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Die Zusammenarbeit von
Christen und Buddhisten —
dargestellt am Modell
Thailand

I. Aus friiberen Konflikten lernen ...

Zwei Bischofe der Pariser Auslandsmission —
1662 unterwegs nach China — machten in Ayud-
hya, der fritheren Hauptstadt des Konigreiches
Siam (jetzt Thailand), halt. Sie fanden die dorti-
gen Siamesen so grofiziigig und religiés derart
tolerant, dafl es ihnen widerstrebte, wie geplant,
nach China weiterzureisen. Als dann die Nach-
richt eintraf, die Lage in China sei fiir die Evan-
gelisation ungiinstig, entschlossen sich die bei-
den franzosischen Bischéfe, in Ayudhya zu mis-
sionieren. Es gehorte zu ihren ersten Aufgaben,
diplomatische Beziehungen zwischen Konig
Ludwig XIV. und Kénig Narai zu kniipfen. Man
hoffte die ganze Zeit, der Grofie Kénig wiirde
sich eines Tages zum Christentum bekehren, was
einer Bekehrung des ganzen Kénigreiches gleich-
kime. Thre Hoffnung erfiillte sich jedoch nie-
mals, obwohl Kénig Narai der christlichen Mis-
sion wohlgesonnen war und sie unterstiitzte. Der
Konig setzte sich persénlich fiir Kirchen, Schu-
len und Krankenhiuser ein als Gegenleistung —
so konnte man vermuten — fiir die von den
Missionaren geleisteten diplomatischen Dienste.

Mit dem Ende der Regierung Kénig Narais
horte auch die kénigliche Favorisierung und
Unterstiitzung auf. Narais Nachfolger verfolgte
eine andere Politik und begiinstigte die Anwe-
senheit der Missionare im Konigreich nicht.
Dennoch meinten einige, jene Missionare und
Laienchristen seien ein Segen fiir die nationale
Sicherheit und fiir den Buddhismus. Tatsichlich
aber durften die Staatsbiirger Siams damals keine
Christen werden. Dies war lediglich Mitgliedern
von Minderheiten und Auslindern erlaubt. Jene
gesetzliche Bestimmung hob man erst vor etwa
170 Jahren zum Beginn der Periode von Bangkok
auf.
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Man hat immer behauptet, Thailand sei in
seiner Geschichte sehr tolerant gewesen. Es habe
nie religiose Konflikte gegeben, sondern immer
nur Kooperation. Das ist ein Irrglaube und zu-
dem unrealistisch. Man braucht sich blof einge-
hender mit den von Thais und Auslindern be-
zeugten Tatsachen zu befassen, dann wird man
gewahr, wie viele Konflikte es seit der drei
Jahrhunderte dauernden christlichen Prisenz in
jenem Lande gegeben hat. Was die Zahl der
Mrtyrer betrifft, gibt es allerdings einen Unter-
schied zu anderen missionierten Lindern: Blof§
sieben Katholiken wurden wahrend der Verfol-
gung Anfang der vierziger Jahre aus Glaubens-
griinden getotet. Die Kirche hat sie noch heute.
nicht zu Martyrern erklirt. Viele kirchliche Au-
torititen in Thailand befiirchten, eine solche
Proklamation erinnere einen jeden an vergangene
Auseinandersetzungen und kénnte die jetzigen
guten Beziehungen zwischen Kirche und thailan-
dischem Volk schidigen.

An dieser Stelle von Kenflikten zu reden,
braucht nicht von vornherein zu heiflen, Richti-
ges am falschen Ort zu tun. Zusammenarbeit von
Christen und Buddhisten in Thailand lifit sich
nimlich nur auf dem Hintergrund der sozialen
und historischen Wirklichkeit verstehen. Frithe-
re Konflikte sind keine Stolpersteine fiir das
gemeinsame Gesprich und fiir die Zusammenar-
beit, sondern im Gegenteil: Viele Menschen ha-
ben aus ihnen gelernt. Deshalb ist eine kurze
Analyse friherer Konflikte angebracht, bevor
ich zur aktuellen Situation der Gegenwart zu-
rickkehre.

