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DIALOG Z HINDUIZMEM

Azja jest najbardziej religijnym kontynentem. Wszystkie wielkie
religie Swiata majg tam swoje kolebki. W zachodniej Azji sg to trzy
religie monoteistyczne: judaizm, chrzescijanstwo oraz islam, a we
wschodniej — religie z typowg dla siebie naukg o reinkarnacji: hindu-
izm, buddyzm, konfucjonizm i szintoizm.

Jednoczesnie Azja jest kontynentem najmniej chrzescijanskim; 49
mlin katolikow stanowi tu zaledwie 2,3% calej ludnosci na tym konty-
nencie (do tego dochodzi 11 min protestantow i 3 mln prawoslaw-
nych). Nie uwzgledniajac Filipin, gdzie mieszka 30 mln katolikow,
chrzescijanie stanowiliby 0,95% wszystkich mieszkancow Azji. Naj-
wiekszy odsetek chrzescijan (stan z 31 XII 1981) Posiadajq Filipiny
(83,8%), Liban (45,7%), Timor (31,1%) i Nepal (20%)".

W Indiach Kosciot katolicki liczy 7,5 mln wiernych, w czym jest
prawie 2 mln wiernych obrzgdku malabarskiego oraz 160 tys. wier-
nych obrzgdku malankarskiego. W stosunku do ludnosci calego kraju
katolicy stanowig 1,4-procentowg mniejszosé¢, natomiast wszyscy
chrzescijanie 2,44-procentowg mniejszos¢. Chrzescijanie sg w Indiach
trzecig z kolei religia — po hinduizmie (83,5%) i po islamie (10,7%).
Mniejszg od chrzescijan grupe stanowig sikhowie (1,8%), a wszystkie
inne spolecznosci religijne — buddysSci, dzinisci i zydzi — stanowig
mniej niz 1% ludnoéci Indii®.

Rozpoczeta w Azji, przed wiekami, dzialalnos¢ misyjna ciggle
znajduje sie¢ w swej fazie poczgtkowej. Ewangelizacja natrafila tutaj
na wiele problemoéw, jak réznorodnosé ras i ludéw, starozytne kultury
i jezyki oraz specyficzng mentalnos¢. Tradycja, moéwigc o apostolskiej
dzialalno$ci misyjnej w Indiach, wskazuje na §w. Tomasza jako
pierwszego oredownika Ewangelii na tych ziemiach. Gréb Apostola
w Mailapur, odkrycia archeologiczne i dokumenty z II wieku majg po-
twierdzaé te tradycje. Jednakze dla wielu istnienie w Indiach gmin

1 Por. 0. De grijs e Wzrost misyjnej swiadomosci w Kosciotach Trzeciego
Swiata, Warszawa 1984, s. 37-39.

2 Badania statystyczne, dotyczgce Indii, sq bardzo przedawnione. Opieram si¢ na
danych z roku 1969; por. The Catholic Directory of India. For the Year of Our Lord
1969, New Delhi 1969; D. P. G a i n e s, The World Council of Churches, ed. R. R.
Smith, Peterborough (New Hampshire) 1966, s. 736—-740.
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chrzeécijanskich przed wiekiem IV lub nawet VI jest watpliwe. Po-
czatkowo byli to prawdopodobnie nestorianie, imigranci z Persji. Po-
tomkowie nestorianéw, tzw. chrzescijanie syryjscy (lub chrzescijanie
éw. Tomasza), zyja do dzi§ w prowincji madraskiej’. Kosmos Indiko-
pleustes pisal w VI wieku o wspélnotach chrzescijan dobrze juz zor-
ganizowanych w Kerali, Kaljani i innych miejscach. W §redniowieczu
Wenecjanin Marco Polo (1293), franciszkanin Jan de Monte Corvino
(1293), dominikanin Jordan z Tuluzy (1302) i Jan Marignolli (1338)
zgodnie twierdzili, ze chrzescijanie zyli tam jako szanowani obywate-
le, wyrdzniajgcy sie zaro6wno w prowadzeniu interesow, jak i w stuzbie
wojskowej. Na wybrzezu malabarskim bez oporow miejscowej ludnosci
zostali wlgczeni do kastowej struktury spolecznej i zajmowali pozycje
podobng do pozycji braminéw. Jak glosi tradycja, Sw. Tomasz nawrocil
siedem rodzin bramifskich, ktére dostarczyly kaplanéw dla lokalnej
spolecznosci chrzescijan®.

Chrzescijanstwo zachodnie pojawilo si¢ w Indiach dopiero w XV
wieku. O misjach w Azji mozna jednak mowi¢ dopiero od wieku XVI,
gdy Vasco da Gama przyby! do Indii w poszukiwaniu ,pieprzu i dusz”.
Zgodzie z zasadg padroado (powierzenie przez papieza krélom Hisz-
panii 1 Portugalii kierowania dzialalnoscia misyjng Kosciola) Portu-
galezycy, po stworzeniu osrodkéw handlowych w Cochin, Goa, Malak-
ce i Makao, sprowadzili tam misjonarzy. Ci zas zakladali swoje misje
na terenach, gdzie byly juz wczesniej europejskie placowki wojskowe
lub faktorie handlowe; nie podejmowano natomiast wypraw w giab
kontynentu. W roku 1533 zostala ustanowiona diecezja w Goa, ktorej
czeSciami byly takze Afryka i Daleki Wschdod. Portugalczycy wielo-
krotnie traktowali misje instrumentalnie, narzucajgc za ich pomocg
swoje zwyczaje i kulture portugalsks, co rodzilo zdecydowany sprze-
ciw miejscowej ludnosci. Dopiero w polowie XVI wieku przyjazd sw.
Franciszka Ksawerego i misjonarzy jezuickich rozpoczgl odnowe dzia-
lalnosci misyne;j.

Istniejagca od roku 1622 Kongregacja Rozkrzewiania Wiary opra-
cowywala zasady dotyczgce sposobu prowadzenia dzialalnosSci misjo-
narskiej, biorge gléwnie pod uwage sytuacje misyjng w Azji®>. W in-
strukeji wydanej w roku 1659 zawarla trzy podstawowe zasady:

1. Calkowity zakaz angazowania si¢ w sprawy polityczne, gdyz
dzialalnos¢ misjonarska musi byé¢ oddzielona od spraw politycznych
i kolonialnych.

SE.Stuszkiewic z, Religie Indii, (w:] Zarys dziejow religii, Warszawa 1988,
s. 76-717.

1J.B.Chethimattam, Nurty mysli indyjskiej, ttum. T. Gerlach, Warszawa
1974, s. 217-220.

SJ.Metzler, Historia misji w Azji i rejonie Pacyfiku, [w:] Kosciéé misyjny.
Podstawowe studium misjologii, red. S. Karotempler, ttum. R. Dziura, A. Halemba,
Warszawa 1997, s. 193-199.
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2. Formacja miejscowego kleru.

3. Szacunek dla miejscowej kultury.

Kongregacja wydala rowniez perspektywiczne wskazania dotyczg-
ce lokalnych kultur, ujmujgc je w nastepujgcych stowach:

Nie uzywaj zadnego przymusu, nie postuguj si¢ silg perswaziji, by nakloni¢
tych ludzi do zmiany ich rytéw, ich przyzwyczajeri lub ich zwyczajow, pod wa-
runkiem, Ze nie s§ one w otwarty sposéb przeciwne przekonaniom religijnym
i dobrym obyczajom. Céz mogloby by¢ wigkszym absurdem niz przeszczepié
Francje, Hiszpanie, Wlochy lub inny kraj europejski do Chin? [...] Jako ze jest to
powszechnie znane w calej historii ludzkosci, iz bardziej preferuje sig, ceni i ko-
cha swoje wlasne zwyczaje, a zwlaszcza swojg tradycje narodowa, niz te, ktére
nalezg do innych; nic tak bardzo nie wzbudza nienawisci i oburzenia, jak zmiana
zwyczajow kraju, zwlaszcza tych, do ktérych ludzie przyzwyczaili sie od niepa-
mietnych czasow, i jest to prawdziwe zwlaszcza wtedy, kiedy ktos prébuje na ich
miejsce wprowadzié tradycje ze swojego kraju®.

