Samuel Rayan

Hinduistische Vorstellungen

von Christus
im 19. Jahrhundert

Die hinduistischen Vorstellungen von und Re-
aktionen auf Jesus Christus waren im Indien des
19. Jahrhunderts so vielfiltig wie die jiidischen
im Palistina des 1. Jahrhunderts. Sie reichten
von Feindseligkeit und Ablehnung tiber eine ab-
gestufte Skala von Bewunderung, Anerkennung
und Freundschaft, ohne sich der Person Jesu
und seiner Botschaft verpflichtet zu fithlen, bis
hin zu totaler Hingabe an ihn in einer Jiingerge-
meinde. Man versteht die hinduistischen Chri-
stusbilder dann am besten, wenn man sie im
Kontext der Renaissance des Hinduismus und
auf dem Hintergrund seines Widerstands gegen
neue Herausforderungen und Zwinge betrach-
tet. Die den Widerstand und die Renaissance des
Hinduismus auslésenden und prigenden Fakto-
ren beeinflufiten auch die hinduistischen Vor-
stellungen von Christus. Die Reformbewegun-
gen stiitzten sich auf die alte Religion — die viel-
gesichtige hinduistische religiose Tradition mit
ithrer unaufhérlichen Suche nach dem Absolu-
ten, ihren vielen Wegen zur Befreiung, ihrer ge-
nerellen Offenheit gegeniiber anderen religiésen
Traditionen und ihrem neu erwachten Bewufit-
sein fir unheilvolle religidse Uberzeugungen
und Briuche, deren verderblichen Einfliissen sie
im Laufe ihrer langen Geschichte ausgesetzt
war. Die Erneuerungsbewegungen formierten
sich aufgrund des Wirkens christlicher Missio-
nare; des Einflusses der westlichen Kolonial-
michte, die von sich behaupteten, «christlich»
zu sein; der Einfihrung des westlichen
Erziehungs- und Bildungssystems; der Arbeit
von Orientalisten, die die unermefilichen religi-
osen und kulturellen Reichtiimer des antiken
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Indien ans Licht brachten und einem kleinen
Kreis von Gebildeten zuginglich machten; und
des Aufkommens eines auf Indiens Geschichte
und kulturelles Erbe stolzen, selbstbewufiten
Nationalismus.

Bypische Vorstellungen

Es lassen sich sieben verschiedene Vorstellungen
von Christus (sowie die entsprechenden Reak-
tionen auf ihn) unterscheiden:

1) Von einigen wurde das Christentum als Re-
ligion der Fremden und Eroberer angesehen.
Christus betrachteten sie als Eindringling, als
eine Art von religidsem Julius Cisar. Beide,
Christus und das Christentum, stellten ihrer
Meinung nach eine Bedrohung des iberkomme-
nen Glaubens und des sozialen Gefliges der Na-
tion dar. Dieser Bedrohung suchte man dadurch
zu begegnen, dafl man sich dem alten Glauben
in all seinen Erscheinungsformen, Briuchen
und Grundtexten erneut zuwandte.

2.) Eine andere Gruppe begriifite den Christus
der Bergpredigt, den ethischen Christus, wih-
rend sie den Christus der «metaphysischen Dog-
men» und «mystischen Verdunkelungen» ab-
lehnte.

3) Wieder andere erkannten in Jesus einen
Asiaten und fiihlten sich ihm nahe. Er unter-
schied sich von dem europiischen, das indische
Volk seiner nationalen Identitit beraubenden
Christus der Missionare und deren sich gegen-
seitig bekriegenden Konfessionen.

4) Fiir die meisten Hindus war die Vorstellung
von Christus als der Inkarnation Gottes unan-
nehmbar, wohingegen Christus als eine gottli-
che Inkarnation — besonders von den Anhin-
gern Vischnus — begriifit wurde. Doch war jede
Art von Inkarnation unvereinbar mit den vom
Islam und vom westlichen Rationalismus propa-
gierten theistischen (deistischen) Anschau-
ungen.

5) Eine weitere Gruppe verehrte Christus als
Erléser, als Sohn Gottes und Gottmenschen.
Thr Christusbild unterschied sich indes von der
traditionellen Christusdeutung der christlichen
Orthodoxie. Dieser Christus bildete den Mittel-
punkt einer «Neuen Religion», einer universa-
len Kirche, die alle Religionen der Welt mitein-
ander in Einklang bringt.

6) Einige fanden allerdings auch, nachdem sie
eine Zeitlang eine oder mehrere der oben ge-
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nannten Positionen vertreten hatten, zum or-
thodox-kirchlichen Glauben an Christus als
dem fleischgewordenen Wort Gottes, das ge-
kommen ist, die Welt zu erldsen.

7) Schliellich gab es eine Gruppe, die in Chri-
stus den Befreier von gesellschaftlicher und reli-
gitser Unterdriickung sah, obgleich sie in den
christlichen Kirchen selbst Unterdriickung er-
fahren hatten.

