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VORWORT

Das jiingste Wachstum und die Erneuerung des Buddhismus. besonders
die Erneuerung des Buddhismus im Westen, ist ein Phdnomen des
letzen halben Jahrhunderts und wird sich wahrscheinlich im 21.
Jahrhundert weiter verstarken. Die Verflechtung von Buddhismus und
Christentum scheint auf der Ebene der Volksreligion zunehmend
verbreitet zu sein.

Die Unterschiede zwischen Buddhismus und Christentum kénnen
jedoch nur erkannt werden, wenn wir die Grundlagen und Grundsétze
kennen, die beiden zu Grunde liegen. Viele glauben, dass sich diese
beiden groflen Religionssysteme sehr dhneln. Doch tatsdchlich
unterscheiden sie sich in vielen Punkten sehr stark voneinander.

Darum ist dieses Buch wichtig. Es soll Christen und Buddhisten helfen,
sich gegenseitig besser zu verstehen. Viele Christen kennen den
Buddhismus weitgehend nicht und viele Buddhisten wissen wenig tiber
die Grundlagen des christlichen Glaubens. Beide Gruppen haben
zudem vielfdltige Erscheinungsformen, was das Thema weiter
verkompliziert.

Das Buch ist wie folgt aufgebaut: Teil 1 analysiert den gegenwiértigen
Volksbuddhismus, seine Entwicklung und die Unterschiede und
Gegensitze innerhalb des Buddhismus. Teil 2 behandelt Grundsétze,
die eine effektive Kommunikation in den jeweiligen Kulturen
ermdglichen.

Diese kurze Darstellung soll die Herzen sowohl von Christen als auch
von Buddhisten bewegen, mit Herz, Seele und Geist die tiefere
Wahrheit zu finden.

30. Marz 2001
Alex G. Smith, D.Miss.
Portland, Oregon U.S.A.



TEIL 1

BUDDHISMUS IM WANDEL

Unter den gréBeren Weltreligionen scheint der Buddhismus mit seiner
Betonung von Meditation, Reinheit, Frieden und ethischen Werten die
am wenigsten bedrohliche zu sein. Wahrend die Wahrnehmung des
I[slam oft von der Bedrohung durch den Terrorismus, von
Bombenanschldgen und (Flugzeug-)Entfithrungen bestimmt wird, ist
das Bild, das man sich im Westen vom Buddhismus macht, das des
Dalai Lama: lachelnd, kultiviert, heiter und gelassen. In den
Andachtsrdumen einiger "christlicher" Seminare in den USA wurden
sogar an gut sichtbarer Stelle grof3e Portréts von ihm angebracht, Bilder
islamischer Fiihrer sind dort jedoch nie zu sehen

Aufblithen des Buddhismus

Das phdnomenale Wachstum des Buddhismus vor allem in den letzten
25 Jahren natte im Westen grof3e Auswirkungen. Historisch gesehen
war das Christentum die am weitesten verbreitete Religion im Westen
und im frithen 20. Jahrhundert lebte die Mehrheit der Christen noch
immer im Westen. Doch seitdem haben starke Anstrengungen von
Missionen zu bedeutenden Volksbewegungen gefiihrt, so dass sich auf
allen Kontinenten grof3e Menschenmengen der Kirche anschlossen. Als
Folge davon ist die Zahl der Christen in der nicht-westlichen Welt
wahrscheinlich doppelt so hoch wie im Westen.

Auf der anderen Seite befand sich der Schwerpunkt des Buddhismus
hauptséchlich im Osten, besonders in den dicht bevélkerten Regionen
Nord-, Ost- und Stidostasiens. Erst in den letzten Jahrzehnten hat sich
der Buddhismus iiberall im Westen schnell ausgebreitet. Heute
bekennen sich 10 Miilionen Menschen in den USA zum Buddhismus.
Es gibt tiber 1500 buddhistische Tempel und hunderte buddhistischer
Vereinigungen sind sehr erfolgreich. Es verwundert daher nicht, dass
der Historiker Arnold Toynbee schrieb, dass die zweite Halfte des 20.
Jahrhundetts von "der gegenseitigen Durchdringung von Buddhismus
unid Christentum" gekennzeichnet sei. Laut Christianity Todayv vom 6.



Dezember 1999 (S. 34) erklarte Stephen R. Warner, Soziologe an der
Universitdt Chicago, dem Religious News Service: "Die religiose Welt
Amerikas erlebt einen tiefen Wandel. Es wird zunehmend schwerer
werden, Christen von Buddhisten zu unterscheiden.”

Der heutige Buddhismus beeinflusst etwa eine Milliarde Menschen.
von denen viele als "Volksbuddhisten" zu bezeichnen wéren. Daneben
gibt es schdtzungsweise eine Milliarde Katholiken und etwa ebenso
viele Protestanten. Wie im Volksbuddhismus sind sie zum groflen Teil
"Volkschristen".

Synkretistische Vermischung als Merkmal

Die Wirkung des sich ausbreitenden Buddhismus kénnte man mit dem
I'ruchtmus aus einer Kiichenmaschine vergleichen. Man piiriere
Bananen - sie stellen den Animismus oder Schintoismus dar — und
Aplel —sie stehen fiir einheimische Religionen wie Taoismus und
Konfuzianismus — und gebe Birnen dazu — unterschiedliche
Stammesreligionen. Das Fruchtmus hat dann immer noch eine helle
Farbe. Fiigt man dann jedoch noch Erdbeeren hinzu — sie symbolisieren
den Buddhismus —, farbt sich die Masse pl6tzlich rosa. Genau das ist
der Effekt des Buddhismus. Er verdriangte Elemente der einheimischen
Religionen oder des Animismus nicht, sondern absorbierte sie. Gemald
der Lehre der Anpassung beherrschte der Buddhismus diese Elemente.
ohne sie zu verdrangen. In seinen hervorragenden Studien tiber
buddhistische Volker sagt Dr. S.J. Tambiah von der Universitat
Cambridge. dass man im Westen zwar den Buddhismus in
verschiedene religiose Elemente wie buddhistische, animistische.
brahmanische, taoistische und andere aufzugliedern versucht, der
Volksbuddhismus jedoch diese Elemente als eine Einheit sieht: als den
Buddhismus. Wie die Erdbeeren im Fruchtmus durchdringt der
Buddhismus das Ganze und vermischt alles. ohne dass der Geschmack
des Einzelnen verloren geht. Aus diesem Grunde finden wir eine solche
Formenvielfalt im Volksbuddhismus der Welt.

Wichtige Schulen und Richtungen des Buddhismus

Die Fiille buddhistischer "Denominationen" mit ihren zahllosen
Schulen ist iiberaus erstaunlich. Hierin zeigt der Buddhismus sicher
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sein tolerantes Wesen, ohne dabei seine grundsétzlich integrativen
Lehren zu opfern. Weltweit hat der Buddhismus viele Gesichter.
Zunidchst mufd man die zwei Hauptrichtungen unterscheiden, den
konservativen Theravada (auch Shravakayana oder stidlicher
Buddhimus genannt, z.T. auch Hinayana) und das liberale Mahayana,
den nordlichen Buddhismus. Der Theravada kommt in Sri Lanka und
Stidostasien vor, wobei auch hier ein Einflufl des Mahayana feststellbar
ist. Das Mahayana ist weltweit verbreitet, die Schwerpunkte liegen in
Ostasien. Die Schule des Kwan Yin-Buddhismus, in dem ein
weiblicher Gnaden-Bodhisattva eine wichtige Rolle spielt, hat eine
neue Bliite erlebt und sich vor allem im spéten 20. Jahrhundert auf der
ganzen Welt verbreitet. Einen reinen Buddhismus gibt es tatsdchlich
kaum, aufler vielleicht unter einigen hingegebenen intellektuellen
Buddhisten und Priestern.

Dennoch ist der Buddhismus die integrierende und identititsstiftende
Religion von etwa einer Milliarde Menschen. Der Buddhismus ist
grofer, als man gemeinhin annimmt. Zum Theravada bekennen sich
etwa 150 Millionen Menschen, zum Mahayana etwa 850 Millionen
Volksbuddhisten einschlieBlich der etwa 16 Millionen Anhanger des
tantrischen tibetischen Buddhismus, der auch als Lamaismus,
Vajrayana oder Mantrayana bekannt ist. Der tibetische Buddhismus
erkennt den Dalai Lama als sichtbares Oberhaupt an. In den USA ist er
wegen des Dalai Lama, dessen Aktivitdten und Grundsétze und seines
politischen Anliegens sehr populédr. Zum Mahayana gehdren als
wichtige Schulen Tendai, Zen, "Reines Land", Nichiren, Soka Gakkai
und viele andere. Besonders in Japan vermehren sich die Schulen
rasant. Ungefdhr 70% der Japaner halten sich zu der einen oder
anderen Form des Buddhismus. Am 22. Juli 1999 verbot die Regierung
der Volksrepublik China die Falun Gong-Sekte, die Tai Chi mit
buddhistischen Meditationen und Praktiken verbindet. Die Sekte, die
sogar bei kommunistischen Regierungsbeamten beliebt ist, zahlt tiber
160 Millionen Anhédnger. Inzwischen wird Falun Gong von New York
aus per Internet geleitet.

Glaube und Verhalten

Die grundsitzlichen Glaubensvorstellungen des Buddhismus sind
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bekannt. Beim Meditieren {iber den "mittleren Weg" erkannte
Siddharta Gautama intuitiv die "vier edlen Wahrheiten". Sie handeln
vom Wesen, der Ursache und der Authebung der Ursache des
allumfassenden Leidens. Der Buddha ("der Erleuchtete", so der
Ehrentitel des Siddharta Gautama) lehrte, dass der Mensch durch
Befolgen des "heiligen achtfachen Pfades" aus eigener Anstrengung
dem Leiden des Lebens sowie seiner verdnderlichen Illusion
entkommen konne. Ziel ist das Nirvana, das vor allem ein Zustand des
Entkommenseins, eine Befreiung aus dem endlosen Kreis von Geburt
und Wiedergeburt ist. Das Nirvana erreicht man, indem man alles
eigene Begehren ausloscht und so die Erleuchtung erlangt.
Buddhistischen Glaubensvorstellungen liegen deutliche Auffassungen
von Karma und Reinkarnation (Wiedergeburt) zu Grunde, die aus dem
Hinduismus tibernommen und teilweise angepalit wurden. Der
Buddhismus entstand als eine Gegenbewegung und Erneuerung des
Hinduismus. Von Anfang an lehnte der Buddha sowohl alle Gétter und
Geistwesen als auch die Vorstellung des Menschen als einer
lebendigen Seele ab. Er betrachtete alles als verdnderlich, illusiondr
und vergédnglich. Nur in Selbsterl6sung und guten Taten kénne man
eine bessere Reinkarnation erreichen und schlief3lich nach
Zehntausenden von Geburten und Wiedergeburten das Nirvana
erreichen.

Solche idealen Glaubensvorstellungen sind in vielen Religionen tiblich.
doch das "wirkliche" Verhalten ihrer Anhdnger weicht oft sehr davon
ab. Viele folgen den grundlegenden buddhistischen Auffassungen. die
meisten jedoch praktizieren viele Elemente, die Buddha selbst
abgelehnt hatte. Dazu gehoren der Glaube an Gétter, Geister, die
Ahnenverehrung und viele andere einheimische Religionsformen.
Daher haben sich unterschiedlichste Formen des Buddhismus
ausgebreitet. Die eine Milliarde Buddhisten stellt fiir die Kirche des 21.
Jahrhunderts eine entscheidende Herausforderung dar. Buddhistische
Volker sind eine vernachldssigte Grofe der Mission. Sogar in
christlichen Gemeinden sind viele unwissentlich von buddhistischen
Ideen beeinflusst. Erst kiirzlich stellte sich jemand einer Verwandten
von mir als "Jesus-Buddhist" vor. Letztes Jahr bekam ein Freund von
mir eine Weithnachtskarte von einem christlichen Kollegen, die mit
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dem Grufl "in Zen" endete. Unter Christen und gelegentlich von
Kanzeln kann man buddhistische Begrifte horen wie Nirvana, "in
einem fritheren Leben", "das ist mein Karma", "meine niachste
Wiedergeburt", "leere deinen Geist", "grabe tief in dir seibst" und
andere. Dies sind die subtilen Auswirkungen der "Mixers"

Buddhismus.

