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Aus dem Italienischen iibersetzt von Dr. Ansgar Ahlbrecht

Das Erbe des Hinduismus und das
indische Christentum

Felix Wilfred

Zur Befriedigung jedes echten Forschers soll nicht nur festgestellt,
sondern bewiesen werden, dass die romanischen Hindus [die indischen
Katholiken|, was ihren Intellekt, ihre Gewohnheiten und Moralvorstel-
lungen angeht, sich von den Heiden nicht im geringsten unterscheiden.
Robert Caldwell, protestantischer Missionar in Indien im 19. Jahrhundert!

Die Stadt Benares in Nordindien ist eine der dltesten Stddte der Welt. Seit fast
drei Jahrtausenden ist sie ununterbrochen bewohnt.2 Sie ist auch eine Stadt, die
uns die lebendige Tradition und das Erbe des Hinduismus, wie sie in ganz
Siidasien zu beobachten sind, leibhaftig vor Augen stellt. Setzt man christliche
Glaubensiiberzeugungen, Praktiken und Gottesverehrung zum Hinduismus in
Beziehung, dann kommt man nicht umhin, diese lebendige Tradition des Hinduis-
mus mit ihren unzdhligen klassischen und volkstiimlichen Formen in die
Uberlegungen einzubeziehen. Tatsache ist aber auch, dass es iiber den Umfang
und die Art von Beziehung, die das Christentum zum Hinduismus herzustellen
vermag, keine Einmiitigkeit gibt.3 In dieser kurzen Ubersicht werde ich auf
solche theoretischen Debatten nicht ndher eingehen, sondern mich auf den Ein-
fluss beschridnken, den die lebendige Hindu-Tradition tatsdchlich und oft un-
merklich auf die Ausformung eines indischen Christentums ausgeiibt hat und
weiter ausiibt.

In der Entwicklung eines indischen Christentums lassen sich drei unterschiedli-
che Ansitze feststellen. Der erste, der allgemein am meisten einleuchtet, ist der
Prozess der Inkulturation. Dieser Ansatz meint den Versuch auf Seiten der
institutionellen Kirche, Elemente der vom Hinduismus geprégten indischen Kul-
tur herauszugreifen, mit denen man christliche Glaubenformeln, Riten usw. zum
Ausdruck bringen und feiern kénnte. Dieser Ansatz ist freilich mit einer Reihe
von Schwierigkeiten geplagt, angefangen von der fast unmdoglichen Aufgabe,
zwischen dem, was im Hinduismus kulturell und was religids ist, zu differenzie-
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ren. Dariiber hat es in den letzten Jahrzehnten in der indischen Kirche eine
ernsthafte Kontroverse gegeben. Die stindige Sorge auf Seiten der offiziellen
Kirche, den rechten christlichen Glauben zu bewahren, hat diesen Inkulturations-
prozess in jiingster Zeit verkiimmern lassen.

Ein zweiter Ansatz geht von den Christen selbst, ihrer tagtiglichen Praxis aus,
den christlichen Glauben und christliche Gottesdienstformen vom Umfeld ihrer
hinduistischen Tradition her in einem gleichsam osmotischen Prozess in sich
aufzunehmen. Historisch gesehen ist das in der unumkehrbaren Tatsache be-
griindet, dass es im Leben von Konvertiten zwischen der hinduistischen Tradition
und dem christlichen Glauben immer schon eine Kontinuitdt gegeben hat. Trotz
der offentlichen Herabsetzung des Hinduismus durch die Missionare und trotz
ihrer Anstrengungen, zwischen dem Hinduismus und dem Christentum eine
Diskontinuitdt herzustellen, fithrte der Weg zur Annahme des christlichen Glau-
bens und Lebens beim Volk iiber das Erbe des Hinduismus. Wie sehr auch die
Missionare versuchten, die Konvertiten ins Netzwerk der Mission einzubinden,
damit sie nicht vom heidnischen Glauben angesteckt wiirden, so ist und bleibt es
doch eine Tatsache, dass die iiberwiltigende und allgegenwirtige Prisenz des
Hinduismus auf Leben und Glauben der Christen ihren Einfluss ausiibte. Das ist
auch der Grund, der einen so begeisterten Missionar wie Abbé Dubois nach
30-jahriger harter Arbeit in Indien zur Verzweiflung trieb und ihn sagen lieR, es
sei nutzlos, den Hindus das Evangelium zu predigen.*

