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Neuer Dialog mitdem
Buddhismus in Japan

Einleitung

Statt iiber den Stand des Dialogs in Japan zu
berichten, wollen diese Darlegungen versuchen,
ihn zu situieren und in einer Reihe von Nebenbe-
merkungen seinen Sinn zu ergriinden. Das Wort
«neu» in meinem Titel ist von mir so gedacht, dafl
es diesen Aufsatz mit dem allgemeinen Thema
«Neue religiose Bewegungen» verbinden soll.
Da dies als recht billiger Trick erscheinen kénn-
te, mochte ich vorerst erkliren, wie ich diese
Bezichungen sehe.

Es ist wohl kaum ein allzu verallgemeinerndes
Urteil, wenn man sagt, dafl die neuen religiésen
Bewegungen, die sich im Westen rasch ausbrei-
ten, aber auf ostliche Traditionen zuriickgehen,
blof die vereinzelten Symptome einer tieferen
Erschiitterung sind, welche die ganze heutige
Kultur und Religion betrifft und damit zusam-
menhingt, dafl in unserem «globalen Dorf» bis-
her geschlossene und autarke Welten zum ersten
Mal zusammengebracht werden und aufeinander
tibergreifen. Von hierher gesehen ist der Dialog
zwischen Buddhisten und Christen—der tatsich-
lich neu ist — offenbar ein weiteres Phinomen
eben dieses unterirdischen Umbruchs. Damit,
daf man die beiden zusammenbringt, konnte
man somit eine tiefere Einsicht in beide ge-
winnen.
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Dazu scheinen uns einige Bemerkungen ange-
bracht:

1. Wir sollten nicht vergessen, dafl der jetzigen
vielseitigen Begegnung von Kulturen eine Perio-
de einseitigen Ubergreifens einer expansionisti-
schen westlichen Kultur auf alle anderen voraus-

- ging. Deshalb weist fiir nichtwestliche Kulturen
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die heutige Situation nicht den gleichen Neu-
heitscharakter auf, sondern wird diese mehr als
das Zuriickfliefen einer Flut erfahren: Umschlag
einer Periode des Ansturms der westlichen Zivi-
lisation in sein Gegenteil, die siegreiche Selbstbe-
hauptung der eigenen Kulturwerte. In direkter
Anwendung auf unser Thema ist zu sagen, daf}
neuere religiose Bewegungen, die durch den
Einfluf} einer anderen Kultur aufgebracht wur-
den, fiir die {ibrige Welt nicht so neu sind. Asien
und Afrika haben schon seit langem die Geburt
neuer Religionen erlebt, die stark vom Christen-
tum beeinfluflt und durch das Bediirfnis angeregt
worden sind, in einer Periode des Wandels unter
der Einwirkung einer fremden Kultur sich Sinn
zu verschaffen. Und fiir den Dialog bedeutet das
zuweilen, dafl der Gesprichspartner, der immer
noch ein Ressentiment tiber den «Kulturimperia-
lismus» des Westens empfindet, das neue Verlan-
gen nach Dialog auf christlicher Seite als lediglich
eine Anderung der Strategie oder als ein Anzei-
chen von Schwiche auffaflt, deshalb sich in sei-
nem neuerworbenen Uberlegenheitsgefiihl ab-
schlieft und eine intransigente Haltung an-
nimmt. Doch darf man trotz all dem sagen, dafl
die jetzige Situation fiir uns alle das grundlegend
Neue aufweist: Zum ersten Mal sind die Voraus-
setzungen dafiir geschaffen worden, dafl wir
einander als gleichberechtigt erfahren und treffen
dirfen.
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2. Die neuen religiésen Bewegungen bringen
den westlichen Christen etwas Neues heim, das
. von den christlichen Minderheiten des Ostens
schon seit langem und viel intensiver verspiirt
wurde: das Bewufitsein, dafl es auller dem Chri-
stentum noch weitere grofie Religionen gibt, also
die Realitit des religiosen Pluralismus und der

(zumindest geographischen) Partikularitit des.