Lassen sie uns nun diese verschiedenen Posi-
tionen dadurch veranschaulichen, daf} wir uns
kurz mit einigen Personen und Bewegungen be-
fassen, die fiir die eine oder andere der oben an-
gedeuteten Richtungen reprisentativ sind.

Liebe mat einigen Vorbehalten
A. Christus, der Sittenlebrer: Rammohan Roy
(1772-1833)

Rammohan Roy veréffentlichte 1820 das Buch:
«The Precepts of Jesus, the Guide to Peace and
Happiness», das Ausziige aus den vier Evange-
lien enthielt, die Jesu Lehre iiber das rechte,
gottgefillige Leben zum Gegenstand haben. Fiir
Rammohan, der eine brahmanische Gesell-
schaft, den Bramah-Samaj, griindete, hief§ «reli-
gids sein» ein sittliches Leben zu fithren. Das an-
satzhaft von allen Religionen gelehrte Sittenge-
setz wird Rammohan Roy zufolge seinen An-
hingern hauptsichlich vom Christentum einge-
schirft. Die Lehre Christi ist seiner Meinung
nach vortrefflich dazu geeignet, Menschen gei-
stig zu erbauen und sittlich zu fithren. Er
trennte Jesu Lehre von den historischen Ge-
schehnissen seines Lebens, von seinem Tod und
von seiner Auferstehung. Diese kénnten von
den Gegnern des Christentums bestritten wer-
den; ihre spirituelle oder theologische Bedeu-
tung sei gering einzuschitzen. Jesus war Ram-
mohan zufolge Theist; seine Jiinger hatten ihn
mifiverstanden. Das ganze Gebiude der Chri-
stologie beruhe auf einem Irrtum.
Rammohan Roy entwickelte seine Sicht von
Christus in Auseinandersetzung mit einem Mis-
sionar aus Serampore namens Marshman: Jesus
war der Messias, unter den Sendboten Gottes
nahm er den héchsten Rang ein. Er war Gottes
Sohn und Diener, aber nicht Gott, der Beherr-
scher des Universums. Christus empfingt alles
von Gott, ist von ihm abhingig und ihm unter-
tan. Jesus ist der Erstgeborene von allem Ge-
schaffenen, am Anfang hervorgebracht. Er pri-

existierte im Ratschluff Gottes zum Heil der
Schépfung. Die Einheit von Jesus und Gott ist
eine Einheit des Willens und der Intention.
Rammohan Roy lehnte den Glauben an die In-
karnation, den er fiir gétzendienerisch und po-
lytheistisch hielt, ab. Ebenso wies er die christli-
che Sicht des Todes Jesu als Sithnopfer fir die
Siinde zuriick. Die dem Siithnegedanken zu-
grundeliegende Vorstellung von Gerechtigkeit
hielt er fiir unangemessen. Jesus habe deutlich
gemacht, daf} dem, der bereut, vergeben wird
und dafl Barmbherzigkeit und Gerechtigkeit
Gott wohlgefilliger sind als Opfer.

Rammohans Sicht Christi unterscheidet sich
deutlich von dem Christusbild des christlichen
Glaubensbekenntnisses. Dennoch lassen ihn die
Hochschitzung, die er fiir Christus empfand,
die Bewunderung, die er Christi unvergleichli-
cher Grofie zollte, die Anerkennung der zentra-
len Rolle Jesu in Gottes Heilsplan sowie sein
Gespiir fiir die enge Verbindung von Erlosung
und Sittlichkeit dem Mysterium Jesu Christi na-
hekommen. Und vielleicht wire er vollstindig
in es eingedrungen, wire seine Suche nicht da-
durch in eine andere Richtung gelenkt worden,
daf} er in eine fruchtlose westliche Kontroverse
verwickelt wurde.