Ein dritter Prozess setzt bei engagierten Hindus an, um ihnen das Christentum
zu erldutern und sein Erbe deren eigener religioser Erfahrungswelt zuzuord-
nen. Vertreter dieses Trends wiren etwa Gandhi und der Mystiker Rama-
krishna, dessen Christusinterpretation im Licht des Hinduismus breite Schich-
ten des indischen Volkes beeinflusst und ihnen Christus niher gebracht hat als
das, was die Missionare in fiinfhundert Jahren des Predigens geschafft haben.
Heute gibt es in einigen Teilen Nordindiens unter den Hindus sogar eine Bewe-
gung namens ,Khristubhaktas* - eine Bewegung von Hindu-Anhidngern Jesu
Christi.5

Zwei Grundpfeiler des hinduistischen Denkens iiber
das Gottliche

Zuallererst einmal wére festzuhalten: Die hinduistische Konzeption des Gott-
lichen hat auf das Christentum in Indien einen grofsen Einfluss ausgeiibt. Es gibt
zwei Denkrichtungen und Orientierungen im Hinduismus, die das Geheimnis des
Gottlichen, den Menschen und das Universum zueinander in Beziehung setzen.
Nach der einen Richtung (advaita) ist die Beziehung von Gott und Universum
weder eine noch zwei (Nicht-Dualitdt). Gerade diese Erkenntnis der letzten
Einheit der Gesamtwirklichkeit sowie der Einheit des Selbst mit Brahman bzw.
der Gottheit ist es, womit man die Welt der Dualitiit von sich wirft, die lediglich
eine von Unwissenheit verursachte Illusion ist. Da das letzte Geheimnis namen-

204



und gestaltlos ist, kann es auch keine ein fiir alle Mal festgefiigte Gottesvorstel-
lung bzw. kein eigentliches Gottesbild geben. Jede Konzeption und jedes Bild
miissen transzendiert werden. Diese Schule iibte grofsen Einfluss auf die Ent-
wicklung der indischen christlichen Theologie aus, die - und das ist gerade das
Faszinierende - von Hindus ausging, die sich von Jesus Christus angezogen fiihl-
ten.d

In praktisch allen Kernfragen indisch-christlichen Denkens wie etwa der Anthro-
pologie, der Person und Botschaft Jesu, des Geheimnisses der Trinitit, der
Inkarnation usw. war der Einfluss dieser Schule von tiefgehender Wirkung. Jesus
Christus zum Beispiel wurde, entsprechend diesem Erbe indischer Philosophie,
als jemand interpretiert, der die volle Einheit mit der Gottheit verwirklichte. ,Ich
und der Vater sind eins“ (Joh 10,30) bedeutete dann, dass Jesus jene hochste
Erfahrung von Gliickseligkeit bzw. moksha hatte, welche die Hindus nach dieser
Schule fiir das hochste Ziel des Lebens halten. Er habe uns mit seiner Erfahrung
den Weg zum Letzten Geheimnis gewiesen und sei in diesem Sinne der Gury,
dessen Aufgabe es ist, uns die Schritte dorthin zu lehren. Dieses Lehren findet
nicht so sehr in der dufderlich sichtbaren Welt statt, sondern innerlich, im
wirklich tiefsten Herzensgrund. Den christlichen Glauben im Spiegel des philoso-
phischen Erbes des Hinduismus zu interpretieren hat vieles mit der Vision einiger
christlicher Denker gemeinsam - wie etwa der des Pseudo-Dionysius, mit friih-
christlichen Schriftstellern wie Maximus dem Bekenner (und der byzantinischen
Theologie insgesamt) und mit ihrer
Konzeption der theosis (Vergottli-
chung), mit Meister Eckhart und sei-
ner Einheitsvorstellung und auch mit
der mystischen Ausrichtung eines Jo-
hannes vom Kreuz.”

