GENERELLE TRZAZK 1 DE IKKE-KRISTNE
RELIGIONERS RENAISSANCE

av

JOHANNES AAGAARD

Der tales og skrives i disse aar meget om verdensreligionernes
genfadelse. Man melder om fornyet aktivitet og fornyet reli-
gigs begejstring indenfor saavel buddhisme som hinduisme som
muhammedanisme. Man ser disse tre verdensreligioner fore-
net med politiske interesser, styrket af disse interesser og
selv styrkende dem.

Ja, denne genfaodelse holder sig endda ikke indenfor sine
egne grazenser. Ogsaa her i vesten, naturligvis issr i USA,
men ogsaa i hgj grad i England og Tyskland og i nogen grad
i Skandinavien driver disse gamle religioner nu mission. — I
Hamburg holdt man for nogle aar siden et missionskursus
om buddhisme og buddhistmission. Man sluttede med en meget
velbespgt gudstjeneste for kursusdeltagerne. Da disse kom ud
af kirken, blev de modtaget af en flok unge tyskere, som
uddelte indbydelser til den buddhistiske sammenslutning i
byen, hvor kursusdeltagerne nu paa buddhistisk grund kunne
blive fert videre ind i Buddhag lere.

Der har altid vzret religist urolige hoveder under vore
himmelstrag, folk der saa hen til lyset fra @sten, men i disse
aar er denne interesse steget uforholdsmessigt meget. Der
findes allerede nu et antal buddhister, muhammedanere og
hinduer i alle skandinaviske lande, og der vil komme flere.
Hvad der sm:lges af litteratur om disse fremmede religioner
er helt utroligt allerede nu. En antikvarboghandler i Koben-
havn, der har specialiseret sig i denne genre, havde for 10
aar siden 50 interesserede i sit kundekartotek. Idag salger han
til ca. 10 000 kunder over hele Danmark!

Der er ingen grund til at se paa denne udvikling med panik.
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Det vil veere serdeles sundt for Kristi kirke under vore himmel-
strog at se nogle pagoder, moskeer og templer rejse sig som
naboer til kirkebygningerne. Det vil maaske kunne tvinge kir-
ken som helhed ud af den torneroseslummer, hvori den nu hen-
sidder, og fore den ind i et virkeligt aktivt missionsarbejde.
Det siger ogsaa sig selv, at kirken maa vere paa pletten for
at veerne om disse fremmede religioners frihed til at drive
mission hos os. Enhver baandlegning af deres ret til at ud-
brede deres tro, vil vaere en skamplet for vort folkelige og
kirkelige liv.

Som nzvnt er denne omfattende religiose genfodelse tit for-
bundet med politiske interesser og bliver jevnligt politisk og
kulturelt udnyttet af de unge asiatiske og afrikanske nationer,
der i disse religioner ser et middel til at binde folket sammen
i en helhed. Men der er vasentligt mere end politiske og kul-
turelle interesser bag disse nye eruptioner af religios kraft.
Hvad er imidlertid det afgerende i denne omfattende ny-reli-
giositet? Lader det sig gore at sige noget om den, saadan at
billedet omfatter baade ny-religionerne i Japan, hvor 18—20
millioner mennesker er trukket med, ny-hinduismen i Indien,
som har vaeret afgerende for det nye Indiens skabne, og ny-
muhammedanismen i dens forskellige, men sardeles indflydel-
sesrige udforminger, iser som Ahmadiyat? Er der noget, som
binder disse meget forskellige bevaegelser sammen til en hel-
hed? eller i hvert fald gor, at man kan se dem som led i
samme aandelige bevegelse?