Probleme im ""Paradies"

In letzter Zeit kam es innerhalb des Buddhimus zu Briichen, auch wenn
Abspaltungen und Kontroversen fiir diese Religion nicht neu sind. Am
19. Februar 1999 berichtete die Bangkok Post, dass es nach Aussagen
des hochgeachteten thailandischen Monches Phra Dhammapitaka in
Wat Dhammakaya zu Spaltungen kam. Die vertretenen Lehren wiirden
die Lehre und Ethik des Theravada verderben und Buddha ablehnen.
Solche Lehren und Praktiken stiinden im Gegensatz zu den Aussagen
des Dhamma (bzw. Sanskrit Dharma), d.h. der buddhistischen Lehre,
und des Sangha, des M6nchsordens. Diejenigen, die abweichende
Aussagen verbreiteten wie "Das Nirvana ist ein dauerhafter Himmel
und besitzt demnach 'Arra’ bzw. Selbst" wurden sofort bestratt und
ausgeschlossen. Andere Beschuldigungen beinhalteten
"Kommerzialisierung des Buddhismus, Fehlverhalten von Ménchen
und undurchsichtige Kapitalanlagen".

Dass Priester wegen moralischer Fehltritte oder Verfalls der Moral
entlassen werden, ist nicht uniiblich. In Japan befahl im Sommer 1999
der oberste Priester von Nichiren-shosho die Zerstérung der wertvollen
und reich verzierten Shohondo, der "groflen Anbetungshalle" am Fufle
des heiligen Berges Fujiyama. Die Angclegenhcit wurde von
langanhaltenden internen Konflikten und Machtkdmpfen unter den 30
Nichiren-Untergruppierungen ausgeldst, von denen besonders die Soka
Gakkai betroffen war. Um die 150 000 Mitglieder verlieflen die Sekte.
Erbitterte Rivalitdten existieren auch zwischen den Sekten im
tibetischen Buddhismus und in anderen Gruppierungen. Die Aum
Shinrikyo ("Ho6chste Wahrheit") war eine Sonderlehre des
buddhistischen Jiingsten Gerichts in Japan, dic abrutschte, als ihr
Fiihrer. Shoko Asahara, begann, sich sclbst als den Messias zu
bezeichnen. Das Ende ihres fehlinterpretierten Buddhismus war nach



einem Newsweek-Bericht vom 1. Juni 1998 der 1995 durchgefiihrte
todliche Giftgasangriff auf das Tokioter U-Bahnsystem, der "ein
Dutzend Menschen totete und 5000 andere erkranken lief3". Trotz
dieser Beispiele fiir [rrwege befindet sich der Buddhismus im
Wachstum.

Wiederaufleben und Widerstand

Die Erste Internationale Konferenz zur Verbreitung des Buddhismus
wurde vom 8.-13. April 1998 in Kyoto (Japan) durchgefiihrt. Eine
wichtige Diskussion drehte sich um die wachsende Sorge um den
Schutz buddhistischer Vélker vor religiosem Wandel. Prominente
buddhistische Fiihrer aus 17 asiatischen Landern nahmen teil. Die
Abwesenheit von wichtigen Vertretern von Shinshu- und Zen-Sckten
war allerdings auftéllig. Deutliche Erkldrungen wurden gegen Gruppen
abgegeben, die Buddhisten missionieren. Dr. K. Sri Dhammananda, ein
fithrender buddhistischer Lehrer und sehr produktiver Autor aus Sri
Lanka. bemerkte: "Armut und Unwissenheit wurden ausgenutzt. um
unschuldige Buddhisten zu bekehren und ihre Jahrhunderte alten
Kulturen und Praktiken zu zerstoren. Viele Lander, die buddhistisch
waren, stehen in der Gefahr, auf Grund der verabscheuungswiirdigen
Methoden sogenannter 'Evangelisten' die Vorherrschaft des
Buddhismus zu verlieren."

In den meisten sitidostasiatischen Landern ist die Verbreitung des
Evangeliums schon gesetzlich eingeschrénkt. auch wenn diese
Beschrankung nicht immer strikt durchgesetzt wird. In Laos werden
alle Christen unter Druck gesetzt, antireligiose Seminare zu besuchen.
die die Regierungs- und Partei-Linie propagieren. Von der
buddhistischen Mehrheit in einer kommunistischen Umgebung
ermutigt verlangen Beamte von jedem, in offiziellen Dokumenten ihren
Austritt aus fremden Religionen zu versichern. Beziehungen zu solchen
Religionen werden als illegale Aktivitdt interpretiert. Die
Unterschriften geben Regierung und Partei die Moglichkeit, sie fiir
samtliche Gesetzesiibertretungen entsprechend zu strafen. Ahnliche
Mafinahmen gibt es in Vietnam. Sie zielen besonders aul Hmong-
Christen. Das Maranatha Christian Journal berichtet in seiner
Ausgabe vom 1. Oktober 1999, dass radikale Buddhisten in Myanmar
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(Birma) christliche Radiosendungen zur Bedrohung des Buddhismus
erklart und Anschuldigungen gegen einige christliche Organisation
gemacht hdtten. Zusammen mit anderen buddhistischen Fiihrern
veroffentlichten diese Extremisten Dokumente, die systematische
Methoden zur Eliminierung des Christentums nennen.

Auch die aggressiven Missionsbestrebungen des Buddhismus nehmen
zu, besonders im Westen. Ein fritheres Mitglied von Nichiren berichtet,
dass der grofBte buddhistische Tempel in den USA in Hacienda Heights
(Kalifornien) vor allem als buddhistisches Missionstrainingszentrum
gebaut wurde und das Ziel hat, Menschen im Westen zu erreichen. Die
Los Angeles Times behandelt in der Ausgabe vom 2. Oktober 1999 die
ncue private Soka Buddhist University, die vor kurzem von Soka
(Gakkai International in Aliso Vieto (Kalifornien), errichtet wurde.
Zwolf der 17 Verwalter sind Mitglieder von Soka Gakkai International.
Im Friihjahr 2000 wurde von Mdénchen "Thai Town" in Hollywood,
Los Angeles. offiziell eingeweilit. In der Néhe leben etwa 70 000
thaildndische Buddhisten. in Nordthailand fiihrten
Missionsbestrebungen von Buddhisten zur Hinwendung ganzer Dorfer
des Karen-Volkes und anderer Staimme zum Buddhismus. Einige der
Dérfer waren zuvor christlich. Der Buddhismus befindet sich auf dem
Vormarsch.



GEGENWARTIGE TRENDS UND THEMEN

Erneuerte Kontextualisierung

Tibetische Buddhisten sind mit dem Ziel, den Buddhismus fiir
Nordamerikaner schmackhaft zu machen, bemiiht, magische und
tantrische Elemente im tibetischen Buddhismus zu verringern. Der
Dalai Lama dient dafiir nicht nur als Vorbild, sondern ermutigt auch
dazu. Nur die Sand-Mandalas, die Geister und Gottheiten anrufen und
ihre Gegenwart bewirken sollen, werden beibehalten. In einigen
Stddten Kanadas und Amerikas — darunter Los Angeles und Chicago —
wurden bereits Mandalas errichtet. Das Buch des Dalai Lama tiber
Jesus, The Good Heart: Buddhist Perspectives on the Teachings of
Jesus, das 1996 bel Wisdom Publications verdffentlicht wurde, hat eine
Reihe von Christen zum Buddhismus hingezogen. Diese populdren
Schriften unterstreichen die neuen Hauptthemen des Buddhismus: eine
Ethik fiir das neue Jahrtausend, Gliick, Befreiung, Toleranz und
"Frieden ohne Religion".

Genauso wird die Tatsache heruntergespielt, dass der Buddhismus
Frauen auf eine niedrigere Stufe verbannt. Im Theravada hat eine Frau
nie die Hoffnung auf das Nirvana, wenn sie nicht erst als Mann
wiedergeboren wird. Die geméfigte Darstellung des Buddhismus hat
viele nichtsahnende Amerikaner beeinflusst, wozu besonders
Hollywoodfilme beigetragen haben, die buddhistische Ansichten und
Philosophien in der Offentlichkeit populidr gemacht haben. Bekannte
Schauspieler, Talkmaster und sogar hochrangige Politiker
identifizieren sich 6ffentlich mit dem Buddhismus. Die Ausgabe des
Magazins Civilization vom Januar 2000 stellte einen "Buddha-Boom"
im Westen fest. Es wurde beschrieben, wie tief die Wirtschaft darin
verwickelt ist, so dass ein "Vorstandsetagen-Buddhismus" heutzutage
tiberall anzutreffen ist.

Neue missionarische Ansétze des Buddhismus wurden auflerdem durch
die Ubernahme christlich-evangelistischer Methoden und Strategien
kulturell angepasst. So lagen z.B. in Korea die buddhistischen Tempel
traditionell in den Bergen., weit ab von den bevélkerungsreichen
Gegenden. Heute jedoch sind viele koreanische Priester in die Stddte
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nry

gezogen, um "Haustempel" einzurichten. Dies passiert auf dhnliche
Weise in den USA. Zu Scka Gakkai Ubergetretene nutzen schon seit
langem Kleingruppen und Hauskreise als Methode, wie es auch
christliche Gemeinden tun. In den verschiedensten buddhistischen
Landern haben Buddhisten christliche Formen wie das Singen in den
"Gottesdiensten", das Predigen in der Umgangssprache oder religidsen
Unterricht in ihr Repertoire aufgenommen. In Myanmar benutzen
buddhistische Priester sogar auszugsweise die Bibel, um ihre Lehren zu
predigen und auszulegen. Im Westen wurden manche protestantische
Kirchengebdude zu buddhistischen Tempeln umfunktioniert.

Praktische Gesichtspunke

Auf diese neue explosionsartige Ausbreitung des Buddhismus miissen
Theologen und Missiologen unbedingt reagieren. Zunachst ist eine
selbstkritische Analyse des gegenwartigen Christentums notwendig.
Wir miissen unser Versagen und unsere Schwéchen einsehen.
Gemeinsame Anstrengungen zur Erneuerung der Kirche sind
unabdingbar. Zweitens ist eine sorgfiltige Analyse der Arbeit der
christlichen Kirchen notwendig, wobei besonders die Arbeit nach
auflen hin untersucht werden sollte. Mitarbeiter und Mittel miissen
anders eingesetzt werden, um eine rasche Verdnderung der
Gesellschaft zu bewirken. Die Gemeinde Jesu in der Welt des 21t.
Jahrhunderts muf3 sich um frische Energien in Evangelisation,
praktischen sozialen Diensten und kulturiibergreifender Mission als
treibende Kraft und als Ziel erneut bemiihen. Eine neue Welle der
Barmbherzigkeit, Riicksichtnahme und Liebe fiir ihre Mitmenschen wird
die Kirche sensibilisieren fiir die Bediirfnisse und Moéglichkeiten, die in
allen Gemeinschalten im Uberfluss vorhanden sind. Den
buddhistischen Nachbarn und Vélkern rund um den Globus muss die
Liebe Gottes und sein Evangelium in vollem Umfang angeboten
werden. Dies ist keinc leichte Aufgabe. Drittens erfordert die
geschilderte Entwicklung des Buddhismus. den Volksbuddhismus
eingehend zu analysieren, um ihn besser zu verstehen, und tiber die
vielfdltigen Moglichkeiten fiir die Arbeit der Kirche in buddhistisch
beeinflussten Gesellschaiten nachzudenken. Dafiir sind eingehende
Forschungen und praktisches Erproben von Methoden notwendig.