B. Christus — Gottmenschentum: Keshab
Candra Sen (1838-1884)

Seit 1857 war Keshab mit dem Brahma-Samaj
und dessen wechselhafter Geschichte eng ver-
bunden. Wie Rammohan bewunderte er Jesu
sittliche Grofle. Doch ging er iiber diesen hin-
aus, indem er die Person Christi auch mit Blick
auf das Ostergeheimnis und seine trinitarischen
Bezichungen akzeptierte: Keshabs Ansichten
iiber Christus kommen in seinen Vorlesungen,
die er zwischen 1866 und 1883 hielt, zum Aus-
druck. Vier von diesen Vorlesungen sind fiir uns
besonders wichtig und erhellend: (I) Jesus Chri-
stus: Europa und Asien, 1866; (II) Christus und
das Christentum, 1870; (III) Indien fragt: Wer ist
Christus?, 1879; und (IV) Das wunderbare Ge-
heimnis der Trinitdt, 1882. Nachdem er Jesus
zunichst als einen groflen Menschen und Refor-
mer betrachtet hatte, erkannte Keshab spiter
seine gottmenschliche Natur an und anerkannte
ithn zuletzt als die zweite Person der Dreifaltig-
keit, den ewigen Logos und fleichgewordenen
Sohr.
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Im Jahre 1866 fafite Keshab die Geschichte
der Ausbreitung und Einfluffinahme des Chri-
stentums in einer Schrift zusammen. Diese
schloff mit der Feststellung der «auflerordentli-
chen Bedeutung und des iibernatiirlichen He-
roismus» Jesu. Keshab betonte Christi asiati-
sche Herkunft und Wesensart und betrachtete
das Kreuz als ein groflartiges Symbol der Selbst-
aufopferung. Die Auferstehung verkiirzte er auf
eine Erfahrung, die die Junger machten, als das
heldenhafte Selbstopfer des gemarterten Stepha-
nus thren sinkenden Mut wieder stirkte. Jesus
wollte Gottes- und Menschenliebe. «Christus
ist fiir mich der, der gesagt hat: Dein Wille ge-
schehes», und «wenn ich von Christus spreche,
so meine ich damit einfach die Haltung einer
absoluten Loyalitit gegeniiber Gott». 1879
wandte sich Keshab noch einmal dem Thema
der asiatischen Herkunft und Wesensart Jesu
zu: Christus ist Orientale. Im Mittelpunkt sei-
nes Interesses stand jedoch die Gottheit Christi,
Christi gottmenschliche Natur. Christus entiu-
lerte sich selbst, und als sein Selbst dahin-
schwand, stromte der Himmel in seine Seele,
tullte die Gottheit die Leere aus. Alles in ihm
war gottlich. So stehen wir also «vor Christus
als einem durchsichtigen, kristallklaren Reser-
voir, in dem das Wasser des gottlichen Lebens
ist». Auf diese Weise hat man sich das Sohnsein
Christi vorzustellen; er besitzt eine gott-
menschliche Natur. Er existierte in Gott, ehe
er geschaffen wurde.

Keshab behauptete, dafl die Lehre vom Gott-
menschentum im wesentlichen eine hinduisti-
sche Doktrin sei. Durch die Lehre von der vlli-
gen Versenkung in die Gottheit werde Indien zu
Christus kommen. Christus wiederum werde
das hinduistische Glaubenssystem vollenden,
einschliefilich seines irrtumsbeladenen Pan-
theismus. Denn «in Christus offenbart sich
wahrer Pantheismus», «die Vereinigung des ge-
horsamen und ergebenen Sohnes mit dem Va-
ter». Christus begegnet uns als Asiat seiner Her-
kunft nach, als Hindu seinem Glauben nach, als
Verwandter und Bruder, wahrer Yogi, voll siifler
Liebe; allzeit wohnt er im Geiste Gottes: «Mein
Christus, mein siifler Christus, funkelndstes Ju-
wel meines Herzens, Zierde meiner Seele —
zwanzig Jahre lang habe ich ihn in diesem mei-
nem nichtswiirdigen Herzen verehrt.»

Im Jahre 1882 wandte sich Keshab der Be-
trachtung Christi im Lichte des Mysteriums der

Dreifaltigkeit zu. Der unbeschreibliche Jehova-
Brahma steigt in seinem Sohn, einer Emanation
seines Selbst, herab, berithrt und durchdringt
das Universum und die Menschheit und zieht in
der Kraft des Heiligen Geistes die erneuerte
Welt zu sich herauf. Die Trinititslehre der
christlichen Theologie gleicht Keshab zufolge
auffallend der Sac-cid-ananda-Lehre (sac = Sein,
cid = erkennendes Bewufitsein, ananda =
Wonne) des Hinduismus. Es gibt nur eine Sub-
stanz, eine Person, aber drei Zustinde, drei
Wirkweisen und Manifestationen, die sich in
synthetischer Einheit vermischen.

Christus 1st nicht Menschgott, sondern Gott-
mensch. Die Gottheit ist der Menschheit, die
unversehrt bleibt, eingepragt. Keshab iiberdenkt
noch einmal die Auferstehung und versteht sie
nun als etwas, was Jesus widerfuhr. Sie besagt,
dafl Jesus mit seiner vollen Menschheit zum Va-
ter zuriickkehrte. Christus ist nicht der Vater,
sondern «besitzt eine ganz gewdhnliche
menschliche Natur, in der die Gottheit wohnt».
«Er war Gottes eingeborener Sohn, ein Ge-
schopt», dem Vater gleich ewig(!). Er war, er ist
tleischgewordene Sohnschaft, und seine Auf-
gabe ist es, Sohnsein zu lehren. Keshab erkennt
auch das Sithnopfer Christi an: «In Christi Tod
erfiillte sich, mehr noch als in seinem Leben, der
Heilsplan der gottlichen Vorsehung.» Das
Kreuz «iiberschiittete die Welt mit Glaube,
Hoffnung und Liebe»'.