Det er utvivlsomt overmodigt at sege definitivt at besvare
et sporgsmaal, der kraever en detailviden langt ud over et enkelt
menneskes formaaen. Og vi er utvivisomt for tet paa denne
aandelige bevaegelse til at staa med virkelig objektivitet i
bedgmmelsen. Men med disse forbehold, kan det dog maaske
alligevel lade sig gore tentativt at skimte visse hovedlinier i
disse ny-religioners forleb.
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For det ferste er det karakteristisk for disse fornyelsesten-
denser, at deres udgangspunkt generelt kan siges at ligge om-
kring midten af 18 hundredtallet, nogle for, nogle efter. Denne
omstendighed skyldes slet og ret, at paa dette tidspunkt
gjorde vestens kultur sig for alvor gamldende i Asien. Det er
ganske evident, at f. eks. Brahmo Samajs stifter Ram Mohun
Roy og Aligarh-gruppens leder Syed Ahmad Khan saavel som
Ahmadiyabevagelsens stifter Mirza Ghulam Ahmad saavel som
Swami Dayananda fra Arya Samaj er sat igang af den ryst-
else, som vestens kultur beted for deres hidtidige livsgrund-
lag. De blev grebet af relativisme og underlegenhedsfalelse over-
for den knusende effektive vestlige civilisation. Med hensyn til
de japanske ny-religioner er det ganske vist rigtigt, at Miki,
Tenrikyos leder begyndte sin virksomhed fer vestens komme,
men hun var i hej grad under indtryk af den krise, Japan var
endt i, for derene blev lukket op, og hendes religions udform-
ning fandt sted, mens vestens kultur masede sig ind i lan-
det. Resten af ny-religionerne i Japan er saa nzrt forbundne
med vestens kultur og kristendommen, at man overhovedet
ikke kan forstaa dem uden at se dem i denne sammenhzang.

I sammenstgdet mellem de asiatiske, religisst normerede kul-
turmenstre og vestens kulturfremsted blev det gamle uvager-
ligt problematiseret, Det nye var lokkende, men ogsaa fra-
stedende. Skulle man nedvendigvis miste sin sjeel i dette sam-
mensted ? Ny-religionerne opstod for at afbpsde sammenstodets
voldsomhed. I ny-religionerne ssgte mennesker at genvinde
noget af den balance, det feellesskab og det lederskab, som de
havde haft i det gamle samfund, men i et vist omfang saa-
ledes, at de nye ideer blev indoptaget. Ikke mindst maa ny-reli-
gionerne ses som et resultat af oplesningen af den traditionelle
stor-familie og dens feellesskab. Man maatte have en erstat-
ning for ikke at fryse ihjel i individualisme,
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Paa denne baggrund kan det ikke undre, at ny-religionerne i
almindelighed er praget af en klart kritisk holdning overfor
de gamle religioners prasteskab og tempeltjeneste. Ny-religio-
nerne er ikke sjzldent udsprunget som en slags legmands-
sammenslutninger fra de gamle religioner. De ledes derfor ikke
af praester, men af sekretarer, der ofte haevder at have karak-
ter af profeter. Disse lederes autoritet er — i hvert fald i
forste generation — baaret af de paagaldendes paastand om
umiddelbar omgang med det guddommelige. Dette gelder gan-
ske vist ikke om de mest liberale og vestligt bestemte af lederne,
men det gelder for dem, der seger at fore den gamle arv videre
i et vist omfang. Det galder f. eks. ikke om den liberale Syed
Ahmad Khan og ikke om den liberale Ram Mohun Roy, men
baade om Mirza Ghulam Ahmad, for Keshub Chander Sen, for
Ramakrishna, for Vivekananda — og stort set for alle de
japanske religionsledere, fra Miki i Tenrikyo til Toda i Soka
Gakkai.

