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Zum Dialog zwischen
Christen und Buddhisten
in Sudostasien

Birma, Kambodscha, Laos und Thailand sind vier
Linder der indochinesischen Halbinsel mit gemeinsa-
men Merkmalen. Thre Kultur ist von Indien beein-
flult, selbst wenn das ethnische Substrat jedem Land
sein eigenes Gesicht gibt.

Die offizielle Religion der Mehrheit der Bevolke-
rung ist der Theravada-Buddhismus, auch wenn sie
stark von dem Animismus der Ahnen geprigt ist'.
Christen gibt es dort kaum oder nur als Minderheiten,
die meist Fremde sind, und dies trotz mehrerer Jahr-
hunderte missionarischen Bemiihens?.

Dennoch mangelte es frither nicht an Kontakten
zwischen Christen und Buddhisten, besonders anfangs
nicht. Im 17. Jahrhundert waren in Thailand Jesuiten
wie P. Le Blane, P. de la Breuille und P. du Bouchet
«damit beschiftigt, das Vertrauen der Eingeborenen
zu gewinnen und sich ihnen vertraut zu machen». Sie
stellten fest, daff «<hinsichtlich der Sitten und der Le-
bensfiihrung ein Christ nichts lehren kann, das voll-
kommener wire als das, was ihre Religion diesbeziig-
lich vorschreibt<®.

In Birma haben uns katholische Bischéfe des 17. und
18. Jahrhunderts wie Percoto, Mantegazza und Bigan-
det zahlreiche Abhandlungen iiber den kanonischen
und den tatsichlich gelebten Buddhismus hinterlas-
sen. In Kambodscha versuchte P. Maldonado «sich
soweit wie moglich den Bonzen im gelben Kleid anzu-
gleichen, um den Sauerteig des Heils ins Innere der
buddhistischen Kl§ster zu bringen»°.

Trotz ihrer aufrichtigen Sympathie fiir die Kultur,
die sozio-philosophischen Systeme und vor allem fiir
die Vélker, in deren Mitte sie lebten, gelang es den
Missionaren nicht, eine objektive, wohlwollende Sicht
des Buddhismus zu entwickeln und eine tiefergrei-
fende Begegnung mit den Buddhisten, durch den Dia-
log mit ihnen, herbeizufiihren®. Sie waren nicht nur
durch die Vorurteile ihrer Zeit daran gehindert, son-
dern besonders durch den theologischen Zugang zu
anderen Religionen, die als menschliche Verirrungen
und Tauschungen des Teufels angesehen wurden. Die
Kolonialisierung verschirfte noch die Schwierigkeiten

fiir ein gegenseitiges Verstehen, auch wenn das System
katholischer Schulen besonders in Thailand zur gegen-
seitigen Achtung zwischen Personen beitrug.

Nach der Unabhingigkeit haben mehrere Faktoren
neue Beziehungen zwischen Christen und Buddhisten
gefordert. So gingen z.B. die Christen aus den Gettos
ihrer Dérfer heraus. Dann wire zu erwihnen: die
Urbanisierung, das Bediirfnis nach Zusammenarbeit
im sozialen Bereich, die internationalen Begegnungen
zwischen verschiedenen Religionen und schliefilich
eine neue Sicht der anderen Religionen, besonders bei
den Katholiken, seit dem Zweiten Vatikanum,

Zur Situation in Birma

Birma ist das Land, in dem es die geringste Erfahrung
mit Dialog zu geben scheint. Ein Mitglied des romi-
schen Sekretariats fiir die Nichtchristen faflte nach ei-
nem kurzen Besuch, dessen Ziel es war, die Situation
des Dialogs in diesem Land einzuschitzen, seine Ein-
driicke wie folgt zusammen: «Soweit ich das beurtei-
len kann, gibt es in Birma keinen Dialog im eigentli-
chen Sinn. Hierfiir gibt es zahlreiche Griinde, beson-
ders die politische Spannung.»’

