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Die Evangelisation im Raum

der asiatischen Religionen

Die Bischofssynode von 1974 bot Anlafl, iiber die
Evangelisation in der Welt von heute nachzudenken
und zu schreiben. Die Bischéfe Asiens haben in ihren
Diskussionsvoten das Thema der nichtchristlichen Re-
ligionen zur Sprache gebracht und auf den Dialog mit
diesen hingewiesen. Dieser Dialog stelle eine neue Be-
ziehung zu ihnen her; er sei eine Methode und eine
Form der Evangelisation, ein Mittel und ein verbindli-
cher Weg zur Akkulturation’. Wahrend die neue
Wirklichkeit der sikularisierten oder strukturell athei-
stischen Gesellschaften ohnehin schon eine Heraus-
forderung auf Leben und Tod ist, stellt die Evangelisa-
tion im Raum der asiatischen Religionen noch vor be-
sonders akute Probleme. Stets ist eine besondere Be-
achtung der religiésen Dimension erfordert, die den
Menschen auf das Absolute hin 6ffnet und ihn auf die
Suche nach der totalen Befreiung treibt. Die Religion
hat die Menschen und die Kulturen Asiens geprigt, iibt
auch heute noch einen Einflufl aus und wirke selbst in
den atheistisch inspirierten totalitiren Regimen insge-
heim weiter,

1. Die religiése Situation in Asien

Es gibt noch zahlreiche asiatische Lander, in denen die
Religion in die nationale Kultur integriert ist, wihrend
sie in einigen Staaten unterdriickt oder schwer behin-
dert wird und in anderen die Entscheidung zu einer
Religion eine personliche Angelegenheit darstellt. In
Asien bestechen drei Religionstypen: die universali-
stisch ausgerichtete Religion nichtasiatischen Ur-
sprungs wie der Islam ; die Religion von kulturell-eth-
nischem Geprige wie der Konfuzianismus und der
Taoismus in China, der Schintoismus in Japan, der
Hinduismus in Indien ; die verschiedenen Formen von
Animismus bei kleineren, verstreuten Vélkergruppen.
In diesem Aufsatz beschrinken wir uns auf die Reli-
gionen asiatischen Ursprungs und lassen somit den Is-
lam aufler Betracht.

Die Religionen von asiatischem Geprige weisen eine
gemeinsame Eigentiimlichkeit auf : das, was bisweilen
als Toleranz gegeniiber anderen Glaubensbekenntnis-
sen bezeichnet wird und die Symbiose mit anderen
Traditionen oder die gleichzeitige Zugehérigkeit zu

ithnen erméglicht?. Die Religion wird mehr als Erfah-
rungs- und Lebensweg denn als ein monolithisches
Ganzes angesehen, und eher als eine Bewegung denn
als eine verbindliche Struktur. Im Buddhismus z. B.
lilt man unendlich viele Zugehorigkeitsgrade zu, in-
nerhalb derer die Gruppe der geistlichen Meister und
der Ménche den Antriebsmotor bildet. Die missiona-
rische Ausbreitung geschieht vor allem iiber Monchs-
gemeinden und diese geistlichen Meister, die nach und
nach ihre Umwelt beeinflussen.

Auch nach Jahrhunderten der Missionsarbeit stellt
das Christentum noch eine verschwindende Minder-
heit dar. Die Konversionen haben bei animistischen
Randgruppen oder in Lindern ohne nationale Einheit
und ohne eine Grofireligion (wie z.B. auf den Philip-
pinen) stattgefunden ; zu Massenbekehrungen ist es in
Zeiten eines gesellschaftlich-kulturellen Umbruchs
gekommen wie in neuerer Zeit in Korea, Vietnam,
Taiwan und im 16. Jahrhundert in Sri Lanka?®,

Das Problem der Beichungen zwischen den Grofire-
ligionen und dem Christentum ist zwar von einigen
groflen Missionaren des 16. und 17. Jahrhunderts
wahrgenommen worden, hat aber infolge der inner-
kirchlichen Auseinandersetzungen® und auch infolge
der theologischen Grundlagen und der gesamten Be-
wufitseinslage der Christenheit von damals keine rich-
tige Losung gefunden. Das Fehlen dieser Beziehung zu
den Religionen gilt als einer der Hauptgriinde, weshalb
das Missionswerk ein so enttiuschendes Ergebnis ge-
zeitigt hat®. Jetzt haben sich die theologischen Voraus-
setzungen gedndert und ist eine echtere Begegnung mit
den Religionen moglich, in die sich auch die unmittel-
bare Bezeugung des Evangeliums einbettet®.

Das Versiumnis, zu den Religionen in Beziehung zu
treten, die fast ausschliefiliche Beschrinkung der mis-
sionarischen Prisenz und Aktvitit auf die Randge-
biete der groflen asiatischen Kulturstrémungen und
eine noch schwache Akkulturation bringen in diesem
Umkreis einige besondere Schwierigkeiten mit sich.
Die Kirche erscheint Asiaten, die manchmal Christus
kennen und lieben, als etwas Fremdes’, als ein Baum,
dem es nicht gelingt, Wurzeln zu schlagen und Friichte
zu tragen®, als eine philanthropische Organisation, die
Respekt verdient, aber sie gilt nicht so sehr als ein Weg
geistlicher Erfahrung®. Obwohl man sich tiberall der
einheimischen Sprache bedient, besteht eine Schranke,
die das Verstindnis der religiosen Reden auch in bezug
auf die letzten Wirklichkeiten'® behindert und nicht
nur das Zeugnis, sondern auch das gegenseitige Ver-
stindnis erschwert.