Det er dog karakteristisk, at selvom disse nye ledere paa-
beraaber sig direkte omgang med det guddommelige og frem-
legger «aabenbaringer», saa samler disse «aabenbaringers» ind-
hold aldrig interessen. Det er ikke deres <hvordans, men deres
«at», som interesserer. Der er ofte tale om ganske barokke
aabenbaringer, som f. eks. hos Mirza Ghulam Ahmad, men der er
dog ogsaa undertiden «aabenbaringer» af et virkelig gedigent
indhold som f. eks. samfundet Ittoens grundlag, der minder
en hel del om kvakernes livsgrundlag. Dette sidste er dog
undtagelsen, der bekrafter regelen. Normalt er der ingen inter-
esse for indholdet af «aabenbaringernes. Det, som fangsler, er
paastanden om, at denne verden stadig er medium for gud-
dommelig aabenbaring, at det guddommelige stadig manifes-
terer sig paa vor gudsforladte klode, at vi ikke er ladt alene i
en kaotisk verden, men endnu er nar det guddommelige, et motiv
som forgvrigt ogsaa gor sig sterkt galdende i den afrikanske
sektdannelse, der i visse henseender herer med til det her teg-
nede helhedsbillede.
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III.

Med dette forhold til «aabenbaringernes kan det ikke undre,
at der i disse ny-religioner praktisk taget aldrig er tale om
sandhed. I forbindelse med den manglende interesse for aaben-
baringernes indhold staar en klar mangel paa interesse for
problemet, om de er sande eller ej. Derfor har theosofien (som
vi maa regne som en del av nyhinduismen) kunnet overleve
de oplagte afsleringer. Hvad er forklaringen herpaa? Mens
det er evident, at kristendommen ville miste enhver mening
og alle tilheengere, om det blev fastslaaet, at Jesus faktisk ikke
dede og opstod, men f. eks. (som Ahmadiyat paastaar) flygtede
til Kashmir og dede en almindelig ded der, — saa er det til-
syneladende ligegyldigt, at «profeterness spaadomme og paa-
stande stort set synes at vaere grebet ud af luften. Og mens
kristendommen staar og falder med sin forkyndelses karakter
af sandhed om den menneskelige eksistens, saa paavirkes ny-
religionernes tilhangere ikke synderligt af deres samfunds
leremessige fattigdom og grovkornethed.

Forklaringen ligger utvivlsomt deri, at disse nye religioner
slet ikke vurderes efter sandhedskriterier, men kun efter deres
nytte, deres vaerdi. Dersom de psykologisk tilfredsstiller deres
tilhengere, dersom disse gennem religionen faar psykologiske
oplevelser og et levende fzllesskab med andre mennesker, der-
som deres selviglelse oges og deres tryghedsbehov tilfredsstil-
les, saa er sandhedsspergsmaalet ganske ligegyldigt.

Mest markant kommer dette til orde i det ca. 5 mill. sterke
samfund Soka Gakkai i Japan — «veerdiskabende studiefore-
ning», som navnet betyder. Lederen Makiguchis hovedvaerk
hedder «Essay om vaerdiers, og i samfundets vigtigste skrift
«The Book of Purgation» fremheeves tre fundamentale veer-
dier: skonhed, fordel og godhed. Det er typisk, at sandhed er
udskiftet med fordel, det fordelagtige.

Denne rent hensigtmessige linie har ogsaa sine tiltalende
sider. . eks. er der i disse ny-religioner en vis tendens til paci-
fisme — eller i hvert fald afstandstagen fra vold. Det er nogle
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meget kedelige undtagelser fra regelen, f. eks. netop Soka
Gakkai, der er en rent fascistisk og chauvenistisk, militert op-
bygget organisation, — og paa sin vis ogsaa Arya Samaj i
Indien, der til tider synes at veere meget langt fra Gandhis
Ahimsa-princip.

Men netop dette Ahimsa-princip er dog karakteristisk. Tkke-
vold, ikke-krig, verdensfred . . . det er karakteristiske toner,
steerkt udtrykt gennem Ittoen, Tenrikyo, P. L. Kyodan og
Odoru Shukyo i Japan og gennem ny-hinduismens i hvert fald
teoretiske tilslutning til ikke-volds-princippet. Ja ogsaa inden-
for muhammedanismen finder man denne modvilje mod vold
udtrykt i Ahmadiyats afvisning af den hellige krig i bevidst
konflikt med ortodoks muhammedanisme.