Christentums. Insoweit sie wirklich zu diesem
Bewufltsein im Christentum beitragen und damit
zur Einbeziehung der Gesamtkirche in das Ge-
sprach mit anderen Religionen, sind diese Bewe-
gungen als ein Segen anzusehen. In diesem Zu-
sammenhang ist es vielleicht wichtig, zu bemer-
ken, dafl in Japan, sobald einmal die anfingliche
Besorgnis, die Identitdt werde bedroht, voriiber
war, die Existenz von Christengemeinden in
ihrer Mitte vielen Buddhisten eher willkommen
war, da damit die Moglichkeit zu gegenseitiger
Bereicherung gegeben ist. In dieser Richtung
vertraute mir Keiji Nishitani, ein japanischer
Philosoph mit streng buddhistischen Anschau-
ungen, einmal an, er sihe es gerne, wenn die
christlichen Kirchen in Japan stirker zunihmen
und sich somit stirker der Evangelisation wid-
men konnten.

3. Dies fithrt uns zu der Frage, ob die Idee
eines «christlichen Dialogs mit den neuen religio-
sen Bewegungen» tiberhaupt richtigist. Die Ant-
wort lautet selbstverstindlich ja, doch meines
Erachtens unter einer wichtigen Bedingung, die
ich vorliufig wie folgt formulieren méchte: Im
Dialog mit ihnen sollten die neuen religisen
Bewegungen nicht als in sich abgeschlossen ange-
sehen werden, sondern stets in eins mit ihrem
ostlichen Kulturhintergrund. Wie wichtig das
Gesprich mit diesen Bewegungen an und fiir sich
auch sein mag, so ist doch zu sagen, dafl es sein
eigentliches Objekt erst im umfassenderen Dia-
log mit ihrem kulturellen Mutterschof, der phi-
losophia perennis des Hinduismus oder des
Buddhismus findet. Ich entsinne mich hier der
recht unwirschen Reaktion des gleichen Keiji
Nishitani auf das Buch «Turning East» von
Harvey Cox: «Er untersucht ja bloff wilde
Schofllinge der Religion des Ostens und hat kein
Auge fiir das Eigentliche.» In der Tat liegen
Griinde dafiir vor, dafl Sprosslinge einer Religion
in einem anderen Kulturmilieu nicht als voll
reprasentativ fiir ihre betreffenden Traditionen
angesehen werden kénnen. Sie haben die Ten-
denz, entweder ganz «rein» zu sein: abgeschnit-
tene Blumen, die nichts mehr vom Schlamm an

71

sich haben, aus dem sie erwuchsen, oder dann
Hybriden: Produkte einer hastigen Anpassung
an die neue Umwelt. Dieses Prinzip in seiner
allgemeinen Geltung ist natiitlich mutatis mu-
tandis auch auf die jungen Kirchen in nichtwest-
lichen Milieus anzuwenden.

I. Die religiose Situation Japans

Um zu verstehen, was das christliche Gesprach
mit dem Buddhismus in Japan bedeutet, miissen
wir es vor den Hintergrund der religiosen Situa-
tion des Landes stellen. Wir konnen hier natiir-
lich kein vollstindiges Bild dieser Situation
zeichnen, missen jedoch die folgenden Punkte
wenigstens streifen.

1. Die Stellung Japans in der buddhistischen Welt

Nach Indien und Tibet ist Japan wohl der dritte
fruchtbarste Quellgrund neuer religiéser Bewe-
gungen im Westen. Von deren Namen, die in
verschiedenen westlichen Kreisen zu vertrauten
Wortern wurden, weisen einige — wie z. B. Zen
und das «Reine Land» — auf herkémmliche bud-
dhistische Schulen hin und andere — wie Soka-
gakkai (Nichirenshosha) und Risshokéseikai —
sind die Benennungen buddhistisch inspirierter
«neuer Religionen». All dies lafit uns annehmen,
dafl der japanische Buddhismus ganz besonders
lebendig und kraftig sei und dafl Japan in der
buddhistischen Welt eine Ausnahmestellung ein-
nehme. Letzteres trifft zu, wenn wir es richtig
verstehen: Der japanische Buddhismus, das End-
ergebnis der Drift des Buddhismus in seiner
Mahayana-Spielart nach Osten, ist auflerge-
wohnlich nicht sosehr seiner Reinheit und Kraft
nach, sondern wegen der einzigartigen Umstin-
de, in denen er sich heute befindet.