13



Theologische Themen

Auch wenn zwischen dem Christentum und dem Buddhismus
scheinbar einige Ubereinstimmungen bestehen. sind die Gegensitze
doch auftillig und betreffen Wesentliches. Buddhisten stellen
sicherlich Vorbilder fiir die Kirche dar, wenn es um den Erhalt der
Geschlossenheit der Geistlichkeit und die Verteidigung von hohen
Mallstaben im Hinblick auf die Reinheit der grundlegenden Lehren
geht. Sie nehmen abweichende und divergierende Lehren wahr und
greifen cin. wenn akzeptable Grenzen tiberschritten werden. Die
Kirche sollte weiterhin das Gleiche tun. Jedoch ist die vernachldssigte
Gabe der Unterscheidung fiir diese Zeit moglicherweise noch wichtiger
als je zuvor. Relativismus, Humanismus, Universalismus und viele
andere "-ismen" greifen die christliche Lehre und Botschaft an. Heute
werden Theologen und Missiologen mit der Gabe der Unterscheidung
gebraucht. Fundamentale Unterschiede zwischen Buddhismus und
Christentum erfordern Klarungen, um Verwirrung zu vermeiden und
verwischte Begrifflichkeiten zu scharfen.

Die relevanten Themen in der Auseinandersetzung dieser beiden
Religionen, die deutliche Differenzierungen und Erkldrungen
erfordern, umfassen: 1) gottliche Offenbarung oder menschliche
Eingebung, 2) das Wesen Gottes — ein personlicher Schépfer und
Erhalter oder ein unpersonliches Nichtsein (wie das Karma), 3) das
Wesen Christi — Gott und Mensch oder nur Mensch, erlésender
Stellvertreter oder unfdahig zu helfen, 4) das Wesen des Lebens — ein
einziges Leben oder ein Kreislauf vieler Leben durch Reinkarnation, 5)
Stinde — Vergehen oder Illusion, 6) der Weg des Heils — Glaube oder
Werke, Gnade oder Verdienst entsprechend dem Karma, gottliches
Geschenk oder eigene Anstrengung (Selbsterldsung). Viele andere
dhnliche Gegensitze zeigen, dass sich diese beiden Religionen
tatsdchlich diametral entgegen stehen. Viele behauptete Ahnlichkeiten
sind nur oberfldchlicher Natur.

Des weiteren sind unterschiedliche Bedeutungen von Begriffen in der
Diskussion zwischen Buddhisten und Christen ein schweres
semantisches Problem. Der Gebrauch dhnlicher Begritfe heifdt nicht.
dass deren Bedeutungen in den beiden Religionen gleich sind. Sogar
dieselben Symbole kdnnten abweichende Inhalte und
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Nebenbedeutungen haben. So sagen manche Buddhisten wie Bhikku
Buddhadasa [ndapanno, Buddhisten wiirden an Gott glauben. In
Christianity and Buddhism (1967) interpretierte er Gott als
Entsprechung des Karma (Ursache und Wirkung) und als Entsprechung
der Unwissenheit (einer Ursache des Leidens). Fiir diejenigen, die in
Dialogen oder Debatten engagiert sind, ist die genaue Erfassung der
Bedeutungsunterschiede entscheidend. Hier nicht auf der Héhe zu sein
heiRt automatisch, weder zu Ubereinstimmung noch zu addquaten
Schlussfolgerungen gelangen zu kénnen.

Missiologische Herausforderungen

Zahlreiche missiologische Themen vor allem im Hinblick auf den
Volksbuddhismus miissen behandelt werden: 1) Ist das buddhistische
Konzept der Ubertragung von Verdiensten von Priestern, Bodhisattvas
oder anderen vergleichbar mit der Gnade Christi als eines
stellvertretenden Opfers? Entsprechen menschliche Anstrengungen und
Verdienste der Versohnung mit Gott durch Christus? 2) Kann das
Konzept eines zukiinftigen Maitreya-Buddha als Analogie zur Frlosung
in Jesus Christus gesehen werden oder ist es nur ein
Ankniipfungspunkt fiir das Evangelium? Verleiht eine solche Analogie
den buddhistischen Schriften zu sehr den Charakter einer
glaubwiirdigen Offenbarung? Ist ein "messianischer Buddhist" fiir die
Kirche oder auch fiir die Monchsgemeinde akzeptabel? Buddhistische
Gelehrte wiirden eine solche Mdéglichkeit verneinen, weil noch immer
das Zeitalter des Gauthama Buddha besteht und darum Christus
unmoglich die Erfiillung des "kommenden Buddha" ist, weil er schon
vor 2000 Jahren gekommen ist. 3) Kénnen Kirche und Mission ihre
Glaubwiirdigkeit bei der gegenwartigen Bedrohung durch den neuen
Synkretismus in der Kirche im eigenen Land oder im Ausland
erhalten? Welche Gefahren drohen uns wegen der verwirrenden
unterschiedlichen Definition von Begriffen und der Verwischung von
Unterschieden zwischen christlichen und buddhistischen Ansichten
und Aussagen? Was miissen wir tun, um den Glauben und die
Grundlagen des Christentums im heutigen pluralistischen Klima zu
bewahren? Es scheint so. dass sich die Kirche in Zukunft zunehmend
starken Widerstdnden und Verfolgungen gegeniiber sieht. Wenn sic
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ithren Auftrag beibehalten will, aus allen Vélkern, Sprachen, Stimmen
und Nationen Jiinger zu machen, ist eine neue Echtheit im Dienst, der
von der Liebe gepragt ist, und eine gréflere Sensibilitdt im Zeugnis fiir
den Retter notwendig.

[Die ersten zwei Kapitel wurden zuerst im Occasional Bulletin of the
Evangelical Missiological Society 13/2 (2000) verdftentlicht.]
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DIE WELT DES BUDDHISMUS

Als der Prophet Danietl in einem Palast in Babvlon lebte, wurde um 560
v.Chr. Siddharta Gautama in einem Palast als Sohn des Fiirsten des
Shakya-Stammes in Nordindien, dem heutigen Nepal, geboren. [srael
war schon im Exil als Folge des Gerichts Gottes fiir sein Versagen als
Volk Gottes. Der groflartige Tempel in Jerusalem war etwa 27 Jahre
zuvor zerstort worden. Gautama wurde der Begriinder des
Buddhismus. Etwa in jener Zeit entstanden andere 6stliche Religionen
wie der Konfuzianismus, der Taoismus. der Schintoismus und der
Jainismus. Es scheint, dass das geistliche Ende Israels den Weg fiir
eine Welle neuer humanistischer Religionen ebnete. Welch eine
Lektion fiir die Kirche in der heutigen pluralistischen Zeit!

Das Leben des Buddha

Das Leben Gautamas wird in drei Abschnitte eingeteilt. Der erste war
vom Reichtum gekennzeichnet. Sein Vater verwohnte ihn mit Luxus
und Genuss und beschiitzte ihn vor der Begegnung mit Schmerz und
Leiden und bewahrte ihn vor dem Kontakt mit Tod und Verfali. Mit
neunzehn Jahren heiratete er und bekam einen Sohn.

Der zweite Abschnitt begann, als er auflerhalb der beschiitzenden
Mauern des Palastes gelangte und vier Menschen sah — einen alten,
einen kranken, einen toten und einen Asketen. Das erschiitterte thn und
noch in derselben Nacht verlie3 er den Palast, ohne seine Frau oder
seinen Sohn zu wecken. Die nédchsten sechs Jahre lebte er in der
strengen Enthaltsamkeit eines asketischen. zuchtvollen Lebens.
Aufgrund einer durch Fasten hervorgerufenen Schwiche ertrank er
eines Tages beinahe beim Baden. Da erkannte er, dass diescr harte
Weg nicht dic Antwort fiir das Leben bereit hielt.

=r kehrte nach Bodh Gaya zuriick, der dritte Lebensabschnitt, der von
Suchen und Forschen gekennzeichnet war, begann. Sieben Wochen
verweilte er meditierend unter einem FFeigenbaum. In dieser Zeit wurde
im die Erleuchtung zuteil und erkannte er die "vier edlen Wahrhciten":
1) Alles ist Leiden. 2) Die Ursache des L.eidens ist die Begicrde. 3) Die
Uberwindung der Begierde liegt im Abtéten der Begierde und aller
Lcidenschaften. 4) Der Weg dahin ist der "heilige achtlache Pfad".
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Der Buddha ("der Erleuchtete"), wie er nun genannt wurde, verneinte
die Existenz Gottes und die Existenz von Seelen und Geistwesen und
lehrte, dass das Karma (Ursache und Wirkung) vergangener Leben im
standigen Kreislauf von Geburt, Tod und Wiedergeburt
(Reinkarnation) resultierte. Er glaubte, dass der einzige Ausweg zur
Belreiung daraus nur iiber eigene Anstrengungen zu erreichen sei. Im
Gazellenhain in Sarnath bei Benares fand er fiinf Asketen und predigte
zu thnen. Sie wurden bekehrt und bildeten die erste buddhistische
Gemeinschalt (Sangha). Er erlebte noch. wie viele Familienmitglieder
und beriihmte Leute seine Nachfolger wurden. Der Buddha starb um
480 v.Chr. wahrscheinlich an einer Lebensmittelvergiftung.

Ausbreitung des Buddhismus

In den ersten 200 Jahren blieb der Buddhismus auf Nordindien
beschriankt. Danach wuchs der Buddhismus sehr schnell unter dem
indischen Kaiser Ashoka (273-232 v.Chr.). Er festigte seine
Eroberungen im Norden, Stiden, Westen und Osten durch
buddhistische Missionare, die er zum Predigen und zur Bekehrung von
Menschen sandte. So kam ganz Indien unter buddhistischen Einfluss.
Ashoka sandte auflerdem einen eigenen Verwandten als Missionar
nach Ceylon. Der Buddhismus breitete sich nach China, Afghanistan
und sogar bis nach Griechenland und in die Cyrenaika (Nordafrika)
aus. Spater gelangte der Buddhismus nach Korea und Japan.
Indonesien und nach ganz Siidostasien. Innerhalb von 1500 Jahren
hatte der Buddhismus Asien erreicht und pragenden Einflu3 auf die
Kulturen Asiens ausgelibt, der seitdem anhélt.

Seitdem friihe nestorianische Missionare nach Ceylon (537 n.Chr.) und
nach China (635 n.Chr.) gelangt waren, sah sich die christliche Mission
dem starken Widerstand von buddhistischen Vélkern ausgesetzt. Fiir
das Christentum gab es nur sehr geringe Frucht, in der Regel unter
cinem Prozent der Bevolkerung. Eine Ausnahme ist Siidkorea, obwohl
iber zwei Drittel der Bevolkerung Stidkoreas Christus immer noch
nicht anerkennen. Die Bemiithung um die Ausbreitung des
Christentums in einem buddhistischen Land ist so. als wiirde man ein
Schwert durch das Wasser eines Sees ziehen. Unmittelbar danach gibt
es keine wahrnehmbare Auswirkung mehr.
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Anpassung
Anders als das Christentum hat der Buddhismus den Effekt eines
taubsaugers, der einheimische Religionen in sich aufsaugt, wohin er
auch kommt. Der Buddhismus dominierte und integrierte ortliche
Glaubensstrukturen einschlieflich des Animismus und anderer "-
ismen", ohne sie zu verdrdngen oder zu zerstoren. Aus diesem Grunde
entstand eine grofle Vielfalt buddhistischer Gesellschaften. Die
Vermischung vieler religioser Elemente unter dem Buddhismus fiihrte
zu einer nationalen, ethnischen und religidsen Identifizierung mit dem
Buddhismus. Diese wurde zum groften Hindernis fiir Bekehrungen
und erschwert Evangelisation sehr. "Thai, Burmese, Tibeter, Laote ...
zu sein heif’t. Buddhist zu sein." Wie stark diese Philosophie mit ihren
Konzepten unter asiatischen Volkern ist, wurde erkennbar, als der
repressive ind harte Druck des Kommunismus in den frithen neunziger
Jahren des vorigen Jahrhunderts gelockert wurde. Sofort lebte der
Buddhismus in Landern wie z.B. der Mongolei, in Vietnam und China
wieder auf.