Methoden der Vergangenheit belasten und erschwe-
ren die gegensetigen Beziehungen. Die Angehérigen
der groflen Religionen befiirchten, vereinnahmt und
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erobert und so kulturell entwurzelt zu werden. Die
Art und Weise, wie man das Christentum lebt und ver-
stehtund die anderen Religionen ansieht, machtes den
bestehenden Christengemeinden schwierig, den von
ithnen erwarteten und verlangten Wandel vorzuneh-
men. Andererseits sind trotz der anerkannten Tole-
ranz die asiatischen Religionen iiberzeugt, dem
Christentum iiberlegen zu sein, und suchen dieses zu
vereinnahmen, indem sie es in ihre herkémmlichen
Kategorien umdeuten.

I1. Die Evangelisation in der Gesamtsendung
der Kirche

Der Ausdruck «Evangelisation» laflt sich verschieden
verstehen. Hier fassen wir ihn in einem engen Sinn als
den Prozef}, worin Christus denen vorgestellt wird,
die sich noch nicht fiir ihn entschieden haben (erste
Evangelisation, Evangelisation zur Bekehrung), oder
als den Prozef}, worin man sich Christus, den man be-
reits angenommen hat, von neuem stellt, um ihn wie-
der zum Zentrum zu machen, sich zu erneuern und im
Glauben voranzuschreiten, sei es auf personlicher, sei
es auf gemeinschaftlicher Ebene (Selbstevangelisa-
tion).

In diesem Sinn genommen, deckt die Evangelisation
nicht die gesamte Sendung der Kirche ab, besonders
nicht in diesem asiatischen Umbkreis'!. Die Mission der
Kirche muf die von der Trinitit und Christus ausge-
hende Liebe in einer bestimmten Kultur und einer
konkreten Gesellschaft Wirklichkeit werden lassen.
Innerhalb dieser Liebe nimmt die Mission ihre konkre-
ten Formen an, wie sie von der Eigenart der in Christus
inkarnierten gottlichen Liebe oder von den Bediirfnis-
sen der Menschen, an die sie sich richtet, erfordert
werden. Die Liebe bleibt das letztgiiltige Kriterium
zur Bewertung der konkreten Anwendungsformen
und -muster. Im Hinblick auf die Verwirklichung die-
ser Liebe lassen sich die verschiedenen Missionsfor-
men folgenden drei Aufgaben entsprechend zusam-
menstellen :

1. Die Prisenz und das Wirken Gottes in der Ge-
samtgesellschaft anerkennen und damit zusammenar-
beiten, um sie voranzubringen. Diese Funktion nimmt
heute besonders im Einsatz fiir die Entwicklung und
im Gesprich zwischen den Religionen konkrete Ge-
stalt an'?. Die Kirche hat die Aufgabe, fiir die Men-
schen, die siec umgeben, Zeichen und Sakrament des
Heils zu sein; sie mufl dem Buddhismus behilflich
sein, auf seinem geschichtlichen Heilsweg voranzu-
schreiten, und kann irgendwie mit ihm zusammenar-
beiten, damit der Buddhist ein besserer Buddhist wird.
Kurz: Die Kirche muf§ in einer bestimmten Umwelt

zur Kraft werden, die das Heilswerk Gottes und das
menschliche Suchen nach integraler Befreiung voran-
treibt.

2. Christus in einer arteigenen Kultur leben und be-
zeugen. Dabei geht es vor allem um die Evangelisation
innerhalb der Gemeinschaft der Gliubigen und aufier-
halb ihrer. Die Evangelisation besteht nicht blof} in der
Verkiindigung Christi als einer historischen Person-
lichkeit, sondern muf auch von dem Christus kiinden,
der in der Gemeinde der Gliubigen lebt, und schliefi-
lich muf sie aufzeigen, dafl Christus in den Menschen
und Kulturen der Volker, an die sie sich richtet, zuge-
gen und am Werk ist'®, Hieraus ergibt sich, wie wich-
tig—und zwar nicht nur theologisch, sondern auch pa-
storal — die Zeichenhaftigkeit der Kirche, das Zeugnis
ihrer Glieder, ihre Betitigungen und Strukturen sind.
Dieses Evangelisationswerk vollzieht man durch sein
Leben, mit Werken und Worten, wie das die Bischofs-
synode in Vertiefung der Uberlegungen des Konzils
aufgezeigt hat'®.

Hier werden wir uns darauf beschrinken, bloff zwei
besondere Erfordernisse hervorzuheben. Vor allem
mufl den Anhingern der asiatischen religiésen Tradi-
tionen die Botschaft des Evangeliums nicht nur ver-
stindlich, sondern auch belebend vorgelegt werden,
damit, wenn sie den christlichen Weg einschlagen und
auf ihm voranschreiten, es nicht zu einer Verwerfung
oder einem Zusammenbruch der echten Werte
kommt, denen sie vorher nachgelebt haben oder hatten
nachleben sollen, sondern damit ihre Hinwendung zu
Christus ihr Heil sichert und zu einer Vertiefung und
Bereicherung ihrer religiésen und kulturellen Werte
fihrt.