Auf christlicher Seite nenne ich drei Aspekte.
1. Seit dem Kommen des Christentums nach
Thailand, stand Christentums immer fiir «westli-
che Kulturwelts. Christlich> und «westlich> wa-
ren wie <thailindisch> und buddhistisch> Syn-
onyme. Nur vereinzelt wurden alte thailindische
Familien Christen — sei es vor oder nach dem
Gesetz gegen die Konversion. Christsein ent-
fremdete vom eigenen Milieu. Man war «erwest-
licht> und mufite die Gemeinschaft verlassen, um
im christlichen <Lager> zu leben. Die Missionare
haben sich hier und da bemiiht, thailindische
Kultur und Lebensstil miteinzubeziehen. Solche
Versuche waren jedoch zu sparlich, und meistens
grenzten sie an Aberglauben: zu wenig war hier
von thailandischer Kultur und vom Buddhismus
bekannt. g

2. Die christliche Uberzeugung, es gebe ax-
Rerbalb der Kirche kein Heil (extra ecclesiam
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nulla salns), erlaubte es den Missionaren und
Laienchristen, voller Glaubensgewiffheit auf den
Buddhismus und die lokalen religiosen Bewe-
gungen herabzusehen. Wo immer diese Haltung
zum Ausdruck kam, wirkte sie als offentliche
Beleidigung; sie fithrte in der Geschichte der
thailindischen Kirche zu vielen Spannungen.
Dreimal wurden in der Geschichte jener Kirche
diesbeziigliche «Quaestiones disputatae» ge-
schrieben. Stets fiihrte dies zu ernsten Auseinan-
dersetzungen und verursachte Missionaren und
christlichen Glaubigen Schwierigkeiten.

3. Es gab niemals eine Trennung zwischen der
Kirche und den politischen Kriften mit ihren
Belangen. Niederlagen und Erfolge der Kirche
wurzelten oft in der politischen Situation.: Ver-
folgungen wihrend der Ayudhya-Periode, wih-
rend der Regierung des Konigs Rama V. im Jahre
1902 und wahrend des Indochina-Krieges zwi-
schen Thailand und Frankreich im Jahre 1940
gingen auf die Tatsache zuriick, daff man die
Christen als Anhdnger der Franzosen auf der
Seite Frankreichs glaubte. Man hielt das Chri-
stentum fiir ein Mittel der franzosischen Infiltra-
tion und Subversion. Nach dem Zweiten Vatika-
nischen Konzil hitte niemand erwartet, der Kon-
flikt dauere an. 1983 aber begann eine Gruppe
von Buddhisten einen Feldzug gegen die katholi-
sche Kirche mit dem Vorwurf, sie habe sich eine
neue Strategie zugelegt, Buddbisten zum Chri-
stentum zu bekehren. Man bezichtigte Katholi-
ken, buddhistische Lehrsitze zu manipulieren,
ihre Religion zu zerstoren und deren gute Be-
standteile ins Christentum zu iibernehmen. Die
Kirche hat dazu nicht Stellung bezogen. Nie-
mand gibt auch nur einen Fehler zu. Allgemein
nimmt man an, es gehe bloff um ein Miflverstand-
nis innerhalb einer winzigen Gruppe militanter
Buddhisten. Auch hier hat man wiederum nichts
dazu gelernt. Viele Katholiken glauben auch
weiterhin, es sei gerechtfertigt, einige buddhisti-
sche Lehrsitze zur Klirung christlicher Prinzi-
pien zu «gebrauchens, ohne Riicksicht auf das,
was die Buddhisten selbst denken. Just dies hat
sich schon viele Male in der Geschichte der
Kirche Thailands ereignet.

I1. Interreligiose Gespriiche — soziale Zusammen-
arbeit

Jene Auseinandersetzungen ereigneten sich und
geschehen auch jetzt noch im Kontext traditio-
neller Koexistenz> und <Kooperation> von Chri-
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sten und Buddhisten in Thailand. Es ist nicht
notig, die vielen Moglichkeiten heutiger Zusam-
menarbeit zu nennen, seitdem es iiberall auf der
Welt vergleichbare Situationen gibt, wie die
kirchlichen Aktivititen auf dem Gebiet der pdd-
agogischen, medizinischen und wirtschaftlichen
Versorgung beweisen.

