Berichte
Michael Rodrigo

Der buddhistisch-christliche
Dialog in Sri Lanka

Einleitung

Rudyard Kipling, ein Kind des Westens, der auf der
Tiirschwelle der 6stlichen Kultur mit dem Osten Be-
kanntschaft gemacht hatte, duflerte sich mit einer von
Befremden gekennzeichneten Anspielung zu dieser
Begegnung : «O East is East and West is West and ne-
ver the twain shall meet» — «O, Ost ist Ost, und West
1st West, und nie werden diese beiden zueinander fin-
den» —, um hier nur diese eine unvollstindige Zeile an-
zufithren. Niemand hat mehr dafiir getan, dafl diese
beiden zueinander finden als Papst Johannes XXIII.
und das Zweite Vatikanische Konzil. Sein Seufzer und
sein Gesang bedeuten Symbole neu erstehender Hoff-
nung, da er seufzte {iber verfehlte Wege in der Vergan-
genheit und von Hoffnung fiir die Zukunft sang. Das
Konzil, das er in Gang brachte, fand ein Weltklima
vor, das bereitet war fiir den Dialog; denn von den
2312 Konzilsvitern stimmten bei der Schluflabstim-
mung tiber die «Erklirung tiber das Verhaltnis der Kir-
che zu den nichtchristlichen Religionen» 2221 mit Ja,
88 lehnten das Dokument ab, wihrend 2 «juxta mo-
dum», also bedingt, zustimmten'.

Sri Lanka, («die heilige, glinzende Insel»), dieses
birnenférmige Anhdngsel des indischen Subkonti-
nents, in jiingerer Vergangenheit bekannt unter dem
Namen Ceylon und davor von verschiedenen Vélkern
zu verschiedenen Zeiten Serendib, Taprobane, Ceilao
und Zeilan genannt, empfing die buddhistische Lehre
unter Kénig Devanampiyatissa. Fiir die Animisten war
das eine gute Botschaft, denn diese Sittenlehre fiir je-
den einzelnen selbst und fiir die anderen war verdienst-
licher als die Verehrung von Pfihlen oder Steinen, war
mit mehr Gehalt erfiillt als die Besinftigung eines
Baumgottes.

Der Buddhismus in seiner Theravada-Gestalt kam
zur Geltung in Verbindung mit dem Hof und als Lieb-
ling von Fiirsten und Volk, den herrschenden Dyna-
stien teuer, weil er Sri Lankas Geschichte auf ihren ei-
genen Weg fiihrte, jetzt an Bedeutung gewinnend,
jetzt «stagnierend» als neuerworbener fester Besitz,
oder dann wieder einer die alte Anziehungskraft er-
neuernden Reform seiner Institutionen bediirftig, und
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schlieflich in jiingster Zeit das Existenzrecht des
Christentums in Frage stellend in einer Ara nationali-
stischer Gefithlsaufwallung wenige Jahre nach dem
Zweiten Weltkrieg, als der Nationalismus in der Weise
seines Auftretens mehr erstrebte, als er in der Sache zu
leisten vermochte — wenn man ihn als das sieht, was er
war, nimlich als die verzweifelte Suche nach einem
Heilmittel gegen die meisten Krankheiten von Siid-
und Siidostasien.

Sri Lanka, im tiefsten Grunde seines Wesens reli-
gios, hat vier verschiedene Fasern in seine Matte hinein
verwoben : den Hinduismus, der in einer primitiven
Form schon vor der christlichen Zeitrechnung hier
gewesen sein diirfte ; den Islam, der seit der Zeit nach
dem 10. Jahrhundert im Kielwasser des arabischen
Sechandels den Buddhismus und das
Christentum. Zu erwahnen ist auch noch eine Gruppe
nestorianischer Christen in der nordlichen Mitte des
Landes in der frithen Mitte des 1. Jahrtausends nach
Christus. Der heutige buddhistisch-christliche Dialog
ist eher als multilateraler denn als bilateraler Dialog zu
verstehen, aber im Rahmen dieses Beitrags wollen wir

auftrat;

uns auf Buddhismus und Christentum beschrinken
zur moglichen Vertiefung der Beziehungen.