3. Christus in einer bestimmten Kultur inkarnieren.
Dies heifit nicht nur, eine Kirche griinden, sondern die
Christuserfahrung in einem bestimmten Kontext ver-
tiefen und diesem Bestrebungen und Werte entnehmen
— eine Aufgabe, die bis zur Begegnung mit dem ver-
herrlichten Christus nie zu Ende gefiihrt sein wird.

Die Evangelisation muf} in diese globale missionari-
sche Anstrengung eingebettet sein. Es ist nicht damit
getan, dafl die Verkiindigung verstindlich und ein-
dringlich geschieht; man muf! die Kirche in ihrer uni-
versalen und vor allem auch in ihrer &rtlichen Inkarna-
tion fiir die Asiaten ersehnenswert und offen machen,
zu einem getreuen Spiegelbild Christi, der ihren gan-
zen Daseinsgrund und ihre Eigenart ausmacht'®; sie
mufl zu einer Trigerin von Werten werden, die — wie
die Meditation — von der religiosen Tradition fiir we-
sentlich angesehen werden und die — wie der Einsatz
fiir die Gerechtigkeit und die Erneuerung der Gesell-
schaft — den neuen sozialen Bestrebungen und Anlie-
gen entsprechen'®.
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Das Herantragen der christlichen Botschaft an die
Angehérigen der asiatischen Religionen wird von ei-
nem besonderen Problem behindert: von dem der
Sprache. Die Botschaft bleibt thnen unverstindlich
oder wird mifiverstanden. Buddhisten z.B. kommt sie
nicht als frohe, befreiende Verheiflung des endgiiltigen
Heils fiir den Menschen vor und auch nicht als Weg,
um zu ihm zu gelangen. Die Botschaft erscheint ihnen
nicht als Antwort auf das, was sie in threm Innern wol-
len, auf ihr Leitbild. Sie gewahren darin nicht eine echt
geistliche Ausrichtung und Spannung, die der geistli-
chen Ausrichtung und Spannung ihres Milieus ir-
gendwie entspricht, besser gesagt, sich irgendwie mit
ihr trifft. So wie sie die Dinge sehen, verdient diese
Botschaft nicht, angenommen zu werden — weder von
den geistlichen Meistern, die in einer hoheren Span-
nung stehen, noch von den gewdhnlichen Buddhisten,
die schon eine Entsprechung zu dem besitzen, was ih-
nen in den Riten, in den Glaubensanschauungen und
auch in der Moglichkeit, zur Gliickseligkeit des Him-
mels und der Gétter zu gelangen, geboten wird.

Man kann somit behaupten, dafl die Frohbotschaft
von Christus in Geist und Herz der Buddhisten und
der Angehorigen der anderen grofien Religionen noch
nicht so stark Wurzeln geschlagen hat, dafl sie sich auf-
gerufen fiihlten, sich frei fiir Christus und seine Ge-
meinde zu entscheiden. Die echte Bekehrung einiger
entkriftet diesen Schluf} nicht, weil die meisten von ih-
nen zuvor einen Kontakt mit der westlichen Kultur
und ihren religiésen Leitbildern gehabt haben.

Die Kriterien zu einer Lésung dieses Problems sind
in zwei Richtungen zu finden: in der Vertiefung des
Verstindnisses und Erlebnisses des christlichen Ke-
rygmas und in der Vertiefung nicht nur der Kategorien
und der Redeweise der Buddhisten, sondern auch ihres
geistlichen Suchens, ihres globalen Daseinsentwurfes,
ihrer Hoffnung, ihrer Einstellung zum Heil. Eine Bot-
schaft ist erst dann verstindlich, wenn sie in den Kate-
gorien dessen, der sie empfingt, ausgedriickt wird, so
daf dieser ihren Sinn erfassen kann. Eine Botschaft ist
dann gut, wenn sie einer tiefen Erwartung entspricht
und gleichzeitig als realisierbar erscheint, weil sie in
dem, der die Kunde bringt, bereits verwirklicht oder
auf dem Weg der Verwirklichung ist. Eine Botschaftist
dann annehmbar, wenn sie die Gipfel der Weisheit und
Spiritualitit der eigenen Tradition, diejenigen, die die
hochsten Verwirklichungen dieser Werte darstellen
und inkarnieren, achtet und ehrt.

Im Hinblick auf eine Neufassung der christlichen
Botschaft an die Buddhisten ist dieser Gedanke von
mir anderswo griindlicher dargelegt worden'”. Dort
werden die beiden Lésungsprinzipien ausfithrlich
entwickelt und die Umrisse zu einer Neufassung der

christlichen Botschaft gezeichnet unter Hinweis auf
die Etappen, Motive und die immer noch anstehenden
Fragen. In einem buddhistischen Milieu wird man bei-
spielsweise vom Menschen ausgehen, von dem ithm in-
newohnenden Wissen um das Ubel und von seinem
Suchen nach Heil, um sodann den Anruf Christi zu
Gehor zu bringen, der uns das Endziel, Gott den Va-
ter, zeigt und uns einlidt, mit ithm zusammen diese
endgiiltige Befreiung zu erleben.