Die andere hinduistische Schule sieht
die Beziehung des Menschen und des
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antwortung der Glaubigen in leidenschaftlicher Liebe an ihren Herrn themati-
siert. Es ist dieselbe theistische Tradition Indiens, die von avatarspricht, d.h. von
der mitfithlenden Herabkunft Gottes, um gegen die Ubel einzuschreiten und die
Welt zu retten.® Und tatsédchlich spricht die Bhagavad-Gita, das Heilige Buch der
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Hindus, in einer ihrer bedeutendsten Passagen von der Verheifung der Wieder-
kunft Gottes:

»Stets wenn Verbrechen sich erhebt,
Und Frommigkeit zu wanken droht,
Erschaffe ich mich selbst erneut
Durch meines Willens Machtgebot.
Ich schiitze den, der tugendhaft,

In jedem Weltenalter neu

Begriinde ich, was recht und gut. “°

Diese Grundstruktur hinduistischen Denkens diente als interpretativer Schliissel
fiir die Entwicklung eines eigenstidndigen indischen Zugangs zur Christologie,
Gnadentheologie, Eschatologie usw. Es war diese Gottesvorstellung, die un-
zdhlige volkstiimliche religiése Ausdrucksformen des Hinduismus inspiriert hat,
wonach sich mehr als nach jeder anderen Vorstellung die indisch-christliche
Volksfrommigkeit und Formen religiser Hingabe ausgerichtet haben.

Hinduistische Gottinnen und Maria

Unbestritten misst keine andere religiése Tradition der weiblichen Dimension im
Gottlichen so viel Bedeutung zu wie der Hinduismus. Diese Tradition iibt eben-
falls ihren starken, ganz eigenen Einfluss auf das indische Christentum aus. Im
Hinduismus gibt es Géttinnen wie Saraswati und Lakshmi, die besonnen sind und
das Weibliche betonen und es gibt andere wie Kali und Durga, die heifibliitig und
bosartig sind. Wahrend die Ersteren das sanfte und fiirsorgliche Gesicht des
Weiblichen darstellen, zeigen die Letzteren die kraftvolle und wild beschiitzende
Funktion, die nicht weniger miitterlich ist. Vom Hintergrund dieser hinduisti-
schen Tradition her bringen Christen Maria mit der sanften und freundlichen
Gottin in Verbindung, es fehlt ihnen aber die andere Dimension des Weiblichen.
So stellt Kalpana Ram aufgrund ihrer Feldstudie fest:

»Obwohl die Jungfrau Maria in ihrer komplexen Beziehung zu Krankheit und Beses-
senheit an einigen der charakteristischen Eigenschaften der Dorfgottheiten teilhat,
bleibt sie doch grifitenteils heiter, ldchelnd, stets sanftmiitig und verkirpert die Idee
reinsten Wohlwollens des miitterlich Weiblichen [...] unbefleckt von Zorn oder Begeh-
ren. Diese ,Reinigung‘ des offiziellen Bildes des Weiblichen durch die Kirche war nur
insofern erfolgreich, als sie die ungeordneten und widerspenstigen Elemente der Weib-
lichkeit in den Untergrund abdrdngte, wo sie dann auf eine Hindu-Géttin projiziert
wurden. “10

Die hinduistische Kultur des Weiblichen ist so kraftvoll, dass Christen und
Christinnen sich mancherorts zum Ausgleich fiir das Fehlen weiblicher Energie



wie der sakti (Macht) in die Tempel der Ehrfurcht einfléRenden Géttin Kali oder
Eseki begeben und auf diese Weise in ihrem Leben und ihrer Gottesverehrung ein
umfassenderes Verstindnis der weiblichen Dimension im Géttlichen Geheimnis
an den Tag legen.

Entsagung und Ashrams

Eines der tragenden Paradigmen des Hinduismus ist die Kultfigur des Entsagen-
den. Entsagung verbirgt sich hinter einer Vielzahl von Begriffen und Praktiken.
Das Sanskrit-Wort fapas, das Entsagung andeutet, meint wortlich Hitze FEifer
oder kreative Energie. Entsagung facht im Gegensatz zu den dufReren Opferfeuern
der Veden ein inneres Feuer an. Um auch wirklich zu einer Erfahrung des
Géottlichen (brahmaanubhava) zu gelangen, ist Entsagung eng an Schweigen und
Kontemplation gebunden. Ein Leben, das dieses Ideal verkérpert, heif’t sannyasa
und die Umgebung, in der es gelebt wird, ist der Ashram, der durch seine einfache
und enthaltsame Lebensweise gekennzeichnet ist. In den letzten Jahren seines
Lebens hat sich Gandhi dem Ashram von Wardha im Nordwesten Indiens ange-
schlossen.