Keshab verband und verséhnte in sich hindui-
stische und christliche Traditionen, und schuf
so etwas Neues. Dies diirfte ihn auch davon ab-
gehalten haben, sich ausschliellich mit einer der
beiden Traditionen zu identifizieren. Er trug
mehr zur Verbreitung des Geistes Christi in In-
dien bei als die meisten Missionare’. Keshabs
kostbarste religiése Erfahrungen leiteten sich
von Christus her’.

C. Christus — SiifSer, orientalischer,
faszinierender Prophet: Patrap Chander
Mazoomdar (1840-1905)

Mazoomdars Sicht Christi unterscheidet sich
kaum von der Keshabs, seines Freundes und
Kollegen in der «Neuen Religion», einer kir-
chenihnlichen Gemeinschaft, die alle Religio-
nen der Erde miteinander in Einklang zu brin-
gen suchte. Mazoomdar reflektiert {iber seine
Erfahrungen mit Christus in seinem Werk «The
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Oriental Christ», das dreizehn Meditationen
iber die Schonheit, Heiligkeit und Macht des
siiflen Propheten aus Nazaret enthilt. Er stellte
Betrachtungen dariiber an, wie Jesus badet, fa-
stet, betet, stirbt und regiert. In dunklen und
finsteren Zeiten und auf seinen spirituellen
Wanderungen hatte er Jesus gesucht. Voll
Freude entdeckte er dessen reine, einfache und
starke Menschheit. Je mehr er sich seiner eige-
nen Sindhaftigkeit und Unstetigkeit bewufit
wurde, um so mehr fiithlte er sich auf geheimnis-
volle Weise zu Christus hingezogen, von dessen
Leben und Tod fiir ihn eine «wunderbare Siifle
und Faszination» ausging. Allen Entmutigun-
gen und allem Spott zum Trotz «blieb ich dabei,
Christus zirtliche Achtung entgegenzubringen,
die, ohne daff ich es gewollt hatte, in meinem
Herzen aufkeimte».

Mazoomdar ging es vor allem darum, Chri-
stus zu «orientalisieren». Jesus, wie er sich im
Gewande westlicher Ideale und Theologien dar-
stellt, hat es seiner Meinung nach versiumt, mit
den fiir Hindus so typischen «spirituellen In-
stinkten» in Verbindung zu kommen. In dem
oben genannten Buch zeichnete er zwei gegen-
sitzliche Christusfiguren: <Wenn wir vom &stli-
chen Christus sprechen, so sprechen wir von
der Inkarnation grenzenloser Liebe und Gnade;
wenn wir vom westlichen Christus sprechen,
sprechen wir von der Inkarnation der Theolo-
gie, des Formalismus, dem Inbegriff ethischer
und physischer Kraft. Lasset uns Christus so
darstellen, daff alle ihn erkennen und annehmen
kénnen.»*

Jesus ist Mazoomdar zufolge einzigartig. In
ihm gelangen alle partiellen, rtlich begrenzten
Inkarnationen zur Vollendung. In seiner Person
hat sich die wahre, universale Beziehung zwi-
schen Gott und uns verkérpert. Gott hat sich in
Christus endgiiltig mitgeteilt. Natur, Ge-
schichte, Inkarnationen, Jesus Christus — sie
alle sind Stufen innerhalb der fortschreitenden
Entfaltung des gottlichen Geistes. Christus ist
die vollendete, in ihrer Art einzige und endgil-
tig letzte Manifestation des Geistes. So reinigte
sich, als Christus sich rmmgte, die ganze
Menschheit in ihm. T4glich reinigen wir uns in
seiner Taufe. Bedurfte es aber zur Reinigung
und Erneuerung unseres innersten Personen-
kerns nicht noch einer anderen Taufe — der
Feuer-, Geist- und Bluttaufe, der Reinigung
durch Leiden? Es ist genau dies, was Jesus fir

uns getan hat, indem er sein blithendes, junges,

unschuldiges Leben geopfert hat.

Vorbebaltlose Liebe

Die drei Minner, die wir bis jetzt kennengelernt
haben, bezogen eine rel1g1ose Position im
Schnittpunkt von Hinduismus, Christentum,
liberaler Theologie und Rationalismus. Sie be-
kannten sich mit Vorsicht und unter Vorbehal-
ten zu Christus. Andere aus demselben Kreis eli-
tirer Reformer gingen so weit, einer christli-
chen Kirche beizutreten, da sie davon tiberzeugt
waren, dafl Christus nicht aufierhalb seiner Ge-
meinde erkannt werden kénne. Ihr Christusbild
entsprach weitgehend dem ihrer Kirche.