Das institutionelle Christentum kam in drei Wellen
mit jeweils sehr gemischten Absichten: diessei-
tig-weltlicher Ehrgeiz und weltjenseitige religiose
Glut, Brot und Glaube, Gewdirze und Sakramente —
und zwar derart, dafl die Minner, welche die «Mar-
kenware» Christentum brachten, zuerst Soldaten und
Missionare waren, dann Vertriebene und schliefllich
Kolonisatoren, die im Geschichtsunterricht alle unter
dem Etikett von drei verschiedenen Invasionen klassi-
fiziert zu werden pflegen : Die Portugiesen, romische
Katholiken, im Jahre 1505; die Hollinder, Refor-
mierte Kirche, im Jahre 1656 ; und die Englander, an-
glikanische Christen, im Jahre 1796.

Als Menschen ihrer Zeit fiihlten sich die portugiesi-
schen Seefahrer aufgrund ihres oberflichlichen
Christentums berechtigt, vieles von dem, was die Ein-
heimischen an Bauten und Brauchtum heilig hielten,
bis auf den Grund niederzureilen. Die Hollinder,

" nicht zu tibertreffen in einer grofiziigigen Mischung

von Motiven, von militirischem Machtstreben und
rauhem Reformeifer, verfolgten die katholischen
Christen, wihrend die Anglikaner sich auf eine subtile
Verfolgung der Landbevolkerung und eine Einschleu-
sung fremder Arbeitskrifte konzentrierten. Solche Er-
innerungen sterben nur mithsam aus. Das kollektive
buddhistische Unterbewufite empfindet all dies als
eine unvergefliche Erfahrung?®. Fiir eine Versdhnung
und Heilung bedarf es vieler Jahre. Der bisher im Bann
von Erfolgsstatistiken stehende und auf Bekehrungen
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bedachte Christ muf} heute im Dialog auf Verséhnung
ausgehen. Der Gezeitenwechsel in dieser Richtung
kam mit dem Zweiten Vatikanischen Konzil.

I. Das Aufkommen der Dialogwelle : Weiterfiihrende
Trends nach dem Zweiten Vatikanischen Konzil

Der priesterliche Amtstriger lebt oft auf der Grenze
zwischen Orthodoxie und Orthopraxis: So war es
auch im Oktober 1964, als unter 160 Priestern eine
Umfrage veranstaltet wurde, um die Opportunitit ei-
nes buddhistisch-christlichen Dialogs zu erkunden,
und zwar mit Fragen von den Méglichkeiten, die ein
Priesterseminar hat, bis zur Dialogbereitschaft des
gliubigen Volkes®. Die positiven Antworten wiesen
einen seit 1959 anhaltenden Trend unter priesterlichen
Amtstrigern auf, im Buddhismus «die radikale Unzu-
linglichkeit dieser unbestindigen Welt»* bestitigt zu
sehen. Dieser Trend kam nach der Veréffentlichung
der Konzilserklirung zu seiner vollen Reife, da der im
Wort wirksame Geist zugleich der Geist des mensch-
gewordenen Wortes, des auferstandenen Christus, ist.

Der vom Zweiten Vatikanischen Konzil angebahnte
Weg fand so Echo und Nachfolge in den Kursen des
Nationalen Katholischen Seminars in Kandy, wo seit
1955 Priester iz und féir Sri Lanka ausgebildet werden.,
Pater Wilhelm Hendriks OMI bot dort seit 1955 einen
theologischen Studiengang auf dem Hintergrund hin-
duistischen und buddhistischen Denkens. Herr Mel-
lawaratchi, der fiinfzehn Jahre lang als buddhistischer
Monch gelebt hatte, bot 1966 einen zweisemestrigen
Kurs in buddhistischer Begrifflichkeit an. Und seit
nunmehr zehn Jahren hat der buddhistische Monch
Bhikkhu Anomadassi fortlaufend Kurse in Buddhis-
muskunde gehalten, so daff die Studenten nun in der
Lage sind, buddhistische Uberzeugungen, Sitten und
Kultur kennenzulernen. So werden sie «auch in die
Kenntnis der anderen Religionen, die in den betreffen-
den Gegenden stirker verbreitet sind, » eingefiihrt, «so
dafd sie besser das, was sie nach Gottes Fiigung an Gu-
tem und Wahrem haben, erkennen...» (Optatam to-
tius : Dekret iiber die Ausbildung der Priester, Nr. 16.)