Der Ashram war einer der Faktoren, die zur Ausprigung eines christlichen
Lebens durch das hinduistische Erbe wesentlich beigetragen haben.!! In der Tat
hat sich seit dem Ende des 19. Jahrhunderts, als Brahmabhandav Upadyaya den
Ashram als ideales Projekt einer christlichen Lebensform entworfen hat, die
Anzahl christlicher Ashrams stetig vermehrt. Im 20. Jahrhundert inspirierte
dieses Ideal Jules Monchanin, Henri Le Saux!2, Bede Griffiths!3 und andere
dazu, Ashrams ins Leben zu rufen, und in diesen Meditationszentren begegneten
viele, die aus dem Westen auf der Suche nach Spiritualitit aufgebrochen waren,
den Idealen des Hinduismus. Eine Relektiire ihres christlichen Glaubens im
Lichte der Erfahrungen mit dem Hinduismus gab einigen von ihnen den Anstof,
mit neuen Augen tiefer in den eigenen Glauben einzudringen. Nach Amalorpa-
vadass, dem Griinder des Anjali-Ashram in Mysore,

wverkorpert er [der Ashram] in seinem Lebensstil alle Ideale indisch-christlicher
Spiritualitdt. Er ist ein Zustand bzw. ein Ort intensiver und nachhaltiger Suche nach
dem Absoluten durch eine Gruppe von Personen um und unter der Anleitung eines Guru
[...] Er ist ein Ort, wo Menschen, vor allem anderen, Gott erfahren kinnen. “14

Das Ideal von Entsagung und Enthaltsamkeit, das der Ashram verkoérpert, findet
sich auch in volkstiimlichen religiosen Ausdrucksformen wieder. Pilgerfahrten
und Fasten orientieren sich bei indischen Christen stark an hinduistischen Prak-
tiken. Die Menschen fasten viele Tage, bevor sie eine Pilgerreise zu verschiede-
nen Schreinen antreten, da nach hinduistischer Tradition eine Pilgerreise stets
mit Entbehrungen verkniipft ist.!® Hindus wie indische Christen sind allgemein
davon iiberzeugt, dass Enthaltsamkeit und Entsagung eine reinigende Wirkung
haben und eine Quelle von Kraft und echter Kreativitit sind.10 Dies ist auch der
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Grund, weshalb die Veden ein Loblied auf das Opfer singen. In der einen
Erzéhlung ist von einer Selbstzerteilung und Selbstopferung von prajapati (des
Herrn der Schopfung) die Rede, wodurch das gesamte Universum ins Dasein
getreten sei.17 Doch nicht nur der Eintritt aller Dinge ins Sein, sondern auch und
gerade die Erhaltung der Gesamtwirklichkeit sind im Opfer enthalten - menschli-
ches, gesellschaftliches und kosmisches Sein kénnen nur durch Opfer und Entsa-
gung zustande kommen.

Spirituelle Individuation und hinduistisch-christliche
Spiritualitat

Der traditionelle Ansatz hinduistischer Spiritualitit ist nicht vorrangig gemein-
wohlorientiert, sondern richtet sich streng am Einzelnen aus. Jede einzelne
Person hat die Berufung, sein bzw. ihr eigenes spirituelles Profil im Dialog mit
den tieferen inneren Bediirfnissen und in Reaktion auf die dufieren Umstinde zu
entwickeln. Von dieser Praxis leitet sich auch die Akzeptanz eines Pluralismus
ab. Und diese Praxis ist auch der Hintergrund fiir die Annahme des Christentums
im Zusammenhang mit dem eigenen spirituellen Suchen. Das dem Einfluss des
Hinduismus ausgesetzte indische Christentum machte nicht als blof ,groRartige
Erzéhlung" verstanden werden, sondern sieht sich selbst im stindigen Dialog mit
der eigenen existentiellen Situation, wobei bestimmte Aspekte des christlichen
Glaubens mehr und andere weniger angenommen und gelebt werden. Auf diese
Weise haben viele indische Christen tendenziell die gleiche Art von Einstel-
lung, wie sie hinduistische Anhinger von Christus wie Gandhi hatten, fiir die
die Bergpredigt und das Kreuz die spirituelle Nahrung waren, die sie am meisten
anzog.