A. Christus — Cit (absolutes Bewn/Stsein) und
Opfer: Brabmobandhav Upadhyaya (1861-1907)

Durch den Einflufl seines Onkels Kalicharan
Banerjee, eines Christen und Nationalisten,
fithlte sich Bhavanicharan von Kindheit an zu
Jesus hingezogen. Im Brahma-Samaj und dessen
Nachfolgegesellschaften gelang es thm, durch
das Vorbild der Christusfrommigkeit Keshabs
und Mazoomdars iiber seine Zuneigung zu
Christus Klarheit zu gewinnen. Nachdem er in
Sind eine Stellung als Lehrer angetreten hatte,
begann Bhavanicharan, sich mit theologischen
Fragen nach dem Status Christi zu befassen, und
bekannte sich 1890 schlieflich 6ffentlich zu sei-
nem Glauben an Jesus als vollkommenem Gott
und vollkommenem Menschen. Im Jahr darauf
lief} er sich taufen und trat kurz danach zum

" Katholizismus iiber. Seit 1894 fiihrte er das Le-

ben eines katholischen Asketen und nahm den
Namen Brahmobandhav an. Christus ist fiir ihn
die Mitte von allem; als universaler Lehrer, Of-
fenbarer des Geheimnisses des gottlichen See-
lenlebens und Sohn Gottes, der die Fesseln des
Karma abzustreifen vermag, fordert er Auf-
merksamkeit und Gehorsam.
Brahmobandhavs besonderes Interesse galt der
Anpassung des christlichen Glaubens und der
Kirche an die indische Religion und Kultur. In
bestimmten vedischen Texten entdeckte er Hin-
weise auf Jesus. Das «Innenleben» Gottes ist sei-
ner Ansicht nach in den heiligen Schriften In-
diens bereits schemenhaft erfaflit worden®.
Nach 1897 kehrte Brahmobandhav sich von
dem Theismus der Veden ab und wandte sich
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dem Advaita-Vedanta zu, dem seiner Meinung
nach besten theoretischen Gertist fiir katholi-
sche Theologie, obgleich er sich in Fragen der
Inkarnation und Gnade auf den Vishnuismus
berief.

B. Christus — das inspirierende Kreuz: Narayan
Vamana Tilak (1862-1919)

Obgleich Brahmobandhav und Tilak einander
nicht kannten — der eine lebte in Sind und Ben-
galen, der andere in Maharashthra —, stimmten
sie in ihren Anschauungen weitgehend iiberein.
Nachdem Tilak mit achtzehn Jahren geheiratet
hatte, iibte er in den folgenden zehn Jahren zahl-
reiche Berufe aus, die ihn an verschiedene Orte
fithrten. Wihrend einer Bahnfahrt unterhielt
sich einmal ein Mann mit ithm tiber Dichtung
und Christentum, betete mit ihm und gab ihm
eine Abschrift des Neuen Testaments. Tilak war
von der Bergpredigt tief berithrt. Schlieflich
kam er zu dem Schluf}, dafy Christus der Lehrer
sel, den Indien brauche. Tilak fiihlte sich zu
Christus, dem vollkommenen Menschen, der
sich mit dem Vater identifizierte und fest an sich
selbst als das Licht und Leben der Welt glaubte,
hingezogen. Christus fafite in einem einzigen
Gebot die Forderung der Gottes- und Men-
schenliebe zusammen und riittelte durch seine
Selbsthingabe alle Menschen auf. Nachdem Ti-
lak 1895 die Taufe empfangen hatte, unterrich-
tete er Religion und Poetik, verfafite patrioti-
sche und religiése Gedichte und bemiihte sich
darum, die Kirche wahrhaft der indischen Kul-
tur anzupassen. Es wird von Tilak berichtet,
daf} ihm Christus in einer Vision erschienen sei.
Dieses Erlebnis trieb ihn zu noch gréflerer Ent-
sagung und veranlafite ihn, mehrere Jahre seines
Lebens in einem Ashram zu verbringen.

C. Christus — Befreier: Die Parias und Dalits

Die Parias, eine breite Masse unterdriickter
Menschen — zu ihnen zdhlt ein Sechstel der in-
dischen Bevélkerung —, sind von Hindus auf die
unterste gesellschaftliche Stufe verbannt, in Un-
wissenheit gehalten und erniedrigt worden. Alle
Hoffnung auf eine absehbare Besserung dieser
Situation mufite angesichts der Lehre vom
Karma und der Wiedergeburt dahinschwinden.
So sahen viele Parias in der christlichen Mis-
sionspraxis einen Ausweg aus ithrem Elend. Der

Christus der Missionare erschien ihnen als Be-
freier. 1910 hielten die Mahars von Maharashtha
in Pune eine Konferenz ab und richteten an den
Auflenminister eine Eingabe, in der sie ihre be-
driickende Situation beschrieben. Sie appellier-
ten an die britische Rechtsprechung, das Un-
recht zu beseitigen, auch wenn sie selber an dem
Glauben ihrer Viter festhielten. An einer Stelle
der Bittschrift hiefl es, dafd «durch die sanfte Be-
rithrung der christlichen Religion der Mahar
ein fir allemal gesellschaftlich und physisch auf-
gewertet» werde. Die Bittschrift ist ein Zeugnis
maharistischer Erfahrungen der Befreiung
durch Christus — eine bedeutsame Sichtweise
Christi von Outcasts. Obgleich das Dokument
aus dem Jahre 1910 stammt, reichen die Ereig-
nisse, auf die es Bezug nimmt, in das neunzehnte
Jahrhundert zuriick.