Przykladem niestosowania tych zasad, wymienionych w pi$mie
Kongregacji Rozkrzewienia Wiary, byly misje w Japonii, ktére po po-
czgtkowym sukcesie zakonczyly sie prze§ladowaniami w roku 1614.

Waznym osiggnieciem w pracy misyjnej w Azji bylo zastosowanie
metody akomodacji i adaptacji miejscowych zwyczajéw spotecznych
oraz jezyka religijnego. Owocna byla zwlaszcza dzialalnosé jezuity,
wloskiego szlachcica, Roberta de Nobili (1577-1656), w poludniowych
Indiach (Madurai, Mysore, Carnatic — czes¢ malabarskiej prowincji
jezuickiej), ktora doprowadzila do stworzenia tzw. rytu malabarskie-
go, wynikajgcego z zaakceptowania indyjskich zwyczajow spotecznych
(wlgcznie z systemem kast), sposobu zycia i adaptacji chrzescijanstwa
do hinduizmu. Inny jezuita, Matteo Ricci (1552-1610), takze stworzyt
lokalny Kosciol w Chinach. Jednakze te adaptacje zostaly potepione
przez papieza Benedykta XIV w 1744 r., ktéry przyznal racje domini-
kanom, kapucynom i franciszkanom, bedgcym przeciwnikami jezuic-
kiego stylu pracy. Sprawe rozwigzano dopiero w 1939 r., gdy specjalna
instrukcja Stolicy Apostolskiej uznatla, ze ryty malabarskie w Indiach,
szintoistyczne w Japonii oraz ryty chinskie mialy nature cywilng
i wskutek tego staly sie prawnie dopuszczalne dla chrzescijan.

Bardzo czesto metoda pracy misjonarskiej polegata na prostym po-
rownaniu dogmatéw i praktyk chrzescijanstwa i hinduizmu w celu
wykazania wyzszosci wlasnej religii. Wydrukowana w 1719 r. w Lon-
dynie praca pt. Trzydziesc: trzy konferencje miedzy misjonarzami ho-
lenderskimi a braminami malabarskimi [czyli kaplanami poganski-
mi] we Wschodnich Indiach, dotyczqce prawdy religii chrzescijanskiej,
wraz z kilkoma listami napisanymi przez pogan do wymienionych
misjonarzy zawiera takg odpowiedz bramina na nauke misjonarza
o Bogu i Zbawicielu:

6 Sacrae Congregationis de Propaganda Fide Memoria rerum, t. 1112, Romae
1976, s. 702.
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Wierze, ze prawdg jest to wszystko, co méwisz, o sprawach Boga z wami,
bialymi Europejczykami, ale Jego pojawienie sie i objawienia wsrod nas, cz_amych
Malabarczykéw, to zupelnie cos innego. Jego objawienia w tym kraju uwazane sg
przez nas za réwnie prawdziwe, jak te, ktére wy uwazacie za prawdziwe w wa-
szym kraju, poniewaz tak jak Chrystus w Europie stat sie czlowiekiem, tak tutaj
Bog Wisznu urodzil sie wsréd Malabaréw. I tak jak wy wierzycie w zbawienie
przez Chrystusa, tak my wierzymy w zbawienie przez Wisznu. Zbawienie was
jednym sposobem, a nas innym to kwestia woli i upodobah Wszechmocnego Boga.

Odpowiedzig misjonarza bylo péjScie do $wiatyni hinduistycznej
i zdemaskowanie wszystkich naduzy¢ tam popelianych, m.in. chci-
wosci kaplanéw, niemoralnego zycia §wigtynnych prostytutek itp.”

Misjonarze czesto nieSwiadomie podsycali wsréd ludnosci Indii
dazenia do europeizacji. W przeméwieniu wygloszonym w roku 1927
w Bangalore Mahatma Gandhi powiedzial misjonarzom chrzescijan-
skim: ,Kiedy bylem chlopcem, slyszalem, jak méwiono, ze by¢ chrze-
Scijaninem — to znaczy mie¢ butelke wodki w jednej rece i kawal wo-
lowiny w drugiej. Teraz wyglada to lepiej, ale jeszcze nie tak rzadko
mozna natrafi¢ na chrzescijahstwo jednoznaczne z wynarodowieniem
i europeizacja™®.

W XVIII w. mocne oparcie w Indiach uzyskala Kompania Wschod-
nio-Indyjska i wowczas zadnemu chrzescijanskiemu misjonarzowi nie
pozwolono na osiedlenie si¢ w jej posiadiosci. Jednakze przybycie
w roku 1793 Williama Careya, zarliwego misjonarza angielskiego,
otworzylo nowy rozdzial w spotkaniu Indii z chrzescijanstwem. On
bowiem wykonal pionierskg prace przelozenia Biblii na jezyki indyj-
skie, a takze zakladal szkoly®.

Spotkanie z chrzescijanstwem inspirowalo powstanie nowych idei
w samym hinduizmie i wywarlo ogromny wplyw na odrodzenie sig
hinduizmu. Rammahon Roy, zalozyciel Brahma Samadz, opublikowal
w roku 1820 The Percepts of Jesus. The Guide to Peace and Happi-
ness — zbior stow Jezusa w porzgdku, w jakim znajdujg si¢ one w sy-
noptycznych ewangeliach z tlhumaczeniem na bengalski i sanskryt.
Modlit sie on o dzien, ,kiedy kazdy bedzie uwazal nauke Jezusa za
jedyna droge wiodacg do pokoju i szczescia”'’. Hinduizm nie sprzeci-
wial sie juz podrézom zagranicznym ani zasiadaniu do posilku w to-
warzystwie osob z innych kast i ras. Nastgpila takze emancypacja
kobiet. Coraz czesciej kwestionowany byl takze sam system kastowy,
na ktorego poparcie wczeéniej przytaczano nawet teksty wedyjskie.

Az do konca XVIII wieku Stolica Apostolska, z powodu sprzeciwu
rzadu portugalskiego, powolujacego si¢ na prawa wynikajgce z padro-

"J.B.Chethimattam, Nurty mysli indyjskiej..., s. 224-225.
8 M. K. G a n d h i, Christian Missions, their Place in India, Ahmedabad 1941,
s. 160.
°J.B.Chethimattam, Nurty mysli indyjskiej..., s. 225-228.
1 English Works of Raja Rammohan Roy, t. 6, Kalkuta 1946, s. 93.
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ado, nie mogla ustanowié koscielnej hierarchii w Azji. W roku 1817
ks. A. Pezzoni zostal prefektem apostolskim pélocnych Indii i mial
do dyspozycji tylko dwoéch misjonarzy kapucynskich. Hierarchia ob-
rzadku lacinskiego zostala utworzona w Indiach przez papieza Leona
XIIT w roku 1886, a w roku nastepnym ustanowiono hierarchi¢ Ko-
Sciota chrzescijan §w. Tomasza, nazywanego KoSciolem syromalabar-
skim.