Selbstverstindlich hat die Suche nach diesem Leben
auf die arteigene Weise der jeweiligen Religion und ih-
rem Grundanliegen gemif} zu erfolgen und auch den
jeweiligen Gruppen entsprechend, an die man sich
wendet. Diese Religionen sind eben Bewegungen, de-
nen man auf diese oder jene Art angehoren kann. Sie
weisen unterschiedliche, gestufte Anschauungen und
Erfahrungen auf und nehmen Haltungen ein, welche
die Assimiliation verschiedener Traditionen und Sym-
biosen begiinstigen. Eine in dieser Richtung angepafite
Botschaft kann zu einer ersten Verkiindigung wie auch
zu einem neuen Ansatz einer Katechese in diesem Mi-
lieu dienen. '

Eine solche Uberpriifung der Sprache und ihres Ge-
brauchs biirgt jedoch noch nicht fiir Konversionen.
Die Annahme des christlichen Glaubens geht aus dem
Heilsplan und -wirken Gottes sowie aus der Antwort
des Menschen hervor. Die Kirche hat nicht die Anzahl
der Bekehrungen zu zihlen, sondern ein treffliches
Werkzeug der ihr anvertrauten Sendung zu sein und
dabei stets die Freiheit des Wirkens Gottes und der
Antwort des Menschen zu respektieren.

111. Die Frage nach der Moglichkeit eines christlichen
Buddbismus

Die Frage, ob es méglich sei, gleichzeitig Buddhist und
Christ zu sein, wird nicht nur von der Intelligenzija des
Westens und Ostens gestellt, sondern auch vom einfa-
chen Volk und von ganzen Dorfern, die eine tiefe
Sympathie fiir das Christentum empfinden, jedoch be-
fiirchten, daf sie, wenn sie es annihmen, von ihrer
Kultur und ihrem Volk getrennt wiirden. In verschie-
denen Gesellschaften ist mit der Zugehdrigkeit zu ei-
ner Kultur auch schon die Zugehorigkeit zur herr-
schenden Religion gegeben. In Thailand sind die Be-
griffe thai und Buddhist, in Birma das Birmanesein
und Buddhistsein, in Kambodscha waren bis zur Auf-
richtung des neuen Regimes das Khmersein und das
Buddhistsein gleichbedeutend. Im einen und andern
Land steht jemand, der nicht Buddhist ist, abseits der
Gesellschaft oder zumindest gewisser Fithrungsposi-
tionen. In dieser sozio-religidsen Situation liegt eine

252



DIE EVANGELISATION IM RAUM DER ASIATISCHEN RELIGIONEN

der Ursachen des relativen Riickgangs der Christen-
zahl in Landern wie Sri Lanka.

Man gibt allgemein zu, daf} die Kirche japanisch, in-
disch, thailindisch zu werden habe, auch wenn sie da-
bei katholische Kirche bleibe, ja gerade um katholisch
zu sein, um ein verstindliches Zeichen und ein geeig-
netes Werkzeug zur Missionierung zu sein. Weniger
geldufig aber ist es, weniger oft bringt man den Mut
auf, Religionsbezeichnungen miteinander zu verbin-
den und von Buddhisten-Christen oder Hindu-Chri-
sten zu sprechen, gerade weil es sich dabei um zwei
Wirklichkeiten der gleichen Ordnung handelt. Wir
brauchen nicht auf die Problematik einzugehen, ob das
Christentum eine Religion oder ein Glaube sei oder ob
der Buddhismus eine Religion oder blofl eine Weltan-
schauung darstelle, um sagen zu kénnen, daf} jede Re-
ligion ein eigenes Geprige aufweist mit bestimmten
Werten, Funktionen und Vorstellungen, die ein Gan-
zes bilden. Man darf nicht blofl einen Teilaspekt sehen,
sondern muf} eine Religionsbewegung in ihrer existen-
tiellen Totalitdt ins Auge fassen.

Bevor wir die Frage zu beantworten suchen, ob es
moglich sei, ein buddhistischer Christ zu sein, werfen
wir mit Vorteil einen Blick auf die lebendige Erfah-
rung. Es gibt Erfahrungen und Situationen, die man
nicht gesucht hat, und andere, die man gewollt hat.
Selbst wenn sie jegliche «Ansteckung durch die an-
dern, abergldubischen Religionen» zu meiden suchten,
waren viele Christen, die vom Buddhismus herkamen
oder in buddhistischer Umgebung lebten, in ihrem
Verstdndnis und Erlebnis christlicher Wirklichkeiten
von dieser Religion beeinfluflt. Das Verdienst z.B.
wird in einer buddhistischen und nicht bloff christli-
chen Sicht verstanden und praktiziert ; das gleiche 13}t
sich in bezug auf die Siinde, das religiose Leben, die
Kirche sagen. Dies tritt deutlich zutage, wenn man im
Vertrauen miteinander spricht und von stereotypen
Antworten absieht. Es gab Christengruppen, die zu-
gleich animistisch waren, weil sie die Riten beider reli-
gidsen Traditionen vollzogen. Die Mehrzahl der Chri-
stengemeinden aber hatte mit den religisen Vorstel-
lungen und Praktiken ihrer fritheren Religion gebro-
chen. Dieser Bruch fiel in der Vergangenheit leichter,
da man oft getrennt voneinander in homogenen Ge-
meinden lebte ; man weilte in einer biuerlichen Gesell-
schaft oder bildete miteinander ein Getto. Der Einfluf}
der Umgebung wirkte sich dann eher im Sinn des
christlichen Ritus, der religitsen Praxis, der kirchli-
chen Strukturen usw. aus.