a. Wie auch in anderen Lindern der Welt,
inderte sich nach dem Zweiten Vatikanischen
Konzil in Thailand die Art der Zusammenarbeit.
Man richtete eine Bischifliche Kommission fiir
den Dialog mit Nichtchristen ein—zur Férderung
gegenseitiger Verstandigung und Kooperation
von Christen und Buddhisten. Man organisierte
mehrfach interreligiose Treffen und Konferen-
zen. Buddhisten, Monche wie Laien, erhielten
wiederholt Einladungen zu wichtigen Feierlich-
keiten. Es herrscht grofleres Interesse am Stu-
dium des Buddhismus, obwohl dies mehr mit
Theorie als mit dem Alltag von Buddhisten zu
tun hat, Mancher entschlof} sich, langere Zeit in
buddhistischen Klostern und Meditationszen-
tren zuzubringen, um «unmittelbare religiose
Erfahrungen» zu machen. Man fiihrte in christli-
chen Ordensgemeinschaften buddhistische Me-
ditation ein.

Auch die Buddhisten bemiihten sich, mit
Christen ins Gesprich zu kommen. 1969 legte
Buddhadasa Bhikkhu, der eigentliche Kopf des
heutigen Thai-Buddhismus, auf Einladung der
Protestanten erstmals seine Auffassung in einem
Vortrag tiber Christentum und Buddhismus dar.
Dieser hinterlieff bei Buddhisten und Christen
nachhaltigen Eindruck; seitdem ist Buddhadasa
Bhikkhu die treibende Kraft der buddhistischen
Reformbewegung in Thailand. 1979 veranstalte-
te er in seinem Kloster eine Vortragsreihe mit
dem Thema «Christliche Lehrsitze, die Buddhi-
sten kennen sollten». Er tragt seine Erwdgungen
zu dieser Frage vor und legt die Bibel in eigener
Weise aus. Viele seiner Auffassungen miissen
nicht unbedingt der offiziellen christlichen Inter-
pretation entsprechen. Dennoch sind sie ein
wichtiger Beitrag zum interreligiosen Dialog,
insbesondere in der jetzigen Zeit des religiGsen
Antagonismus in Thailand.

b. Christen und Buddhisten in Thailand ko-
operieren vor allem auf dem Gebiet der Sozialar-
beit. Diese Tatsache steht nicht fiir sich. Zusam-
menarbeit im Sozialen beruht auf gegenseitiger
Bereitschaft. Buddhadasas Inspiration war An-
stoff fiir viele Initiativen von Buddhisten und
Christen. Hunderte von buddhistischen Mén-
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chen begannen sich fiir die sozialen Aktivitdten
ihrer Kommunititen zu engagieren. Dies mag fiir
viele Angehérige der neuen Generation ein No-
vum sein, obwohl ein solcher Einsatz frither weit
verbreitet war, jedoch um die Jahrhundertwende
wegen der Modernisierung des Landes unterbro-
chen und erst nach dem zweiten Weltkrieg fort-
gesetzt wurde. Zusammenarbeit von Christen
und Buddhisten erfolgte durch Koordination
verschiedener nichtstaatlicher Organisationen,
die sich in Stadt und Land fiir Menschenrechte
und Entwicklungsaktivititen einsetzten.

Seit Ende der sechziger Jahre ist die «Credit
Union League» das wichtigste Forum der inter-
religiosen Zusammenarbeit. 1976 griindeten
einige fihrende Buddhisten und Christen eine
Koordinationsgruppe fiir Religion und Gesell-
schaft> —eine interreligiose Menschenrechtsgrup-
pe — zur Anprangerung von Verstoflen gegen die
Menschenrechte. In den vergangenen Jahren hat
die Gruppe sich mit vielen anderen Problemen
befafit. 1980 wurde in Thailand eine </nterreli-
giose Kommission fiir Entwicklung eingerichtet
— wiederum von fithrenden, auf dem Gebiet der
Entwicklungsfragen titigen Buddhisten und
Christen. Das ist eine Plattform, auf der sich
religiose Fiihrer und Laien primir aus buddhisti-
schen und christlichen Kreisen zu einem Erfah-
rungsaustausch tiber soziale Aktionen und iiber
das Leben in der Gemeinde treffen. Zahlreiche
buddhistische Monche starteten eine Fasten-
aktion, um das Bewufitsein der Menschen fiir
soziale Fragen zu schirfen. Einige an Entwick-
lungsfragen interessierte Katholiken beginnen
zur Zeit, ihre Gewohnheiten und Verhaltenswei-
sen zu indern. Sie stellen sich ihrem Informa-
tionsdefizit beziiglich der thailindischen Kultur;
sie miissen stirker in das kulturelle Leben des
Landes integriert werden.