Da das Zweite Vatikanische Konzil nahelegte, ein
erginzendes und auf die konkrete pastorale Situation
bezogenes theologisches Fortbildungsprogramm an-
zubieten, errichtete die im Jahre 1973 gegriindete Dio-
zese Uva eine «Ministries’ School», eine Schule fiir be-
sondere kirchliche Dienste. Diese Schule bildet aus fiir
einen besonderen Dienst des Dialogs mit den Buddhi-
sten und fiir den Dienst eines Dialogs mit anderen Re-
ligionen. Diese beiden Dienstabteilungen (sevakas)
widmen sich einem auf die Praxis ausgerichteten Stu-
dium der Prinzipien des Dialogs und der erforderli-

chen Sprachen (Pali, Arabisch, Sanskrit), um so Dia-
logspezialisten fiir die Diozese zu werden. Seit dem 3.
Januar 1975 hat die Ministries” School alljahrlich drei
Feste gefeiert: Thai Pongal, ein Erntefest, zusammen
mit den Hindus ; Milad-un-Nabi, den Geburtstag des
Propheten Muhammad, zusammen mit den Musli-
men ; und Vesak, das dreifache Fest der Buddhisten
zur Erinnerung an die Geburt, die Erleuchtung und
den Heimgang Buddhas.

Dazu sagt unser buddhistischer Dialogpartner:
«Das bei weitem wichtigste Dialogfest war am Ve-
sak-Tag. Beim Stadthaus versammelten sich 1975 etwa
300 Menschen mit einem christlichen Versammlungs-
leiter und mit hinduistischen, muslimischen und
christlichen Sprechern, die ihre buddhistischen Briider
begriifiten und mit ihnen dieses Hochfest feierten. Der
Ehrwiirdige Amarakongama Amarwansa, Monch der
Diyatalawa-Schule fiir die Ausbildung von Ménchen
sagte : <Bis zum heutigen Tage hitte man meinen kén-
nen, daff das Buddha-Jayanthi vor einigen Jahren der
uniibertreffbare Hohepunkt von allem gewesen sei.
Heute aber finden wir, daff wir dariiber hinaus gelangt
sind zu einem Dhamma-Jayanthi, bei dem religitse
Lehren voller Wahrheiten zusammengekommen sind,
um den Buddhismus zu feiern.» Dies ist ein Sieg fiir die
Religion mit weitreichender Signalwirkung.»> Im fol-
genden Jahr wurde dann das Vesak-Fest zusammen
mit einer Delegation des Kongresses der Religionen®
gefeiert.

All dies riecht ein wenig nach Sensationsliisternheit,
aber es illustriert doch auch den fortgeschrittenen
Stand des Dialogs in einem Land, welches die Wiege
des Theravada-Buddhismus darstellt. Gottes Geist hat
sicherlich schon seit vielen Jahren in dieser Richtung
gewirkt. Wenn Christus das Dabar ist, das handelnde
Wort oder die redende Tat, dann stellen Reflexion und
Aktion in der Praxis keine voneinander getrennten
sondern aufeinander konvergierende Wirklichkeiten
dar. Derjenige, der die Reden und die Verhandlungs-
ergebnisse im Konzil inspirierte, inspirierte auch die
Aktivititen in den Regionen, die reif waren fiir den
Dialog.