Wie diese Erfahrungen zeigen, besteht stets die Ge-
fahr, dafl man einem religiosen Synkretismus verfillt.
Man kann sie nicht meiden, indem man, wie das bei der
fritheren Missionsmethode oft der Fall war, einfach ta-

bula rasa macht, und auch nicht, indem man einer Mis-
sionspraxis des Buddhismus entsprechend zwei reli-
gitse Traditionen koexistieren lafit. Sondern um dieser
Gefahr auszuweichen, mufl jede Gemeinde und jeder
einzelne Christ die Einheit herstellen, indem man vom
Grundplan, vom Kern der eigenen religiosen Erfah-
rung ausgeht. Um zu einer christlichen Synthese zu ge-
langen, mufl man Christus entdecken und ihn radikal
annehmen als «Krisis» von allem, als Paschamyste-
rium, als einzigen Heilbringer, wenn auch jeder Weg
zwischen Mensch und Gott auf ihn hinausliuft. Diese
zentrale Stellung Christi muf} bestindig gewahrt oder—
besser gesagt — erneuert werden, namentlich in Zeiten
eines Umbruchs und einer Neuausrichtung. Dies
zeigt, wie notwendig die Selbstevangelisation und wie
schwierig eine gegliickte Synthese zu erreichen ist.

Es gibt auch Erfahrungen, die man in bewufit ge-
suchten Synthesen macht wie in gewissen Ashrams In-
diens und bei einigen Einzelpersonen verschiedener
Linder Asiens. Diese Erfahrung ist vielleicht noch zu
neu, um daraus allgemeine Schluf{folgerungen ziehen
zu konnen, doch zeitigte sie schon gute Ergebnisse, die
sich auf die Gemeinden der Umgebung auswirken.
Man kann um diese Begegnung und gegenseitige Be-
einhﬁssung der Religionen nicht herumkommen, denn
es liegt eine ganz neue Gesellschaftssituation vor : Die
Christen leben infolge der Verstidterung und der
Kommunikationen jeder Art mitten unter der nicht-
christlichen Masse. Dieses Eingetauchtsein in die Ge-
sellschaft stellt neue Anforderungen an das echte
Christsein und an die Ausdauer. Der Verlust des
Glaubens ist nicht nur ein Problem des Westens, son-
dernaller Linder, die dem Verstidterungs- und Migra-
tionsprozefl unterworfen sind’®.

IV. Umrisse einer theoretischen Antwort

Auch vom theoretischen Standpunkt aus liflt sich nicht
ohne weiteres sagen, ob es méglich ist, ein buddhisti-
scher Christ zu sein und ob es einen christlichen Budd-
hismus geben kann. Zu allererst ist zu priifen, was ein
Christ ist und was ein Buddhist, was der Buddhismus
als spirituelle und soziale Bewegung ist und welche
Elemente die Gemeinde der Christusjiinger aufweisen
mufl. Man muff somit schauen, ob die gegenseitige
Koexistenz moglichist und auf welchen Ebenen, unter
welchen Bedingungen. Und schliefllich miissen wir
uns fragen, ob eine solche Koexistenz von der Reli-
gionsgemeinschaft, in der sie spielen soll, angenom-
men wird. All dies zeigt, wie vielschichtig die Frage
auch auf theoretischer Ebene ist, weil es dabei um die
Frage nach der spezifischen Eigenart und der Inkarna-
tion einer Religion sowie um die personliche Authen-
tizitit und um die Ekklesiologie geht. Ein derartiges

253



BEITRAGE

Problem kann nicht auf die leichte Schulter genommen
werden.

In jeder der beiden Traditionen, in der buddhisti-
schen und in der christlichen, gibt es verschiedene
Elemente und verschiedene Ebenen, in jeder aber auch
einen Wesenskern, der alles iibrige bestimmt. Die
buddhistischen Meister unterscheiden beispielsweise,
wenn sie ihre Tradition als ganze charakterisieren wol-
len, drei Dimensionen oder Ebenen : die des dbamma,
der Zentralbotschaft Buddhas, wozu die vier Grund-
wahrheiten und die damit zusammenhingende Erfah-
rung gehoren ; die des laddbi, der theoretischen Sicht
und der religitsen Anschauungen, die auf dem Glau-
ben oder auf einem noch weltlichen und immanenten
Gedankengang beruhen ; die des paveni, der kulturel-
len und religiésen Uberlieferung mit Sitten und Briu-
chen, Riten und Praktiken. Diese drei Ebenen weisen
auf eine Rangordnung hin: die erste Dimension
kommt von Buddha und stellt den Heilsweg dar, wih-
rend die beiden anderen Umkleidungen und eine du-
fere Stiitze sind. Das gewohnliche Volk und die allge-
meine Praxis haben jedoch die Tendenz, alles der glei-
chen Wirklichkeit zuzurechnen. Der Dialog mit aufge-
schlosseneren Personen und die Entwicklung der Gei-
steshaltung und der sozio-religiGsen Situation werden
es dieser Rangordnung ermdglichen, die innere Er-
neuerung des Buddhismus und die christliche Akkul-
turation zu beglinstigen.

Auch auf dem christlichen Feld macht die Haltung,
die alles als ein grofies Ganzes ansieht, einem Denken
Platz, das eine Rangstufung vornimmt. Die Human-
wissenschaften haben mitgeholfen, das Verhalenis zwi-
schen Theorie und Praxis, zwischen offizieller und
Volksreligion, zwischen der Bedeutung, die der
Ubermittler einer Lehre, und der, die ihr Empfinger in
sie hineinlegt, stirker zu beriicksichtigen. Die Ekkle-
siologie betont jetzt die zentrale Stellung Christi und
die Rangordnung der Wahrheiten und Werte.