Der Buddhismus als globale Religion

In seinen vielfiltigen Formen beeinflusst die buddhistische
Weltanschauung viele Menschen in Asien. Der Buddhismus hat alle
Kontinente erreicht und stief3 im 20. Jahrhundert besonders auch in den
westlichen Landern auf starke Resonanz. In Indien wurde der
Buddhismus vom Hinduismus zunéchst wieder zuriickgedréngt, auch
wenn die Zahl der Buddhisten in jiingerer Zeit wieder zunimmt. Der
Buddhismus hat heute einen wesentlichen Einfluss auf das Leben von
iber einer Milliarde Menschen. Sein Einfluf} erstreckt sich in erster
Linie von Siidrussland bis Indonesien und vom Westen Indiens bis
Japan. Es handelt sich also um die 6stliche Hilfte des 10/40-Iensters.
des Bereichs zwischen dem 10. und dem 40. Breitengrad, in dem ctwa
die Halfte der Weltbevolkerung und zugleich die Mehrheit der noch
vom Evangelium unerreichten Vélker lebt. Die meisten unter ithnen
sind von einer Form des Buddhismus geprédgt. Diese Menschen mit
Aufoplerungsbereitschaft. Geduld, Bestdndigkeit und durch das
Vorbild des eigenen Lebens zu erreichen ist die Herauslorderung [tir
die Kirche des 21. Jahrhunderts. Wir sind aufgerufen zu beten. sclbst
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dorthin zu gehen, auszusenden, zu evangelisieren und Gemeinden unter
den Buddhisten in Asien zu griinden. OMF (UMG) arbeitet seit 135
Jahren unter Buddhisten. Helfen Sie mit, den Buddhisten das
Evangelium im angefangenen Jahrhundert nahe zu bringen!

[Dieses Kapitel wurde zuerst in der Friihjahrsausgabe 1999 von East
Asia's Millions veroftentlicht.]



KOMMUNIKATION MIT DEM BUDDHISTISCHEN
DENKEN

Der Schatten des Feigenbaumes, der urspriinglich nur auf Nepal fiel,
hat sich in den letzten 2500 Jahren ausgebreitet. Heute hat der
Buddhismus groflen Einfluss in weiten Teilen Asiens, insbesondere in
Ost- und Siidostasien. Der Einfluss erreicht inzwischen auch alle
anderen Erdteile. In seinen vielen unterschiedlichen Formen beherrscht
der Volksbuddhismus iiber eine Milliarde Menschen auf dieser Erde.
Wie eine unsichtbare Gaswolke umhiillt der Buddhismus die Erde und
ist sogar in das Denken nichtsahnender Christen vorgedrungen. Dieses
gewaltige und doch unauffillige Wachstum geschah durch reisende
asiatische Geschiftsleute, asiatische Immigranten und Fliichtlinge,
missionarische Bemiihungen und durch die besondere Eigenschaft des
Buddhismus, andere Religionen und Weltanschauungen aufzunehmen
und sie zugleich zu durchdringen, so wie z.B. die New Age Bewegung.
Als Folge davon trifft man heute oft auf eine Mischung aus
Christentum und Buddhismus.

Im einer Zeit, die vom pluralistischen Denken gepragt ist, glauben
viele, dass es keinen Grund gebe, sich wegen der Umdeutung
theologischer Begriffe oder der Abschwéchung des biblischen
Auftrags, "alle Menschen zu Jiingern zu machen", Gedanken zu
machen. Letztlich wiirde man doch in allen Religionen an Gott glauben
und seien alle Religionen parallele Wege zum Schopfer. In den nahezu
20 Jahren, die ich mit OMTF (UMG) als Missionar in Thailand
gearbeitet habe, bekam ich von Buddhisten als Antwort auf das
Evangelium oft zu héren, Buddhismus und Christentum seien doch
eigentlich genau das Gleiche. Wahrend es oberflachlich betrachtet
scheinbare Ahnlichkeiten gibt, bleiben grundlegende und wichtige
Unterschiede. Im folgenden mochte ich einige buddhistische und
christliche Glaubensinhalte vergleichend gegeniiberstellen.

Es gibt keinen Gott

Die biblische Lehre von einem héchsten personlichen Gott. der
auflerhalb der Schopfung existiert und der in seiner Macht und
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Herrlichkeit alle Dinge geschaffen hat, wird im Buddhismus abgelehnt.
Die Existenz libernatiirlicher Wesen wie z.B. Engel, Damonen oder
Gottern wurde vom Buddha geleugnet. Ein bekannter buddhistischer
Gelehrter schrieb, dass er an Gott glaubte, erklérte aber dann, dass Gott
mit "Unwissenheit" oder dem Karma gleichgesetzt werden miisse.
Studenten in Thailand sagten mir oft, dass sie an Jesus glauben wiirden.
wenn ich ihnen Gott zeigen konnte. Ich bat sie dann einfach. mir den
Duft einer Rose zu zeigen, oder mir das Aussehen von Elektrizitit zu
beschreiben. Beide sind nicht sichtbar, aber erfahrbar.

Leugnung der Gottlichkeit Jesu

Als wirklicher Gott und wirklicher Mensch ist Jesus der einzige
siindlose Retter fiir diese Welt. Oft fragte ich meine buddhistischen
Zuhorer, was sie glaubten, wer Jesus war. Ihrer Ansicht nach war Jesus
ein guter Mensch, ein Prophet, der Griinder der christlichen Religion
oder der jiingere Bruder des Buddha. Die Gottlichkeit Jesu ist fiir einen
Buddhisten véllig unverstindlich.

Menschen ohne Seele

Die Bibel lehrt, dass der Mensch "nach dem Bild Gottes" geschaffen
wurde. Alle Menschen sind zugleich auch "geistliche" Wesen und
haben eine wertvollen ewigen Wesenszug. Wir haben eine Seele und
besitzen Wert und Wiirde. Der Buddha dagegen sprach dem Menschen
seine Séele und seinen personalen Charakter ab. Fiir ihn waren
Menschen verganglich und immer bemiiht dem Leiden zu entfliechen.
Alles Leben sei bedeutungslos. Wenn jedoch jemand Jesus Christus
annimmt, erf#dhrt er Erfiillung und findet den wahren Sinn fiir sein
Leben.

Das Karma als ein ehernes Gesetz

Im Buddhismus ist das Karma das alles bestimmende Gesetz. Keiner
entkommt dem Leiden und der Reinkarnation. Die Folge davon ist
fatalistisches Denken. Im Gegensatz dazu bietet der Glaube an Jesus
Christus Hoflnung. Rettung und Zuversicht fiir die Gegenwart und die
Zukunft. auch dann, wenn man leiden muf3. Ich erinnere mich an die
Zusammenarbeit mit Herrn Yu. eincm Leprakranken in Thailand. Als
Buddhist glaubte er, dass er in fritheren Inkarnationen ein sehr
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schiechter Mensch gewesen sein miisse und darum diese schreckliche
Krankheit bekommen hat. Weil ihn seine Lepraerkrankung Finger,
Zehen und sogar den groften Teil seiner Nase gekostet hatte, hatte er
sich aufgegeben und wollte sterben. Dann lernte er Missionare von
OMF (UMG) kennen, die ihn behandelten und ihm von ihrem Glauben
erzdhlien. Spéater nahm er Jesus Christus in sein Leben auf, durchlief
eine Bibelschulausbildung und gewann eine vollig neue Richtung fiir
sein Leben. Er arbeitete fiir etwa drei Jahrzehnte als gesegneter und
engagierter Evangelist und Pastor. Die Kraft Jesu hatte positive
Verdnderungen in sein Leben gebracht.

Siinde hat keine Folgen

Das Verstandnis von Siinde ist ein wesentlicher Unterschied zwischen
Christentum und Buddhismus. Buddhisten glauben nicht, dass sie sich
vor einem heiligen Gott verantworten miissen. Stinde ist nicht durch
cine Lehre definiert oder beschrieben, sondern die Existenz selbst ist
Stinde. Sie glauben, dass die Begierde Stinde ist. Gewohnlich glaubt
man, dass Siinde jedes Leben totet, sie wird als Folge des Karma
gesehen. Eine Thai sagte mir einmal: "Ich habe noch nie gesiindigt." Es
ist schwer jemandem zu helfen, der nicht glaubt, Hilfe n6tig zu haben.
Im besten Fall wird Siinde als reine Illusion betrachtet, doch die Folgen
des Karma héufen sich fiir die auf, denen es nicht gelingt, den endlosen
Kreislauf der Wiedergeburten zu durchbrechen. Fiir den Christen
hingegen ist die Siinde auf Grund des Stindenfalls ein Wesensmerkmal
aller Menschen. Stinde ist eine Verletzung von Gottes Wesen und ein
Angriff aufihn, weil man Gottes Malistdben nicht geniigt und als Folge
davon moralisch versagt.

Rettung aus eigener Kraft

Christen erlangen das Heil und die Rettung einzig und allein durch
Gottes Gnade in Jesus Christus. Im Buddhismus gibt es keinen Erloser.
Der Buddha selbst sagte, dass er niemanden retten, sondern nur den
Weg aufzeigen konne. Jeder muss sich demnach selbst erretten. Daher
versuchen Volksbuddhisten, sich selbst zu erretten, indem sie gute
Taten vollbringen und Verdienste erwerben. Das Karma ist nur durch
eine grofle Anstrengung zu iiberwinden. Der Begriff der Stellvertretung
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ist dem Buddhismus fremd. Fiir Buddhisten ist es schwer zu verstehen
und anzunehmen, dass Jesus stellvertretend fiir alle Menschen starb.
Das stellt eines der grof3ten Probleme bei der missionarischen Arbeit
unter Buddhisten dar. Gliicklicherweise hérte ich von einer Geschichte
aus der Thai-Folklore, die illustriert, was Jesus fiir uns getan hat: Vor
langer Zeit belagerte ein Konig aus dem Siiden den Kénig von Chiang
Mai im Norden. Um jedoch die Zerstoérung der Stadt zu vermeiden,
einigten sich die beiden Konige darauf, je einen Mann auszuwéhlen.
Die beiden Ménner sollten im Fluss tauchen und méglichst lange unter
Wasser bleiben. So sollte die Sache entschieden werden. Die Méanner
tauchten unter und nach einer Weile tauchte der Mann aus dem Siiden
wieder auf. Die Freiheit von Chiang Mai war gerettet. Von dem Mann
aus Chiang Mai war jedoch nichts zu sehen. Der Ko6nig lief3 seine Leute
nach ihm suchen. Sie fanden ihn schliefllich. Er hatte sich an einen Ast
am Grund des Flusses gebunden und freiwillig sein Leben fiir die Stadt
geopfert.

de, nicht Leben

Andere Unterschiede zwischen Buddhismus und Christentum liegen im
Gegensatz von Vergdnglichkeit und Ewigkeit oder von Egoismus und
Selbstlosigkeit. Der auffdlligste Unterschied jedoch besteht darin. dass
die letzte "Hoftnung" im Buddhismus der Tod oder das Erléschen ist.
In Christus dagegen haben wir ewiges Leben!

Die biblische Wahrheit und Mission

Christentum und Buddhismus sind sich nicht dhnlich, sondern vielmehr
Gegensitze. Das stellt fiir die christlichen Gemeinden eine
Herausforderung in zweifacher Hinsicht dar: Zum einen miissen die
grundlegenden biblischen Wahrheiten durch ein wirkliches Verstandnis
der Wahrheiten und durch Unterscheidungsvermogen bewahrt bleiben.
Zum andern muss die Evangelisation der einen Milliarde Buddhisten
durch einmiitiges Gebet und liebevollen Dienst an den Menschen
weiter vorangebracht werden. Es ist unsere Aufgabe als Christen, die
Unwissenheit tiber Gott zu beseitigen. indem wir die gute Nachricht
von Jesus Christus, dem lebendigen Erloser. weitersagen.



i Dieses Kapitel wurde zuerst in der Fruhjahrsausgabe 1999 von East
Asia's Millions verdffeatlicht.]