Verteidigung des Hinduismus
A. Kontroversen

Die hinduistischen Pandite stehen in einer lan-
gen Tradition von Kontroversen, religiosen
Rechtfertigungen und Auseinandersetzungen
mit dem religiosen Pluralismus. Die Kontrover-
sen zwischen Hindus und Christen im neun-
zehnten Jahrhundert wurden durch die aggres-
sive Evangelisierung ausgelost. Hindus iibten
nun ihrerseits Kritik am Christentum und ver-
teidigten — nuanciert und klug oder dogmatisch
und pauschal — den Hinduismus.

So fithrte man in den dreifliger Jahren des
achtzehnten Jahrhunderts in der Gegend um
Bombay in zahlreichen Debatten und Traktaten
eine Kampagne gegen John Wilson, einen schot-
tischen Presbyterianer und Indologen, der die
Puranas’ mit Kritik und Spott iiberschiittet
hatte. In den Jahren 1830 und 1831 diskutierte
man etwa Offentlich Fragen wie die, welchen
Gottes Sohn Jesus gewesen sei, wie Gott sterben
konnte, ob Jesus uns nicht auch auf andere
Weise hitte erlosen konnen, und wie Brot und
Wein heilswirksam sein kénnten. Ein gewisser
Professor Narayana Rao schaltete sich in den
Streit mit Wilson ein und brachte eine in Sans-
krit geschriebene Schrift in Umlauf, deren Titel
sich in etwa mit «Einer, der auf die Religion sei-
nes Landes stolz ist» {ibersetzen liflt. Diese
Schrift, die sich an eine allzu wortliche Bibel-
auslegung hielt, verhohnte einen Schopfer, der
ruhen mufite, die Gestalt eines Menschen besafy
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etc. Wenn der christliche Glaube auf Wahrheit
beruhte und notwendig wire, miifite er von An-
fang an existiert haben und wire in Indien schon
vor langer Zeit verkiindet worden®.

Zu der wohl bemerkenswertesten Auseinan-
dersetzung zwischen Hinduismus und Chri-
stentum kam es durch das 1839 von dem schotti-
schen Staatsbeamten und Orientalisten John
Muir verdffentlichte Werk «Matapariksa»
(«Eine Untersuchung der Religion»), einer trotz
scharfer Kritik anspruchsvollen christlichen
Abhandlung in Sanskrit. Auf dieses Buch hin er-
schienen drei wichtige Gegenschriften: zu-
nichst eine 1839 von Somanatha, der in Zentral-
indien lebte, dann eine weitere im Jahre 1840
von Harachandra, einem Pandit aus Kalkutta,
sowie die dritte 1844/45 von Nilakantha Goreh,
einem bararesischen Pandit. Somanathas Ant-
wort war voll beiflender Ironie, Harachandra
stritt lautstark alle gegen den Hinduismus erho-
benen Vorwiirfe ab, und Goreh schliefflich un-
terzog in seiner systematisch aufgebauten
Schrift Muirs Werk einer harten Kritik. Sie
beurteilten das Christentum einheitlich negativ,
da das christliche Verstindnis von Gott, Welt
und Menschheit von dem vedischen, dem sie
normative Bedeutung beimaflen, abweiche. Ei-
genartigerweise erwihnten diese hinduistischen
Apologien Jesus Christus so gut wie nicht. Das
kénnte seinen Grund darin haben, dafl Christus
in Muirs Buch, das den Akzent auf Christi
Heilstat legte, keine zentrale Rolle spielte. Doch
auch wenn diese Apologeten wenig zu Christus
anzumerken hatten: Zum nichtmenschlichen
Leben wuften sie sehr viel zu sagen. Die Gleich-
gliltigkeit des Christentums gegeniiber diesen
Daseinsformen war fur sie ein sprechender Be-
weis fiir die Unverniinftigkeit des christlichen
Glaubens’.