Iv.

I sammenhzng med denne rent nyttemassige fundering af
ny-religionerne staar deres gennemgaaende optimistiske og livs-
bekreftende holdning til tilveerelsen. Der kan veaere en vis livs-
traethed i Ittoen, men den omseaettes dog i praktisk tjeneste med
Jesus som ideal. Saaledes ogsaa i nyhinduismen, sterkest i
Ramakrishnamissionens ofte imponerende og uselviske tjeneste
for andre. Denne livshekraftende og tjenende indstilling er tit
et problem for disse ny-religioner, fordi den staar i saa klar
en kontrast til de gamle religioner, som man stadig opret-
holder en vis kontinuitet i forhold til. Men ogsaa her har det
vist sig, at eksegesens kunst er stor, for med klegt og behen-
dighed kan ogsaa gamle, livsforsagende skrifter gores til under-
bygning for en livshekraftende og humanistisk og optimistisk
holdning til livet. Mest interessant og mest typisk i denne
sammenhang er vel nok S. Radhakrishnans diskussion med
A. Schweitzer om livsfornagtelse og livsbekreftelse i hinduis-
men. (Se Radhakrishnans: Eastern Religions and Western
Thought, OUP 1940 s. 64 £.)

Det siger sig selv, at meget i denne aktive, livsbekraftende
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holdning er paavirket af kristendommen. Dette kommer rent
terminologisk til udtryk gennem den plads «Guds Rige» faar
i disse religioner. «Guds Rige» findes ofte side om side med
begreber som muga og karma uden at nogen udligning eller
formidling er forsegt.

Oftest treeder «Guds Rige» frem som en kopi af den vester-
landske, liberalt bestemte «social gospels-teologis forstaaelse
af «Guds Riges. Det forstaaes som dette liv i success og over-
flod, et liv uden bekymringer og uro.

I denne sammenhseng treeder ogsaa disse nye religioners
eftertryk paa helbredelser ind i billedet. Undergerninger og
merkelige helbredelser herer til dagens orden indenfor de
japanske ny-religioner, ja de ferer ligefrem et reklamepraget
regnskab dermed i deres uge- og dagblade. Den samme inter-
esse kommer i ny-hinduismen frem gennem de endelgse historier
om merkelige yogi-gerninger, okkulte former for kure, og i
Ahmadiyat var Mirza Ghulam Ahmads helbredelser og maerke-
lige handlinger en af de vigtigste sider af hans virksomhed.

V.

Man kan utvivlsomt uden at generalisere for groft sige, at
noget af det mest afgerende i alle disse ny-religioner er be-
vaegelsen i retning av inderlighed. Man vender sig bevidst mod
det ydre. Det er «kun» ydre! I det foregaaende er det «profet-
iske» element i frontstilling til praester og religigse institutioner
fremhavet. Denne front mod det ydre omfatter ogsaa kulten
og tempeltjenesten. Og dette gmlder vel at mzrke ikke blot
den liberale Brahmo Samaj, men ogsaa den ortodokse Arya
Samaj, ikke blot den liberale Ittoen i Japan, men ogsaa de
bagudrettede Nichiren-legmandsgrupper som Soka Gakkai og
Rissho Koseikai.

Naturligvis gror der andre institutioner, andre former for
«praesteskab» (selvom de kaldes sekretzerer i hierarkisk ordnet
skala), andre riter og halvkultiske handlinger frem, men alt
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dette er oftest yderst enkelt og tilgengeligt for selv det jev-
neste menneske, Derfor kan det dog godt vere baade mystisk
og ekstatisk.