Ein bedeutsamer Beitrag zum Dialog kam aus dem
«Study Centre for Religion and Society» in der Have-
lock Road in Colombo. Dessen Leiter, Dr. Lynn de
Silva, ein methodistischer Pastor, hatte 1963 mit dieser
Arbeit begonnen. Die Zeitschrift des Zentrums, «Dia-
logue», schrieb im September 1963 : «Die Zielsetzung
dieses Mitteilungsblattes ist schon in seinem Titel ent-
halten und niher beschrieben im Vorwort der Heraus-
geber., Kurz gesagt geht es darum, unter Christen ein
angemessenes und von Sympathie getragenes Ver-
stindnis fiir den Buddhismus zu férdern im Blick auf
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die Erdffnung eines kreativen Dialogs mit unseren
buddhistischen Freunden. Im Blick darauf wurde das
Christliche Institut fiir das Studium des Buddhismus
(CIBS = Christian Institute of Buddhist Studies) unter
dem Protektorat des Nationalen Christenrates von
Ceylon gegriindet.» 1974 dnderte das Institut seinen
Namen in «Study Centre for Religion and Society»
und entschlof sich zu einer Neuorientierung mit einer
Reihe neuer Initiativen. Das methodistische Christen-
tum ist hier ein Werkzeug des Heiligen Geistes, das
dazu dient, den anderen christlichen Kirchen einen
praktischen Weg zu weisen, wie sie durch gemeinsa-
men Dialog zu einer wachsenden Einheit gelangen
konnen. Thr derzeitiges Ziel ist die Forderung des Ver-
stindnisses fiir einen multilateralen und bilateralen
Dialog ohne Schidigung der Authentizitit jeder ein-
zelnen Religion’.

II. Die Notwendigkeit der Fortfiibrung des Dialogs
und die Notwendigkeit der Bestirkung der Dialogteil-
nebhmer

Zwei grundlegende Defizite verweisen zugleich auf
zwei grundlegende Notwendigkeiten fiir die Zukunft:
zum einen den Dialog fortzufiihren als einen wesentli-
chen Teil unserer Sendung fiir das Volk ; zum anderen
die am Dialog Beteiligten zu bestitigen und zu bestir-
ken, denn ohne dies wiirde unsere Hoffnung keine
greifbaren Ergebnisse zeitigen. Eine von Kanonikus
Houtart von Léwen zur Vorbereitung einer Synode
durchgefiihrte Befragung ergab, dafl 35 % der befrag-
ten Glaubigen die religiose Erneuerung im Buddhis-
mus fiir gut halten ; 27 % verurteilen sie ; 13 % betrach-
ten sie mit gemischten Gefiihlen, und 29 % wufiten
nicht, was damit gemeint sei. Uberdies wiinschten
52 9% der Befragten einen Dialog mit Nichtchristen
(53 % in lindlichen Gegenden, 61,4 % in stadtischen
Siedlungsgebieten). So stellt fiir eine beachtliche
Mehrheit der Leute die Tatsache, daff man katholisch
ist, keinerlei Hindernis fiir das soziale Leben dar. So-
ziale Beziehungen zu Buddhisten miissen daher als
normal betrachtet werden.

Die Ergebnisse der Synodenberatungen hatten aber
dann keine praktischen Folgen. Die katholische Zei-
tung, der «Messenger», stellt nicht mehr wie frither die
Mittelseite fiir die Berichterstattung iiber die Feste der
anderen Religionen zur Verfiigung. Die Ordensfrauen
in Colombo hatten von 1973 bis 1974 bis zu etwa 35
Seminarveranstaltungen iiber interreligisen Dialog,
an denen zum Teil bis zu 110 Ordensschwestern teil-
nahmen, wie etwa im Kloster von der Heiligen Familie
in Bambalapitya in Colombo. Die interreligiose Stu-
diengruppe fiir Oberstufenstudenten in einer Schule

des Klosters vom Guten Hirten (St. Bridget’s), die im
Jahre 1970 gegriindet wurde, loste sich schon im selben
Jahr wieder auf. Die Seminare fiir Ordensschwestern
wurden plotzlich wieder eingestellt. Der hektogra-
phierte «Non-Christian news»-Rundbrief, der in der
erzbischoflichen Residenz in Colombo erschienen
war, ging schon 1969 nach einem oder zwei Jahrgin-
gen wieder ein. Man erinnert sich an an das Wort von
der «stanchezza dei buoni», der Miidigkeit der Guten,
von der Papst Pius XII. einst gesprochen hatte.