Wihrend mehr als tausend Jahren entwickelte
sich der japanische Buddhismus in einer «splen-
did isolation» von Indien, seiner Wiege, und von
den mit ihm verschwisterten Bewegungen in den
Theravada-Lindern (Sri Lanka, Burma usw.). In
den vier Jahrhunderten vor der heutigen Periode
wurde er sogar den Landern entfremdet, denen
er die Ubermittlung des Buddhismus verdankt,
nimlich China und Korea. Wihrend dieser lan-
gen, isolierten Geschichte entwickelte Japan ver-
schiedene Buddhismusformen, die auf die Reli-
giositit der Japaner besonders gut zugeschnitten
sind. Doch einige dieser Schulen — namentlich
der Zen und das Reine Land — lassen sich als
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Weiterentwicklungen von Tendenzen ansehen,
die bereits im chinesischen und selbst schon im
indischen Buddhismus vorhanden waren. Diese
kurze Charakterisierung zeigt wohl hinlinglich:
Es kann nicht in Frage kommen, dafl der japani-
sche Buddhismus von den anderen buddhisti-
schen Landern universell als mafigebend aner-
kannt wird. Doch die besondere weltliche Situa-
tion Japans gibt seinem Buddhismus eine einzi-
gartige Stellung. Einzig der japanische Buddhis-
mus ist der Buddhismus eines vollentwickelten,
wohlhabenden Landes. Deswegen kann sich kein
anderes Land eines dhnlich intensiven, wissen-
schaftlichen Standes von Buddhismusstudien
rithmen, und der japanische Buddhismus wurde
zum Hauptfinanzierer buddhistischer Projekte
auf der ganzen Welt (Verbreitung buddhistischer
«Bibeln», Errichtung von Gedenkheiligtiimern
an heiligen Statten Indiens usw.). Noch mehr:
Nach der kommunistischen Machtiibernahme in
China, Vietnam usw. kann der Buddhismus Ja-
pans als der einzige «freie» Mahayana-Buddhis-
mus auf der Welt bezeichnet werden (Siidkorea
und Taiwan bilden etwas speziell gelagerte Fil-
le). Die Tatsache, daff neben Indien (mit Sri
Lanka) Japan als das Land dasteht, wo das Ge-
sprach zwischen dem Osten und dem Westen am
intensivsten betrieben wird, ist wohl viel diesen
gleichen Umstinden zu verdanken.

2. Die Stellung des Buddhismus in Japan
Japan laft sich nicht als buddhistisches Land in
dem Sinn bezeichnen, wie Irland ein katholisches
und Thailand ein buddhistisches Land genannt
wird, nimlich in dem Sinn, daf} der Buddhismus
das entscheidende Element seiner nationalen
Identitdt darstellte. Obwohler 85 % aller Japaner
in seinen Einfluflbereich zog, hatte der Buddhis-
mus stets mit der Urreligion Japans, jetzt Schinto
genannt, zu koexistieren. Es gelang ihm nie, sich
vollig an deren Stelle zu setzen, sondern diese
scheint auch heute noch direkter mit der japani-
schen Identitdt verbunden zu bleiben. Dazu
kommt noch der Umstand, daf} der Buddhismus
in Japan nicht als Einheit, sondern als ein reiches
Mosaik vieler vollstandig unabhingiger Sekten in
Erscheinung tritt.

Seit der Mitte des 19. Jahrhunderts hat Japan
iiberdies eine «Stofizeit» von Gottern erlebt, will
sagen die Geburt vieler neuer Religionen. Unter
den vielen Griinden fiir dieses bemerkenswerte
Phinomen lafit sich der oben erwihnte verunsi-
chernde Einflufl der westlichen Zivilisation nicht

tibersehen. Wihrend all diese neuen Religionen
ihrer Tendenz nach synkretistischer Natur sind
und manche von ihnen ihre Hauptinspiration im
Buddhismus finden (vgl. oben), verraten alle
mehr oder weniger deutlich ihren shintoistischen
Ursprung (Tenrikydo, Omotoky6, Konkokyo
usw. ).