Auf viele Hindus iibte die mystische und kontemplative Tradition des Christen-
tums, wie wir sie bei Pseudo-Dionysius, Meister Eckhart, Johannes vom Kreuz
und anderen vorfinden, eine grofte Anziehungskraft aus. Christen ihrerseits ha-
ben iiber die Rolle, die der menschliche Korper bei ihrer spirituellen Suche spielt,
viel hinzugelernt. Eigentlich ist der Hinduismus gegen jede Aufspaltung in Kérper
und Seele. Beide, Korper wie Seele, werden als einzige einheitliche Realitit in der
Erfahrung und Begegnung mit dem Géttlichen zum Leben erweckt. Die Praxis
des Yoga aus der hinduistischen Tradition und des Vipasana aus der buddhisti-
schen Tradition sind zu wichtigen Bestandteilen der indisch-christlichen Spi-
ritualitit geworden, da sie eine Hilfe zur Selbsterkenntnis wie zur Erkenntnis des
géttlichen Geheimnisses sind. Thomas Merton entdeckt etwas ganz Ahnliches in
der christlichen Tradition, wenn er bemerkt: , Offen gesagt, ist Zen nichts anderes
als Johannes vom Kreuz ohne das christliche Vokabular.“18 Praktiken wie das
Yoga helfen, sich zu sammeln bzw. das zerstreute Ich in die Einheit zuriick-
zuholen und zielstrebig voranzuschreiten.!® Die Mystik der advaita-Tradition
wird in christlichen Ashrams intensiv gepflegt. Eine Mystik findet sich aber auch
in der bhaktiTradition - bzw. der Tradition von Hingabe und Liebe.



Durchldssige Grenzen

Die Uberzeugung des Hinduismus, dass jeder seinen eigenen spirituellen Weg zu
gehen und seinen eigenen Prozess spiritueller Osmose zu durchlaufen hat, ldsst
uns leichter verstehen, warum diese Tradition in der Frage der religissen
Identitét keine starren Grenzen kennt. Da diese flieRend und durchlissig sind,
offnet sich ein Raum fiir ein plurales Verstdndnis von rituellen Formen der
Gottesverehrung. Fiir manche Kulturen und Zivilisationen ist ein auf der Ebene
von Glaubensinhalten erreichter Konsens wichtig, um am gleichen Ritual teilzu-
nehmen. In der indischen Tradition braucht man das nicht. Hindus behaupten
nicht, man miisse erst in den Glaubensfragen iibereinstimmen, ehe man an
anderen rituellen Handlungen teilnehmen kénne. Symbole und Rituale sind poly-
valent und bieten ein weites semantischen Feld, was iibrigens auch die moderne
Hermeneutik mit Blick die Interpretation von Texten bestitigt, die fiber das vom
Verfasser Gemeinte hinausgeht.

Menschen mit unterschiedlichen Glaubensiiberzeugungen kénnen durchaus an
den gleichen rituellen Handlungen teilnehmen, wobei jeder seine bzw. jede ihre
personliche Bedeutung in das Ritual hineinlegt. Zweitens sind Rituale als symbo-
lische Ausdrucksformen wie Fenster zum unaussagbaren Geheimnis der letzten
Wirklichkeit. Ein solcher Ansatz erméglicht es den Hindus ohne Weiteres, an den
Ritualen von Menschen teilzunehmen, die von anderen religidsen Traditionen
herkommen, und daraus spirituellen Gewinn zu ziehen. Und tatsichlich kénnte
man leicht feststellen, dass eine nicht unerhebliche Anzahl von Hindus an eucha-
ristischen Gottesdiensten und anderen liturgischen Feiern in den katholischen
Schreinen Indiens teilnehmen und bisweilen sogar die Christen an Zahl iiber-
treffen. Fiir sie sind die Grenzen zwischen religiosen Traditionen durchléssig, und
was letztlich zahlt, ist die Begegnung mit dem unerforschlich Géottlichen. Von
solchen Erfahrungen her kommt man nicht umhin, die traditionelle Theologie der
communicatio in sacris viel radikaler zu iiberdenken als das in 6kumenischen
Kreisen der Fall ist. Hier liegt, so will es scheinen, ein bedeutsamer Ansatzpunkt
fiir eine tiefere Begegnung zwischen Hindus und Christen.