Die minnlichen Ordensleute, besonders die Obla-
ten-Patres, hatten eine Seminarveranstaltung iiber
buddhistisch-christlichen Dialog in Laos (aufgrund ih-
rer Verbindungen quer durch ganz Siidostasien) und
eine weitere im Juli 1974 in Sri Lanka. An der letzteren
nahmen auch Delegierte aus anderen asiatischen Lin-
dern teil, unter ihnen auch Pater Marcello Zago OMI
vom Laotischen Christlich-Buddhistischen Studien-
und Dialogzentrum. Dies ist sicherlich auch eine Wei-
se, wie die Ordensleute «der heiligen Hierarchie grofte
Hilfe leisten, und sie kénnen und miissen diese Hilfe,
weil die Anforderungen des Apostolats gewachsen
sind, von Tag zu Tag mehr leisten» (Dekret «Christus
Dominus» iiber die Hirtenaufgabe der Bischofe in der
Kirche)®.

Warum bedarf es so sehr der Ermutigung ? Histo-
risch gesehen hat die Kirche sich lange Zeit darauf kon-
zentriert, die Frommigkeit der Gliubigen innerhalb
eines sakramental-geschlossenen Systems zu kultivie-
ren, und wo die Grundsitze des Zweiten Vatikani-
schen Konzils nicht bis zu den Glaubigen hin durch-
sickern, dort trocknet der Dialog leicht wieder aus.
Theologisch gesehen wird der Dialog noch immer
nicht als ein Teil der Missionsaufgabe betrachtet, so
daf das alte «Zahlenspiel», das Zahlen der Glaubigen
und das Prunken mit der Statistik immer noch weiter-
geht, verbunden mit einem kummervollen Blick auf
die «achtzehn Prozent Christen» in der Welt. Eine sol-
che Denkweise wirkt sich z.B. aus bis in die Gestaltung
der Plakate fiir den Missionssonntag im Jahre 1975.

Unsicherheit und Verwirrung konnen auch aus kon-
fessions- und religionsverschiedenen Ehen entstehen :
Theoretisch wird der Glaube zwar als ein freies Ge-
schenk Gottes und als ein ebenso freier Akt der Zu-
stimmung des Menschen betrachtet. In der Praxis kann
es aber geschehen, daf} ein fast unmerklicher Nach-
druck auf die Méglichkeit eines Glaubenswechsels des
nicht-katholischen Partners gelegt wird. Ein neues
theologisches Denken sollte aber — vor allem ange-
sichts einer von Rom ohnehin schon mit zunehmender
Schnelligkeit betriebenen Dezentralisierung — nicht
immer noch durch «<hthere Interessen» einer gegenlau-
figen Kirchenpolitik blockiert werden. Wenn unsere
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ortskirchliche Theologie — eine Theologie von der
Ortskirche und iz der Ortskirche — wirklich echt und
lebendig wire, so wire auch unsere Hoffnung wirk-
und lebenskriftiger. Andernfalls ist von einem Dialog
nicht viel zu erhoffen.

Es wird darauf ankommen, daff mehr Christen als
bisher ihren Landsleuten die Hand entgegenstrecken,
und zwar als Ausdruck der Gemeinschaft derer, die
sich der Religion verbunden wissen, denn Religion ist
besser als Religionslosigkeit, und wenn wir nicht mit-
einander auf die Suche nach einer fundamentalen Reli-
giositit gehen, so wird Entfremdung und Isolierung
die Folge sein. Der westliche Eifer fiir eine 6kumeni-
sche Zusammenarbeit mit anderen Christen muf} ver-
bunden werden mit dem, was man im Westen einen
«weitergespannten Okumenismus» nennt, was wir da-
gegen als eine noch gebieterischere Forderung betrach-
ten, da wir das Reich Gottes in einem Land suchen, in
dem verschiedene Religionen, lebensvolle Glaubens-
richtungen und Ideologien nebeneinander und mitein-
ander leben in der Sehnsucht nach einer Proexistenz
statt einer bloflen Koexistenz. Wie geringfiigig auch
die Kontinuitit dieser Arbeit sein mag und wie gering-
fiigig auch die Ermutigung, die sie bisher findet, so
scheint sie doch schon die ersten Anfinge einer echten
Gegenseitigkeit im Dialog zustande gebracht zu ha-
ben.