Od roku 1892 delegatem apostolskim w Indiach byl abp Wiady-
staw Michal Lubicz-Zaleski (1852-1925), ktory stal sie prawdziwym
ojcem mlodego Kosciola w Indiach. Poczgwszy od czasu jego dzialalno-
sci Kosciol ten zaczal sie przeradza¢ z misyjnego w Kosciol Chrystu-
sowy, rozbudowujgc organizacje i starajgc sie o coraz pelniejszg indy-
zacje hierarchii koscielnej'’.

Indyjska Konferencja Biskupow Katolickich (Catholic Bishops
Conference of India — CBCI) zostala zalozona 12 czerwca 1944 r. Jej
zadaniem bylo badanie ogélnych problemow Kosciola, aby w ten spo-
sob umozliwi¢ zajmowanie wspdlnego stanowiska wobec wladz pan-
stwowych — stanowych i centralnych. Prace duszpasterskg utrudnial
fakt zamieszkiwania przez wiernych bardzo rozlegtych obszarow, po-
dejmowanie przez wielu ksiezy (prawie 25%) pracy wychowawczej
w szkolach Srednich i wyzszych oraz silne wplywy na codzienng kul-
ture zycia ogromnej wiekszosci wyznaniowej hinduséw'2.

Dzisiaj tylko niektéore okregi, jak Ranchi, Goa, Bombay i Kerala,
majg wzglednie gestg sie¢ wspolnot chrzescijanskich. Reszta Indii cig-
gle jest malo schrystianizowana (1,7% calej ludnosci Indii w 1981 r.).
W Indiach istniejg trzy miejscowe KosScioly: syromalabarski, lacinski
i syromalankarski, kazdy ze swoim rytem. Najbardziej wplywowy
jest Kosciol syromalabarski, z ktorego wywodzi sie¢ 70% wszystkich
misjonarzy pracujgcych w Azji, Afryce, Europie, Ameryce Poélnocnej
i Lacinskiej.

Wydarzeniami bardzo waznymi dla Kosciola w Indiach by} synod
plenarny w Bangalur (1950), Eucharystyczny Kongres w Bombaju,
w ktérym wzigl udzial Pawet VI (1964) oraz podroz apostolska Jana
Pawla II (1986)'3. Z okazji podrézy Pawta VI do Azji w roku 1970 po-
wolano w Manili Konferencje Panazjatyckg Episkopatow. W ten spo-
s6b Koscidl tutejszy zamierzal potwierdzi¢ swojg tozsamosé jako Ko-

Npor M.Czermins ki, Zyciorys Weadystawa Michala Zaleskiego, delegata
apostolskiego do Indyj Wschodnich, arcybiskupa tybetanskiego, Krakéw 1901, s. 15;
W. M al e j, Ksiqdz Wiadystaw Michat Zaleski, delegat apostolski Indii Wschodniej,
arcybiskup Teb, patriarcha Antiochii, Rzym 1965, s. 205.

2R 7 aptlat a, Kosciét katolicki w Indiach. Problem jego dialogu z hindu-
izmem, [Seria: Materiaty i studia ksiezy werbistéw, Pienigzno, nr 8], Warszawa 1972,
s. 35-37, 50-61; D. P. G ain e s, The World Council of Churches..., s. 545-546.

By Metzler, Historia misji w Azji..., 8. 202-203; S. G. Kottuppallil,
Historia misji: wnioski ogolne, [w:] tamze, s. 259-266.
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$ciét typowo azjatycki. Pawel VI, zwracajac si¢ w Manili do biskupow
Azji (28 XI 1970), powiedzial: ,Nikt nie moze lepie] przemowic do
Azjaty niz Azjata. Waszym pojedynczym Kosciolom braknie istotnego
akcentu dojrzalosci, dopéki nie bedg mialy misjonarskich powotan”.
Zebranie biskupéw Azji w Tajpej (22-27 IV 1974) apelowalo: ,Dzis
w wiekszosci naszych azjatyckich krajéw istnieje nadal zapotrzebo-
wanie na misjonarzy pochodzacych z innych Kosciotéw lokalnych.
Bedg mile widziani, pod warunkiem, ze uczynig si¢ czgstkg naszego
lokalnego Koéciola i prawdziwie zjednocza z ludem”. Postulat ewan-
gelizacji, prowadzonej w parze z procesem inkulturacji, dialogiem
miedzyreligijnym, dgzeniem do sprawiedliwosci, otworzeniem si¢ na
potrzeby biednych — jest w Azji szczegélnie wyrazny i potrzebny™.
W czasie przeméwienia na Uniwersytecie Narodow Zjednoczonych
w Hiroszimie (25 II 1981) Jan Pawe! II powiedziai:

W kraju tym nie mozna nie powolaé si¢ na wielkie tradycje duchowe i religij-
ne Azji, tradycje, ktore tak znacznie wzbogacily globalny dorobek czlowieka. Nie
mozna nie pragnaé zywszego dialogu i skutecznej wspélpracy pomiedzy tymi
wszystkimi, ktérzy wierzg w duchowe powolanie czlowieka, jego poszukiwanie
Absolutu, sprawiedliwosci, braterstwa i, jak to w naszej wierze okreslamy, jego
pragnienie zbawienia i niesmiertelnosci. Wiedza racjonalna i wiedza religijna
czlowieka powinny si¢ polaczyc. [...]. Wiedza i cnota byly razem kultywowane
przez starozytne ludy Wschodu i Zachodu.

Dla chrzescijanina trudnym i ciggle dyskutowanym problemem
jest odpowiedz na pytanie, czy chrzescijanie i hinduisci rzeczywiscie
spotykajg sie¢ na plaszczyznie religijnej. Teologowie udzielajg dwoch
skrajnych odpowiedzi. Sg zwolennicy radykalnej jednosci i radykalne;j
réznicy chrzescijanstwa i hinduizmu'®. Ojcowie II soboru watykan-
skiego w deklaracji Nostra aetate — o stosunku Kosciola do religii nie-
chrzescijanskich wypowiedzieli si¢ m. in. na temat hinduizmu:

[...] w hinduizmie ludzie badajg i wyznajg boska tajemnice poprzez niezmier-
ng obfitos¢ mitow i wnikliwe koncepcje filozoficzne, a wyzwolenia z udrek naszego
losu szukajg albo w réznych formach zycia ascetycznego, albo w glebokiej medy-
tacji, albo w uciekaniu sie do Boga z miloscig i ufnoscig. [...] Kosciél katolicki nic
nie odrzuca z tego, co w religiach owych jest prawdziwe i Swigte. Ze szczerym sza-
cunkiem odnosi si¢ do owych sposobow dzialania i zycia, do owych nakazéw i dok-
tryn, ktére chociaz w wielu wypadkach ré6znig si¢ od zasad przez niego wyznawa-
nych i gloszonych, nierzadko jednak odbijajg promien owej Prawdy, ktora oswieca
wszystkich ludzi. Glosi zas i obowigzany jest glosié bez przerwy Chrystusa, ktory
jest ‘droga, prawdg i zyciem’ (J 14, 6), w ktorym ludzie znajdujg pelnie¢ zycia re-
ligijnego i w ktorym Bég wszystko z sobag pojednal (nr 2)!°.

“Por.0.Degrijse, Werost misyjnej swiadomosci..., s. 37-517.

Por. M.Dhatvamony, Dialog z hinduizmem, [w:] Ewangelizacja. Dialog.
Rozwoj, Warszawa 1986, s. 305-320.