B. Der Arya-Samaj: Zuriick zu den Veden

Der Samaj wurde 1875 in Bombay von Mulsan-
kar (1824-1883), einem aus Kathiawar stam-
menden Wanderasketen, dessen Asketenname
Dayananda Sarasvati lautet, begriindet. 1874
vollendete er sein Hauptwerk «Satyarthapra-
kasa» («Licht der Wahrheit»). Das Buch und die
von thm gegriindete Organisation verfolgten das
Ziel, Hindus zur Riickkehr zu ihrer urspriingli-
chen Religion, wie sie im Veda grundgelegt ist,
zu bewegen; Widerstand gegentiber den nicht-
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einheimischen Religionen wie Islam und Chri-
stentum zu erzeugen; das Schlachten von Kithen
zu verhindern und die brahmanische Religion
von Polytheismus, Bilderkult, Tieropfer und In-
karnationsglauben etc. zu siubern. Im Zentrum
von Dayanandas Lehre stand das Dogma von
der Unfehlbarkeit des Veda. Auf dieses griindete
sich der Glaube an das Karma, die Wiederge-
burt, die Heiligkeit der Kuh und die Bedeutung
sakramentaler Riten. Er gab zu, dafi der Bra-
mah-Samaj eine kleine Anzahl von Hindus da-
vor bewahrt hatte, den christlichen Glauben an-
zunehmen. Aber er beschuldigte seine Anhin-
ger, die Christen in einigem zu imitieren und die
Vergebung der Siinden gelten zu lassen'.

C. Ramakrishna Paramahamsa (1836-1886):
Viele Wege zu demselben Gott

Ramakrishnas Leben fiihrt die ganze Breite des
Hinduismus vor Augen. Die vielen Religionen
sind fiir ithn Zweige eines Baumes und Wege zu
demselben Gott. Die Richtigkeit dieser An-
schauung suchte Ramakrishna dadurch zu be-
weisen, dafl er sich den geistlichen Ubungen des
Yoga, der Tantras, der Bhakti-Frommigkeit, des
Advaita-Weges, des Islam und Christentums un-
terzog. Mit Christus machte ihn ein Nicht-
christ, Sambucharan Mallik (Jadu Nath Mallik),
bekannt. Dieser hatte die heiligen Schriften ver-
schiedener Religionen studiert und Jesus zu sei-
ner persénlichen Gottheit erwihlt. Als sich Ra-
makrishna einmal in Malliks Gartenhaus auf-
hielt, bemerkte er ein Bild der Muttergottes mit
dem Jesuskind. Wihrend er es betrachtete, be-
lebten sich die abgebildeten Figuren. Sie strahl-
ten ein Licht aus, das thn durchflutete und all
seine hinduistischen Vorstellungen beiseite
schob. Sein Herz war erfiillt von tiefer Achtung
fiir Christus, und er geriet in eine vorher nicht
gekannte Verziickung,.

Vier Tage spiter sah Ramakrishna eine
schone, ruhige Gestalt auf sich zukommen.
Eine Stimme in seinem Herzen versicherte ihm,
dafl dies Christus sei, der vorbildliche Yogi, der
die Liebe vollkommen zur Anschauung bringt
und fir die Menschheit gelitten hat. «Unter
dem Eindruck dieser Vision blieb Sri Rama-
krishna fiir den Rest seines Lebens Christus in
tiefer Liebe verbunden.»'! Christus war fiir ihn
eine — aber nicht die einzige — Inkarnation
Gottes. Neben Christus gab es fiir Ramakrishna
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andere Inkarnationen, wie zum Beispiel Bud-
dha und Krishna. Das Christentum betrachtete
er mithin als einen(!) Weg, der zur Gotteser-
kenntnis fithrt. Diese Ansicht war indes ein in-
tegraler Bestandteil seiner eigenen Tradition, die
so durch Ramakrishnas religiose Erfahrungen
verteidigt und gefestigt wurde.

D. Vivekananda (1863-1902)

Narendra Nath Datta, dessen Ordensname
Swami Vivekananda lautet, war Ramakrishnas
gelehrter Schiiler. Wie sein Meister hegte er eine
tiefe Zuneigung zu Christus. In Vivekanandas
Biographie (1949) ist nachzulesen, dafl unter sei-
ner geistlichen Fithrung nach Ramakrishnas
Tod etwa zwolf Monche an Heiligabend das Or-
densgeliibde ablegten, nachdem sie den Namen
Christi angerufen und seinen Segen erbeten hat-
ten. Die Monche versammelten sich zur Medita-
tion vor einem Feuer. Naren begann, von Jesus
zu erzihlen. Durch seine grofle Redegabe fan-
den sie Zugang zur Welt Jesu und Paulus’. Naren
rief sie dazu auf, Gott zu erkennen und sich
selbst zu verleugnen, «wie es der Herr Jesus ge-
tan hat»'%.