Gewif} hat man in dieser Hinsicht etwas unternom-
men ; man kann es in den Studien von Pasquale Ana-
triello® und von Winston L. King® sehen. Aber weder
die Verantwortlichen noch die einfachen Gliubigen
haben das Gesprach gesucht.

Die Erinnerung an die englische Kolonialisierung,
der Kampf, um den Buddhismus zur Staatsreligion zu
machen mit seinem fliichtigen Erfolg, die Haltung der
derzeitigen sozialistischen und laizistischen Regierung
haben verhindert, daff sich die Buddhisten fiir diese
Dimension &ffnen.

Die Christen ihrerseits fiihlten sich zuerst durch die
Forderungen der Buddhisten angegriffen, dann verlo-
ren sie den gréfiten Teil der auslindischen Missionare,
was die Priester, die blieben, veranlafite, ihr Wirken
auf die Versorgung der christlichen Gemeinden zu
konzentrieren; diese gab es hauptsichlich unter
nicht-buddhistischen Volksschichten. Die geringe
Anzahl an Kontakten mit dem Ausland und die geringe
Zahl an einheimischen Priestern haben ein direktes
Miihen um Dialog schwieriger gemacht.

Zur Situation in Kambodscha

Die Erfahrung eines christlich-buddhistischen Dialogs
im Land der Khmer war von kurzer Dauer. Sie siedelt
sich zwischen 1970 und 1975 an. Vor diesem Zeitpunkt
erwies sich eine echte Begegnung als fast unmaglich,
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trotz der Offenheit von Seelsorgern wie Bischof Ra-
mousse und Bischof Tep Im. In der Tat war die Mehr-
heit der Christen Auslinder und fiihlte sich auch so.

Nach dem Staatsstreich von Mirz 1970 blieben von
70000 Katholiken nur drei- oder viertausend im Land.
Die anderen gingen nach Vietnam oder wurden in La-
gern fiir Auslinder zusammengefaflit. Als sich die
kambodschanischen Christen allein vorfanden, ohne
eigene soziale Einrichtungen, insbesondere ohne
Schulen, fithlten sie sich verpflichtet und ermutigt, mit
ihren buddhistischen Landsleuten ins Gesprich zu
kommen.

Aufler dem Gesprich zwischen Einzelpersonen, zu
dem sie nach und nach durch Tagungen und durch die
normale Pastoral vorbereitet wurden, setzten sich die
Christen in den Stidten in der Fliichtlingshilfe ein, da
die Zahl der Fliichtlinge wegen des Krieges stindig an-
stieg. Dieser Dienst der Liebe zog immer zahlreichere
Kontakte mit buddhistischen Autorititen und Ver-
antwortlichen nach sich. Auch andere Kontakte zwi-
schen Christen und qualifizierten buddhistischen
Laien wurden organisiert, um das gegenseitige Verste-
hen zu férdern : In Phnom-Penh und anderswo fanden
Tagungen und Kolloquien statt™.

Die Anwesenheit benediktinischer Ménche erwies
sich als giinstig und vielversprechend. Das Kloster in
Kep war lange ein Ort des Gebetes geblieben, der der
monastischen Erfahrung der Buddhisten ziemlich
fremd war, was iibrigens auch fiir das Karmelitinnen-
kloster in Phnom-Penh gilt.

Der Krieg brachte die katholischen Ménche in Kon-
takt mit den Buddhisten. Manche Buddhisten fanden
im Kloster Zuflucht, und junge Buddhisten gesellten
sich zur Kommunitit, -nicht um Christen zu werden,
sondern um diese Art religiosen Lebens zu erleben.
Der gegenseitige Einflufl war groff, nicht nur fiir das
gegenseitige Verstandnis, sondern auch fiir eine ge-
wisse Anpassung. Die Buddhisten begannen, die
christlichen Monche als wirkliche Ménche zu betrach-
ten und verhielten sich dementsprechend, indem sie
z.B. ein traditionelles Kleideropfer (kathina) organi-
slerten. c