Diese wenigen fliichtigen Andeutungen ma-
chen vielleicht die folgenden niichternen Fest-
stellungen verstindlicher:

a. Obwohl das christliche Dialogbestreben in
Japan sich hauptsachlich an den Buddhismus
wendet, darf es sich nicht auf diesen beschrin-
ken, sondern muff es ebenfalls den Shintoismus
und die neuen Religionen ins Auge fassen.

b. Die gegenseitigen Beziehungen zwischen
diesen vielen Religionen und Sekten bilden ein
vielknotiges Netzwerk, das manchmal als ein
subtiler Machtkampf erscheint, der durch die
vielen Querverbindungen mit wirtschaftlichen
und politischen Michten erst recht verknauelt
ist. Herkommlicherweise (d. h. bis zum Ende des

- Zweiten Weltkriegs) wurden diese Beziehungen
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durch den Staat offiziell geregelt. Seit dem Ende
des Pazifikkrieges jedoch entwickelte sich eine
Art interreligioser Dialog, der hauptsichlich als
Ersatz fiir die nun erloschene Regulierungsfunk-
tion des Staates in Gang gehalten zu werden
scheint. Es braucht wohl kaum gesagt zu wer-
den, daff der Charakter dieses multireligiésen
Dialogs nicht unbedingt sehr religiés ist. Er
kommt einem oft als in erster Linie diplomatisch
vor und hiitet sich vor dem, was ein Mensch des
Westens als einen notwendigen Bestandteil jedes
Dialogs ansehen wird, nimlich ein Durchbespre-
chen der bestehenden Unterschiede.

c. Auch die Kirche ist notwendigerweise in
diesen Dialog verwickelt und erfreut sich aus
Griinden, auf die wir nicht eingehen kénnen,
darin sogar einer privilegierten Stellung. Wir
diirfen uns jedoch nicht schmeicheln, dafl dies
schon einen wirklichen Dialog darstellt, wie das
Zweite Vatikanum ihn sieht und unsere Zeit ihn
verlangt. Andererseits erfordert diese Begegnung
der Religionen eine dermaflen griindliche Kennt-
nis der sich stets verindernden Situation, daf8
zum Nutzen aller Auflenstehenden (rémische
Instanzen inbegriffen) eine Warnungstafel
«Treibsand, Gefahr!» angebracht werden sollte.

3. Die Stellung des Christentums in Japan

Nur drei bedeutsame Ziige der katholischen Kir-
che in Japan konnen und miissen hier erwihnt
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werden. Erstens einmal ist sie eine hauchdiinne
Minderheit (kaum 0,4 %, vier von tausend, der
Bevolkerung), die von allen Seiten von der ver-
schwommenen Religiositit Japans und michti-
gen religidsen Organisationen umgeben ist. Sie
bedarf deshalb psychologisch eines starken Iden-
tittsgefithls gegeniiber diesen Religionen und
sucht nach dieser Identitit in «authentischen»,
leicht erkennbaren Formen. Zweitens hat die
katholische Kirche einen starken Halt im Di-
strikt von Nagasaki, wo das Gefiihl lebendig ist,
Nachfahren der Kirishitan-Blutzeugen zu sein —
der Mirtyrer also, die unter starker Komplizen-
schaft einiger buddhistischer Sekten verfolgt
worden waren. Und drittens haben die meisten
Kirchenleiter nie das Bediirfnis nach theologi-
scher und pastoraler Weiterbildung verspiirt, die
sich durch die verinderten Umstinde oder tief-
greifende Bewegungen fiir sie aufdringen wiirde.
Viele der vom Zweiten Vatikanum geforderten
Reformen dndern in unserer missionarischen Si-
tuation iiberhaupt nichts. Ein fiir die japanische
Situation iberaus wichtiges Kind — die neue,
positive Bewertung der anderen Religionen -
schwebt deshalb in Gefahr, mit dem Bade ausge-
schiittet zu werden.

