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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.

Aus dem Franzésischen iibersetzt von Elisabeth Pfirmann

MARCELLO ZAGO

1932 in Treviso geboren. Missionar in Laos von 1959-1966 und von
1970-1975. Dokrorat in Missiologie an der Gregoriana in Rom mit ei-
ner Dissertation {iber : Rites et Cérémonies en milieu bouddhiste lao
(1970 bis 1975). 1972 Leiter des Zentrums fiir Forschung und fiir Dia-
log mit den Buddhisten der Bischofskonferenz von Laos und Kam-
bodscha. Seit 1968 Gastdozent fiir Missiologie an der Universitit Saint
Paul in Ottawa; seit 1976 Professor fiir Missiologie an der Late-
ran-Universitit in Rom. Seit 1972 Berater des Sekretariats fiir die
Nichtchristen. Seit 1974 Generalassistent fiir die Missionen der Kon-
gregation der Oblaten-Missionare. Verdffentlichungen : (aufler der
schon genannten Dissertation): Aspects du bouddhisme lao (Vien-
tiane 1973) ; Semi del Vangelo (Bologna 1976). Ferner Beitrige in Bii-
chern und Zeitschriften zu dem Thema : Buddhismus und Evangelisie-
rung. Anschrift: Curia Generalizia Padri Oblati, Via Aurelia 290,
1-00165 Roma, Italien.

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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sondern auch von Vertretern des Buddhismus in Japan
gesucht. Das gilt allerdings von den fithrenden Person-
lichkeiten in viel hoherem Mafle (um nicht zu sagen
fast ausschlieflich) als von den Gliubigen schleccht-
hin. Das Verstindnis bei letzteren diirfte auf beiden
Seiten noch nicht weit fortgeschritten sein. In dieser
Beziehung ist die Situation anders als in Europa und
Amerika, wo viele ehemalige Christen sozusagen in
den 6stlichen Religionen, besonders im Buddhismus,
gewissermafien einen Ersatz zu finden suchen. In Ja-
pan ist es vielmehr so, daff die Vertreter des Dialogs auf
beiden Seiten achtgeben miissen, dafl keine Mifiver-
stindnisse entstehen bei denen, die den Sinn des Dia-
logs noch nicht recht erkannt haben. Was im iibrigen
nicht zu verwundern ist, nachdem die grofle Masse der
Glaubigen, Christen und Buddhisten, jahrhunderte-
lang in entgegengesetzter Richtung geschult worden
ist.

Trotzdem sind wir in Japan auf verschiedene Weisen
im Gesprich, sei es mit einzelnen oder in Gruppen.
Ubrigens hat die Internuntiatur in Tokio unsere Be-
mithungen sehr gefordert dadurch, daf} immer wieder
Hiaupter der buddhistischen Sekten eingeladen wur-
den. Es waren dann auch stets christliche Experten da-
bei, so dafl sich ein Gesprich entspann, das dann mit
einem Freundschaftsmahl abschlofl. Was Gespriche
unter einzelnen oder in Gruppen betrifft, so ist eine
klare Ubersicht noch nicht méglich. Wir beschrinken
uns daher auf zwei Gruppen, die uns niher bekannt
sind.

Die erste trat vor 10 Jahren zum ersten Mal zusam-
men und hat sich seitdem jedes Jahr einmal fiir einige
Tage zusammengefunden und ein vorher bestimmtes
Thema besprochen. Es handelte sich bei dieser Gruppe
nicht um einen Verein mit Satzungen und Beitrigen.
Es war und ist auch jetzt noch ein Freundeskreis von
Zen-Buddhisten, Protestanten und Katholiken, Japa-
nern und Auslindern. Die erste Anregung kam von
Dr. Douglas Steere, einem fiihrenden Quiker aus
U.S.A. Er hatte zu diesem Zweck fithrende Zenmei-
ster besucht und um Mitarbeit gebeten, die dann auch
dem Kreis beitraten. Wir haben uns auf den Zen-
Buddhismus beschrinkt, weil bei Vertretern verschie-
dener Sekten die Gefahr bestanden hitte, daff die Ge-
spriche in eine Diskussion unter den einzelnen Sekten
abglitten und damit ihren Zweck von vornherein ver-
fehlt hitten. Wiederholt wurde bei dem jihrlichen
Treffen der Vorschlag gemacht, daff die Gespriche
wenigstens zum Teil verdffentlicht wiirden. Das ist
aber erst in diesem Jahre verwirklicht worden. Verdf-
fentlichungen waren auch von Anfang an nicht der
Hauptzweck der Gruppe, sondern ein offener Gedan-
kenaustausch. Wir erachten es als das beste Ergebnis

unserer Zusammenkiinfte, dafl wir allmihlich so mit-
einander vertraut wurden, dafl jeder unverhohlen seine
Ansicht aussprechen darf, ohne fiirchten zu miissen,
dafl es ihm tibel genommen wird. Das geschah, obwohl
im Laufe der Jahre manche zuriicktraten und andere
neu hinzukamen. Gegenwirtig sind es 42 Mitglieder,
mit wenigen Ausnahmen iibrigens Japaner.