Die «Befreiung» Phnom-Penhs im April 1975 stellt
das Ende jeglicher religioser Struktur, der christlichen
ebenso wie der buddhistischen, dar. Die absolute
Gleichheit, die von den neuen Machthabern auferlegt
wurde, verhindert jede Form monastischen Lebens,
stellt ein Hindernis dar fiir jedes religiose Tun und
setzt jedem Dialog zwischen Institutionen ein Ende,
Die kérpetliche Arbeit im Wald, die stindige Mobili-
tit, die Sitzungen zur politischen Indoktrinierung, die
gemeinsam ertragenen Leiden unterwerfen alle Khmer
einem gemeinsamen Schicksal.

Zur Situation in Laos

In Laos hat der Dialog, der breiter ausgebaut war und
intensiver unterstiitzt wurde, die Mitglieder der beiden
Religionen tiefer erreichen kénnen, und zwar auf der
Ebene der Verantwortlichen ebenso wie auf der der
einfachen Gldubigen, und es ist ihm gelungen, Anstof§
fiir die Nachbarlinder zu sein''. Dank eines National-
biiros und dank einiger Verantwortlicher auf diézesa-
ner Ebene, die auf einen Beschluf der Bischofskonfe-
renz zuriickgehen und von ihr unterstiiizt werden,
wurden alle in der Pastoral Titigen (Priester, Ordens-
leute und Katecheten) unterstiitzt, um ihre Sicht der
Dinge und ihre Methoden erneuern zu kénnen.

Immer hiufiger fanden Begegnungen zwischen
Christen und Buddhisten statt, und zwar auf der
Ebene der Freundschaft, des gegenseitigen Verstehens,
des Austauschs iiber tiefgreifende Erfahrungen und
der Zusammenarbeit. Forschungsarbeiten iiber den
gelebten Buddhismus und iiber spezielle Probleme wie
die Sicht des Gottlichen bei den verschiedenen Volks-
stimmen, iiber die christliche und die buddhistische
Ethik und tiber die religitse Sprache gingen jetzt tie-
fer'2. Dieser Dialog beinhaltete auch offizielle Aspek-
te, wie den Besuch einer buddhistischen Delegation
beim Papst, unter dem Vorsitz des Patriarchen von
Laos personlich®.

Man hat die Tiefe und die Aufrichtigkeit dieses Dia-
logs messen konnen, als die auslindischen Missionare
im August 1975 aus Luang-Prabang ausgewiesen wur-
den. Der buddhistische Patriarch tat alles, was in seiner
Macht lag, um die Entscheidung der Parteivorsitzen-
den abzuindern, jedoch ohne Erfolg. Darauf wollte er
die Einstellung der Buddhisten deutlich machen, in-
dem er in seinem Kloster eine feierliche Abschiedsze-
remonie veranstaltete und die Missionare zum Flug-
platz begleitete.

Die antireligi¢sen Mafinahmen der Regierung gegen
Christen und Buddhisten, die immer stirker wurden,
haben nicht alle guten Anzeichen des Dialogs ausge-
16scht. Wenn in bestimmten Dérfern kleinen christli-
chen Gruppen noch Gebetstreffen erlaubt sind, dann
verdankt man das vermutlich auch der Sympathie, die

‘die buddhistische Bevolkerung ihnen dank des Dialogs

entgegenbringt.

Zur Situation in Thatland

Die Zukunftsperspektiven fiir den Dialog in Thailand
sind giinstig, auch wenn derzeit die Lage im Stillstand
ist, trotz der hervorragenden Erfahrung einiger Pio-
niere. Die katholischen Schulen, die besonders von
Buddhisten besucht werden, hatten den Boden und die
Gemiiter vorbereitet.
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Im Unterschied zu anderen Landern haben hier die
Buddhisten die Initiative ergriffen'®. Schon 1958 erbat
die buddhistische Universitit von Bangkok vom Bi-
schof einen Professor fiir christliche Religion. In den
folgenden Jahren organisierte der Direktor des «Dé-
partement des Religions», Oberst Pin Mathukan, jedes
Jahr ein eintigiges Treffen und gegenseitiges Erkliren
der Religionen und richtete in einem Saal des Kultus-
ministeriums eine dauernde Ausstellung der Religio-
nen ein. Der bedeutendste Bonze des Landes, Bud-
dhadasa, interessierte sich ebenfalls fiir das Christen-
tum und tibte so einen positiven Einfluf} auf die Bud-
dhisten aus'®. Der Patriarch von Thailand besuchte
den Papst im Jahre 1972.