BETEN FUR BUDDHISTISCHE VOLKER

Der Buddhismus ist in diesem Jahrhundert lebendig und stark.
Zugleich scheint es den Christen im Westen an Hingabe und
Begeisterung zu fehlen. Was Christen in dieser Situation am besten tun
konnen. ist. sich zum gemeinsamen Gebet fiir unsere Welt zu
verpflichten. Wirksame Fiirbitte fiir die buddhistische Welt erfordert
viel Disziplin und Willen. Sich dem Nachdenken tiber Gottes Wort zu
widmen und das. was man dadurch erkannt hat, in Bitten vor Gott zu
bringen. ist fiir uns eine wichtige Aufgabe.

Die Gebetslast

Lin befreundetes amerikanisches Ehepaar. das mich immer wieder
ermutigt hat. betete tiber Jahre hinweg fiir Missionare. Die beiden
ermutigten ihre Gemeinde, in der Missionsarbeit aktiv zu werden. [hren
Sommerurlaub verbringen sie normalerweise in Europa. Im Sommer
2000 entschieden sie sich, das zu dndern, und flogen stattdessen nach
Thailand. Diese Reise hat sie verdndert. Sie berichteten. dass ihnen
geradezu die Augen ged6ffnet wurden. Sie liebten die Thais, waren aber
schockiert tiber die Vorherrschaft des Buddhismus und der enormen
Macht. die diese Religion iiber die Menschen hat. Sie sahen sehr viele
Tempel. zahllose Gotzenbilder und viele Glaubige. Uberall gab es
Monche in gelben Roben. Nach ihrer Riickkehr schrieben sie: "Unserc
'Last' fiir die im Buddhismus gefangenen Menschen stieg geradezu
exponentiell an. Seit dieser Zeit beten wir ganz besonders intensiv fiir
die Buddhisten!" Was fiir eine "Last"!

Schwere Arbeit

In Landern, in denen der Einfluss des Buddhismus besonders stark ist.
hat die Botschaft von Jesus Christus oft nur wenig Wirkung. Dort das
Evangelium zu predigen. kommt dem Versuch gleich, eine Lawine
aulzuhalten. Die Zahl der Christen in buddhistischen Landern wie
Japan, Thailand, Myanmar, der Mongolei und unter buddhistischen
Volksgruppen in anderen Landern ist verschwindend gering. in der
Regel unter einem Prozent der Bevolkerung. Man gewinnt den
Lindruck, dass Evangelisation in der buddhistischen Welt mit dem
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Versuch zu vergleichen sei, emne Backsteinmauer mit dem Kopf
cinzurennen.

Kleinere Volksstimme in buddhistischen Landern sind viel
empféanglicher fiir das Evangelium als die buddhistische
Kernbevolkerung. In Myanmar und Thailand gehoren 97 % der
Christen zu solchen ethnischen Minderheiten. Errechnet man nun den
prozentualen Anteil der Christen in diesen Landern und lésst dabei die
ethnischen Minderheiten aufler Acht, kommt man auf einen winzig
kleinen Anteil von Christen unter den Buddhisten. Die Notwendigkeit,
hier etwas zu unternehmen, ergibt sich von selbst. Dennoch gab es in
den vergangenen Jahren imnier wieder ein ermutigendes
Gemeindewachstum in kleineren Gebieten auf der Welt. Gott ist auch
in der buddhistischen Welt aktiv. Das Gebet fiir die Menschen in den
buddhistischen Landern ist nicht nur wichtig, sondern zugleich eine
strategische Herausforderung. Die [Fiirbitte unter Trianen und eine tiefe
Liebe und Sorge um die Buddhisten werden die Gemeinden in diesem
Teil der Welt quasi auf den Knien voranbringen. OMF (UMG) arbeitet
mit an einer neuen Gebetsbewegung mit dem Titel "Eine Million
Christen beten fiir eine Milliarde Buddhisten". Wir miissen bestdndig
beten als Teil eines Teams, dem dieses Gebet ein Anliegen ist. Andrew
Murray hat gesagt: "Wer am meisten betet, hilft auch am meisten."
Maéchten Sie gemeinsam mit uns fiir die buddhistische Welt beten?

Das biblische Gebet

1. Loben Sie den Herrn der Gemeinde dafiir, dass er "cin Volk fir

seinen Namen" aus allen unerreichten buddhistischen Nationen.

Stammen,V6lkern und Sprachen gewinnt. (Oftb 7,9-10)

Bitten Sie Gott, dass er die Michte der Finsternis bindet, und

stellen Sie sich gegen alle ddmonischen und geistlichen Méchte

im himmlischen Bereich, die unter anderem auch die

buddhistischen Lander beeinflussen. (Eph 6,12-13; Dan

10,13.20)

3. Beten Sie fiir die Uberwindung von geistlichen IFestungen und
menschlichen Philosophien und Argumenten gegen Gott, die
breiten Widerstand der Buddhisten durch sozialen Druck

NS
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10.

11.

12.

14.

hervorrufen. (2 Kor 10,4-5)

Rufen Sie den Sieg Jesu Christi tiber die ddmonischen Machte
aus, die einschliefllich der Han-Chinesen tiber eine Milliarde
Buddhisten verblenden und versklaven. (Kol 2,15)

Beten Sie um beauftragte, bereite und fahige Mitarbeiter fiir
jede der vielen hundert unerreichten buddhistischen
Volksgruppen. (Mt 9,38)

Beten Sie fiir bleibende Frucht durch die Arbeit der Missionare
der unterschiedlichen Missionsgesellschaften, die heute schon
unter den Buddhisten arbeiten. (Joh 12.24)

Bitten Sie den Herrn, dass die Augen der Buddhisten fiir den
einzig wahren Gott und fiir Jesus, den einzigen Retter, gedftnet
werden. (Eph 1,17-23)

Vertrauen Sie dalauf dass Gott den Buddhisten die Augen
offnen wird, wie unsinnig es ist, Gétzenbilder zu erschaffen und
anzubeten. (Ps 115,4-8)

Bitten Sie Gott, den Christen die Augen fiir die biblischen
Unterschiede zwischen der buddhistischen Lehre und dem
christlichen Glauben zu 6ffnen, damit Sie das Evangelium
verstdndlich und gut weitersagen konnen. (Spr 2,2-3; 2 Tim
2,7)

Beten Sie da fiir, dass die Buddhisten in thren Herzen das
Evangelium verstehen, insbesondere das stellvertretende Leiden
und Sterben Jesu und die Erlésung durch ihn. (Gal 3,13; 1 Petr.
1,18-29; 2.24)

Beten Sie fii r Buddhisten und ihre Familien, dass sie zu Jesus
Christus finden, und dass sie sich von dem Glauben abkehren,
dass ihre guten Werke sie retten kénnten. (Eph 2,8-9)

Beten Sie um Schutz und geistliche Begleitung fir junge
Christen aus dem Buddhismus und bitten Sie Gott, dass er
selbst "eine Mauer aus Feuer um sie herum" zu ihrem Schutz
sein wird. (Sach 2.9. Ps 91)

. Beten Sie da fiir, dass die Christen die gute Nachricht

weitersagen als mutige Zeugen fiir ihre Familien, Freunde und
Nachbarn. (Apg 4,29-31)
Brin gen Sie alle Christen in buddhistischen Landern vor den
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Thron Gottes und beten sie daflir, dass sie einen geheiligtes
Leben fiihren, durch das Christus sichtbar wird. (2 Kor 3,2-3; 1
Petr 1,15-16; 2,21)

i 3. Bitten Sie Gott fiir neue Gemeinden und fiir eine umfassende
Bewegung flir Gemeindegriindungen unter allen buddhistischen
Volksgruppen. (Matt 16,18: 1 Petr 2.9-10)

16. Beten Sie fii r die einheimischen Gemeindeleiter, dass sie ihre
(Gemeinden lehren und fiir Gottes Herde sorgen und Gemeinden
unter allen buddhistischen Gruppen bauen. (Apg 20,27-32; 1
Petr 5,1-4)

Weiterfithrende Literatur

An christlicher Literatur zu diesem Thema konnen die folgenden Titel
genannt werden:

Im Internet unter www.omf.org, unter www.us.omf.org oder unter
www.onebillionwait.org.

One Billion Wait, Videos, Biicher und anderes Material bet OMF
International (UMG), Am Flensunger Hof 12, 35325 Miicke (E-Mail:
def@omt.net).

Days of Enlightenment: Prayer for Buddhists, Gebetsheft tiir 15 Tagc.
erhéltlich bei International Mission Board Resource Center, Richmond
(Virginia) (E-Mail: resource.center{@irnb.org).

Tearing Down Strongholds: Prayver for Buddhists, von Elizabeth
Wagner, Living Books for All, PO Box 98425 (TST) Kowloon, Hong
Kong.

Siamese Gold: The Church in Thailand, von Alex G. Smith. Kanok
Bannasan (OMF Publishers) Dindaeng, Bangkok, Thailand.

[Der Abschnitt "Das biblische Gebet" wurde zuerst in der
Frithjahrsausgabe 1999 von East Asia's Millions veroflentlicht.].



DAS LEBEN MIT BUDDHISTEN TEILEN

In unserer modernen pluralistischen Gesellschaft ist es wichtig zu
lernen, mit Menschen, die andere Uberzeugungen haben.
zusammenzuleben und mit ihnen tiber Gott zu reden. Das zu tun, ohne
persénliche Uberzeugungen und christliche Mafstibe aufzugeben.,
erfordert viel Takt, Liebe und Verstindnis. Ganz besonders trifit das
zu, wenn wir unseren Glauben vor unseren buddhistischen Nachbarn
und Freunden bezeugen wollen. Ich mochte Thnen hierzu drei ganz
praktische Punkte vorschlagen.

Erkliren Sie die wesentlichen Glaubensaussagen

Zwischen Christen und Buddhisten gibt es viele Missverstandnisse
iber die Bedeutung von Begriffen und Konzepten, die
irrtiimlicherweise oft als nahezu identisch angesehen werden. Geduld
und Ausdauer in Diskussionen und Gesprédchen konnen dazu beitragen.
die grundlegenden Glaubensaussagen wirklich zu verstehen. Christen
missen im Gesprach die Kernpunkte des christlichen Glaubens, die
Buddhisten nur sehr schwer verstehen und akzeptieren konnen,
erkldaren. Hier ist es sinnvoll, zusétzlich zur Bibel mit Vergleichen,
Geschichten und Veranschaulichungen als Hilfen zu arbeiten. Wichtige
Themen sind:

1. Die Schopfung und die Natur des Universums: Konkrete
Realitdt gegeniiber vergédnglicher Illusion, von der man sich
16sen muss.

2. Gott, transzendente Person, allméchtiger Schopfer und
Herrscher gegeniiber einer unpersonlichen Leere, einem Nichts.

3. Die Gottlichkeit Jesu und seine einzigartige Stellung als wahrer
Gott und Mensch und als Erloser, der sich geopfert hat,
gegentiiber einem Jesus, der nur ein Mensch war.

4. Das Wesen des Menschen mit Seele und Geist, gegeniiber einer
stetigen Wiederkehr durch das Karma - aber ohne Seelc und
Geist.

5. Natur der Siinde als Rebellion und eigensiichtige Haltung, die
den lebendigen Gott selbst angreifen, gegentiber Illusion,
"Unwissenheit" oder der Auffassung, dass Siinde Leben totet.
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Gnade in Jesus Christus als Geschenk gegentiber dem
uniiberwindlichen Gesetz des Karma.

Heil. Rettung durch den stellvertretenden Tod Jesu gegentiber
dem unnachgiebigen Karma.

Emeuerung durch eine neue Geburt (Wiedergeburt) gegentiber
der Reinkamation als Folge des Karma.

Ewiges Leben nach der Auferstehung gegentiber der
Ausloschung. der Auflosung der Existenz im Nirvana.

Haben Sie Zuversicht!

1.

o

('S}

n

Sie konnen sicher sein, dass Gott in den Leben derer wirkt. die
er in seine Gemeinde ruft. Vertrauen Sie darauf, dass Gott sein
Werk tut.

Seien Sie sich dessen bewusst. dass der Heilige Geist Mission
betreibt. indem er Uberzeugung und Umkehr bewirkt. Nur
Gottes Geist kann blinde Augen fiir die Wahrheit Christi

6ffnen. Finden Sie heraus. wo und wie Gott arbeitet und und
schlieen Sie sich ithm an!