Forst og fremmest er det dog et gennemgaaende treek, at den
religiose virkelighed findes i den enkeltes eget indre, ikke
i ydre riter. I mangt og meget har liberalteologisk kristen
vaekkelsesforkyndelse utvivisomt fremmet denne udvikling. Jeg
mindes f. eks. en fremragende indisk vekkelsesforkynder fra
Arcot, der i to timer tryllebandt en forsamling mennesker ved
paa tusinde maader at fortelle dem, at det ikke nyttede noget
at spge Gud i Tiruvanamalai, i templet der eller paa det hel-
lige bjerg der, for Gud var aldrig i det ydre, men kun i den
enkeltes hjerte, — en utvivlsomt velment, men dog ikke syn-
derlig kristen paastand, netop et typisk udtryk for den liberalt
bestemte vakkelsesforkyndelse, som har paavirket disse ny-
religioners fremtrzeden.

Denne forkyndelse har gjort sit, men utvivlsomt er denne
inderliggorelsesproces ogsaa et direkte resultat af det dilemma,
som de gamle religioner har befundet sig i og befinder sig i
under det omfattende kultursammensted. Hos os opstod ratio-
nalisme, pietisme og siden liberalteologien (som en syntese af
intentionerne i begge disse ferstnavnde bevagelser) bl. a. som
en afvaergeforanstaltning overfor den oplesning af den gamle
religiose helhedskultur, som truede med at gore troen hjemlss.
Analogt opstaar der nu i Asien en grovkornet rationalisme,
en folelsesfuld pietisme, men forst og fremmest og overalt en
liberalteologisk inderliggerelse af de gamle religioner.

I det enkelte menneske blander disse linier sig i vild forvir-
ring, men ofte dog med udslag mere til den ene end til den
anden side. Gennemgaaende er inderliggerelsen udtrykt gen-
nem en grovkornet appel til den enkeltes snusfornuft samt
gennem en uhzmmet appel til menneskers lykkeinstinkter.

Richard Wright har i «White Man Listen» (New York 1951
s. 85 f.) netop peget paa denne «introjection» som noget af det
mest afgorende i Asiens og Afrikas religiose udvikling i disse
aar.
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Et af de mest kendte traek i disse ny-religioner er deres reli-
gionsblanderi, baade i den forstand, at de er et resultat af
religionsblanderi, og i den forstand, at de ger sig til talsmand
for religionsblanderi.

Dette er saavel tilfaeldet, naar de er meget tolerante, som
naar de er meget intolerante. Religionsblanderi og tolerance
herer ingenlunde automatisk sammen, lige saa lidt som orto-
doksi og intolerance automatisk herer sammen. Baade Arya
Samaj, Ahmadiyat og Soka Gakkai er synkretistiske, men de
konkurrerer samtidig om verdensrekord i intolerant omgang
med andre religioner. Soka Gakkai er dog sikker vinder!

Dette religionsblanderi er en logisk konsekvens af det, som
er fremstillet i det foregaaende. Ligegyldigheden overfor sand-
hedsproblemet, den rent nyttemessige betragtningsmaade og
forst og fremmest selve inderliggerelsesprocessen har gjort
religiongblanderiet helt naturligt.

Dette religionsblanderi er i ny-religionerne ofte saa konse-
kvent, at resultaterne er fantastiske i retning af sammen-
heengsles, ubegribelig sammenkadning af uforenelige forestil-
linger.

Der er dog forskellige former for religionsblanderi. Brahmo
Samaj i1 dens ferste periode — dvs. i hvert fald til og med
Keshub Chander Sen — var virkelig ofte oprigtig i sin stil-
len religionerne side om side og i sin glede over det bedste
i dem alle. Denne linie, hvor man virkelig samler alle religioner
under eet og ligestiller dem, led imidlertid nederlag og maatte
gore det, fordi ingen af parterne var tilfredse med pariteten.