1 Por. S. G 1 a z, Zagadnienie doswiadczenia religijnego, Krakéw 1995, s. 75-76;
Z.Pawtlowicz Kosciét i sekty w Polsce, Krakow 1992, s. 161-163; D. Ols z e w-
s k i, Sytuacja napiecia pomiedzy liderami niektorych niechrzescijariskich sekt a nie-
ktorymi teologami, [w:] Nowe religie i sekty wyzwaniem dla Kosciola? Materialy z se-
sji misyjno-pastoralnej, Pienigzno 26-28 listopada 1993, Pieniezno 1994, s. 202-205.
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Celem nawigzania rzetelnego dialogu Kosciola ze $wiatem hindu-
istycznym w mysl zalecen II soboru watykanskiego, w dniach 15-25
maja 1969 r. w Bangalur, na specjalnym Ogoélnoindyjskim Semina-
rium zebralo sie 500 przedstawicieli Kosciola indyjskiego. Wyliczano
szereg nadziei i rownoczesnie ,kamieni obrazy” zawartych w hindu-
izmie. Podkreslano z jednej strony glebokie odczucie elementu sakral-
nego, ale z drugiej strony — skazenie go magia, astrologia, wplywami
animistycznymi; sklonnos¢ dopatrywania sie¢ w stworzeniu Boga
w réznych postaciach lub bez nich, a przy tym degeneracje schodzgcg
do balwochwalstwa i zabobonow; jasne uznawanie absolutnej trans-
cendentnosci Boga przy rownoczesnych sklonnosciach do monizmu
i panteizmu; namietne szukanie Boga w sposob niemal dotykalny,
Boga wecielajgcego sie, ale takze niezliczone mnéstwo awatarow;
wielkie tradycje mistyczne i sklonno$é do skupienia przy niebezpie-
czenstwie gnostycyzmu i kwietyzmu duchowej pychy i mozliwosc
przeksztalcania jogi w bezduszng technike; szczery szacunek dla
wszystkiego, co ma zwigzek z religig, wielka czes¢ dla Chrystusa
i rownoczesnie odmawianie Mu uprzywilejowanego miejsca oraz syn-
kretyzm i agnostycyzm'’.

Jan Pawel II, ktory z wielkg nadzieja spoglagda na szanse dialogu
ze wszystkimi religiami, wracajgc z pielgrzymki do Indii (1986), po-
wiedzial: ,Dialog jest trudny. Moze on mie¢ miejsce z poszczegolnymi
Hindusami, ale nie z hinduizmem jako takim, poniewaz religia ta nie
posiada zadnej struktury”. Na pytanie dziennikarza: ,Dlaczego Papiez
mowit tak malo o problemie kast w Indiach?”, odpowiedzial:

Przyjechalem do Indii, zeby odwiedzi¢ Kosciél katolicki, a nie po to, zeby wy-
tyka¢ mieszkancom i hinduskiej tradycji ich spoleczne wady. Ale Hindusi zrobili
juz kilka krokéw do przodu, dzigki Gandhiemu. Pewne formy kast istnieja nawet

w indyjskim Kosciele. Sg tez inne systemy kast na Swiecie, gdzie indziej, nawet

jezeli nazywajg sig inaczej .

Swojg troske o misyjng dzialalnosé Kosciota w Azji, wskazujgc jed-
noczesnie na liczne trudnosci rodzace si¢ w spotkaniu chrzescijanstwa
z hinduizmem, Jan Pawet II wyrazil rowniez w ksigzce pt. Przekroczyé
prég nadziei (1994). Przypomnial w niej nauke II soboru watykan-
skiego na temat przekonania KoSciola o obecnosci ,semina Verbi” we
wszystkich religiach. W imie¢ tego poszukuje wspélnej drogi z wszyst-
kimi tradycjami Wschodu. A poniewaz, jak uczy sobér, Duch Swiety
dziala skutecznie takze poza Kosciolem i poza widzialnym Jego orga-

"p Z aplata, Kosciét katolicki w Indiach..., s. 156-182.

18 Przeglad Katolicki” 1986, nr 8, s. 4; por. M. Z. P a w 1 i k, Pienigznienskie spo-
tkania z religiami, ,Collectanea Theologica” 1989, nr 59, z. 3, s. 122-124; Devamrta
S w a m i, Papiez, nauka i Wedy, ,Weda”. Magazyn poswigcony kulturze i nauce Indii,
1985, nr 2, s. 17-18.
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nizmem (por. LG, 13), ,,semina Verbl” stanowig ,jakby wspélny sote-
riologiczny korzen wszystkich rehgn

Wzajemne relacje hinduizmu i chrzeécijaﬁstwa ksztaltowaly sie
przez dlugie lata i nadal sg rézne. Dyskusje na temat mozliwosci
podjecia dialogu réwniez konczyly sie odmiennymi wnioskami. Istotng
trudnoscig w podjeciu dialogu byly i sg wazne réznice terminologiczne
oraz niemozliwo$¢ uzycia poje¢ dyskursywnych systemoéw filozoficz-
nych Zachodu dla okreslenia mysli Wschodu. Wskazywano ponad-
to, ze sam dialog jest istotna, czeScig aktu religijnego chrzeécijanina
w calym tego slowa znaczeniu: Jest wyrazem miloSci Boga i mitowa-
niem bliZniego Jak siebie samego

Hinduizm nie ma aspiracji przeksztalcaé chrzescijan w wyznaw-
céOw hinduizmu, poza pewnymi hinduistycznymi sektami o charakte-
rze misjonarskim. Zasada hinduizmu moéwi bowiem, Ze nie mozna sig
sta¢ tym, kim si¢ nie jest. Hinduizm jednak wyraznie stara si¢ nie
dopusci¢ do niewiernosci swych czlonkéw wobec hinduskiej dharmy
(droga). Nie interesuje sie czysto naukowym poréwnaniem z chrzesci-
janstwem ani syntezg kulturowg. Sam jest bowiem pewng formg zy-
cia, drogg mistyczng, religia kierujgcg ludy Indii do ich celu. Owo
yKierowanie” rozumie specyficznie: nie jako kierowanie przez rozkazy,
ale przez propozycje zlozong Hindusowi, ze znajdzie on mokse (wy-
pelnienie), gdy podazy hinduskg dharmq. Glosi przy tym, ze wszyst-
kie religie sg dobre, jezeli prowadzg ludzi do doskonalosci, lecz jest
szczegblnie uwrazliwiony na dagzenie chrzescijanstwa do zdobycia
prawa, by by¢ religia Hinduséw. Sanathana dharma jest dla nich
ciggle najwyzszym wyrazeniem religii.

Od dawna tez oczekiwal, by powstala powszechna, nieco ograni-
czona religia. Jest gotowy na jakiegos rodzaju scalenie sie réznych re-
ligii, ktére jednak pozostawaloby prawdziwie hinduskie. Powszechna
religia bylaby pozbawiona wszelkich ograniczen ze strony kultéw, do-
gmatow i innych jej form. W ten spos6b bylaby to ,czysta religia”, bez
tresci, w czystym uniesieniu, dgzeniu czlowieka do doskonalosci, pei
i szczesScia. Odrzucone byloby wszystko, co dzieli, ogranicza wolnosé
i rozwoj naszej osobowosci. Rezygnacja ze wszystkich réznic idei, wy-
obrazen i praktyk zostawilaby, jako idee nowej religii — Prawde, Cisze
i Milosc.