Nur Gottes Wort, wo es klar verkiindigt. verstanden und im
Glauben aufgenommen wird. kann das Leben von Menschen.
kann Familien. Gesellschaften und auch ganze Volksgruppen
veridndern. ganz gleich. ob sie nun unter dem Einfluss des
Buddhismus oder des weltlichen Humanismus stehen. Studieren
Sie Gottes Worl. lemen Sie Bibelverse auswendig und sagen
Sie es auf eine einfithlsame und angemessene A1t weiter.
Folgen Sie dem Beispiel Jesu: " ... der umherzog und Gutes

tat" (Apg 10.38). Nur das von Gott geprigte. lebendige Zeugnis
von Christus durch Christen kann Buddhisten Gottes Liebe und
seinen Frieden zeigen. Seien sie "lebendige Briefe" unseres
Herrn!

Seien Sie als Gottes Werkzeug zum Bienst bereit. Jonathan
Book hat gesagt: ..Das Leben Jesu war voll von géttlichen
Unterbrechungen.” Das waren die Gelegenheiten zu predigen.
zu dienen und zu heilen. auch zu den unbequemsten Zeiten.
Seien Sie immer bereit zum Bienst.

Seien Sie voller Hoffnung. denn Jeremia sagt: "Ihr werdet mich



Liebe

8]
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suchen und finden; denn wenn ihr mich von ganzem Herzen
suchen werdet, will ich mich von euch finden lassen" (Jer
19,13-4a).

Seien Sie jederzeit vollig von Christus abhédngig durch Gebet,
Gehorsam und Glauben. Beten sie treu.

und Geduld

Denken Sie daran, zuerst zu beten! Bitten Sie Gott darum, dass
er [hre Augen, Herzen und [hren Verstand 6ftnet. Bitten Sie
Gott, dass er Einsicht und Weisheit schenkt, und dass alles
Denken in den Gehorsam gegen Christus gefangen genommen
wird (2 Kor 10.5).

Respektieren Sie die Anhdnger anderer Religionen als.
Menschen, die Gott mit ihrer Wiirde geschaffen hat. Versuchen
Sie nicht ithren Glauben zu zerstoren, sondern versuchen Sie
den Glauben vom falschen Ziel auf den wahren Gott zu lenken.
[hr Familienleben soll ein Beispiel sein - sowohl in ethischer als
auch in moralischer Hinsicht.

Sie haben das Recht, von Jesus zu sprechen, wenn Sie
glaubwiirdig, aufrichtig, liebevoll, integer und demiitig sind.
Machen Sie sich klar, dass in jeder Religion etwas Gutes zu
finden ist.

Verurteilen oder kritisieren Sie nicht die Religion anderer.
Machen Sie sich auch nicht dartiber lustig. Gute Gespréche
werden moglich, wenn Sie andere fragen, warum sie glauben,
was sie glauben.

Bauen Sie Beziehungen auf echter christlicher Liebe und
wirklicher Zuneigung auf. Seien Sie gute Nachbarn und
freundlich. Bemiihen Sie sich um den anderen mit echtem
Interesse.

Seien Sie bereit, von Christus weiterzusagen. Erzdhlen Sie von
Jesus, wenn Interesse deutlich wird oder sich sonst eine
Gelegenheit ergibt.

Widerstehen Sie der Versuchung, Thren Gesprachspartner zum
Glauben zu drangen oder ihn zum Zuhoren zu zwingen. Nur der
Heilige Geist kann wirklich iiberzeugen. Dienen Sie den
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Menschen sensibel und geduldig - immer der Situation
angemessen. Beten Sie zum Beispiel fiir sie, wenn sie krank
sind, ermutigen Sie sie in Schwierigkeiten, helfen Sie Ihnen in
Krisen.

10. Freu en Sie sich liber das, was Gott tut und tun wird im Leben
der Menschen und in ihren Familien.

Eine Bekehrungsgeschichte als Beispiel

Die Lebensgeschichte von Herrn Tawd verdeutlicht diese Leitlinien.
(Die Namen der beiden beteiligten Médnner wurden zu ihrem Schutz
gedndert.) Vor einigen Jahren traf ich Herrn Tawd, einen dlteren
Herren, der 20 Jahre lang buddhistischer Priester war, bevor er Christ
wurde. Er wurde in einem buddhistischen Dorf mit etwa 150 Familien
in Birma (Myanmar) geboren. Zu dieser Zeit gab es in den Dérfern
keine Schulen, so ging er fiir zehn Jahre in ein buddhistisches Kloster,
um eine Schulausbildung zu bekommen. Nach dieser Zeit wurde Tawd
fiir finf Jahre Novize in einem Tempel, und lebte danach fiir 15 Jahre
als Monch. Um einen akademischen Grad im Buddhismus zu

erreichen, verliel Tawd sein Dorf und studierte an einer buddhistischen
Universitdt. Tawd machte grof3e Fortschritte in der buddhistischen
Religion. Die Leiter in der Sangha erkannten in ihm einen begabten
Lehrer und sandten ihn an viele Orte und Stddte im Land, um den
Buddhismus zu lehren.

Eines Tages besuchte er eine Stadt, in der viele Menschen Englisch
sprachen. Da er nicht flielend Englisch sprach, wollte Tawd es lernen,
um auch mit den Menschen in dieser Region liber den Buddhismus
sprechen zu konnen. Der einzige, der ihn unterrichten konnte, war Herr
Thom, ein Christ, der als unbezahlter Pastor ohne theologische
Ausbildung eine kleine Gemeinde in der Stadt leitete. Nach einiger Zeit
ging Tawd zu Herrn Thom und fragte ihn, ob er ihm Englischunterricht
geben konne. Pastor Thom sagte, dass er das gerne tun wiirde, nannte
aber zwei Bedingungen. Als erstes sollte Tawd sich mit Pastor Thom
jeden Tag fiir eine Stunde von acht bis neun Uhr morgens treffen.
Damit waren regelmafige Treffen gewdhrleistet. Die zweite Bedingung
war, dass als Lehrbuch das Neue Testament verwendet wiirde. Der
Pastor war sich dariiber im Klaren, dass Gottes Wort irgendwann flir
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sich selbst sprechen wiirde. Tawd akzeptierte diese Bedingungen.
"Kein Problem fiir mich", sagte er. Eigentlich hatte der buddhistische
Priester durch den Englischunterricht sein Wissen erweitern wollen.
indem er buddhistische Literatur auf Englisch las. Sechs Monate lang
lernte Tawd bei Pastor Thom Englisch. um den Buddhismus dort unter
den Englisch sprechenden Menschen zu verbreiten.

Nach einiger Zeit las der buddhistische Priester Tawd Johannes 14.6.
Dieser Vers machte ithm einige Schwierigkeiten. Er fragte sich selbst.
wie das denn sein konne. Der Buddha hatte betont. nur den Weg
cezeigt zu haben. Jesus sagte: "Ich bin der Weg!". Buddha hatte gesagt:
"Das Licht entstand in mir selbst." Jesus sagt: "Ich bin das Licht der
Welt!" Buddha hatte gelehrt: "Ich finde die Wahrheit intuitiv in mir
selbst." Jesus sagt: "Ich bin die Wahrheit und das Leben!" Diese
Fragen beschiftigten Tawd Tag und Nacht. Die "Ich bin"- Worte Jesu
standen dem "Ich weif" des Buddha gegeniiber. Was war die Wahrheit
tiber die Wahrheit? Durch Bibelstudium und die Gesprdche mit dem
Pastor erkannte Tawd immer mehr. Er war bereit. sein Leben zu dndern
und nahm Jesus in sein Leben auf. Kurz danach verliel} er die
Priesterschaft

Tawd erklarte mir. dass die Lehren des Buddha so reich und voll an
cuten Lehren waren. doch Gott in Frage stellten. Die buddhistischen
Gelehrten glauben nicht an einen Schopfergott. Damit war Tawd in
einem Dilemma zwischen "kein Gott" und dem Gott der Bibel. Buddha
beanspruchte fiir sich selbst Allwissenheit. Doch durch sein
Nachdenken tiber die Bibel begann Tawd. Gott als den Schépfer.
Erhalter und Retter zu entdecken. Schon zuvor hatte er gespiirt. dass
die guten Taten der Menschen den Forderungen des Karma nicht
cerecht werden konnten. Er war bemiht. die 227 Regeln fiir
buddhistische Priester genau zu befolgen. und fiihlte sich dennoch leer.
Diese 227 Regceln waren nur die grundlegenden Gebote. und es gab
noch tausende und abertausende Regeln. die auf dem Weg zur
"Reinheit" zu befolgen waren. Wie kénnte er jemals alle diese Regeln
einhalten? Es war fiir jeden unméglich und hoffnungslos. Tawd schloss
daraus. dass die Zukunft im Buddhismus unsicher ist und es auch nicht
viel Hoffnung gibt. jemals das Nirvana zu erreichen.

Im Gegensatz dazu erklarte Thorn thm. dass Jesus sagt: "lhr seid meine
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Zeugen." Darin waren Vertrauen und Hoftnung zu finden. Trotz der
hohen buddhistischen Mafstidbe in seinem Leben erkannte Tawd, dass
Hoftnung und wahres Leben nur bei Jesus zu finden sind. In diesem
Retter sind alle Verheiflungen Gottes vereint. Dies bedeutete doppelte
Freude. Tawd lehnte nicht kategorisch die guten Teile der Lehren des
Buddha ab, sondern erkannte, dass der Buddha nur einen Teil des
Lichtes und eiren Teil der Wahrheit gefunden hatte, da er ja selbst
nach der Wahrheit suchte. Er glaubte daran, dass er in Christus durch
die Offenbarung Gottes die Wahrheit gefunden hatte. Im Buddhismus
fithren die guten Taten in zwanzig Himmel. aber die schlechten Taten
in viele Hollen. Anders dagegen ist die Gnade Gottes in Christus, die
nur durch Glauben empfangen werden kann. Tawd sagte, dass das
Karma gewiss ein Richter sei, aber das Karma und die Verdienste
einander nicht aufwiegen.

Heute ist Tawd ein alter Mann. Aber er unterrichtet immer noch junge
Christen darin, wie sie ihren buddhistischen Verwandten, Freunden
und Nachbarn gegeniiber Zeugen fiir Jesus Christus sein kénnen. Thom
ist schon vor vielen Jahren gestorben. Das Evangelium von der Gnade
ist immer noch "eine Kraft Gottes, die selig macht alle, die daran
glauben" (R6m 1,16).



TEIL 2

DAS EVANGELIUM UND BUDDHISTISCHE
KULTUREN '

Aktuelle Statistiken zeigen, dass die Mehrheit der nicht-christlichen
Weltbevdlkerung in Asien lebt. Hier sind vor allem drei Volksgruppen
~u nennen: die Chinesen, die Hindus und die Moslems (Winter 1977:
123-126). Danach kommen die Buddhisten. In allen vier Gruppen hat
sich nur eine verhaltnisméafBig kleine Zahl von Menschen dem
Evangelium zugewandt. Es ist auch nicht wahrscheinlich, dass in China
die letzten drei Jahrzehnte die Jahrhunderte, die vom buddhistischen
philosophischen Denken gepréagt waren, vollig zur Seite hdtten
schieben konnen. Natiirlich hat sich in China vieles gedndert. Dennoch
haben buddhistische Lehren, die mit spiritistischen Elementen
vermischt sind, immer noch einen grofen Einfluss auf das Denken der
Chinesen. Damit bilden die Buddhisten die gréfte, mit dem
Evangelium noch nicht erreichte Gruppe. Die eine Milliarde Chinesen
—etwa ein Flinftel der Weltbevoélkerung - sind etwa ein Drittel der drei
Milliarden Menschen, die noch nicht mit dem Evangelium erreicht
wurden. Darum ist es wichtig dariiber nachzudenken, wie das
Evangelium in buddhistischen Kulturen verkiindigt werden kann.