Die zweite Gruppe, die kurz dargestellt werden soll,
ist anderer Art als die erste. Sie ist eher eine Vorberei-
tung auf den Dialog als Dialog selbst, beschrinkt sich
auch nicht auf den Zen-Buddhismus, sondern schliefit
auch andere Arten des Buddhismus ein. Sie nennt sich
«Okumenische Gruppe zum Studium des interkonfes-
sionellen (interfaith) Dialogs». Die Mitglieder sind
Christen, sowohl Protestanten wie Katholiken. Sie hat
als nichstes Ziel einen dreijihrigen Arbeitsplan aufge-
setzt. Das Thema im ersten Jahre ist: Geschichtliche
Untersuchung und Bewertung; im zweiten Jahr:
Theologische Implikationen des buddhistisch-christli-
chen Dialogs; im dritten Jahr : Buddhistische Bewer-
tung. Zu diesem Thema sollen auch Buddhisten einge-
laden werden, die sich fiir den Dialog interessieren.
Ferner: Suchen nach neuen Orientierungslinien.

Schwierigkeiten beim Dialog mit Buddbisten in Japan

Es handelt sich in unserer Darstellung nicht um theo-
logische Schwierigkeiten, da diese in einem anderen
Referat zur Sprache kommen. Es sollen zwei beson-
ders schwer zu iiberwindende praktische Hindernisse
kurz besprochen werden. Das erste ist auf beiden Sei-
ten der Mangel an Kenntnis der Religion des Partners.
Vom Buddhismus her gesehen ist, so scheint mir, die
Kenntnis auf seiten des christlichen Partners oft zu ge-
ring, um einen fruchtbaren Dialog fithren zu kénnen.
Vielleicht wird das Gesprich dem Christen helfen, et-
was mehr vom Buddhismus zu erfahren, aber man
kommt nicht zum Wesen der Sache.

Nun ist es aber nicht leicht, sich die fehlenden
Kenntnisse anzueignen. Das gilt fiir den Auslinder
noch mehr als fiir den Japaner. Uberdies gibt es viele
verschiedene Sekten, die im Grunde denselben Kern,
die Erleuchtung des Buddha, haben, aber in der Inter-
pretation oft weit auseinandergehen. Alle auch nur ei-
nigermaflen zu kennen, erfordert ein griindliches Stu-
dium.

Hinzu kommt eine sprachliche Schwierigkeit.
Ubersetzungen aus dem Chinesischen oder auch dem
Japanischen sind immer ungenau. Im europiischen
Sprachgebrauch fehlen oft die entsprechenden Worter,
und es besteht Gefahr, dafl man sie in Kategorien der
eigenen Sprache einordnet, die es in der Fremdsprache
nicht gibt. Man versuche nur einmal, ein Zen-Koan,
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d.h. ein unlésbares Problem, das einem Zenschiiler
von seinem Meister aufgegeben wird, in eine europi-
ische Sprache zu iibertragen. Die Zenmeister in Japan
empfehlen daher auch ihren europiischen Schiilern,
womoglich geniigend Japanisch zu lernen, daf sie
diese Texte wenigstens nach einer Erklarung des Sinnes
verstehen. Diese sprachliche Schwierigkeit kennen wir
im Dialog unter Protestanten und Katholiken iiber-
haupt nicht. Dasselbe gilt, vielleicht sogar in hherem
Mafle, von der zweiten Schwierigkeit im Dialog mit
dem Buddhisten, von der nun einiges gesagt werden
soll.