Von daher werden zwei Sachverhalte ver-
stindlich. Das Gesprich mit anderen Religionen
ist in Japan nicht sosehr eine Hinbewegung der
Kirche als solche (der Christen ganz allgemein
und ihrer Leitung) zu einer neuen Aufgeschlos-
senheit fir diese Religionen, sondern in diesem
Stadium zumeist Sache einer kleinen, aktiven
Minderheit. Und zweitens hat der Dialog noch
keine bemerkenswerte Auswirkung auf den all-
gemeinen Ablauf der Katechese, der Liturgie,
der Paraliturgie und weiterer christlicher For-
men. Es macht den Anschein, daf§ wir in diesem
Punkt gegeniiber dem, was in Indien geschieht,
arg im Riickstand sind.

I1. Der christlich-buddbistische Dialog in Japan

Einige Angaben iiber den Dialog mit dem Budd-
hismus in Japan: Wir miissen uns hier auf eine
Vogelschau beschranken und den Leser fiir wei-
tere Angaben auf die Bibliographie verweisen.
Ich lasse den oben erwihnten mehr «diplomati-
schen» Dialog beiseite, der einen gewissen Grad
von Zusammenarbeit fiir unbestreitbare Anlie-
gen (z.B. den Weltfrieden) erméglicht und zwei
international ausgerichtete Organisationen her-
vorgebracht hat: Die «World Conference of Re-

ligion and Peace» (WCRP) und die «United
World Federalists of Japan». Ich méchte mich
hier auf Begegnungen von mehr innerlich religit-
ser Natur konzentrieren.

Auf christlicher Seite wird dieser D1aiog zu-
meist von ein paar wenigen freiberuflich titigen
religiosen Idealisten und von vier Instituten ge-
fithrt: vom protestantischen NCC Center for the
Study of Japanese Religions in Kyoto (das seine
jetzige Form 1959 durch Tetsutaro Ariga erhielt
und dessen Leiter Masatoshi Doi ist) und von
drei katholischen Zentren: vom «Oriens Institu-
te for Religious Research» in Tokio (1959 von
Joseph Spae gegriindet; Leiter: Raymond Ren-
son), vom «Institute for the Study of Oriental
Religions» an der Sophia-Universitit in Tokio
(1970 von Heinrich Dumoulin gegriindet; Lei-
ter: Thomas Immoos) und vom «Nanzan Institu-
te for Religion and Culture» (1975 gegriindet;
Leiter: Jan van Bragt).

1. Begegnung auf der Ebene der Lebre
(philosophisch-theologischer Ansatz)

Hier sind u.a. zu erwihnen die «Round Table

“Conference on Religion» in Kyoto, die vom
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NCC Zentrum ins Leben gerufen wurde und
Christen und Buddhisten verschiedener Schulen
vier- bis fiinfmal im Jahr zu einer Diskussion
gemeinsamer Probleme versammelt; die «Confe-
rence on Japanese Religion», eine Vortragswo-
che mit Podiumsdiskussionen, die vom Institut
der Sophia-Universitat alljahrlich um das Thema
«Das Christentum und...» (eine buddhistische
Sekte oder andere Religion) organisiert wird,
und die «Nanzan Symposia», die alle zwei Jahre
finf christliche und fiinf buddhistische Wissen-
schaftler fiir drei Tage zu einer griindlichen
Erorterung eines religiosen Grundthemas ver-
eint. Auch findet alle zwei Jahre die «Conference
on Religion in Modern Society» (CORMOS)
statt, wo Fachleute und leitende Mitglieder ver-
schiedener Religionen zusammenkommen, um
heutige Probleme von einem multireligidsen
Standpunkt aus zu erdrtern.

Diese Konferenzen bilden jedoch blof die
Spitze eines Eisbergs. Die oben genannten Insti-
tute fithren auch auf unauffilligere Weise fortge-
setzte Dialoge mit einigen buddhistischen Grup-
pen und lassen sich auf ein gemeinsames Studium
buddhistischer Schriften ein usw. Und auf alle
Fille haben die Konferenzen das Bestreben, die
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Teilnehmer an ihre Studien zurtckzusenden zu
vertiefter Erforschung der anderen Religionen
und vielleicht noch mehr zu intensiver theologi-
scher Reflexion iiber ihre eigenen Traditionen.