[II. Buddhistisch-christliche und christlich-buddbisti-
sche Beziebungen: Ein Verhiltnis der Gegenseitigkert

Dr. Bryan de Kretser von den Heimen fiir behinderte
Kinder in Prithipura, von dem das Buch «Man in
Buddhism and Christianity» stammt, fragte einmal
den Schreiber dieser Zeilen : « Warum sind Christen ei-
gentlich so arrogant, dafl sie immer meinen, den
Buddhisten die Hand zur Gemeinschaft entgegen-
strecken zu miissen ?» Welche Antwort blieb mir, als
zu sagen, dafl Liebe — agape oder metta — uns treib,
dies zu tun? Vielleicht haben diejenigen, die immer
noch mehr in einer Atmosphire leben, in der es mehr
auf «Bekehrungen» als auf eine vorausgehende Selbst-
bekehrung ankommt, den Eindruck, daf} diese ausge-
streckte Hand nur zogernd ergriffen wird. Ein buddhi-
stischer M6nch schrieb an Dr. Lynn de Silva: «Ich er-
kenne keinen gemeinsamen Boden, auf dem wir einan-
der treffen konnten... Das Christentum redet vom
Himmel her, der Buddhismus von der Erde her.»®
Noch im Mirz 1977 konnten wir aus christlichen Krei-
sen solch anklagende Stimmen wie diese héren : «Dia-
log ist ein Problem fiir Christen. Wir hatten bereits
Koexistenz zwischen den einfachen Leuten. Die Mis-
sionare brachten dann neue Zwietracht. Die arrogan-

ten Evangelisationskampagnen hatten eine buddhisti-
sche Erneuerungsbewegung zur Folge... In dem, was
heute geschieht, kommen nur die unterschwelligen
Schuldgefiihle der Christen an die Oberfliche.»'°

Dialog bedeutet wechselseitiges und nicht gleichzei-
tiges Reden und Horen, es bedeutet auch nicht die
blofle Summierung von zwei Monologen zu einem
quantitativ grofleren Umfang. Es besteht schon ein
Hoffnungsschimmer fiir eine echte Wechselseitigkeit.
Der Ehrwiirdige Hapugoda Dhammananda, ehemali-
ger Missionar der Mahabodhi-Gesellschaft mit zwei-
undzwanzigjahriger Erfahrung in Indien, sagte beim
zweiten Sevaka-Sevana-Vesak-Fest : «Dies ist das erste
Mal, dafl ich diese Art eines multi-religiosen Dialogs in
Sri Lanka erlebe.» Seitdem steht er in Kontakt mit uns,
um die Moglichkeiten eines Studienzentrums fur
buddhistische Ménche zur Vorbereitung auf einen
Dialog mit Christen und anderen zu bedenken''. Dr.
Gunapala Dharmasiri, Dozent in der Philosophischen
Abteilung der Universitit Peradeniya, ist ein weiterer
Exponent der Gespriche iiber Moglichkeiten eines
Dialogs'?. Die stirksten Anregungen zu einem neuen
Denken hinsichtlich gemeinsamer Reflexion und ge-
meinsamen Handelns kommen aber von Dr. Padmasiri
de Silva, dem Leiter der Philosophischen Abteilung
dieser Universitit'®.

IV. Schlufiiberlegungen : Hoffnungen fiir die Zukunft

Liebe fordert ein direktes Zupacken, und so fiihrte die
Zurtickhaltung der offiziellen Stellen der christlichen
Kirchen dazu, daff Einzelpersonlichkeiten und Spon-
tangruppen sich auf den verschiedensten Gebieten des
Dialogs annahmen, der nun aus dieser Spontaneitit
und Freiheit gedeiht. Wenn der heute begonnene Dia-
log auch in Zukunft zu groferer Reife kommen soll,
dann konnen wir nicht auf der Ebene einer eintonigen
Erhebung der Tatbestinde stehen bleiben, auch nicht
auf der Ebene von theoretischen Haarspaltereien, von
technischen und kasuistischen Spielereien mit meta-
physischen Begriffen, also in der Ebene des bloflen
abidhamma . «Freundschaftliche Diskussion iiber reli-
giose Themen mit Menschen anderer Glaubensrich-
tungen ist keineswegs das Recht oder Privileg einer
Handvoll von Fachleuten», heifit es in den Richtlinien
des von den Oblatenpatres organisierten Dialogs mit
den Buddhisten vom Juli 1974 (Anm. 2). Demzufolge
kénnten die Sachgebiete, fiir die wir Hoffnung auf ei-
nen befreienden Durchbruch zur Zusammenarbeit he-
gen, wie folgt umschrieben werden :