Grundlegendes

Die Christen sind in den buddhistischen Vélkern eine kleine
Minderheit, gleichgtiltig ob das Mahayana oder der Theravada die
vorherrschende Richtung des Buddhismus ist. In der Regel sind
weniger als ein Prozent der Bevolkerung Christen. Eine der wenigen
Ausnahmen ist Korea. Die wichtigen theologischen Fragen im Hinblick
auf das Evangelium in buddhistischen Kulturen drehen sich um drei
Themenbereiche. die miteinander zusammenhéangen:
1. Das Uberleben der Gemeinde, die sich einer in sich
festgefiigten, ablehnenden Gesellschaft gegeniibersieht.
2. Die Entwicklung einer Identitdt und eines Bewusstseins von
Einheit in einem ungiinstigen Kontext.
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3. Die Notwendigkeit, das Evangelium auf eine Art
weiterzusagen, die fiir Buddhisten akzeptabel ist, so dass die
Gemeinden die gesellschaftlichen Barrieren zurtickdrangen
bzw. durchdringen konnen.

Fir die weitere theologische Arbeit kdnnen zwei Bereiche genannt
werden, erstens die Ethno-Theologie und zweitens die theologischen
und strategischen Aspekte von Evangelisation. In beiden Bereichen
sollten gleichermalflen Fortschritte erzielt werden. Es muss vermieden
werden, dass die Gemeinden ein Inseldasein fithren und eine Subkultur
bilden, so dass sie dann nicht mehr in der Lage sind, die Buddhisten
um sie herum mit dem Evangelium zu erreichen. Die Ethno-Theologie
muss darum dariiber nachdenken, wie das Evangelium der
Bevolkerungsmehrheit vermittelt werden kann, und dabei auch die
gesellschaftlichen Entwicklungen beriicksichtigen. Der Schwerpunkt
wird daher im folgenden auf den kommunikativen Aspekten von
Evangelisation liegen.

Dieses Buch wird sich nicht in aller Tiefe detailliert mit den
zahlreichen Gesichtspunkten dieses komplizierten Themas befassen. Es
will aber dennoch dieses Thema in den Blickpunkt riicken.
Unterschiede zwischen dem Christentum und dem Buddhismus werden
ebenso dargestellt wie die Problematik, wie das Evangelium
weitergesagt werden kann. Die zweite Halfte dieses Aufsatzes
konzentriert sich auf Strategien und praktische Ansétze, wie das
Evangelium Buddhisten vermittelt werden kann.

Begegnungen mit Buddhisten

Wihrend seiner 2500jdhrigen Geschichte war der Buddhismus immer
eine der groflen Weltreligionen. Vor allem in den ersten beiden
Jahrtausenden breitete sich der Buddhismus aus. Kenneth S. Latourette
stellt fest, dass der Buddhismus bei hoher zivilisierten Volkern und
Voélkern mit weiter entwickelter Religion die Vorgédngerreligionen
nicht vollig verdrangt hat. Nur unter vornehmlich animistisch
geprdgten Volkern wurde der Buddhismus die vorherrschende Religion
(Latourette 1956: 43). Aber sogar hier dominierte der Buddhismus den
Animismus, konnte ihn aber nicht véllig verdrangen. Der Buddhismus
hat sich in den letzten 500 Jahren nicht mehr nennenswert ausgebreitet.



Der Westen stellt moglicherweise eine Ausnahme davon dar.
Begegnungen des Christentums mit dem Buddhismus reichen bis in die
Zeit der nestorianischen Mission zurtick. Richard Garbe schreibt dazu.
dass christlicher Einfluss in China und Tibet méglicherweise bereits
seit 635 n.Chr. vorhanden war. Es ist belegt, dass in jenem Jahr eine
nestorianische Mission unter der Fiihrung eines Olopan oder Alopen in
diese Lander aufgebrochen ist (Garbe 1956: 176).

Trotz kontinuierlicher Kontakte mit den Buddhisten in diesen Landern
seit dieser Zeit brachten frithe katholische und spétere protestantische
Missionsbestrebungen nur schwache Ergebnisse in Bezug auf
Gemeindewachstum. Einige Missionen unter Buddhisten in Asien
verschwanden spurlos. Drei Griinde sind fiir den Mangel an
dauerhaften und eigenstdandigen christlichen Gemeinden unter
buddhistischen Vélkern zu nennen: Der erste Grund sind
Verfolgungen, der zweite Synkretismus und der dritte ist die
Unfihigkeit der Kirche. den festen Zusammenhalt buddhistischer
Gesellschaften aufzubrechen. Diese drei Probleme stellen sich auch
heute noch christlichen Theologen und Evangelisten.

Auf Grund historischer und dogmatischer Ahnlichkeiten von
Buddhismus und Christentum glauben viele, dass beide Religionen im
wesentlichen gleich seien. Ahnliche ethische MaBstibe wie die zehn
Gebote und die Sila (Verbote) des Buddhismus und weitere
Beobachtungen, die Paul A. Eakin (1956: 27-31) zusammengestellt hat,
scheinen das zu untermauern. Allerdings sollte man hinsichtlich der
genauen Inhalte und Bedeutungen der Begriffe und Grundlagen, die
hier verglichen werden, vorsichtig sein. Sind sie sich wirklich dhnlich
oder gar gleich? Nein, sicher nicht!

Erstens lehrte der Buddha, dass jeder ohne Gottes Hilfe die
Moglichkeit habe, sich selbst von der Verderbtheit und dem Leiden zu
befreien. um einen vollkommenen Zustand der Nicht-Existenz zu
erreichen. Damit ist, um es mit den Worten der Moderne zu sagen, die
Basis des Buddhismus humanistisch in dem Sinne, dass der Mensch
sich keinem hoheren Wesen gegeniiber zu verantworten hat und dass er
grundsétzlich gut ist und auf Grund eigener Bemiihungen gut werden
kann. Dies ist ohne die Hilfe Gottes und ohne jeden Bezug auf Gott
moglich. Wie andere von Menschen gestiftete Religionen ist der



Buddhismus eine Projektion des menschlichen Denkens in die
Unendlichkeit. Das Christentum dagegen ist auf Grund der
Selbstoffenbarung und -er6{fnung Gottes entstanden. Die gottiiche
Offenbarung gipfelte in der Menschwerdung unseres Herrn Jesus
Christus. Das Zentrum des Evangeliums ist daher der transzendentale
Gott, der sich selbst den Menschen in ihrer Kultur und Sprache
offenbait.

Zweitens lehnt der Buddhismus das Konzept eines persénlichen Gottes
ab und im Grunde auch jede Art von geistlicher Personalitit, sei sie
gottlich oder menschlich. Gott im christlichen Sinn ist Buddhisten
vollig unbekannt. Anstelle eines personalen Schopfers geht man im
Buddhismus vom Karma, dem Gesetz von Ursache und Wirkung, als
einzigem Prinzip fiir die Erkldrung des Universums aus. Der Ursprung
das Karma bleibt unerkldrt. In der Moderne wurde Gott mit Hilfe der
buddhistischen Terminologie interpretiert. Auch hier miissen wir die
Begrifflichkeiten und Definitionen genau unterscheiden. Das folgende
Beispiel zeigt einen unterschwelligen Synkretismus, bei dem die
christliche Lehre von Gott in die Auslegung buddhistischer Schriften
einbezogen wird. wobel der eigentliche buddhistische Sinn erhalten
bleibt. Der bedeutende buddhistische Gelehrte Bhikkhu Buddhadasa
Indapanno setzte Gott mit dem Karma gleich, lehnte dabei einen
personlichen Gott ab und ersetzte ihn durch die Natur als Ursache.
Solange man nur vergleicht, aber keine Entsprechungen annimmt, ist
dies ein nachvollziehbarer Gedankengang, wenn auch die Frage offen
bleibt, wie denn nun wirklich alles in Gang gesetzt wurde. Nach dem
Evangelium allerdings ist Gott der Orientierungspunkt {iir seine ganze
Beziehung mit und sein ganzes planvolles Handeln an der Welt. Im
Buddhismus ist die letzte Ursache das Gesetz des Karma. Indapanno
verwendet fiir Gott, den Schopfer das Wort avijja (1967: 66-67). Das
bedeutet so viel wie Mangel an Erkenntnis oder Unwissenheit, was die
Ursache allen Ubels ist. Damit steht Gott im Buddhismus fiir
Unwissenheit, wobei er die Krafl der Natur ist, die alle Dinge ins
Dasein bringt und damit auch die Ursache fiir das Leiden ist. Eine
derartige Interpretation der Rolle Gottes ist nicht akzcptabel.
Drittens, D.T. Niles stellt die grundlegenden buddhistischen Lehren
tiber unicca (Vergédnglichkeit), anatia (Seclenlosigkeit, das Fehlen
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~mes "Selbst") und dukkha (Leiden) ausgezeichnet dar:

"Wenn wir nicht mit Gott beginnen, werden wir auch nicht mit
thm enden, und wenn wir mit ihm beginnen, werden wir nicht
mit der Lehre von anicca, anaita, dukkha enden.

Die Existenz Gottes impliziert Existenz eines Gesetzes einer
Ordnung des Lebens, die ewig ist: nicca (Unvergénglichkeit).
Das bedeutet, dass fiir die Seele (affa) eine Identitét postuliert
ist. die durch Gottes Allmacht bewahrt wird. Das Leiden
(dukkha) besteht weniger in der Verginglichkeit aller Dinge,
sondern in der Verderbtheit unseres Willens, der nach diescn
verginglichen Dingen sucht statt nach Dingen, die ewig
Bestand haben. Der Kreis des christlichen Glaubens kann
damit als einer beschrieben werden, der mit Gott startet und
den Menschen zu der Erkenatnis fiihrt, dass Gott allein die
Grundlage fiir die sinnvollsten Erkldrungen der wichtigsten
Tatsachen im Leben ist." (1967: 27) (In Pali, der Sprache, in
der viele buddhistische Schriften tiberliefert sind, hat das Prifix
"a" verneinende, negative Bedeutung).

er Buddha sah das Leben an sich als sinnlos an und wollte die
Ivlenschen aus dieser Sinnlosigkeit retten. Jesus wusste, dass das Leben
mit Gott sinnvoll wird, und wollte alle Menschen an diesem Sinn
teilhaben lassen (Joh. 10,10). Im Buddhismus ist der Tod das Letzte.
Im Evangelium ist das Leben das Letzte (Niles 1967: 29, 34, 35). Der
Buddhist versucht das Leben zu verkiirzen, um dem Kreis der ewigen
Wiedergeburten zu entkommen. Das Evangelium legt den Nachdruck
auf das ewige Leben.
Ein vierter Unterschied besteht darin, dass wahres Christentum auf
Selbstlosigkeit ausgerichtet ist. Im Buddhismus ist der Mensch wegen
des Karmas vor allem mit sich scibst beschéftigt, der Buddhismus ist
darum auf das Selbst des Einzelnen ausgerichtet. Dieser Unterschied ist
hedeutend. Die buddhistische Gesellschaftsform wird vom Individuum
dominriert. £s mangelt am Sinn fir Reziehungen, von Mensch zu
Mernisch und vor: Mensch zu Gott (Eakin 1965: 56, 63). In Thailand
zum Beispiel ist es flir einen Buddhisten unbegreiflich, dass ein
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Missionar ausschliefSlich um der Menschen willen kommt ohne
materielle Anreize und persénlichen Gewinn. Sie fragen dann oft:

..Was bringt dir das? Ein hoheres Gehalt, finanzielle Unterstiitzung
durch die Regierung. mehr verdienstliche Werke?" Die selbstlose.
aufopfernde Liebe Jesu ist dem buddhistischen Denken fremd. Fiir
Christen fiihrt der Weg hinauf nach unten, Christen sind Diener
anderer, sie dienen iiberspitzt gesagt als "Fufimatte" fiir die
Mitmenschen. Fiir Buddhisten fithrt der Weg hinauf iiber die
Konzentration auf sich selbst. die Ich-Bezogenheit. Andere fiir den
eigenen Vorteil zu gebrauchen ist durchaus akzeptabel. Natiirlich muss
angemerkt werden. dass unter allen Menschen. auch unter Christen.
diese Einstellungen die Oberhand bekommen kénnen. Sie
widersprechen jedoch dem Evangelium.