Der Einfluss der mythischen Welt des Hinduismus

Die Erfahrung der Letzten Realitdt iiberschreitet den Bereich intellektueller
Erkenntnis und logischen Denkens. Die Sprache, mit der sich die in diesen
Erfahrungen intuitiv geschaute Wahrheit anniherungsweise wiedergeben lisst,
ist die der Mythen. In ihnen kommt die Fihigkeit der menschlichen Imagination
zum Zuge, fiir die Unzuldnglichkeit der Vernunft einen Ausgleich zu schaffen. Der
Hinduismus ist umhiillt von einer Welt der Mythen mit ihren 330 Millionen
Géttern. Die Vorliebe fiir das Mythische ist auch in das Leben und die Praxis
indischer Christen mehr und mehr eingedrungen, was sich wiederum in volks-
tiimlichen Praktiken und der Heiligenverehrung deutlich erkennen lisst.

Felix Wilfred
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Die mythische Dimension der hinduistischen Tradition war ein wichtiges Mittel,
um zu einem besseren gegenseitigen Verstindnis unter den religitsen Sekten und
Gruppen zu gelangen. Die Gétter und Heiligen der unterschiedlichen religiosen
Traditionen werden als miteinander verwandt angesehen, und daraus entsteht
unter religiosen Gruppen eine Inspiration zur Einheit in der Gesellschaft. Der
Einfluss dieser Tradition wird auch darin ersichtlich, dass Christen in ihre My-
then rund um ihre Marien- und Heiligenschreine - also in ihre christlichen
Erzéhlungen - auch hinduistische Mythen und Akteure eingeflochten haben. Der
bruchlose Ubergang, den wir zwischen hinduistischer und christlicher Tradition
beobachten, erdffnet auf Seiten der Hindus einen Freiraum, ihrerseits ,Schutz-
gottheiten” - Heilige - der christlichen Tradition zu iibernehmen. Die mythische
Welt liefs auf der lokalen Ebene soziale Eintracht und gegenseitiges Verstindnis
entstehen. So betrachten zum Beispiel Christen im kleinen Fischerdorfchen von
Mantaikatur Putur an der Siidspitze Indiens die Heilige Lucia, ihre Patronin
(6rtlich bekannt als Kannamma), als die Schwester der Géttin Bhagavati vom
Tempel im Nachbardorf.

Ein solcher Einfluss des hinduistischen Erbes auf die Entstehung volkstiimlicher
Formen des Christentums wurde nicht zuletzt durch die Gunst der 6rtlichen
Machthaber erméglicht. Fiir die Machthaber fiihrte dieser Prozess zu einem
eintrdchtigen Miteinander unter den verschiedenen religitsen Gruppen und
erhohte damit ihr Ansehen, da die Schreine als Quellen von Macht galten, und
Macht miisse man sich, ihrer Einschitzung nach, stets zunutze machen, ganz
gleich woher sie komme. In ihrer bekannten Untersuchung bestitigt Susan Bayly
die Rolle, die hinduistische Machthaber beim kulturellen Anpassungsprozess des
Christentums gespielt haben:

»Diese Phase friiher staatlicher Begiinstigung ebnete im spéten 18. und 19. Jahrhun-
dert den Weg fiir die weite Verbreitung eines formal europdischen, auf Missionierung
gegriindeten Christentums in der Region. Man sollte dann aber auch anerkennen, dass
es die Poligars und nicht blof europdische Pioniere wie de Nobili waren, die mithalfen,
dass das Christentum in Siidindien sich in den Rahmen eines versténdlichen und
wahrhaft landestiblichen Glaubensmodells einfiigte. Dank ihrer Protektion nahm das
Christentum eine Gestalt an, die nicht linger als unassimilierbarer Eremdkirper
empfunden wurde. “20