Die Protestanten, die sich im allgemeinen hinsicht-
lich des Dialogs eher zuriickhaltend zeigen und deren
abrupte Stellungnahme und Methoden hiufig Hinder-
nisse darstellten, haben hier eine hervorragende Rolle
gespielt, dank der Jahreskonferenzen «Sinclair
Thompson Memorial» des theologischen Seminars von
Chieng-Mai'®.

Einige Katholiken haben den Dialog durch ihre gu-
ten menschlichen Beziehungen gefrdert, wie z.B. Bi-
schof Carretto und besonders P. John Ulliana, der ei-
ner der bekanntesten und einflufireichsten Minner bei
nationalen Begegnungen wurde, die vom «Départe-
ment des Religions» veranstaltet werden ; er setzte sich
auch ein fiir die Zusammenarbeit der Kooperativen im
sozialen Bereich. Andere, wie P. Pezet, haben sich in
die Bedeutung des Buddhismus vertieft, indem sie
lange in den Kl6stern lebten und in einem dafiir einge-
richteten Zentrum meditierten'”.

Zur Zeit bestehen gute nachbarschaftliche Bezie-
hungen : Man lidt sich gegenseitig zu den Festen und
religibsen Zeremonien ein, Man erkennt sich gegensei-
tig an, und man hat jeden Ausdruck von Verachtung
verbannt. Man arbeitet auch zusammen an Projekten
im sozialen Bereich.

Aber der Dialog bleibt oft oberflichlich, weil man es
an Mithen um Vertiefung fehlen liflt, was sich oft
durch Opportunititserwigungen rechtfertigen lafit.
Dennoch bestehen hier einzigartige Moglichkeiten
aufgrund der hervorragenden Eigenschaften des thai-

! Fiir eine aktuelle Beschreibung des Buddhismus in diesem Land
vgl. D.K. Swearer, Recent Developments in Thai Buddhism, in: Du-
moulin, Buddhism in the Modern World (Macmillan, London 1976)
99-108 ; W.L. King, Contemporary Burmese Buddhism, aa0O. 81-98;
M. Zago, Contemporary Khmer Buddhism, aaO. 109-119 ; M. Zago,
Buddhism in Contemporary Laos, aaO. 120-129.

2 In Birma und in Kambodscha gehen die ersten Kontakte mit Mis-
sionaren auf die Mitte des 16. Jahrhunderts zuriick, eine zusammen-
hingende Anwesenheit von Missionaren beginnt um die Mitte des 18.
Jahrhunderts. In Thailand sind Missionare seit 1662 anwesend. Nach
einem Aufenthalt von P. Leiria von 1642 bis 1647 gelang es den ersten
Missionaren erst gegen Ende des 19. Jahrhunderts, in Laos Fufl zu fas-
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lindischen Buddhismus und seiner Rolle in den ande-
ren buddhistischen Lindern.

Schlufibemerkung

Der Dialog mit den Buddhisten siedelt sich auf mehre-
ren Ebenen an. Man arbeitet im sozialen Bereich zu-
sammen, es gibt Austausch {iber die Lehre, gegensei-
tige Information iiber das Tun und iiber die entspre-
chenden Glaubenssitze, und es gibt Austausch iiber
religiose Erfahrungen. Das hingt haufig vom Interesse
und von der Vorbereitung der Gesprichspartner ab.