Z punktu widzenia hinduizmu spotkanie z chrzescijanistwem moze
nastapi¢ albo jako spotkanie religii siostrzanych, zmierzajacych do
tego samego celu, albo na tajemniczym boskim fundamencie Poczgtku

J an P awet I, Przekroczyé prég nadziei. Jan Pawet IT odpowiada na pyta-
nia Vlttona Messorlego Lubhn 1994, s. 73-76.
"Por. R.Panikka r, Religie swiata w dialogu, ttum. J. Marzecki, Warszawa
1986, s. 45—48; D. P. G a i n e s, The World Council of Churches..., s. 1038-1043;
D.Olszews 'k i, Sytuacja napiecia..., s. 198.
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i Celu — po wyrzeczeniu si¢ wlasnych indywidualnych drég. Zrozu-
mienie, jako chrzescijanska podstawa spotkania, nie znajduje zadnej
odpowiedzi po stronie hinduizmu®'. W Kosciele katolickim juz dawno
powstala idea przeniesienia pewnych do§wiadczen hinduizmu, zwlasz-
cza zycia kontemplacyjnego, na grunt chrzescijanstwa?.

Pod koniec XIX wieku wielkg dyskusje nad stosunkiem chrzesci-
janstwa do hinduizmu rozpoczely publikacje L. Jacolliota, ktéry wy-
stapil z nieslychanym, nawet jak na owe czasy, twierdzeniem, ze
dzieje i nauka Chrystusa znane z Ewangelii sa jedynie kopig tego, co
o Krysznie i jego nauce méwig zrdédla indyjskie. Opieral sie przy tym
na Bhagawat-Gicie i Puranie Bhagawata i Wisznu. Badacze wskazy-
wali jednak, ze teksty te pochodzg z V — VI wieku po Chrystusie, gdy
chrzescijanstwo bylo juz obecne w Indiach; mozna wiec mowié raczej
o wplywie chrzescijanstwa na krysznaizm, a nie odwrotnie. Wybitny
owczesny indianista, A. Barth, podsumowal dyskusje slowami: ,nie
jest dozwolone, nawet poetom, w podobny sposéb kpié z historii”?.

Do tej mysli zestawienia Chrystusa z bogami Indii, celem ,zbli-
zenia” Wschodu do chrzescijanskiego Zachodu, powradcilo wiele wspol-
czesnych sekt hinduistycznych. Poréwnujg Jezusa do Ramy, Kryszny
czy innych awatar Wisznu®. Niektoére z ,nowych teologii” wigzg Jezu-
sa z Indiami, gdzie mial duchowo dojrzewaé¢ (przywoluje sie¢ Wschod
jako metafore pustyni) i powrdcil po zmartwychwstaniu. Kult Jego
,grobu” w Indiach przybiera rézne formy®.

Poszukiwania chrzescijanskie, zmierzajgce do znalezienia wspol-
nych idei z hinduizmem, biegly w roznych kierunkach. Bengalski
bramin, Bhawani Czaran Banerdzi (ur. 1861), ktéry po przyjeciu
chrzescijanstwa przyjal imie Brahmabandhaba Upadhjaj, twierdzil, ze
Chrystus spelil wszystkie powszechne pragnienia Hinduséw oczeku-
jacych na bezgrzesznego Guru (Sat Guru, Niszkalakawatar). Wedlug
niego awatary w hinduizmie nie kolidujg z jedynym wcieleniem Boga
w Jezusie Chrystusie. Przedstawiajg bowiem tylko, a takze ogniskujg
kulturalne i religijne uczucia i dgzenia Indii. Zabawy Sri Kryszny
w dziecinstwie, przedstawiane w ksiegach hinduizmu, sg tylko zar-
tobliwymi formami wyrazania si¢ niewinnego dziecka, ktére w tra-

21R. Panikkar, Spotkanie z Indiami, [w:] Kosciét na drodze spotkania z Trze-
cim Swiatem, red. B. Gielat, F. Zaplata, Warszawa 1971, s. 231-256.

22 por. A. M or a w s k a, Perspektywy. Katolicyzm a wspélczesnosé, Krakow
1962, s. 42—49.

28 E. D 3 b r o w s k i, Religie Indii, [w:] Religie $wiata, red. E. Dgbrowski, War-
szawa 1957, s. 89-91.

24 ph. H. Lo c h h a a s, Religie Wschodu, thum. E. Obracaj, Bielsko-Biala 1995,

.17,

% S. Tok ar s ki, Wedréwka bogow. Religie pozaeuropejskie w konfrontacjach
Eulturowych, Warszawa 1993, s. 8.
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dycji lzléinduistycznej symbolizujg stworzenie jako lila, czyli ,zabawe
Boga™.

J. N. Farguhar w ksigzce pt. Crown of Hinduism (Oxford 1913)
przyjal podstawowsg jednosé wszystkich religii, wynikajacg z tozsamo-
éci ludzkiego serca i umyshu. Czlowiek zas moze osiggnaé jednosé
z Bogiem tylko w najwigkszej szczerosci i otwartej akceptacji prawdy,
gdziekolwiek jg znajdzie. Uznawal jednak wyzszosé chrzescijanstwa
wszedzie tam, gdzie wystepowaly roznice zdan miedzy religiami. Po-
niewaz tres¢ chrzescijanstwa jest dostepna ,kazdemu czlowiekowi”
w jego wlasnym kontekscie i czasie, stgd w samej naturze chrzesci-
janstwa tkwi jaki$ element uniwersalny. Zadaniem chrzescijanstwa
w Indiach jest ukazanie istniejgcej juz cizzgloéci lgczgcej Objawienie
w Chrystusie z do§wiadczeniem hinduskim™.

A.J. Appasamy (ur. 1891), profesor teologii na anglikanskiej
uczelni teologicznej w Kalkucie, od 1950 r. biskup Kosciola poludnio-
wych Indii, jest autorem pracy pt. Mistyka hinduistycznej literatury
bhakti i jej szczegblny zwiqzek z mistykq czwartej Ewangelii. Jego
teologia jest teorig praktyki poboznosci. Bhakti, nazwane przez R.
Otto ,indyjskg religig laski”, znacznie przybliza Indiom interpretacje
wiary chrzescijanskiej. Szczegolne znaczenie zyskuje modlitwa (kon-
templacja) jako wyraz jednosci czlowieka z Bogiem. Pisze on: ,His-
toryczna Smier¢ [Chrystusal, po ktorej nastgpilo nowe zycie, powtarza
sie¢ nieustannie w duszach bhaktow”, i tak ,Smier¢ Jezusa staje sig
drogg ku mistycznemu zjednoczem'u”zg.

Do pionierskich prac katolickich nalezy réwniez dzialalnos¢ jezu-
itow: P. Johannsa i G. Dandoya z osrodka kalkuckiego, wydajacych
czasopismo przez siebie zalozone — ,The Light of the East” (1922-
—1946). Przy pomocy materialow wedanty podjeli oni probe skonstru-
owania takiego systemu filozoficznego, ktory by mogt zastgpié schola-
styczny system Zachodu. Wlgczenie wen zasady ,stworzenia z nicze-
go” (creatio ex nihilo), ktorego dokonali, rozbija jednak filozoficzng
mys$] hinduska.

Interesujace prace wydal rowniez osrodek benedyktynski z St.
André w ramach czasopisma ,Rythmes du Monde”. Cenne sg publi-
kacje M. Wallawaradza, D. S. Amalorpavadasa, J. Neunera SJ, J. B.
Chethimattama, ktore opisujg hinduizm z réznych stron, wprowa-
dzajg w tajemnice jego historii, zwyczajow, wierzen, mentalnosci, bez
podania jednak rozwigzania podstawowych probleméw z nim zwig-
zanych. Raimundo Panikkar wysung! koncepcje, ze Chrystus juz jest

2%6J.B.Chethimattam, Nurty mysli indyjskiej..., s. 245-249.