Eine genauere Untersuchung aus linguistischer Sicht wird bestitigen, dass das
indische Christentum auch dem hinduistischen Wortschatz viel zu verdanken hat,
um die eigenen Lehren, Gottesdienste und Praktiken zu verstehen und zum
Ausdruck zu bringen.2! Das l4sst sich vor allem an der Bibeliibersetzung aufzei-
gen. Seit der Zeit der Missionierung hat es immer nur die eine Sorge gegeben, der
christliche Glaube kénnte bei einer Ubernahme hinduistischer Terminologie von
der mythischen Denkweise der Hindus verfdlscht werden. Daher stellen wir
Bestrebungen fest, das Vokabular leicht zu verdndern, um so den Unterschied zu
den Vorstellungen hinduistischer Mythen hervorzuheben. Doch selbst dann er-



wies es sich als schwierig, alle Spuren hinduistischer Motive und Bedeutungen
mythischer Herkunft zu verwischen, die ja stets in ein traditionelles Sprachge-
wand gekleidet sind. Erst in jiingster Zeit hat es einen ékumenischen Versuch
gegeben, eine an die indische Kultur angepasste Bibeliibersetzung herauszubrin-
gen, die viel hinduistische Terminologie und eine Gegeniiberstellung mit hindu-
istischen Begriffen und Hinweise auf hinduistische Schriften enthilt. Die Idee
dahinter war, die Bibel den Christen in ihrem kulturellen und religiosen Umfeld
ndher zu bringen. Dieser Versuch wird von einer ernsthaften Kontroverse
erschiittert.22

Hinduistisch-christliche Kunst

Das kiinstlerische Erbe des Hinduismus iibt auf die christliche Kunst einen
grofden Einfluss aus. Wie im Fall christlicher Glaubensvorstellungen, die einen
hinduistischen Aneignungsprozess durchliefen, verarbeiteten auch auf
kiinstlerischem Gebiet Hindu-Kiinstler christliche Themen unter Verwendung
hinduistischer Symbole und Motive. Um nur ein Beispiel anzufiihren: Nach hin-
duistischer Vorstellung schlafen die Gétter niemals, sondern sind stindig wach-
sam. Das spiegelt sich dann bei Jamini Roy, einem Hindu-Kiinstler, der christli-
che Bilder malt, so wider23:

wSeine ,Madonna', sein ,Joseph* und das Christuskind [sic] usw. haben grofe, geweite-
te Augen, die bis zu den Ohren reichen und ohne Lider sind. Augen, die keine Lider
haben, zwinkern nicht, und nichtzwinkernde Augen sind ein klares Merkmal hinduisti-
scher Gétter, was bedeutet, dass sie ihre Augen vor den Bediirfnissen der Menschen
niemals verschliefSen. ‘24

Ein weiteres Thema, das im kiinstlerischen Schaffen von Hindus héufig eine Rolle
spielt, ist das Leiden Christi und der gekreuzigte Christus. Weit davon entfernt,
ein Argernis zu sein, ging fiir die Hindus vom Kreuz Christi eine grof’e Anzie-
hungskraft aus.

Seit Beginn des 16. Jahrhunderts meifdelten und malten Hindu-Kiinstler Bilder
von Jesus, Maria und von den Heiligen, welche die Ziige hinduistischer Gottheiten
tragen. Ungeachtet des Verbots solcher Praktiken, etwa durch die Provinzsynode
von Goa 1563, hat sich dieser Brauch bis in unsere Tage hinein erhalten.25 Die in
Holz and Elfenbein geschnitzten Bilder értlicher Hindu-Kiinstler sind von ausge-
suchter Perfektion und einem Reichtum an Vielfalt. Doch diesen Trend scheint es
schon vor der Ankunft der Portugiesen gegeben zu haben. Das belegt die Er-
zéhlung, Vasco da Gama habe bei seiner Ankunft in Calicut an der Westkiiste
Indiens im Jahre 1498 das Bild einer hinduistischen Géttin in einem 6rtlichen
Tempel fiir eine Darstellung der Jungfrau Maria gehalten, der er fiir die sichere
Reise danken wollte!