Sie ist noch schwieriger zu {iberwinden als die erste
und kann selbst mit der besten Sprachkenntnis nicht
gelost werden. Sie liegt darin, dafl es schlieflich immer
um die Erfahrung, die Erleuchtung, geht, die man
durch Worte nicht ausdriicken kann. Das gilt ganz be-
sonders vom Zen-Buddhismus. Zum Beispiel kann
man die Schriften des Meister Dogen, des Begriinders
der japanischen Soto-Sekte, nicht vollkommen verste-
hen, wenn das <Auge der Erleuchtung> nicht in etwa
gedffnet ist. Ein erleuchteter Zenmeister erkennt nach
einigen Worten mit seinem Partner, ob er in diesem
Sinne sehend: ist. Dasselbe gilt von den Schriften be-
deutender buddhistischer Gelehrter. Wer sich prak-
tisch und nicht nur theoretisch mit dem Zen befafit,
kommt bald zu der Uberzeugung, dafl der Dialog mit
dem Zen-Buddhismus diese Erfahrung benotigt, wenn
er nicht auf halbem Wege stehenbleiben soll. Ein Zen-
meister kann sich natiirlich auch auf rationaler Ebene
tiber Buddhismus unterhalten. Er sollte sogar auch in
der Lehre des Buddhismus gut geschult sein. Aber fiir
ihn ist der Dialog auf dieser Ebene auf die Dauer nicht
interessant. Doch méchten wir hinzufiigen, daf} es
nicht im engeren Sinne die <Zen-Etleuchtung, — diese
Bezeichnung ist eigentlich unrichtig, da die Erleuch-
tung keine Firbung hat — zu sein braucht. Es konnte
sich auch um die Erfahrung eines christlichen Mysti-
kers handeln. Viele Zenmeister kennen die christlichen
Mystiker bis zu einem gewissen Grade und fithlen, dafl
mit ihnen eine Begegnung mdglich und fruchtbar ist.

Nun besteht aber die Schwierigkeit, die aus Mangel
von Kenntnis der Religion des Partners erwichst, ge-
nau so auf der Seite des Buddhisten beziiglich des
Christentums. Gewif} gibt es Ausnahmen. Auch unter
den Zenmeistern gibt es solche, die die HI. Schrift lesen
und sie hochschitzen. Doch was die Lehre betrifft, so
setzen sie nicht nur bei den Christen allgemein, son-
dern auch bei den Theologen eine Auffassung voraus,
die heute iiberholt ist und allenfalls bei Kleinkindern
noch als ein Anfang gelten kann. Man hort oft Aufle-
rungen, die einen in Staunen versetzen, z.B. iiber die

christliche Auffassung von Gott, die eher zu einem
Gotzen pafit als zu dem, was jeder Christ von Gott
weifd.

Das ist sehr bedauerlich und bildet besonders fiir
die Anhinger des Zen ein grofies Hindernis, dem
Christentum niher zu kommen, um sich auch nur fiir
einen Dialog zu interessieren. Natiirlich ist die Aus-
drucksweise in der hl. Schrift einem Weltbild ent-
nommen, das zu seiner Zeit galt, heute aber iiberholt
ist. Der Zen-Buddhist ist nun in diesem Punkte auflerst
empfindlich, Es gibt fiir ihn keine positive Aus-
drucksweise fiir das Absolute. Daher nennt er es lieber
das Nichts oder die Leere. Die alten Zenmeister sag-
ten : « Wenn du nur den Mund auftust, bist du schon in
tausend Irrtiimer gefallen.» Gliicklicherweise gibt es
schon tiefgliubige Christen, die das Zen praktizieren.
Manche von ihnen haben bereits die Erleuchtung er-
langt unter Leitung eines Zenmeisters. Diese kénnten
einen wesentlichen Beitrag zum Dialog mit dem Zen-
Buddhismus leisten.

Zum Schluff nur noch ein Hinweis: Es gibt einen
Dialog, der mit Worten gefiihrt wird, was ja schon im
Wort zum Ausdruck kommt. Aber es gibt auch einen
Dialog, der durch die Tat ausgefiihrt wird. Er besteht
darin, dafl man das Wagnis auf sich nimmt, sich gewis-
sermafien in die andere Religion hineinzubegeben, um
ihr auch auf dem Wege der Erfahrung zu begegnen,
wie es Thomas Merton getan hat. Manche haben ihn
deswegen zum Buddhisten «gemacht:. Ein dhnlicher
Fall ist P. Le Saux O.S.B., der einen ahnlichen Weg in
Indien gegangen ist und dort die «grofle Erfahrung
hatte vor seinem Tod. Das sind besondere Berufungen.
Aber wir sollten Gott danken, dafl es sie gibt.
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Joseph Spae
Der Einfluf des Buddhismus
in Europa und Amerika

Wihrend das Gebiude unserer westlichen Anschau-
ungen und Prinzipien unter unseren Fiiffen wankt,
bleibt eine grofle Leere tibrig, aus der ganze Genera-
tionen in kiinstliche Lebensformen, exotische Lehren
und Utopien, zu entkommen suchen. Der Buddhis-
mus, der tatsichliche wie der imaginire, hilft, dieses
Vakuum zu fiillen. Wo und in welcher Weise verneh-
men wir seine Stimme ?

Die «Entleerung des westlichen Geistes» kommt uns

vor wie eine Verleugnung des christlichen Pleromas in
drei Bereichen:
1. im Zusammenbruch der traditionellen Werte unter
dem Trauma des Pluralismus und der Last, unter ei-
nem Uberangebot wihlen zu miissen ; 2. in der Enttiu-
schung angesichts des Gegensatzes, der zwischen
Glaubensaussage und Praxis klafft; und 3. in der
scheinbaren Belanglosigkeit des Christentums fiir die
Mitwirkung bei der Bewiltigung der Krise.