Hier ist zu bemerken, daf in Japan diese person-
liche Suche und Reflexion unserer Ara interreli-
gioser Konferenzen zeitlich weit vorangeht. Seit
der griindlichen Ubernahme der westlichen Zivi-
lisation im 19. Jahrhundert ist Japan ja zu einem
Land geworden, das sich als Erbe zweier voll-
stindig verschiedener Kulturen fiihlt, so dafl fiir
die Biirger, die etwas tiefer denken, eine Art
Synthese zwischen dem Osten und dem Westen
zu einer Lebensnotwendigkeit geworden ist.
Dies brachte eine betrichtliche Menge von Lite-
ratur hervor, worin die Beziechung zwischen dem
Buddhismus und dem Christentum erforscht
wird. Sowohl an Tiefe wie an echter Aufge-
schlossenheit fiir das Christentum ragen auf die-
sem Feld hervor die Werke der sogenannten
Kyoto-Philosophieschule, deren Hauptvertreter
sind: Kitard Nishida (1870-1945), Hajime Tana-

be (1885—1962); Keiji Nishitani, Yoshinori Ta- -

keuchi, Shizuteru Ueda und andere mehr'. Thr
Einfluff hat sich auch im Ausland, zumal in
Deutschland und den Vereinigten Staaten, zu
verbreiten begonnen.

2. Begegnung auf der Ebene der Praxis
(Ausgeben von der Erfabrung)

Ebenfalls in der Linie der Konferenzen, diesmal
aber im Bestreben, einander spirituell zu be-
fruchten, liegt die «Oiso Conference», die seit
fiinfzehn Jahren Buddhisten (zumeist Zen-
Buddhisten) und Christen jedes Jahr versam-
melt, damit sie ihre rel1glosen Erfahrungen mit-
einander austauschen konnen®. Mehr ein einma-
liges Ereignis ist das «East-West Spiritual Ex-
change Program», das im September 1979 34
buddhistischen Ménchen und Nonnen die Gele-
genheit gab, in Benediktiner- und Trappisten-
klostern in Europa drei Wochen lang am mona-
stischen Leben teilzunehmen®. Am bekanntesten
ist wohl die christliche Zen-Bewegung, die von
Pater Enomiya-Lassalle ins Leben gerufen wor-
den ist. Sie gliedert die Zen-Form der Meditation
und oft auch die Koan-Ubung in die christliche
Spiritualitit ein und veranstaltet in Japan und im
Ausland Exerzitien, die im Geist eines Zen-
Sesshin gehalten sind. Sie zihlt in Japan schit-
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zungsweise (es sind keine Statistiken erhiltlich)
ein paar hundert Anhinger, zumeist katholische
Nonnen und Laien. Sie gab den Anstoff zu
Zentren christlicher Zen-Spiritualitdt: das Shin-
meikutsu-Zentrum (der Patres Lassalle und Ka-
kichi Kadowaki) in der Nihe von Tokio und die
Takamori-Gemeinschaft des Paters Shigeto
Oshida in der Prifektur Nagano. Obwohl von
den meisten Zen-Leuten nicht als vollwertiger
Zen anerkannt, trigt diese Bewegung stark zu
der Wertschitzung und Adaptation des kontem-
plativen Elements des Christentums in der Welt
Japans bei.

SchlufSbemerkung

Diese allzu knappe Abhandlung iiber das Ge-
sprich zwischen Buddhisten und Christen in
Japan [t uns mit vielen Fragen zuriick: Was ist
Ziel und Zweck dieses Dialogs und was setzt er
voraus und enthilt er? Wie weit verspiiren auch
die Buddhisten ein Bediirfnis nach Dialog? Wie
kann dieser zur Sache der japanischen Kirche
werden? Und weitere Fragen mehr.