Auf christlicher Seite waren auslindische Missionare
die Initiatoren des Dialogs. Die Einheimischen folgten
dieser Richtung, oft mit Erstaunen und grofler Zu-
ruckhaltung. Das romische Sekretariat fir die Nicht-
christen trug durch die Besuche des Sekretirs'® und
durch Ermutigungen dazu bei, dal man Fortschritte
auf diesem Weg machte.

Die Protestanten haben kaum damit begonnen, sich
dafiir zu interessieren, wenn man das Beispiel des theo-
logischen Seminars von Chieng-Mai einmal beiseite
lif8t. Manche Sekten wiirden durch ihre Haltung eher
den Dialog der anderen Christen blockieren. Es mufd
noch ein weiter Weg zuriickgelegt werden, bis alle
Christen eine gemeinsame Haltung des Dialogs ein-
nehmen und ihre Mitarbeit hierfiir einbringen.

Die politischen Instanzen der verschiedenen Liander
spielen eine besondere Rolle. Die Herrschaft der
Kommunisten in Kambodscha und in Laos mit ihrer
antireligiosen Ausrichtung, stellt nicht nur eine
Schwierigkeit fiir den Dialog dar, sondern stellt sogar
das Uberleben der Religionen in Frage, die sich vor die
grofite Herausforderung ihrer Geschichte gestellt se-
hen : Wie konnen sie noch Sauerteig des Heils und des
Fortschritts sein, trotz der zusammengeschrumpften
Strukturen und trotz der Verfolgung?

Fiir das Christentum ist der Dialog Vorbedingung
fiir eine wirkliche Anwesenheit in Asien'®. Ohne Dia-
log wird es keine Inkarnation geben, keine neue ver-
stindliche Aussage der Botschaft, insbesondere kein
echtes, bedeutsames und einladendes Wachstum.

sen. In all diesen Lindern erreicht die Anzahl der Christen noch nicht
einmal 1 % der Gesamtbevolkerung.

3 H. de Lubac, La rencontre du bouddhisme et de I’Occident,
(Montaigne, Paris 1952) 92-93.

# P. Anarriello, Buddismo Birmano (PIME, Neapel 1969) 115-126.

5 H. de Lubac, 220. 93.

® Vgl. H.G. Trager, Burma through Alien Eyes. Missionary Views
of the Burmese in the Nineteenth Century (New York 1966).

7 P. Phichit, My Visit to Burma, in : Bulletin Secretariatus pro non
christianis, 1976-X1/1,66 : «But as far as I am concerned, dialogue as
such does not exist in Burma, due to many reasons, especially the poli-
tical tension». Vigl. auch 62-68.
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8 P. Anatriello, 220, 127-143.

? W.L. King, Buddhism and Christianity. Some Br1dges of Under-
standing (Allen, London 1962).

1 M. Zago, Visite aux Confréres du Cambodge in : Bulletin Secre-
tariatus pro non christianis, 1972/VII-2, 71-76 ; R. Rondineau (Hg.),
Session sur le Bouddhisme (Phnom-Penh 1973) 146 S.

1 M. Zago, Le dialogue avec les bouddhistes au Laos, in : Bulletin
Secretariatus pro non christianis 1975-X/2, 277-291.

12 Zum Gebrauch der Missionare wurden Studien iiber diese Ge-
genstinde und {iber die verschiedenen Seminare vervielfiltigt. In der
Folgezeit wurden einige davon in Biichern oder Zeitschriften versf-
fentlicht, z.B. M. Zago, L’équivalent de Dieu dans le bouddhisme, in :
Eglise et Théologie, 6 (1975) 25-49 ; 153-174 ; 297-317. Ders., Pro-
clamation of the Kerygma to the Buddhists : Worldmission 28 (1977)
20-25. (Franzosischer Text in Kerygma 9 [1975] 73-90.)

13 M. Zago, Voyage du Patriarche Bouddhiste Lao 2 Rome et en
Italie : Bulletin Secretariatus pro non christianis 1973, 92-103 (engli-
sche Ausgabe 90-101).