Daher fasziniert das «Leersein des Buddhismus» (in
Sanskrit : Sanyata), das Grundideal, in dem alle bedeu-
tenderen Schulen iibereinstimmen, unbewufit den
westlichen Geist: 1. Es erfordert eine ganzheitliche
Schau der menschlichen Personlichkeit, die Willen und
Einsicht zu einer Einheit verbindet, zwischen Denken
und Handeln ein Gleichgewicht herstellt und geistige
Tiefe und innere Disziplin integriert. 2. Es stellt den
Menschen unmif§verstindlich in die Natur und nicht
iiber sie. 3. Es fordert eine meditative Lebensweise, die
der Konsumgier Widerstand leistet. Das alles bietet
eine faszinierende Hoffnung auf ein neues Zeitalter in
Gerechtigkeit und Frieden.

Dieser Anruf des Buddhismus und seine Herausfor-
derung an das Christentum ist keineswegs auf die we-
nigen Millionen Menschen beschrinkt, die im Raume
unserer Subkulturen leben. Tatsichlich beruht der
buddhistisch-christliche Einflufl auf Gegenseitigkeit
und ist sehr universal. In unserem Zusammenhang be-
fassen wir uns nur mit einem einzigen Aspekt dieses
Gegenseitigkeitsverhaltnisses: der schopferischen
Spannung zwischen dem Buddhismus und dem We-
sten in bezug auf die Theologie.

I. Eine Mini-Soziologie des Einflusses

Obwohl der buddhistische Einfluf} tatsichlich keine
politischen Grenzen kennt, hat er seine eigenen kultu-
rellen Konturen. Die Zahl aktiver buddhistischer
Gruppen in der westlichen Welt hat sich seit den sech-
ziger Jahren des Jahrhunderts stark vermehrt. Sie be-
tragt derzeit an die 400. Diese Gruppen arbeiten — in
der Rethenfolge ihrer Grofle aufgezihlt — in den USA,
in Deutschland und in England. Sie publizieren an die
50 meist volkstiimlich gehaltene Zeitschriften. Thr Ein-
flufl ist dem einer betrichtlichen Anzahl von Publika-
tionen im asiatischen Raum zuzuzihlen, die auch im
Westen Geltung besitzen, so zum Beispiel der Eastern
Buddhist (Kyoto) von wissenschaftlichem Niveau und
der mehr informatorische World Buddhbism (Colom-
bo).

Die Statistiken der Mitglieder der Gruppen sind
recht ungenau. Was die Intensitit des Einflusses anbe-
trifft, konnen wir drei Schichten unterscheiden: 1.
Leute, die sich in aller Form dem Buddhismus ange-
schlossen haben, indem sie die Dreifache Zuflucht,
eine Art religiosen Bekenntnisses, das Glauben an
Buddha, seine Lehre und seine Gemeinde zum Aus-
druck bringt, genommen haben. 2. Eingeschriebene
Mitglieder buddhistischer Kirchen. 3. Leute, die gele-
gentlich an verschiedenen buddhistischen Ubungen
teilnehmen, wie etwa dem Sutra-Singen und den Medi-
tationen. Layman veranschlagt die Gesamtzahl dieses
Personenkreises auf etwa eine halbe Million, von der
90% an der Westkiiste leben. Davon diirften etwa
50000 der ersten Kategorie angehdren. an die 300000
der zweiten und vielleicht 150000 der dritten. In Eu-
ropa erklaren etwa 100000 Menschen ein gewisses In-
teresse am Buddhismus beziehungsweise eine Mit-
gliedschaft bei buddhistischen Organisationen. So
weist die Mitgliederliste der 1958 gegriindeten Deut-
schen Buddhistischen Union zirka 3000 Mitglieder
auf. Laut Mildenberger haben Tausende von Christen
in Deutschland in berihmten Kléstern wie Beuron
und Maria Laach vom Zen inspirierte Meditations-
kurse mitgemacht, und tiber 20000 meditieren tiglich
nach seinen Regeln. Die Anzahl von Meditationsgrup-
pen und -zentren unter christlicher Regie ist von Jahr
zu Jahr gewachsen, speziell in Amerika. So bemerkt
Cox in seiner Schilderung des Lebens in Weston Prio-
ry, Vermont, geistreich, «die Tibetaner (seien) in ge-
wissem Sinne die Benediktiner des Buddhismus».

Die Zusammensetzung des Mitgliederkreises der
jingsten buddhistischen Gruppen ist, so vermuten
wir, weitgehend dieselbe wie die anderer Orientlieb-
haber. Fiir gewohnlich sind die Proselyten wohlha-
bend, einigermaflen gebildet, politisch liberal und
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