Auf die Frage: Was ist an diesem Dialog
«neu»?, mochte ich wie folgt zu antworten wa-
gen: Die Kirche ist jetzt aufgefordert, ihre westli-
che Proselytenmacherei aufzugeben und ihre
Universalitit im 6stlichen Kontext zu verwirkli-
chen. Den Missionaren und Christen in Japan ist
die theologische Méglichkeit geboten, ihre geist-
liche Vergangenheit in die Neuheit der Botschaft
Christi einzubringen. Und die neue Bereitschaft
der Kirche, den anderen Religionen auf der Basis
der Gleichberechtigung zu begegnen, hat im
Bild, das sich die anderen vom Christentum
machen, bereits zu einem wirklichen Wandel
gefiithrt: Aus dem arroganten Gegner ist der stark
verbiindete Rivale geworden was fiir die ande-
ren die Moglichkeit mit sich bringt, etwas vom
Christentum zu tibernehmen, ohne das Gesicht
zu verlieren.

Doch die Begegnung mit dem Buddhismus ist
eine Riesenaufgabe, die nicht allein durch die
«Auflenposten des Christentums im Osten» zu
einem guten Ende gebracht werden kann. Sie ist
eine dringliche Aufgabe fiir die Gesamtkirche,
zumal fiir alle ithre Theologen. Hierin kann die
Rolle unserer ortlichen Institute lediglich die von
Katalysatoren und Briicken fiir einen beidseiti-
gen Verkehr sein. Moge dies als dringender
Aufruf empfunden werden!
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! Einen guten Einblick in die Denkweise dieser Schule und
ihre Beziehung zum Christentum vermittelt H. Waldenfels,
Absolutes Nichts. Zur Grundlegung des Dialogs zwischen
Buddhismus und Christentum (Freiburg 1. Br. 1976).

2 Ein Einzelbericht findet sich in: A Zen-Christian Pilgri-
mage. The Fruits of Ten Annual Colloquia in Japan,
1967-1976. The Zen-Christian Colloquium (Tokio 1981).

3 Berichte dariiber finden sich in Japan Missionary Bulletin
34 (1980) 158-177 und in The Eastern Buddhbist 13 (1980)
141-150.
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Richard Bergeron

Zu einer theologischen
Interpretation der neuen
Religionen

Im Verlauf der letzten zwei Jahrzehnte erlebte
die westliche Zivilisation ein Aufblithen zahlrei-
cher religiser Phinomene, in denen die Merk-
male einer neuen, am Rande des traditionellen
Christentums stehenden Form von Religiositit
erkennbar sind. Diese Phinomene nehmen unter
sich duflerst unterschiedliche Gestalten an, von
strengster Askese angefangen iiber alle mégli-
chen Formen von Hexenwahn, Geisterkult, Ok-
kultismus, Parapsychologie, verwestlichtem
Orientalismus bis hin zu freiziigigstem Hedonis-
mus. Wissenschaftsglaubigkeit, Religion und
Magie gehen hier eine noch nie dagewesene
Verbindung ein. Gehirnwische, Ausbeutung
und Machtwille laufen neben echter Bekehrung
und wahrer geistlicher Erfahrung einher. Es ist
schwierig, in diesem noch wenig erforschten und
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hochst undurchdringlichen Dschungel das Wah-
re vom Falschen zu unterscheiden, das wirklich
Neue von blof wiederauflebendem Alten, die
Bezeugung einer neuen Art Religiositit von dem,
was lediglich als Syndrom einer Riickbildung des
religitsen Bewufitseins bis hinunter in die zwei-
felhaftesten atavistischen Schichten bezeichnet
werden kann. Stehen wir vor einem Erwachen zu
Gott, einer Mifligeburt von Religion oder einem
Glaubensersatz?

All dies sind Fragen, die das Phinomen der
neuen Religionen dem Theologen stellt. Jedes
theologische Bedenken dieser Erscheinung hat
drei Voraussetzungen: eine gute Kenntnis des
Bereichs, eine angemessene Untersuchungsme-
thode und ein Gespiir fir die fundamentalen
Einsdtze.

I. Die nenen Religionen

Aufgrund eines langen Studiums auf diesem Ge-
biet konnen wir sagen, dafl sich die neuen Reli-
gionen unter zwei grofle geistliche Familien
gruppieren, von denen jede sowohl im doktrina-
len und ethischen als auch im mystisch-spirituel-
len Bereich ihre Eigentiimlichkeit besitzt. Diese
Familien haben sich gleichlaufend entwickelt; die