In vielen Dorfern, in denen Christen und
Buddhisten miteinander leben, gibt es gemeinsa-
me Entwicklungsprojekte. Die katholische
Kommission fiir Entwicklungsfragen hat eigene
Vorhaben in zahlreichen buddhistischen Dér-
fern. Diese Art von Kooperation wird nicht von
«religiosen> Belangen getragen. Die Buddhisten
glauben nicht, dies seiblof} eine andere Form von
Proselytenmacherei. Viele Ménche schlieflen
sich dem Forum an, um sich auf ihre Erfahrun-
gen zu besinnen, um eine <kontextuelle Theolo-
gie> fiir ein Programm zu finden, das jetzt von
Buddhisten und Christen gemeinsam durchge-
fihrt wird. Dies ist eine gemeinsame Anstren-

gung, gewachsen auf einem gemeinsamen Ver-
standigungsboden: Option fiir die Armen, in-
duktives Denken und Aufarbeitung religioser
Grundsitze fiir aktuelle und kontextuelle Evfah-
rungen.

II1. Ein Befreiungsprozefs

Es ist irgendwie paradox, dafl es einerseits eine
die katholische Kirche als Institution bekim-
pfende militante buddhistische Gruppe gibt,
wihrend andere Gruppen von Buddhisten und
Christen auf der Suche nach neuen religiosen
Perspektiven auf dem Gebiet der Menschenrech-
te und Entwicklungsfragen zusammenarbeiten.
Der Dialog fithrt gleichzeitig zur Einbeit und zu
Auseinandersetzungen. Er will von der Institu-
tion fort zum Geist hinleiten, dennoch wird er
auf die Institution zuriickgeworfen, indem er
institutionalisiert wird. Der Prozef} der Inkul-
turation Offnet Miflbrauch und Manipulation
Tor und Tir. Noch tberwiegen Vorurteile. Der
Fundamentalismus und der Triumphalismus
sind noch tief im Verhalten von Christen veran-
kert.

Die Tatsache, dafl Kooperation von Buddhi-
sten und Christen in Thailand sich #berwiegend
auf Entwicklungsaktivititen beschrinkt, bedeu-
tet nicht, dafl ausschliefllich auf diesem Gebiet
Zusammenarbeit moglich ist. Im Verstandnis
einiger nichtstaatlicher Organisationen und
Gruppen kooperativ arbeitender Ménche ist
Entwicklung integral. Beide Dimensionen sind
vorhanden, die geistig-geistliche wie die soziale.
Auch geht es nicht nur um eine rein 6konomische
Entwicklung oder um politische Bewufitseinsbil-
dung. Es ist vielmehr ein Prozefl der Befreiung
aus den verschiedensten Formen von Unterdrik-
kung: 6konomischer, politischer, sozialer und
kultureller. Die Moglichkeiten der Bewegung
liegen in der Kultur selbst: Die Wiederentdek-
kung kultureller und religioser Werte gibt emnem
Volk Selbstvertrauen. Die Erneuerung von Reli-
gion und Kultur lduft parallel zu den Entwick-
lungsaktivititen. Viele sozial engagierte buddhi-
stische Monche iiben Meditation und haben eige-
ne Meditationszentren. Gerade diese Monche
scheinen konsequent zu sein; sie sind die wich-
tigsten Stiitzen der Volksbewegung fiir die Be-
freiung. Kooperation mit Christen verleiht die-
ser Bewegung internationales Niveau: Man lernt
ahnliche Erfahrungen aus anderen Lindern ken-
nen und auf die lokale Wirklichkeit umsetzen.
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Die interreligiose Zusammenarbeit ist noch
lange nicht am Ziel angelangt. Manche Fragen
und Zweifel erheben sich, insbesondere aus den
Reihen der offiziellen Autorititen. Wenn solche
Fragen innerhalb der Kirche zu Konflikten fiih-
ren, sind sie ideologischer Art. Es kommt darauf
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an, wie man Leben, Dasein und Glauben in dem
Kontext, in dem man lebt, betrachtet. Lediglich
eine unmittelbare, wesentlich religiose Erfah-
rung wird es einem Christen erlauben, sich klar-
zumachen, was Einheit in der Vielfalt bedeutet.
Aus dem Engl. iibersetzt von Mieke Korenhof-Scharffenorth
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