14 P. Carretto, Dialogue berween Christians and Buddhists in Thai-
land : Bulletin Secretariatus pro non christianis 1974-1X/3, 209-213;
P. Phichit, Dialogue Situation in Thailand, 2aO. 1975-X/2, 269-276 ;
P. Rossano, Report on Mons. Rossano’s Journey in South East Asia,
2a0. 1976-XI/1, 49-61.

!5 Buddhadasa spielt hiufig auf christliche Lehren und Methoden
an, indem er sie oft auf seine Weise interpretiert. Sein bekanntestes
Werk in dieser Hinsicht ist das Buch : Christianity and Buddhism (Sin-
clair Thompson Memorial Lectures, Bangkok 1967).

¢ Diese Konferenzen haben zum Ziel, das gegenseitige Verstindnis
zwischen Christen und Buddhisten in Thailand zu férdern, und zwar
durch spezialisierte Studien, die jahrlich verdffentlicht werden.

Hugo Enomiya-Lassalle

Buddhistisch-christlicher
Dialog in Japan heute

Einleitung

Es moge zunichst darauf hingewiesen werden, dafl
man den Buddhismus in Japan niemals vollkommen
getrennt sehen darf vom Shinto, der Ur- und ehemali-
gen Staatsreligion des Landes. Es ist vielleicht ein ein-
zig dastehendes Phinomen, dafl sich bei einer Umfra-
ge, die vor einigen Jahren durchgefithrt wurde, schit-
zungsweise 40 Millionen Japaner als Anhinger sowohl
des Shinto als des Buddhismus bezeichnet haben. Das
hat gewiff gegenwirtig nichts mit Nationalismus zu
tun, wohl aber mit uraltem religiosen Brauchtum, das
noch im Volke lebt. Was den Buddhismus selbst be-
trifft, so gibt es neben den seit Jahrhunderten heimisch
gewordenen alten Sekten eine Unzahl von neueren, die
man nicht alle iiber einen Kamm scheren kann. Selbst-
verstindlich kénnen wir im Rahmen dieses Beitrages
hier nicht auf Einzelheiten eingehen.

Was den Dialog mit dem Buddhismus betrifft, so hat
sich schon bald nach Kriegsende eine Wandlung ange-

17 E. Pezet, Reflections on my personal experience in a Buddhist
Country, in: Bulletin Secretariatus pro non christianis 1974-1X/3,
176-185.

18 Die Berichte erscheinen regelmiflig im Bulletin des Sekretariats
selbst.

19 M. Zago, Présence du christianisme en Orient et dialogue : Ke-
rygma 7 (1973) 147-172.
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bahnt. Die Religionen riickten einander niher, ohne
daf diesbeziiglich Beratungen gehalten und ausdriick-
liche Entschliisse gefafit wurden. Symbolisch ist dafiir
die Tatsache, dafl in Hiroshima schon von Anfang an
der 6. August als Erinnerungstag an den Abwurf der
Atombombe nicht nur von offizieller Seite der Stadt
begangen wurde, sondern auch von Buddhisten, Shin-
toisten und Christen eine gemeinsame Gebetsstunde
gehalten wurde vor der Grabstitte, an der die Gebeine
der Todesopfer dieser furchtbaren Waffe beigesetzt
sind.

Ein anderes auch rein religioses Phanomen war die
Griindung einer Vereinigung von Zenménchen und
katholischen Priestern zwecks Hebung des religiosen
Verstindnisses, die sich besonders durch gemeinsame

Versammlungen betitigte, wobei je ein Zenmonch

und ein Priester einen Vortrag hielt.

Spiterhin wurde der Dialog ganz besonders gefér-
dert durch die bahnbrechenden Entscheidungen des II.
Vatikanums beziiglich der Beziehungen des Christen-
tums zu den anderen Religionen, die besonders im De-
kret iiber die missionarische Tatigkeit der Kirche in ein
neues Licht gestellt wurden.

Zum Dialog selbst

Der Dialog wird schon seit lingerer Zeit, besonders
seit dem II. Vatikanum, nicht nur von den Christen,
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