Schicksals der Menschheit fithrt: «Like perspec-
tives, which, rightly gaz’d upon, / Show nothing
but confusion, — ey’d awry, / Dinstinguish
Form. ...» («Wie Perspektiven: sieht man sie
gradheraus an, zeigen sie nur Verwirrung; blickt
man von der Seite, (zeigen sie) erkennbare Ge-
stalt» (Richard II., 2. Akt, 2. Szene). Fiir den
Christen zeigt dementsprechend die Welt eine
Fassade des Durcheinanders und der Verwir-
rung. Nur wenn man «von der Seite blickt», vom
Standpunkt des Neuen Bundes aus, konne man
dort durchblicken. So ist der Christ unfihig, im
Gottesdienst der «anderen» Sinn und Wahrheit
zu entdecken. In diesem Kontext sollte auch auf
die berithmte, den Missionaren aller Zeiten als
Vorbild dienende Predigt des Paulus in Athen
hingewiesen werden: «Denn als ich umherging
und mir eure Heiligtiimer ansah, fand ich auch
einen Altar mit der Aufschrift: EINEM UNBE-
KANNTEN GOTT. Was ihr verehrt, ohne es
zu kennen, das verkiinde ich euch» (Apg 17,23).
Man sollte sich hier fragen, ob die Athener
Paulus nicht hitten antworten konnen: «Denje-
nigen, den du jetzt gefunden hast, verehren wir
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schon lange. Denn er ist wirklich unbekannt,
aber nicht unkennbar.» Und dann sollten wir
unsere Phantasie noch weiter anstrengen und uns
vorstellen, daf Paulus darauthin die Philosophie
der Athener mit der Hiresie des Gnostizismus
identifiziert hatte.

Hier kommen wir zum zweiten Teil unserer
Darlegung: Der Hinduismus bebt das «Unbe-
kanntsein» Gottes hervor, nicht aber seine « Un-
erkennbarkeits. Nur der Mensch kann auf den
hochsten an thn ergehenden Ruf antworten, sich
auf das lohnendste Abenteuer des Lebens einzu-
lassen. Die Hinduschriften sagen nur, daff der
Mensch darin Erfolg haben kann, lassen thm aber
in der Wahl seines Weges dorthin Freiheit. In
allen Religionen ist der Kult ritualistisch struk-
turiert. Auf diesem Gebiet scheint ein weites
Spektrum an Moglichkeiten unvermeidlich zu
sein, da die Menschen auf ihrem Weg zur Gott-
verwirklichung nicht gleich reagieren. Daher
preisen die hinduistischen Schriften die unend-
lich vielen Wege, auf denen Gott am Tun und
Handeln des Menschen teilhat, ohne zu leugnen,
dafl jede Manifestation von Gottes Gnade in sich
einmalig ist.

II. Die Anerkennung der Authentizitit vieler
Religionen durch den Hinduismus

Die Offenbarung ist Teil des nichtoffenbaren,
unausgesprochenen, letztendlich verborgenen
Geheimnisses der Existenz. In seinem Herzen
spirt der Mensch ein Interesse dafiir, was die
Geschenkhaftigkeit des Universums bedeutet®.
Die indischen Schriften reden in diesem Zusam-
menhang immer vom Herzen, vielleicht deshalb,
weil das menschliche Gehirn allzu schnell zu
Entscheidungen und Anschauungen findet, die
das, was eigentlich verstanden werden sollte, nur
noch undurchdringlicher machen. Es gehort
nicht zu den Stirken der Vernunft, geduldig auf
Antworten zu warten. Dadurch, dafl das Fragen
des Geistes im Herzen verinnerlicht wird, fingt
man offensichtlich an, sich des Verlangens nach
der Erkundung des Geheimnisses der Existenz
bewuflt zu werden.

Im Herzen zeigt sich ein zur Existenz des
Menschen gehorendes Verlangen nach dem
hochsten Gliick eines «Nachhausekommens». Es
ist nur natiirlich, daff jemand, der sich in fremder
Umgebung nicht wohl fithlt und sich nicht zu-
rechtfindet, dorthin zuriickkehren will, woher er
kam und wo er er selbst sein konnte. Gerade im
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Hinblick auf einen solchen Pilger reden die
Schriften von einem Endzustand der Selbstver-
wirklichung, die fiir ihn zudem einen héchsten
Gewinn bedeutet®.