Schwester Nivedita” bezeugt, dafl Viveka-
nanda sich als «Diener der Diener Jesu» betrach-
tete. «Hitte er zu Lebzeiten Jesu in Paldstina ge-
lebt, er hitte Christi Fiifle nicht mit seinen Tri-
nen, sondern mit seinem Blut gewaschen.»'* Ei-
nes von den zwei Biichern, die Vivekananda
wihrend seiner Zeit als Wanderménch stets mit
sich trug, war die «Nachfolge Christi». Den-
noch verteidigte er den Hinduismus gegeniiber
den christlichen Missionaren. Mit ihm kam es
erstmals zur missionarischen Verbreitung des
Hinduismus. Vivekananda war «ein wackerer
Streiter fiir die verachtete Religion»'. Indien
brauchte seiner Meinung nach keine neue im-
portierte Religion, sondern moralischen Auf-
trieb, die geistige Erbauung der breiten Masse
des Volkes, die Kraft, sich zu organisieren, und
die innere Festigkeit, die man durch das Stu-
dium des Vedanta gewinnt'®,

Schluffbemerkungen

Es gab im 19. Jahrhundert in Indien viele unter-
schiedliche Vorstellungen von Christus und
viele unterschiedliche Reaktionen auf ihn. Sie
wurden zum Teil von dem Bild bestimmt, das
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die Vertreter des Christentums von Christus
vermittelten. Das Bild, das man sich von Chri-
stus machte, war hiufig verschwommen und
verzerrt, da man ithn mit der auslindischen Er-
oberungspolitik und Kolonialherrschaft in Ver-
bindung brachte, die von Menschen ausgeiibt
wurde, die von sich behaupteten, Anhinger
Christi zu sein. Ferner wurde es durch die ag-
gressive Evangelisierung entstellt. Man betrach-
tete Christus und das Christentum als Michte,
die sich auf die Ausiibung von Unterdrickung,
Habgier und die Verletzung der Wiirde von (an-
deren) Menschen verstehen. Sie verpflichteten
thre Anhénger nicht dazu, gerecht und sanftmi-
tig zu sein, gegen ihre Ubertretungen erhoben
sie keinen Protest. Wenn der Christus der Evan-
gelien Indien im Kontext der Erfahrung von
Freiheit und Gleichheit vermittelt worden wire
und wenn die Bedeutung des Kreuzes und der
Liebe auf eine andere, respektvollere und positi-
vere Weise aufgezeigt worden wire, wire dann
die Reaktion auf ihn nicht breiter, tiefer und er-
freulicher gewesen?

Das soll nicht heiflen, daf}, wenn die christli-
chen Missionare bessere Methoden angewandt
hitten, Indiens Religionen sofort dem Christen-
tum gewichen und untergegangen wiren. Was
wir mit unserer Frage vielmehr andeuten wol-
len, ist, dafl ein ausfihrlicherer und tiefergehen-
der Dialog hitte stattfinden kénnen, der zu ei-
ner ernsthaften theologischen Untersuchung
der in Indien immer wieder vertretenen Ansicht
gefithrt hitte, dal Gott immer schon fiir das
Heil aller Menschen gesorgt hat. In Indien hat
man wiederholt versucht, eine auf alle Men-
schen zugeschnittene Religion zu entwickeln,
indem man die besten Erfahrungen in allen reli-
givsen Traditionen miteinander in Einklang zu
bringen suchte. Auch dieser Versuch hitte einer
theologischen Untersuchung unterzogen wer-
den konnen. Es wire so das Antlitz des Einen
sichtbar geworden, den Keshab den «gréfleren
Christus» nannte, des einen Wortes, das die
ganze Schopfung, die Geschichte der Liebe und
Vergebung, alles Ringen um Gerechtigkeit und
das heiligende und kraftspendende Wirken des
Geistes von dem einen Ende der Zeit und des
Raumes zum anderen vermittelt. Ein solcher
Dialog hitte uns den geistigen Horizont abge-
steckt, innerhalb dessen das Faktum der religis-
sen Pluralitit unverzerrt gesehen werden kann.
Er hitte uns gelehrt, die verschiedenen Symbol-
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systeme nicht nur als viele Wege, die zu Gott
fiihren, anzusehen, sondern als die vielen Wege
Gottes, uns in unserer konkreten historischen
-Situation zu begegnen. Er hitte sie uns als viel-
filtige Zeichen seiner Gegenwart, als historische
Urkunden seiner Stimme und seines undeutlich
— wie in einem Spiegel — wahrgenommenen
Antlitzes erkennen lassen.

Ein Uberblick iiber die hinduistischen Vor-
stellungen von Christus (und Reaktionen auf
ithn) im 19. Jahrhundert lidt zu einer tieferge-
henden und ausfithrlicheren Betrachtung Chri-
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sti, der immer schon in diesem Land gewesen ist
und allen Missionaren vorangeht, ein. Gefordert
ist eine noch groflere Sensibilitdt gegeniiber der
Weise, wie er uns begegnet.

Die Geschichte von der Begegnung der Junger
mit dem Auferstandenen auf dem Weg nach
Emmaus (Lk 24) ist die Geschichte der Mensch-
heit. Lasset uns zusammenkommen, das Brot
brechen, aufeinander zugehen und uns in Gast-
freundschaft begegnen — verborgene Lichter
und Feuer und der verborgene Herr werden uns
so erscheinen.

M Sister Nivedita, The Master as I saw Him (Kalkutta
1966) 276.

15 Garma, aa®. 294.

16 AaQ. 282-283, 304.
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