2" Tamsze, 5. 239-242.

BH Biarkle, Wspéiczesne doswiadczenie Chrystusa: Aiyadurai Jesudasen Ap-
pasamy, Indie, [w:] Teologowie Trzeciego Swiata, red. H. Waldenfels, tlum. B. Kita,
Warszawa 1987, s. 124-137.
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obecny w hinduizmie, lecz w stanie ,ukrytym” i tylko trzeba Go od-
kry¢ w modlitewnym nastawieniu i zaaprobowaé. Odpowiadajac mu,
M. M. Thomas zasugerowal, ze Chrystus jest juz ,uznany” w hindu-
1zmie, lecz to nie oznacza bynajmniej, ze jest On tym samym Bogiem
i Zbawicielem dla Indéw?.

Inng droga, pozaspekulatywna, poszukiwania jednosci chrzescijan-
stwa z hinduizmem, sg préby podejmowania praktyki medytacyjne;j
Wschodu w klasztorach chrzescijanskich. Jedng z pierwszych préb byt
asram (klasztor), jaki w 1940 r. zaltozyt ks. Jules Monchanin (1895—
—1957) wraz z o. Henri Le Saux OSB w lesie Santivanam (Gaj Po-
koju), na terenie diecezji Tiruczirapalli, za zgoda miejscowego ordy-
nariusza. Swoja pustelni¢ mnisi nazywali Saccidananda. Zyli w niej
jak asceci hinduscy, nosili odzienie hinduskich sannjasinow, chodzili
boso, spali na matach i zywili si¢ na sposéb hinduski, prébujac zglebié
drogi monastycznego zycia indyjskiego. Swojg idee ks. Monchanin za-
wart w slowach:

Jedynie atrakcyjnosé swigtosci, najprawdopodobniej swigtosci zakonnej, moze
spowodowac¢ zryw Indii ku chrzescijanstwu. Kiedy dojrzeje czas, Bég natchnie za-
pewne jakichs chrzescijanskich synéw tej ziemi nieodpartym porywem ucieczki
w Himalaje lub na Arunaczale czy do innych miejsc Swietych [...] i obdarzy ich
swojg laskg mistyczng. Nasze klasztory, lepsze czy gorsze, nie sg w stanie same
z siebie objawi¢ Indiom Chrystusa. Uczyni¢ to moga tylko mistycy indyjscy. My
mozemy jed%nie przygotowaé¢ im droge i mozemy przeksztalcic swiat wewnatrz
nas samych™.

Eksperyment ten cieszy!l sie¢ jednak wiekszym zainteresowaniem
w Europie niz w Indiach. Nie doczekawszy si¢ miejscowych uczniow
ks. Monchanin opuscil Indie, powrécil do Frangji, gdzie nagle zmar}l®'.

W tym samym kierunku zmierzala praca, ktorg podjeli w roku
1957 belgijski cysters, o. Francois Mahieu, i benedyktyn angielski,
o. Bede Griffiths (ur. 1906). Zalozyli oni klasztor w gorach Ke-
rali, w Kurisumala. Liturgie sprawowali w obrzadku malankarskim.
W licznych publikacjach o. B. Griffiths podkresla, ze kultura i religie
Wschodu sg o wiele mniej obce chrzeScijanstwu, niz by sie to na pozér
wydawalo. Przypisuje to elementom ,objawienia pierwotnego”. Pod-
kresla rozwiniete w religiach Wschodu odczucie ,Swietosci”, ,,myste-
rium”, Boga jako Bytu transcendentnego, a zarazem immanentnego
w stworzeniu i objawiajacego sie czlowiekowi nie tyle poprzez rozum,
co poprzez intuicyjng madrosé, przekraczajgca tak slowa, jak i mysli.
Przestrzega przed bledem mechanicznego tlumaczenia dorobku kul-
tury Wschodu na jezyk obcych kultur. Wzywa, by Kosciét ,wszedt

2R Zaptata, Kosciol katolicki w Indiach..., s. 33—46; por. M. P a wlik, Hin-
duizm — chrzescijanstwo. Akomodacja poglqdéw religijnych, Warszawa 1986.

30 3 Monchanin, Saccidananda, ,Znak” 1959, nr 65, s. 1499-1504.

Sl p Z aptlata, Kosciol katolicki w Indiach..., s. 57-58, 149—151; por. H. L e
Saux, J.Monch anin, Benedyktyriski asram, Krakow 1986.
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réwnie gleboko w kulturalne dziedzictwo ludéw Wschodu, jak kiedys
wszedl w kulturalne dziedzictwo Grecji i Rzymu oraz ludow Eu-
ropy”®*. O. B. Griffiths stal si¢ goracym propagatorem tzw. ,chrzes-
cijanskiej jogi”, ktorej celem ma byé ,przemienienie ciala i duszy zy-
ciem boskim i uczestniczenie w boskiej §wiadomosci”. Pisze bowiem,
ze dochodzi ,do zejScia Ducha w materie i odpowiedniego wznoszenia
sie, przez ktore materia przeksztalcona zostaje przez mieszkajgce
w niej moce Ducha, a cialo — przemienione™3.

Piszacy o zwigzkach jogi z chrzescijanstwem bardzo latwo znajdo-
wali analogie zachodzgce miedzy nimi. Christopher Isherwood pisatl:
,Bez watpienia znaczna wigkszos§¢ wierzacych we wszystkich glow-
nych religiach S§wiatowych to zasadniczo bhakti-jogini”. W chrzesci-
janstwie wyroéznial dodatkowo karma joge (§w. Wincenty a Paulo),
a takze dZnana joge (§w. Tomasz z Akwinu).

J. Herbert w Spiritualite hindoue deklarowal: ,Nie nalezy sgdzic,
ze praktyki wielkich joginéw nierozerwalnie zwigzane sg z koncep-
cjami wlasciwymi teorii hinduskiej. Nie ma nic latwiejszego niz
w miejsce imion hinduskich, w traktatach na temat jogi, wstawi¢ za-
chodnie imiona chrzescijanskie”. Proponowal, by zamiast ,Brahma”
czytaé¢ ,Bog Ojciec”, zamiast ,Rama” — ,Chrystus”, a zamiast bogini
SKali” — JMaryja”.

Dr Paul Brunton, znany angielski popularyzator jogi z poczatkow
XX wieku, byl przekonany, ze Jezus nauczal swych bezposrednich
uczniow jogi i mistycyzmu, a oni ksztalcili dalszych uczniow. Dowody
znajdywat w mistycznych tekstach §w. Jana Apostola i w przepojo-
nych mistycyzmem slowach §w. Pawla. Do doswiadczen ,Jezusowych
joginéw” odnosit stwierdzenie: ,Krélestwo niebieskie jest w was™*.

sJoginem Chrystusa” nazywa siebie francuski benedyktyn, Jean-
-Marie Déchanet. Wedlug niego, dozwolona dla chrzescijanina joga to
przede wszystkim hatha-joga i stwierdza, ze musi by¢ ona wpierw po-
zbawiona swych podstaw hinduskich, skoro ma by¢ przydatna dla
chrzescijan:

Chodzi o to, aby me ¢wiczenia nie zwrocily mnie ku jazni, ku Temu, ku Abso-

lutowi, ku Calkowicie-Jednemu, ku mglistemu ‘nieuchwytnemu’ hinduskich mi-

32 70b. J. T ur o wi c z, Wielkie religie wobec wspétczesnosci, ,Znak” 1960, nr 75,
s. 1115-1116. Por. polemizujgcy z tezami o. Griffithsa artykul: Mo ti Lai Pan-
dit, Bede Griffiths and Indianisation, (w:] The Paganized Catholic Church in India,
Madras [brw.], s. 115-121.