Erstens : Schulen, Ordensminner und Ordensfrau-
en, Institute und Zentren, welche ihre Bemiithungen
um einen Dialog fortsetzen und Neulinge zur Auf-
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nahme dieses Dialogs ermutigen sollten. In diesem
Prozef} sind Schritte in Richtung auf eine Losung des
Problems der Sprachbesonderheiten einschliefllich der
Verschiedenheiten in Glaubensstil, Brauchtum und
Kultur vonnéoten.

Ein Zweites mufl den ersten Schritt begleiten: Und
das ist Dialog nicht in Worten allein, sondern auch in
der Tat, wie es fiir ein Vorgehen in einem Land der
Dritten Welt selbstverstandlich sein sollte. Dies ist der
Dialog mit allen Menschen guten Willens (Papst Paul
VI., Populorum Progressio, Nr. 83)', ein Dialog
praktischen Handelns. Die lindlichen Massen Asiens
verlangen nach Nahrung und werden nicht satt. Soli-
daritat mit anderen Christen von heute und mit Chri-
sten vergangener Zeiten fordert Versshnung, und dies
ist auch eine Ausdrucksform von Dialog. Wenn Erlo-
sung im Buddhismus als notwendig bezeichnet wird
und auch gewiinscht wird — «etena saccena suvatthi
hotu», wie manche Reden Buddhas schlieffen : « Durch
dieses wahrhaftige Wort mége Erlosung zuteil wer-
den» —, dann sind wir nicht mehr weit entfernt von ei-
ner gesunden Befreiungsbewegung, in der Christen ih-
ren Beitrag leisten als Versohner, indem sie in «rech-

! Diese Zahlenangaben des Autors sind offensichtlich nicht ganz
korrekt, was schon daraus erhellt, daf} es in den Schluflabstimmungen
keine Zustimmung «juxta modum» (modus = Abinderungsvorschlag
fiir die zu iiberarbeitende Fassung des Textes!) mehr gab. Nach
LThK, Das Zweite Vatikanische Konzil II (Herder, Freiburg/Ba-
sel/Wien 1967) 474 miissen die Zahlen fiir die letzte feierliche Ab-
stimmung am Tag der Promulgation der Erklirung, am 28. Oktober
1965, lauten : 2312 Konzilsviter stimmten ab, 2221 sprachen ihr Ja, 88
blieben bei ihrem Nein, 3 gaben ungiiltige Stimmzettel ab. (Die Re-
daktion.)

2 V. Tennekoon, The Great Rebellion of 1818 (Gunasena, Co-
lombo 1970) p. XLIL

* M. Rodrigo, Report on An Approach to Non-Christians (Duru-
thu, Januar 1965), unvercffentlichtes hektographiertes Material (11
Seiten) aus dem National Seminary, Kandy.

* Konzilserklirung iiber die nichtchristlichen Religionen «Nostra
aetate» Nr. 2, Absatz 2. (LThK, Das Zweite Vatikanische Konzil, II,
490.)

® L. Ranasinghe, Rethinking Ministries at the Service of Uva, From
Rite to Reality : Sevaka Sevana Bulletin II (1976) 90. Vgl. auch Fred.
Erick Perera, aaO. 103.

? Der «Congress of Religions in Sri Lanka» hat aufgrund eines Par-
lamentsbeschlusses aus dem Jahre 1970 offiziellen Status.

7 Von den anderen Zentren seien genannt: Tulana/Research and
Encounter Centre (Direktor ; Pater Aloysius Pieris S]) ; Centre for So-
ciety an Religion (Direktor: Pater S. T. Balasuriya OMI).