Zwar indirekt, aber auf vielfache Weise, in der
Form des Paradoxes und der Anekdote und auch
der des Dialogs zwischen dem Lehrer und dem
Schiiler wird darauf hingewiesen, worin dieser
«hiochste Gewinn» besteht. Allerdings wird das
«Unbekanntsein» dieses Zustandes nicht unmit-
telbar aufgehoben, da man iiber die héchste
Erfahrung des Lebens nicht wie iiber irgendein
Wohlbefinden oder irgendeine Bequemlichkeit
im menschlichen Leben, die sich genau beschrei-
ben liflt, reden kann. Sondern derjenige, der
einen solchen Zustand anstrebt, erfihrt in seinem
ganzen Sein, worin dieser Zustand besteht, und
braucht keine weitere Bestitigung oder Ermuti-
gung, weil aus der Erfahrung selbst ihre Authen-
tizitit deutlich wird. Der erleuchtete Mensch
wird durch sein eigenes Sein in der Welt zu einem
weiteren, andere Pilger inspirierenden Glied in
der Traditionskette der lebenden Beispiele fiir
den Weg des geistigen Lebens.

Der Mensch, der auf dem Weg zur Selbstver-
wirklichung ist, ist ein Seher, ein Weiser, der
Zeugnis ablegt von der Wirklichkeit der Dimen-
sion des Unausgesprochenen, aber hochst Aus-
sprechbaren, das sich selbst in der Einheit des
klanglosen Widerhalls und der Anschauung der
Abbildung des Géttlichen in der Lautfolge des
sogenannten Mantra zeigt. Als lebendige Einheit
von Klang und Anschauung leuchtet das mantra
im Bewufltsein des Sehers auf und erleuchtet auf
diese Weise sein Verstehen, so daf er mit dem
kosmischen Rhythmus des Universums {iberein-
stimmt. Die Erfahrung, daf} auf diese Weise das
letzte Geheimnis enthiillt wird, wird in der heili-
gen Sprache der Veden gefeiert. Die Veden sind
so die Zelebration der Erfahrung von Erfiillung,
die der Verheiflung des héchsten Gewinns Au-
thentizitdt verleiht. Die Sprache der Veden hat

am Wesen der Wahrheit selbst teil. Sie unter-

scheidet sich durch die besondere Anordnung
der Silben, durch die Aufeinanderfolge der Wor-
te und den Rhythmus, der sie zusammenbhilt,
von der profanen Sprache. Die Einheit dieser drei
Faktoren ist das Mantra.

Die vedische Tradition wurde durch ein sehr
sorgfaltiges System des Auswendiglernens und
der Rezitation bewahrt. Das Mantra stammt
nicht vom Menschen. Es existiert im erleuchteten
Bewufitsein des Sehers, des Poeten, und in ihm
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wird eine lebendige Tradition der geistigen Suche
und der Erfiillung dieser Suche fortgesetzt.

Viel ist iiber die Natur dieser Selbstverwirkli-
chung geschrieben worden. Fiir die Advaitaphi-
losophie besteht sie in der Erkenntnis der Einheit
des Ichs mit Brahman. Alle anderen unter dem
religiosen Dach des Hinduismus angesiedelten
vedantischen Traditionen lehnen aber diese Auf-
fassung ab. Alle Religionen verwenden eine
Sprache der Gottverwirklichung. Die Andachts-
gebete vieler Gott-Trunkener haben alle Spra-
chen Indiens bereichert. Im Bereich des religio-
sen Engagements hat kein Dogma etwas zu su-
chen, denn Gott verfiigt iiber unendlich viele
Wege, auf denen er sich seinen Verehrern mit-
teilt. Daher ist gerade eine grofie Verschiedenheit
Grund der Freude und der Feier, denn in ihr
zeigen sich die unzihligen Méglichkeiten der
Begegnung zwischen dem Menschen und der
seinem Herzen teuren Person (dem Ista). Uner-
meflich sind die Verschiedenheit und der Reich-
tum der Herzensergiisse des Menschen zu den
Fiiflen des Herrn. Thnen sollten keine Beschrin-
kungen als Versuch, sie in eine Richtung zu
lenken, auferlegt werden. Niemand kann einem
anderen Vorschriften machen, wie das Bild Got-
tes sein soll, denn die Bilder Gottes sind obne
Zahl. Alle Formen gehdren Gott, da er selbst
ohne Form ist; alle positiven Eigenschaften sind
seine, da er die Quelle und der letzte Ruheort
aller Herrlichkeit ist.