Beispielsweise lassen sich in jeder Tradition drei ver-
schiedene Ebenen ins Auge fassen, die wir so ausein-
anderhalten konnen :

— Die kulturelle Ebene : Gesten und Verhaltenswei-
sen, die zwar von der religiosen Sicht und Erfahrung
beeinfluflt, aber von der Kultur geprigt sind wie z.B.
die Art und Weise, die Religionsgemeinden zu unter-
stiitzen, Respekt auszudriicken...

— Die ethische Ebene: moralische Verhaltenswei-
sen, Kategorien und Werte, deren Ursprung nicht in
der zentralen Botschaft zu liegen braucht, auch wenn
sie von ihr beeinflufit sind.

— Die rituelle Ebene: Riten und Zeremonien, die
mit den religiosen Auflerungen der Gemeinde und der
Einzelpersonen verbunden sind.

— Die spirituelle Ebene: Es gibt Betatigungen, in
denen sich die religidse Erfahrung des Heiligen und,
was mehr ist, des Absoluten inkarniert— denken wir an
die Meditation, das Gebet, das religiose Leben...

— Es gibt charakteristische Grundwerte wie die
christliche Liebe im Christentum und die Losschilung
im Buddhismus.

— Es gibt eine Mitte, die alles ibrige bestimmt und
beseelt wie das dhamma im Buddhismus und Christus
im Christentum'®. Dieses Grundanliegen gibt allem
seinen Stellenwert und seinen Sinn.

Gewif} ist es auf verschiedenen Ebenen méglich, ein
buddhistischer Christ zu sein, indem man sich Ele-
mente zu eigen macht, die sich miteinander vertragen.
Auf kultureller und gesellschaftlicher Ebene ist diese
Identitit notwendig, um vollwertiges Glied der Ge-
sellschaft zu sein. Und doch fehlt es auch hier nicht an
Schwierigkeiten. Der tigliche Beitrag an den Lebens-
unterhalt der Bonzen z.B. hat kulturellen Charakter,
doch nach Meinung des buddhistischen Volkes ist er
ein Zeichen dafiir, daff man Buddhist ist, und der wich-
tigste Akt des buddhistischen Laien. Auf ethischer
Ebene [afit sich die Identitit zu einem grofien Teil her-
stellen: die Kategorien und Gebote hingen mit der
menschlichen Erfahrung zusammen. Man muff sich
nicht nur die Kategorien, sondern auch die Werte zu
elgen machen, wie das von der Hierarchie oft betont
wird. Mit der zentralen Stellung der christlichen Liebe
indern sich jedoch auch die Motivierungen, die Op-
tionen und die Rangordnung der Handlungen.

Aufritueller Ebene stellt sich das dreifache Problem
der Anpassung der christlichen Riten, der Ubernahme
buddhistischer Riten und der Beteiligung an diesen.
Nicht nur ist nach einer verstindlichen Versinnbildli-
chung zu suchen, sondern man hat auch auf den Le-
bensrhythmus des Volkes zu achten und den Bediirf-
nissen zu entsprechen. Auf diesem Gebiet [afit sich vie-
les tun. Auf der Ebene der Spiritualitit gibt es Grund-
haltungen, Wege der Meditation und des religidsen
Lebens, die sich mit dem Christsein vertragen und das
christliche Selbstverstindnis und das christliche Leben
bereichern kénnen. Es liefle sich eine Gemeinde budd-
histischer Ménche denken, die sich an die herkomm-
lichen religibsen Briuche und Praktiken halten,
gleichzeitig aber das christliche Leben praktizieren
wiirden.

Diese Verbindung von Elementen verschiedener
Ebenen mag in den Augen einiger bereits einen christ-
lichen Buddhismus darstellen. Doch bestehen gegen-
iiber einer solchen Assimilationsweise zwei Schwie-
rigkeiten. Zunichst einmal die, dafl die Buddhisten
sich dagegen striuben konnten, von den Christen so
vereinnahmt zu werden. Als z.B. vor ungefihr zwan-
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zig Jahren zu Bangkok eine Kirche im Stil einer budd-
histischen Pagode erbaut wurde, haben die Buddhisten
ganz entschieden dagegen Einspruch erhoben, obwohl
schon Pagoden im Stil christlicher Kirchen erbaut
worden waren. Die Ubernahme gewisser Modelle
brichte nicht auch schon das Wesentliche niher, son-
dern wiirde zu einer synkretistischen Haltung verlei-
ten und wire fiir die Kirche mehr ein duflerer Anstrich
als eine echte Inkarnation.

Auf buddhistischer Seite liefle sich eine Gemeinde
denken, die zwar ihre Traditionen beibehilt, aber
christlich sein will und ihre sittlichen Grundsitze und
Haltungen, ihre Glaubensanschauungen und Prakti-
ken vom Christentum iibernimmt. Im individualisti-
schen Rahmen ist dies vielleicht in Japan der Fall, wo
die Zahl derer, die sich fiir Christen ansehen, die der
Angehorigen der verschiedenen Kirchen weit iiber-
steigt. Doch bleibt auch dann das Problem, ob es mog-
lich ist, Christ zu sein ohne irgendwie der Jiingerge-
meinde anzugehoren. Auf jeden Fall miissen sich die
beiden Traditionen auf einer sehr viel tieferen Ebene
zusammenfinden.