Ferner seien die folgenden Dissertationen erwihnt: Antony
Fernando OMI, Poverty in the Vinaya Pitaka ; Michael Rodrigo OMI,
The Enlightment of the Buddha (Diss. an der Gregoriana 1959, veroff.
1963) ; ders., The Moral Passover from Self to Selflessness in Bud-
dhism, Christianity, Islam, Hinduism (Institut Catholique, Paris
1973).

8 Aufgrund eines Beschlusses ihrer Bischofskonferenzen haben die
katholischen Bistiimer von Laos und Kambodscha ein «Bureau de la
Conférence Episcopale pour le Bouddhisme» unter der Leitung von
Pater Marcello Zago OMLI. Sri Lanka hat kein offizielles Sekretariat fiir
den buddhistisch-christlichen oder multilateralen Dialog. Der liturgi-
sche Kalender fiir Sri Lanka erwihnt jedoch die Festtage der anderen
Religionen, ein wichtiger Schritt vorwirts.
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tem Gedenken» Bewuftseinsbildung betreiben, was so
viel bedeutet wie Tétung der Unwissenheit (avijja)
und ein moralisches Dringen auf die Veranderung von
Gesellschaftsstrukturen, die der Selbsttiuschung die-
nen. Dr. Padmasiris Wertorientierungen und sein Pro-
gramm zum Aufbau der nationalen Gemeinschaft ver-
setzen den Dialog in den Bereich der Aktion und des
alltaglichen Lebens. Dr. Lynn de Silvas «Study Centre
Occasional Bulletins» riicken den Dialog in der Art,
wie sie iiber den Rassismus, die Unterdriickung, die
Kluft zwischen Arm und Reich, die Bezichungen zwi-
schen entwickelten und noch auf dem Wege der Ent-
wicklung befindlichen Nationen, iiber Okologie und
Umweltverschmutzung handeln, in einen schirfer ge-
falten Brennpunkt'®. Wenn der Dialog heranreift zur
Aktion, ohne den Charakter des Dhamma-Wortes
einzubiiflen, konnten die Hoffnungen und Traume
von zwanzig Jahren Dialogfilhrung in Erfillung ge-
hen, denn Dialog istnicht eine Einbahnstrafle, sondern
ein Weg, der in zwei Richtungen zu begehen ist, so
dafl Befreiung das Endergebnis des Dialogs wird,
Befreiung von Unwissenheit zur Weisheit, von einer
selbstentleerenden Entfremdung zur Erfiillung.

® Dr. Lynn de Silva, The Understanding and Goal of Dialogue, Bd.
IV, Nrn. 1 und 2, Abschnitte 3-8 ; auf Seite 8 wird der Brief eines
buddhistischen Ménchs zitiert.

1® C.D.E. Premawardhana in seinem Bericht iiber die Konsulta-
tionstagung iiber «Dialogue in Community» : Dialogue, Bd. IV, Nrn.
1 und 2 (Januar—August 1977) 32-34.

' L. Ranasinghe, Rethinking Ministries, From Rite to Reality, Se-
vaka Sevana II, 90.

2 Dr. Gunapala Dharmasiri, Meaning of Religion in Sri Lanka To-
day : Dialogue, Bd. II, 7-11.

13 Dr. Padmasiri de Silva, The Basis for Seeking Community. A
Buddhist Point of View : Dialogue, Bd. IV, Nrr. 1 und 2 (1977) 9-16.

4 Vgl. Pater T. Balasuriya: Logos, Februar 1977 ; Michael Rodri-
go: Dialogue, Bd. ITI, Nr. 2, 62-67 ; Bd. IV, 1 und 2, 17-26 ; Lynn de
Silva, Study Centre Occasional Bulletins ; Padmasiri de Silva, Value
Orientation and Nation Building ; Ven. Bandarawela Devananda, Se-
vaka Sevana Bulletin I1T (1977) 209-214 (Religion and Religious).

15 Ahnliche Arbeitspapiere werden in Form von Dossiers heraus-
gegeben vom Centre for Society and Religion (unter Leitung von Pater
T. Balasuriya OMI); ebenfalls in der Schriftenreihe «Logos» (1975
und 1976).

Aus dem Englischen iibersetzt von Dr. Ansgar Ahlbrecht
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