Die Kirchenbauten in Kerala erinnern mit vielen Elementen an traditionelle
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Hindu-Tempel wie zum Beispiel mit ihren Fahnenstangen und Steinreliefs. Immer
mehr werden heute Kirchen gebaut, in denen sich die verschachtelte Kunst von
Tempelgebduden widerspiegelt; typisch fiir diesen Trend ist die Kapelle des
National Biblical, Catechetical and Liturgical Centre in Bangalore, bei deren Bau
Jyoti Sahi, ein Kiinstler aus einer hindu-christlichen Mischehe, entscheidend
mitwirkte.26 Er stellte unter anderem Christus am Kreuz nach dem Modell des
hinduistischen Gottes Natarja dar, der der Herr des kosmischen Tanzes ist.
Dieser von Freude erfiillte, nach einem hinduistischen Motiv interpretierte kreati-
ve Tanz am Kreuz stelle das traditionelle christliche Thema der Auferstehung dar.

,Einige empfanden die tanzende Jesusgestalt am Baum des Lebens als Argernis.
Vielleicht kénnte man hier den Einwand erheben, in einer solchen Darstellung Christi
am Kreuz als Tdnzer wiirden wir ihn kaum als Leidenden wiedererkennen, und das
wiirde sich negativ auf die historische Glaubwiirdigkeit seiner Passion auswirken |[...]
Den gleichen Einwand kénnte man freilich auch gegen jene mittelalterlichen Ikonen
erheben, die Jesus am Kreuz als Kinig oder Hohen Priester zeigen, der in einer
rituellen Geste seine Arme ausbreitet, um sein hohes Amt zu umfangen [...]“27

AbschlieBende Bemerkung

In vielerlei Hinsicht steht der Hinduismus dem Christentum niher als griechische
Religionen und selbst die beiden anderen semitischen Traditionen - das Juden-
tum und der Islam. Der christliche Glaube sieht ja tatsdchlich im Geheimnis des
Gottlichen eine Pluralitit, wodurch er dem Hinduismus mit seinem Glauben an
tirumurthi (die , Trinitdt“ von Brahma, Vishnu und Shiva) ndher kommt als der
strikte Monotheismus der beiden anderen semitischen Traditionen. Die vielen
Gottheiten, die den unerschopflichen Charakter des Gottlichen Geheimnisses
manifestieren - ganz wie in der christlichen Tradition die Heiligenverehrung - hat
zahlreiche kreative Formen einer spirituellen Suche und viele volkstiimliche
Ausprdgungen hervorgebracht. So hat die bhakti-Tradition der Frommigkeit im
Saiva- wie im Vaishnava-Zweig des Hinduismus eine tiefere Vorstellung von
Siinde, Gnade und Rettung begiinstigt.?® Kurz gesagt, das indische Christentum
ist in seinem Glauben, seinen Praktiken und seiner Gottesverehrung von der
hinduistischen Tradition stark geprdgt worden. Es haben sich ja tatsédchlich im
Leben indischer Christen hinduistische und christliche Tradition miteinander
vermischt, was von der Entwicklung einer indischen Theologie noch geférdert
wurde. Eine wechselseitige Anndherung von hinduistischem Erbe und Christen-
tum verspricht auch eine gegenseitige Bereicherung und einen Wandel im
Selbstverstdndnis beider Traditionen. Leider stoften wir noch viel zu hiufig selbst
bei indischen Christen auf eine geringe Kenntnis ihrer hinduistischen Nachbarn,
ihrer Riten und Traditionen. Den ungezdhlten Weisen, in denen das Erbe des
Hinduismus das indische Christentum mitgepragt hat, wird eine integrierende
Glaubenserziehung kiinftig wohl ihre Aufmerksamkeit schenken miissen.



Zum Schluss mochte ich unterstreichen, dass das Erbe des Hinduismus auch von
globaler Bedeutung ist. Tats4chlich lieRe sich ndmlich auf einige der Angste und
Befiirchtungen, die anderswo auf der Welt zur Entchristlichung oder, wie man
heute sagt, zu einem Post-Christentum gefiihrt haben, von einer hinduistisch
geprdgten Weltsicht und von hinduistischen Kategorien her eine Antwort finden.
Auf diese Weise ginge vom Erbe des Hinduismus der Impuls aus, den christlichen
Glauben, seine Uberzeugungen und Frémmigkeitsformen usw. auf Méglichkeiten
hin zu fiberdenken, die bisher unbekannt waren und vielversprechend fiir die
Zukunft wiren.29
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