Man kann erst dann von christlichem Buddhismus
sprechen, wenn man eine lebenskriftige Synthese der
Grundanliegen und -bestrebungen der beiden religio-
sen Traditionen zustandebringt, wenn man das Zen-
trum und die Wesenselemente der beiden Wege mit-
einander vereinen kann, so daf} es zu einer Gesamtein-
heit und zu einer Rangordnung der verschiedenen
Elemente kommt. Kurz, man miifite das Besondere
und Eigentiimliche der beiden Bewegungen miteinan-
der vereinen. Und dies erscheint mir aus psychologi-
schen und theologischen Griinden unméglich. Selbst
wenn man zugibt, dafl der Buddhismus auch im Plane
Gottes einen Heilsweg darstellt, so verhilt er sich doch
zum Christentum dhnlich, wie sich das Judentum zu
diesem verhilt.

Sodann gibt es gar kein Christentum, aufler wenn
Christus zur Lebensmitte, zum Bezugspunkt fiir das
Urteilen und Sich-Entscheiden wird, zu dem, der die
Einheit herbeifiihrt und allem seinen Stellenwert gibt.
Denken wir z.B. daran, wie der Buddhismus das Ab-
solute anstrebt und es erfihrt: Das Streben nach dem
Absoluten wird als existentieller Entscheid zu dem
verstanden, das alles transzendiert und als etwas ganz
anderes erfahren wird, als etwas, zu dem es keine per-
sonliche Beziehung gibt und wovon man nichts erken-
nen kann, bis man es erreicht hat. Diese Haltung kann
fiir das Christsein wertvoll sein, dieses wird aber deren
Inhalt und Form von der interpersonalen Beziehung
zu Gott dem Vater her dndern. Meines Erachtens ist
deshalb auf der tieferen Ebene die Identitit nicht mog-
lich, ja, das Ureigene des Christentums wird auch auf

den anderen Stufen méglicher Gemeinsamkeit und
Angleichung den Geist indern.

Ein solcher hypothetischer christlicher Buddhismus
wire somit, wenn er das Christusereignis zur Mitte
nihme, eine christliche Wirklichkeit, die dem Budd-
hismus gegentiber etwas ganz Neues wire, auch wenn
er von ihm Vorstellungen, Funktionen und Werte
tibernihme, ja selbst wenn er sich dessen Grundanlie-
gen, das Streben nach vollkommener Befreiung, zu ei-
gen machte. Um christlich zu werden, muf} der Budd-
hismus durch das Paschamysterium hindurchgehen,
durch einen Prozef des Sterbens und Auferstehens,
des Bruchs und der Erfiillung hindurch. Dann kime es
zu einer eigenartigen Synthese, die keine Methodolo-
gie schaffen und keine Theologie im voraus beschrei-
ben kann. Nur in diesem Sinn und unter diesen Bedin-
gungen ist — zumindest in der Endphase — ein christli-
cher Buddhismus méglich und annehmbar. Dies
schliefit nicht eine gegenseitige Bereicherung und Be-
einflussung der beiden Religionen auf dem Weg des
Dialogs aus. Doch in diesem Fall behilt, vertieft und
liutert jede der beiden Religionen ihre Identitit und
Eigenart und somit ihre Autonomie.

V. Grundsitze fiir das praktische Verbalten

Die Kirchen Asiens miissen wie die Kirchen anderswo
ihr Leben und Wesen neu zum Ausdruck bringen, und
zwar auf eine Weise, die etwas sagt, die also auf die Re-
ligion und Kultur, in der sie leben, Bezug nimmt. Die
Kirche in Thailand muff somit im angegebenen Sinn
gewissermaflen tha: und buddhistisch werden. Geben
wir einige Grundsitze an, wie man vorgehen soll, um
dies zu erreichen.

Die Gemeinde der Glaubenden muff bestindig be-
strebt sein, sich Christus zuzuwenden und sich in der
Gesellschaft, in der sie lebt, zu inkarnieren, indem sie
sich die jetzigen Bestrebungen und Projekte zu eigen
macht und nicht nur die einstigen Traditionen kultu-
rellen oder religiosen Charakters. Die Akkulturation
hat das anzunehmen, was wirklich lebendig ist, nicht
aber das, was verknochert ist, auch wenn das Christen-
tum Werte retten soll, die sonst verloren gingen. Man
muf} unabldssig nach einer Hierarchie der christlichen
Werte suchen, indem man stets Christus in die Mitte
stellt und die christliche Liebe zum Maf3stab des Han-
delns nimmt. Die Selbstevangelisation, will sagen die
Auseinandersetzung mit Christus und seiner Bot-
schaft, ist das erste Kriterium und das Hauptmittel zu
einer echten Akkulturation.