3 B. Griffiths, Powrét do srodka, Warszawa 1985, s. 109; por. K M. Byrski,
Mentalnosé indyjska a chrzescijanstwo, ,Zeszyty Misjologiczne Akademii Teologii Ka-
tolickiej” 2:1979 cz. 2, s. 137-146.

3 J. A1l a n, Joga. Analiza chrzescijanska, [w:]1 Nie wszyscy sq jednego Ducha,
ttum. W. Czausow, Warszawa 1988, s. 266-278; por. K Kloster-Maier, Sadha-
na. Zarys duchowosci hinduskiej, ,Zeszyty Misjologiczne Akademii Teologii Katolic-
kiej” 4:1982, s. 116-133.
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stykow, lecz ku Bogu Abrahama, Izaaka, Jakuba, ku Zywemu Bogu, ku Tréjcy
w Jec}nym,_ku zasadzie wszystkich rzeczy, ku memu Stworcy i Ojcu, ku Temu,
w ktérym jest me zycie naturalne i nadnaturalne. Bylem przekonany, ze bez-

yvzglednie nieodzowne jest, abym swe eksperymenty przeprowadzal pod ostong
i za aprobatg laski®®,

Pomimo ostroznoéci o. Déchanet w kolejnych pracach zblizyt sie
coraz bardziej w swych poglgdach do hinduizmu. W pracy pt. Yoga
and God (1974) zaja} sie takze kundalini-jogg, co wskazuje na trud-
no$¢ uwolnienia sie, nawet doéwiadczonsgch badaczy, od antychrzesci-
janskich ,pulapek” drzemigcych w jodze™.

Idea prawdziwego dialogu jest mozliwa do realizacji przy sprzyja-
jacym klimacie spolecznym i mozliwie najlepszym wzajemnym po-
znaniu przekonan partneréw. Temu celowi ma stuzyé, zalozony w Ba-
galur z inicjatywy dra D. P. Devanandama, Christian Institute for the
Study of Religion and Society. Juz od 1942 r. urzadzal Instytut spo-
tkania (Poona, Serampore 1946, Jabalpur 1950), a w Nagpur (1960)
powolal do zycia The Indian Christian Theological Association, ktore
zbiera sie co trzy lata i prowadzi planowg dzialalno$§¢é w duchu dialo-
gu. Spotkanie w Kerali w roku 1962, w ktorym wziela udzial liczna
grupa przedstawicieli roznych form hinduizmu, naznaczone bylo du-
chem modlitwy oraz zywsg dyskusja®’. Na gruncie katolickim osrod-
kiem dialogu stalo si¢ Biblijne, Katechetyczne i Liturgiczne Centrum
Narodowe w Bangalur, kierowane przez Duraisama Simona Amalor-
pavadassa (ur. 1932), wySwieconego na kaplana w 1959 roku®.

Po stronie chrzescijanskiej znajduje sie¢ jednak takze szereg my-
Slicieli i badaczy, ktorzy wskazujg na kategoryczng sprzecznosé¢ obu
religii. Kiedys Rudyard Kipling napisal: ,Wschéd jest Wschodem,
a Zachod Zachodem i nigdy te dwa $§wiaty nie spotkajg si¢”. Harvey
Cox, ktory dokonal wnikliwej analizy tzw. neoorientalizmu zachod-
niego, w ksigzce pt. Turning East (Nowy Jork 1977) stwierdza, ze
sudzie, podkreslajgcy swoje zaangazowanie w praktyki hinduizmu,
czestokroé sa zadziwiajgco slabo zorientowani w jego pismach™,
Henrick Kraemer, mimo swej sympatii dla Wschodu, odkry! zasadni-
czg niezgodno$¢ miedzy religia Biblii a ,naturalnymi” religiami
Wschodu. Religie te sg synkretyczne, pragmatyczne, relatywistyczne
i subiektywistyczne, a ,to, co ostateczne” jest dla nich nieruchomas,
bloga, czystg esencja. Stad moga si¢ one zblizyé do chrzescijanstwa

35 J-M. D é c h a net, Christian Yoga, [bmw.] 1965, s. 3—4.

3 Por. A M erd a s, Joga — takze $ciezka do Boga?, ,Tygodnik Powszechny”
1995, nr 2, s. 11; M. G o g a ¢ 2, Joga i ascetyka katolicka, ,Stowo — Dziennik Kato-
licki”, 3-5 XI 1995, s. 20.

3 F 7 aplata, Kosciél katolicki w Indiach..., s. 154-155.

38 por. A. C a m p s, Teologia inkulturacji: Duraisamy Simon Amalorpavadass,
Indie, [w:] Teologowie Trzeciego Swiata..., s. 138-149.

38 70b. Ph. H. Lo c h h a a s, Religie Wschodu..., s. 11.
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Jedyme przez destrukcyjna transformaqe JPoddanie si¢ Chrystu-
sowi, wiara w Niego i przyjecie profetycznej rehgu biblijnego realizmu
oznaczajy przede wszystkim rewolucje, calkowite zerwanie z religig
przeszlosci, poniewaz taki proces zaklada nawrécenie w najglebszym
tego slowa znaczeniu™’

W dyskusji nad wykorzystaniem jogi przez chrzescijan, dla pod-
kreslenia roznic zachodzacych miedzy religiami, czesto wskazuje sie
na fakt, ze joga jest bramg dla okultyzmu, a zatem moze przynosi¢
demoniczne skutki. Jest ona igraniem czlowieka z magig, wprowadza
destrukcyjne zmiany w osobowosci, a propagowane przez staroiytnych
Jogmow hinduskich szddhz wigzg cztowieka z okultyzmem, a wiec ude-
rzajg w chrzescijanstwo*'. Konfrontacja teologiczna chrzescijanstwa
i hinduizmu pozwala na wskazanie kilku istonych roznic zachodzg-
cych miedzy nimi. Do najwazniejszych z nich nalezg:

1.Pojecie Boga— whinduizmie ksztaltowalo si¢ wiele wie-
kow: Rygwedy maja tendencje henoteistyczne, tak iz roznorakie po-
stacie Boga sg obrazami tego samego béostwa, w Bhagawadgicie
Kryszna ma rysy ludzkie i jest wcieleniem uniwersalnego bostwa, joga
wprowadza osobowego boga ISware, a pdzniej absolut, brahman na-
zywany byl mysla, szczeSciem, byl wieczny, czysty, wolny, wszystko-
wiedzacy i wszechmocny Brakuje w hinduizmie jednolitego ujecia re-
ligii, w tym pOJec1a Boga, sta,d dJalog doktrynalny na tym pozmmle nie
jest mozliwy*?. Zasadnicza réznica zachodzi tez w pojmowaniu Boga
jako przyczyny stworczej. W hinduizmie jest On przyczyng swiata,
gdyz nim zarzgdza i dysponuje materig juz istniejgca od wieczno-
§ci. Mialo to wynie$¢ najwyzsza istote ponad wszelkg réznorodnosc
i zmienno§¢. Mysl braminska przesadnie wysublimowala transcen-
dentnos¢ Boga gdy tymczasem Bog w Pismie Swietym jest tak bliski
ludziom, zZe to nawet gorszy hmdulste

2.Problem zbawienia- hmduizm zajmuje si¢ przezna-
czeniem ludzkim, ktorego celem jest uwolnienie (moksza). Czlowiek
jest ofiarg nieuniknionego procesu przyczynowo-skutkowego. Droga do
tej wolnosci, wskazana przez ,o§wieconego” guru, moze byc¢ trojaka:
®* karmamarga — droga naleznego postepowania, czyli bezinteresow-

nego dzialania;
* dznianamarga — droga wiedzy;
* bhaktimarga — droga milosci.