Den senere og sedvanlige form for religionsblanderi bestaar
i en selvhaevdelse for den gamle religion gennem en absorbering
af de bedste elementer i de andre. Udsagnet «alle religioner er
lige gode» betyder normalt, at de — indoptaget i hinduismen,
i muhammedanismen etc. — er lige gode til at fremhave den
religion, der slugte dem. For en moderne hindu vil alle reli-
gioners forening selvfelgelig fgre til hinduisme (og han har
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sikkert ret!) og for en Ahmadiya-tilhenger vil den samme
proces fore til Islam (og han har bestemt uret). De japanske
religioner er her mindre stabile og eentydige i deres oprindelse,
men fra religion til religion vil der vere overvaegt for shin-
toisme, buddhisme og — et par gange — for kristendom i
meget forvrenget skikkelse.

VIL

Endelig er det karakteristisk for disse ny-religioner, at de paa
en eller anden maade er missionerende religioner. Det var
de gamle religioner normalt ikke, selvom Islam havde sin
form for mission (den som netop Ahmadiyat bekamper —
sveerdmissionen) og selvom der findes missionerende tendenser
i buddhismen. Idag s®tter de alle ind med en virkelig mis-
sionsmaessig udbredelse af deres samfund. Man hverver pro-
selytter — ofte i stil med jehovitterne her hos os, og det herer
til korpsaanden, at «man tager en kammerat med». Eng egen
religipse position styrkes derved.

Der er dog ogsaa — f. eks. i Ramakrishna-missionen og i
de liberale flgje af ny-religionerne tale om en sardeles til-
talende og veerdig form for missionsarbejde. Den haarde pro-
paganda indenfor hiduismen har iszer Arya Samaj staaet for,
en form for aktivitet som ellers er virkelig fremmed paa hin-
duistisk grund, hvilket bl. a. ses deraf, at man forst skulle
opfinde nye riter, hvormed man kunde gore folk til hinduer.

Bortset fra missionsarbejdet fra disse ny-religioner finder
der ogsaa en mere ortodoks praget mission sted i vesten i
digge aar, men denne er dog ganske forgvindende i sammenlig-
ning med ny-religionernes missionsaktivitet i tale og ikke mindst
i skrift.

Vi sbaar utvivlisomt paa terskelen til en verden, hvor vi alle er
naboer. Det gzlder ogsaa religigst og filosofisk. Det kan vere
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dedsensfarligt at overse denne kendsgerning og fortsaette med
et missionsarbejde i det 19. aarhundreds forstand.

Dette nye naboskab — denne nye jevnbyrdighed, hvor kolo-
nialismens herretendenser skal forsages, forer idag meget let
den reaktion med sig: naar vi ikke mere ter regne os selv
for bedre mennesker end andre racer og nationer, hvordan kan
vi saa fortsat regne vores religion for bedre end de andres?

Vi maerker allerede nu og vil fremover marke endnu mere
af en altomfattende sandhedsrelativisme, der kalder til reli-
gips vaabenstilstand og sammenslutning.

Der er det rigtige deri, at vi maa vare parat til at lytte til
hinanden, lzre hinandens tro grundigt og dybtgaaende at
kende, regne hinandens tro for et resultat af erlig og oprig-
tig segen og hengivelse. (Selvom kritik ingenlunde skal ude-
lades.) Den arrogante selvsikkerhed, der meget vel kan veare
et overgemt udtryk for kolonialismens tid, er en umulig og
urimelig holdning.

Men dette betyder jo ikke, at vi nu skal til at lave en
cocktail af alle religigse og filosofiske forestillinger. Det ville
vere edeleggende for al sgthed og sandhed. Hvad mening
giver det at forene en religion, hvor genfedelse betyder alt,
hvad der er ondt og frygteligt, med en religion, hvor genfadelse
betyder alt, hvad der er godt? Hvad mening giver det at forene
en religion, for hvem verden er frygtelig, ond og et djevelsk
skin, med en religion, hvor verden er Guds verden, skabt og
opretholdt af ham?

Men kan man ikke blande sammen, saa kan man dog netop
medes i et aabent og @rligt opger, en dybtborende samtale,
hvor man tager hinanden saa alvorligt, at man ogsaa vil gaa
i rette med hinanden.