Sodann ist ein Unterschied zu machen zwischen
Christengemeinden, die bereits in mehr oder weniger
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richtigen Traditionen aufgewachsen sind, und Ge-
meinden von Neubekehrten, die aus einer anderen re-
ligiosen Umgebung kommen. Diese zweite Situation
bietet groflere Moglichkeiten zu schépferischem Ver-
halten. Der Eintritt derartiger Gruppen wird in den
Ortskirchen eine Akkulturation erméglichen und
kann eine mitreilende Rolle spielen. Wenn es aber
nicht zur Bekehrung ganzer Gruppen kommt, so er-
schwert, ja verunmoglicht das die Vitalitit einer Kirche
und ihre Inkarnation in der einheimischen Kultur.
In neugegriindeten Gemeinden darf der Bruch mit
der Vergangenheit nicht voreilig oder aufgrund neben-
sichlicher Kriterien geschehen. Er muff sich aus einer
zugleich personlichen und gemeinschaftlichen Hin-
wendung zu Christus ergeben, sonst geht man blof§
von einem rituellen System zu einem anderen, von ei-
nem Moralsystem zu einem anderen tiber. Man muf}
also den Einzelpersonen wie den Gemeinden einen
allmihlichen Ubergang erméglichen, noch viel mehr
als man dies wihrend des Katechumenats vorhatte und
praktizierte. Die Ortskirchen werden so zu einer Be-
wegung werden mit Gruppen, die sich mehr oder we-
niger rasch vorwirtsbewegen, doch stets auf der Suche
nach einem lebendigen Christus, der sich inkarnieren
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Fernando Castillo
Evangelisation in
Lateinamerika

In den beiden letzten Jahrzehnten hat sich in der la-
teinamerikanischen Kirche ein tiefgreifender Wandel
vollzogen. Ein Zeichen fiir diesen Erneuerungsprozefl
ist die Tatsache, dafl die «Evangelisation» immer mehr
ins Zentrum der Reflexion und Suche nach einer neuen
Praxis der Kirche geriicke ist.

Das Ziel dieser Uberlegungen besteht lediglich dar-
in, einige der grundlegenden Aspekte herauszuarbei-
ten, welche den Hintergrund des Problems der Evan-
gelisation in Lateinamerika beleuchten. Im Hinblick
auf dieses Problem, so kénnte man zusammenfassen,
verdichten sich gewissermaflen Zusammenhang und
Spannung zwischen Vergangenheit und Zukunft der
lateinamerikanischen Kirche, zwischen der Bejahung
einer mit der lateinamerikanischen Gesellschaft zu-
tiefst verwurzelten christlichen Tradition und der ra-
dikalen Kritik an dieser Gesellschaft und der Rolle,
welche die Kirche in ihr spielt, zwischen dem tatsichli-
chen Bewufitsein des «christlichen Volkes» und dem
christlichen Glauben, der sich als Praxis der Befreiung
und als kritisches Bewufitsein der Gesellschaft ver-
steht.

I. Evangelisation in einem christlichen Kontinent ¢

Es mag paradox erscheinen, in einem herkémmlich als
christlich geltenden Kontinent wie Lateinamerika von
Evangelisation zu sprechen. Eines der typischen
Merkmale der spanischen und portugiesischen Koloni-
sierung war ihre kulturelle und religiose Aggressivitit.
Der Kolonisierungsprozefl und die Christianisierung
waren aufs engste miteinander verflochten. Die Kolo-
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nisatoren zwangen den verschiedenen Kulturen, die sie
in Amerika vorfanden, eilends das Christentum auf,
ohne deren jeweiligem Entwicklungsstand Rechnung
zu tragen. Gewifl gab es bedeutende Ausnahmen: Bi-
schofe und Missionare, die in die neuen Lander ge-
kommen waren, machten sich angesichts der stindig
wachsenden Brutalitit und Ausbeutung durch die Ko-
lonisatoren zum Anwalt der Indianer ; betrachtet man
jedoch den Prozefl der Kolonisierung insgesamt, so
kann man behaupten, daff die Kirche dabei als kultu-
reller Apparat der kolonialen Unterwerfung wirkte,
mit dessen Hilfe zwar offensichtlich nicht alle Elemen-
te, aber doch die Grundstrukturen der einheimischen
Kulturen zerstért wurden und sich allmahlich neue
Kulturformen durchsetzten.

Aus diesem Prozefl gingen gleichzeitig das volks-
tiimliche Christentum (und die Volkskultur) einerseits
hervor, das zahlreiche Elemente aus den einheimischen
Kulturen in den Rahmen christlicher Glaubensiiber-
zeugungen und Riten einbezog und mit diesen ver-
schmolz, und andererseits eine voll in das Herrschafts-
system der oligarchischen Kolonialgesellschaften inte-
grierte Kirche. Im allgemeinen hat die Kritik der la-
teinamerikanischen Volksreligiositit zwar den Syn-
kretismus, der im Fortbestehen einheimischer magi-
scher Elemente besteht, als Degeneration des
Christentums gekennzeichnet, aber die Kritik an sei-
nem genauen Gegenstiick aufier acht gelassen, d.h. an
jenem anderen praktischen Synkretismus, den die Ver-
strickung der Kirche mit den oligarchischen Herr-
schaftsstrukturen darstellt.

Die Evangelisation zum vorrangigen und dringen-
den Problem zu erkliren, bedeutet offensichtlich eine
Infragestellung des «Christentums», das sich in den
oligarchischen Gesellschaften herauskristallisiert hat-
te. Dies heifit indes nicht, dafl die Volksreligiositit als
purer Aberglaube abgetan und die Kirche bezichtigt
wird, ein blof8es Instrument zur Beherrschung der Un-
terdriickten zu sein. Die Diskussion um die Evangeli-
sierung will zwar mit der Neuauflage alter Schemata
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