““H Kraemer The Christian Message in a Non-Christian World, (bmr.],
s. 210.

41J. All a n, Joga. Analiza chrzescijariska..., s. 277-278; por. M. Z. Pawlik,
O wspoélczesnym zainteresowaniu hinduizmem - dyskusyjnie, ,Ateneum Kaplanskie”
1987, nr 468, s. 433—442; R. R o g o w s k i, Fascynacja religijnoscig Wschodu,
,,Ateneum Kaplansk1e 1987, nr 469, s. 379-392.

27 Pawlowicz, Kosciol i sekty w Polsce..., s. 161-163.
¥R Zaplata, Kosc;ol katolicki w Indiach..., s. 182-187.
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Natomiast zbawienie chrzescijanskie dokonuje sie w Chrystusie
1 przez Chrystusa, a tylko ludzki wysilek w sprawie zbawienia jest
bezowocny. Zbawienie nie jest sprawa ludzkich wysitkow, jak w hin-
duizmie (autosoteriologia), lecz taskg Bozg, z ktora czlowiek moze
wspéldzialaé*.

3.Milosé blizniego- jest rozumiana odmiennie, ze wzgle-
du na odmienne koncepcje czlowieka w hinduizmie i chrzescijanstwie.
Sprzecznos¢ metafizyki upaniszad i tradycji biblijnej dotyczy osoby
i — co za tym idzie — rowniez doktryn moralnych. Poszczegélne dusze
sg, wedlug upaniszad, wynikiem indywidualizacji Brahmy. Stawiajgc
zasade niedwoisto$ci, upaniszady nauczajg, ze dusza indywidualna
wznosi sie stopniowo ku najwyzszej doskonalosci, z ktorej pochodzi,
nie podajac jednak przyczyny owej wedrowki. Hinduistyczne zbawie-
nie ze swej istoty dokonuje si¢ wiec w samotnosci. Medrzec zajmuje
sie wlasnym zbawieniem, to znaczy powrotem do Jednosci. Jesli unika
zla, to nie z milosci do ludzi (ktorych istnienie jest takim samym zhu-
dzeniem jak jego wlasne), ale by oderwac sie od swiata i wiezow ciala.
Miedzy jedna a drugg osobg nie ma wiec relacji etycznych. Etyka
chrzescijanska opiera si¢ na rzeczywistosci osobowego istnienia.
Z ontologii, z istnienia zlozonego i osobowego wynika, ze czlowiek jest
zobowigzany w stosunku do Boga i do ludzi w pewnym porzgdku
moralnym. Realizm etyki chrzescijanskiej opiera si¢ na realnosci
milosci®®.

4. Pojmowanie Chrystus a- w hinduizmie jest analo-
giczne do rozumienia innych wlasnych medreow, ,,o§wieconych” i guru,
ktory wyzwolil sie¢ z wszelkich przykazan i regul rytualnej czystosci
i zalozyl nowe spoleczenstwo kastowe. W tym rozumieniu Chrystus
przerasta granice przez siebie zalozonej religii, staje sie¢ duchowym
mistrzem uznawanym przez calg ludzkosé. Vivekananda uznawal
Chrystusa za Boga i czlowieka. Jest on duchem, ktéry jednak nie
przyjatl prawdziwego ciala, lecz tylko zlude (maja). Dlatego nie byl
rzeczywiscie ukrzyzowany, gdyz Chrystus-Bég pozostawal nienaru-
szony, nienaruszony ofiarg Krzyza. Cuda Chrystusa sg tlumaczone
wladzg jogi. Chrystus, Bég i czlowiek, Zbawiciel czlowieka i Swiata,
ktéry wlasng krwig zmazal skutek grzechu pierworodnego cztowieka,
jest w hinduizmie nie do przyjecia“®.

Dialog miedzy chrzescijanstwem a hinduizmem wcigz trwa. Wiele
tematéw wspolnych, jak pokéj na swiecie, gtod, nedza milionéw, przy-
szlo§é Swiata dotyczy kazdego czlowieka, bez wzgledu na wyzna-
nie. Waznym aspektem rozméw filozoficzno-doktrynalnych hinduizmu

44 Tamsze, s. 187-195; Ph. H. Lo c h h a a s, Religie Wschodu..., s. 30-31.

45 Cc. Tresmontant, Personalizm w Biblii i antypersonalizm w Upanisza-
dach, ,Znak” 10:1958, nr 50-51, s. 973-986.

6 R Z aptlata, Kosciot katolicki w Indiach..., s. 198-205.
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i chrzescijanstwa jest osoba Matki Teresy z Kalkuty. Nie usilowala
ona ,ubogaca¢” Ewangelii i chrzescijanskiej duchowosci hinduizmem:
reinkarnacja, dharma, kastowoscig — tradycyjnymi filarami hindu-
izmu. W duchowosci misjonarek mito$ci nie ma nic z indywidualizmu
i ,perfekcjonizmu” mistykéw Indii, nic z religijnej terminologii Wscho-
du*’. Mimo to zachwycila swojg osobg miliony Hinduséw, umiala
z nimi by¢ i ,opowiada¢ im Chrystusa” codzienng miloscig. I moze
wilasnie taka droga spotkania jest najwlasciwsza?...

DIALOGUE WITH HINDUISM

Summary

Mutual relationships of Hinduism and Christianity have been developing for
many years and are. still diverse. Discussions on the possibilities of entering into
dialogue have not ended in unanimous conclusions either. An essential difficulty in
entering into dialogue have been important discrepancies in nomenclature and the
impossibility of using discursive terminology of the Western philosophical systems to
define the thought of the East. It was also pointed out that for Christians dialogue
itself is an integral part of a religious act, in the full sense of the word; it is an
expression of the love of God and the love of another humanbeing. It is not an aim of
Hinduism, except for some sects whose character is missionary, to convert Christians
into believers in Hinduism for Hinduism says that one cannot become what one is
not. At the same time Hinduism clearly tries not to let its members be unfaithful to
Hindu dharma (way). It is not interested in purely scientific comparison with Chris-
tianity or in cultural synthesis. It is itself a certain form of life, a mystical way, a re-
ligion directing the peoples of India towards their goal. This “direction” is understood
in a specific sense: not by directing through orders, but by making a Hindu an offer
which promises that he will find moksa (fulfillment) if he follows the Hindu dharma.
Hinduism declares that all religions are good, if they lead people towards perfection,
but it is particularly sensitive to the aspiration of Christianity to gain the right to be
the religion of the Hindu people. Sanathana dharma remains to be the utmost ex-
pression of religion for them. From the point of view of Hinduism the meeting with
Christianity can take place either as the meeting of sisterly religions aiming at the
same goal or, having given up their individual ways, on a divine, mysterious basis of
the Beginning and Aim. Understanding, as the Christian basis for the meeting,
is given no response on the part of Hinduism. In the Catholic Church an idea of
implanting certain experiences of Hinduism — especially those of contemplative life —
in Christianity appeared long ago.

T A Kmie cik, Dzialalnoié¢ misyjna $wieckich jako znak charyzmatu brater-
stwa, ,Swiatlo Narodéw” 1 I — 28 II 1989, nr 64, s. 3-17.