Dieses Fluidum ist im Felsen verankert, der
das geistige Streben seiner Natur nach ist. Die
geistige Reise eines Pilgers fingt an, wenn er in
der Welt das Verlangen nach einer Wiederher-
stellung seiner fragmentarischen Existenz ver-
spiirt oder wenn er — in der Sprache der Religion
ausgedriickt — sich auf eine beharrliche, gezielte
Suche, die keine Stérung duldet, und in der er
seine Zuflucht in Gott finden will, einlifit. Die
Voraussetzungen der menschlichen Existenz, die
Zeiten, in denen der Mensch lebt, dndern sich,
aber es bleibt das Verlangen danach, das Gebeim-
nis der Geschenkhaftigkeit unseres Lebens in der
Welt zu durchdringen. Die lebende Stimme Srutis
[d.h. der Offenbarung, Anm. d. Red.] trigt
dieses Fragen, inspiriert den Suchenden dazu, ein
Pilger zu werden, und verspricht, dafl das Suchen
nicht vergeblich, sondern mit Erfolg gekront sein
wird. Daher fithrt «Offenbarung», so wie sie im
indischen Denken verstanden wird, dazu, daf§
das Fragen weitergehen kann, weil diese Offen-
barung auch das Versprechen enthilt, dafl die
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Suche sich lohnen wird”. Die Antwort auf unser
Suchen gehort zum Bereich der Gnade. Durch
diesen Bereich des Geheimnisses wird das geisti-
ge Leben in der Tat zum grofiten Abenteuer der
menschlichen Existenz.

Die hochste Wahrheit verbirgt sich und bleibt
im Verborgenen erbalten. Dort gibt es nicht den
Willen, die Wahrheit sofort zu haben; dort haben
Rationalisierung und dogmatischer Glaube kei-
nen Platz. Was man dort zu bewahren sucht, ist
der Stellenwert, die grofle Bedeutung, die dem
Verlangen nach Wahrheit beigemessen wird.

Nach hinduistischer Auffassung ist das Chri-
stentum eine weitere Dimension der vielen Di-
mensionen, in denen Gott sich seinem Volk ent-
hillt. Ein Hindu, der sich einem bestimmten
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% Derjenige, der Brahman verwirklicht, erreicht das
Hochste. Diesbeziiglich wurde gesagt: «Brahman ist Wirk-
lichkeit, Bewufitsein, Unendlichkeit. Wer ihn verwirklicht,
hat Schitze im tiefsten und im héchsten Raum gesammelt, so
wie Brahman, der Allwissende, alle Bediirfnisse sofort befrie-
digt» (Taittiriyopanisad II 1 1).

7 «Ich frage dich nach jenem Wesen, das nur aus den
Upanisaden erkannt werden kann, das entschlossen aus sich
(all) diese Wesen hervorbringt und sie in und zu sich wieder
zusammenzieht und das zur gleichen Zeit transzendent ist»
(Bradaranyakopanisad III 9 26).

Eine solche Gemeinschaft des Austausches wurde schon
von vielen bekannten Theologen vorgeschlagen wie, um nur
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Weg der Frommigkeit innerhalb der Moglichkei-
ten seiner eigenen Tradition verschrieben hat,
versteht auch leicht die Bindung des Christen an
Christus, sein Engagement Christus gegeniiber.
In der Natur des Engagements liegt sowohl, daf§
es kein anderes ahnliches neben sich duldet, als
auch, daf es das ganze Sein des Pilgers auf seiner
Suche nach geistiger Erfiillung beansprucht. Man
kann hier sagen, dafl der Hindu gern an eine
Gemeinschaft engagierter Menschen glaubt, in
der diese als Freunde frei zusammenkommen,
um zusammen sich dariiber zu freuen und zu
feiern, daf sie auf vielen Wegen die Gottverwirk-
lichung anstreben®,
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