Ein anderer wesentlicher Unterschied liegt in der Erlésung bzw. dem.
was man zu erreichen versucht. Fiir Buddhisten sind eigene
Bemiihungen. Selbstbefreiung aus eigener Kraft, durch die eigenen
Fahigkeiten wesentlich. Auf einen selbst kommt es an. Das
Evangelium sagt demgegentiiber, dass das Vertrauen auf sich selbst
Verderben bedeutet. Ohne die Gnade Gottes in Jesus Christus sind wir
vollig hilflos. Rettung kommt allein dadurch, dass man sich aufden
allméchtigen Gott verldsst und seine Schuld bereut (Eph 2.8-9; Gal
2.,20: 3.7, Rom 3.28; 4.1-28).

Das Gesetz des Karma bringt Fatalismus hervor, Hoffnungslosigkeit
und Pessimismus bei der Mehrheit der buddhistischen Bevélkerung.
Macht man einen Fehler, verzeiht man sich selbst. Der Buddhismus
kennt keine Vergebung. das "Karma ist das eiserne Gesetz, von dem es
keine Ausnahme gibt" (Appleton 1958: 52). Dem steht das Evangelium
von einem liebenden Gott gegeniiber, der Vergebung. IHoffnung und
ein erneuertes Leben schenkt, weil Jesus Christus sein Blut vergossen
hat. Die Versshnung in Christus ist ausreichend fiir die Bereinigung
der Vergangenheit, sie gibt Kraft fiir die Gegenwart und Hoffnung fiir
die Zukunft.

[:in verantwortungsbewusster Evangelist oder Theologe kann also
weder einen integrativen Synkretismus noch ein dem Buddhismus
angepasstes Evangelium akzeptieren. Beides wiirde die wahren Inhalte
verzerren. Die Darstellung des Evangeliums muss dem urspriinglichen
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Kern der biblischen Botschaft dynamisch-dquivalent entsprechen, sie
muss kommunikativ gut und sinnvoll verpackt und dem kulturellen
Umfeld angemessen sein.

In der gegenwirtigen Zeit mit ihrem kulturellen Relativismus, der
Situaticnsethik, dem Sédkularismus und dem Humanismus, die alle die
Medien iiber{luten, wird auf die Kirche und ihre Vertreter Druck
ausgclibt, die Einzigartigkeit Jesu, die Autoritdt der Bibel und die
Notwendigkeit dem Evangeliums zu glauben, abzuschwiéchen, so dass
das Christentum mit anderen Religionen auf einer Ebene steht. Die
Kirche ist in Gefahr von dieser Gleichmacherei verschlungen zu
werden. Ungliicklicherweise wird diese Liige oftmals auch an
theologischen Ausbildungsstitten verbreitet — Professoren lehren es,
Studenten glauben es. Christen miissen diesen Irrtum ablelinen.
iviissionare und Verantwortliche in Kirchen und Gemeinden miissen
wie alle anderen Christen auch dieser unbiblischen Philosophie
widerstehen.

Zugleich ist aber auch ein mitfithlendes Verstdandnis fiir die Buddhisten
i ihrer Situation notwendig. Unser Auftreten als Christen sollte immer
von Demut und liebevoller Uberzeugungsarbeit gepragt sein und vom
Zeugnis einer dynamischen personlichen Beziehung mit Jesus
unterstiitzt werden. Lebendige Vorbilder fiir das Evangelium, nicht
eine pharisderhafte Genauigkeit in dogmatischen Dingen sind
notwendig. Uberall leben Menschen in Siinde, entfremdet von Gott,
ihrem Schopfer. Ein neues Bediirfnis, das Evangelium mit den
Buddhisten zu teilen und ein missionarischer Eifer, Christus
weiterzugeben, sind dringend erforderlich. Die Effektivitat der
RBotschliafter Christi steht in direktem Zusammenhang zu ihrer
Abhédngigkeit von der Kraft des Heiligen Geistes und ihrer Fahigkeit
sich in die Kultur derer hineinzuversetzen, zu denen sie gehen.

Wirksame Evangelisation erfordert wirksame
Kommunikation

“¥ie Bairieren fiir interkulturelle Kommunikation sind zahlreich, was
hesonders {iir das Gesprach mit Buddhisten zutriftt. Die Festgeftigtheit
der Gesellschalt aufgrund der religiosen Deckschicht iiber dem Rest
der Kuitur ist kaum auizubrechen. Die thaildndische Kuitur ist tief
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durchdrungen vom Buddhismus. Die Sprache im Bereich von Religion
und Ausbildung ist stark von buddhistischen Gedanken und Konzepten
geprédgt. Das Evangelium hat durch seine rasche Verbreitung durch die
Reformation und die evangelikale Erweckungen in vielen westlichen
Landern ein christliches Wertesystem etabliert. In dhnlicher Form
verbindet der Buddhismus die so unterschiedlichen Vdlker in Asien,
besonders die animistischen Vélker im Prozess der kulturellen
Verdnderungen. Die Theologie, das soziale Verhalten, Erziehung und
Bildung sind durchtrankt von buddhistischen Lehren. Diese religi¢se
Deckschicht formt den Rahmen bzw. das Raster, in dem
Kommunikation stattfindet.

In dieser schwierigen Kommunikationssituation stoflen Evangelisten,
Theologen und Christen, die im medizinischen oder sozialen Bereich
arbeiten, auf Probleme. Zunachst glauben viele, dass Kommunikation
eher das ist, was gesagt wird, und weniger das, was gehort wird. Man
kann oft eine Aussage horen wie: "Das war aber eine klare
Verkiindigung des Evangeliums!" Unser Hauptaugenmerk sollte aber
daraufliegen, wie deutlich der Inhalt wahrgenommen wurde. In
buddhistischen Landern sind die Begriffe, die Christen verwenden,
zwangsldufig mit buddhistischen Bedeutungen behaftet. Oft werden
auch identische Worter gebraucht. Der Prediger denkt beim Sprechen
an die christliche Auffassung von Siinde, Himmel, Hoélle, Gott, Glaube
usw., gebraucht aber buddhistische Worter mit buddhistischen
Bedeutungen. Es ist darum nicht verwunderlich, dass Buddhisten oft
antworten: "Wenn das das Christentum ist, dann ist es das gleiche wie
der Buddhismus!"

Zum zweiten kann der Frust eines Verkiindigers aus dem Problem der
Bedeutungen von Wortern resultieren. Oftmals vergisst er, dass die
Bedeutung eines Wortes nicht einfach in eine andere Sprache
ibertragen werden kann. Der Christ kodiert seine Botschaft und der
Buddhist muss sie dekodieren. Der Sprecher ibermittelt daher die
Information und die Bedeutung wird vom Empfidnger innerhalb seines
eigenen kulturellen Denkrasters geformt. Das gilt in gleicher Weise fiir
einen interkulturellen Missionar wie fiir den Christen auf’ Ceylon und
seinen buddhistischen Nachbarn.

Die Losung dieses Problems besteht darin einen kreisformigen



Aomrnunikationsprozess herbeizufithren. Kommunikation kann nicht
als eine gerade Linie verstanden werden. Sie ist nicht einfach ein Echo,
das die Worter zuriickwirft. Effektive Kommunikation erfordert eine
Riickmeldung, dass das Verstdndnis der Bedeutung auf der Seite des
Emptiangers und die Bedeutung der Botschaft auf der Seite des
Senders dquivalent ist. Diese Riickmeldung ist fiir die Kommunikation
wesentlich. Ein kommunikativer Austausch ist daher viel hilfreicher als
eine kommunikative Einbahnstrafle von der Kanzel zum Zuhérer. Das
Zuhoren ist ein wesentlicher Bestandteil dieses
Koemmunikationsprozesses vor allem bei einer buddhistischen
Zuhdrerschaft, deren Verstdndnis auf vollig entgegengesetzten
Annahmen und Voraussetzungen beruht. Je aktiver der Austausch ist
und je menhr Moglichkeit zur Riickmeldung tiber das Verstandnis des
(Gesagten gegeben wird bei wiederholten Kontakten der beiden
Koemmunikationspartner, um so grofler ist die Wahrscheinlichkeit, dass
cin biblisch geprédgtes Verstdndnis der Botschaft erreicht wird.

Das theologische Verantwortungsbewusstsein fordert eine prazise
fLommunikation, dennoch ist es allein der Heilige Geist, der das
Verstdndnis von geistlichen Wahrheiten schenkt. Zwar kommt es vor,
dass der Heilige Geist trotz der Fehler und der Ignoranz von Predigern
wirkt. Das ist jedoch keine Entschuldigung dafiir, sich nicht intensiv
darum zu bemiihen, das Evangelium eindeutig und klar weiterzusagen.

Regional angepasste Kommunikationsmittel

i asiatischen Kulturen stellt das gesprochene Wort insbesondere in
iandlichen Gebieten und unter Stammesvoélkern die Basis der
Kommunikation dar. Die elektronischen und gedruckten Medien haben
m diesen Bevolkerungsgruppen nur eine geringe Bedeutung.
Ethnologische Studien iiber Kommunikationsmittel wie Lieder, Tdnze,
Schauspiel, Musik und andere Kiinste sind in buddhistischen Landern
dringend erforderlich. Die Untersuchungen sollten mit Versuchen mit
Pilotprojekten kombiniert werden. Die Effektivitdt und Wirkung einer
erweiterten Kommunikation muss untersucht werden. Der Einsatz von
cinfachen, grundlegenden Medien ist dabei in der Lehre zu
~evorzugen. In stddtischen Gebieten, aber auch in einigen [dndlichen.
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sind westliche Medien wie z.B. Filme bis zu einem gewissen Grad in
die Kultur integriert worden. Die Verkiindiger der christlichen
Botschaft miissen die spezifischen Hintergriinde der Akzeptanz solcher
Medien gut untersuchen und diirfen diese Kommunikationsmittel nicht
einfach auf westliche Weise geméaf der westlichen Psychologie
einsetzen.

Jeder Christ sollte bemiiht sein, sinnvolle Worte und
Veranschaulichungen aus der Kultur der Zuhérer zu wéhlen, wenn er
theologische Wahrheiten vermitteln méchte. Um einen thailandischen
Ausdruck zu gebrauchen, sind "108" Veranschaulichungen aus dem
tdglichen Leben voll von Bedeutung und warten nur darauf, dass man
mit ihnen geistliche Wahrheiten illustriert. Ein Evangelist oder
Theologe sollte immer auf der Suche nach Veranschaulichungen aus
der Geschichte sein, die den Zuhorern ansprechen, um dadurch
geistliche Wahrheiten zu veranschaulichen. In Thailand zum Beispiel
passt das stellvertretende Leiden und Sterben Jesu nicht mit den
buddhistischen Ansichten zusammen. Eine schone Erzdhlung von der
berithmten Ko6nigin Suriyothai aus der Ayutthaya-Zeit kann hier
[llustration dienen und wirkliches Verstdndnis erméglichen: Der Thai-
Konig zog aus, um gegen den burmesischen Herrscher zu kdmpfen.
Suriyothai kleidete sich wie ein gewoéhnlicher Krieger und zog mit in
die Schlacht, ohne dass ihr Ehemann davon wusste. Die Schlacht
entwickelte sich ungiinstig und der Thai-Ko6nig drohte getétet zu
werden. Als Suriyothai das sah, trieb sie ihren Elefanten zwischen den
burmesischen Konig und ihren Ehemann. Sie wurde vom Schwert des
burmesischen Ko6nigs getotet, ihr Mann aber konnte entkommen. Er
baute spiter ein Denkmal fiir sie in Erinnerung an ihre Tapferkeit und
ihr Opfer. Die Parallelen zum Evangelium sind offensichtlich.

Die Verwendung von Parabeln, Symbolen und Gleichnissen ist fiir
einen Buddhisten grundsatzlich besser nachzuvollziehen als streng
zielgerichtete Argumente. Die Bibel ist voller Gleichnisse und
Veranschaulichungen. Manchmal neigen Missionare und andere
Christen dazu, sie mit zu vielen Worten zu erklédren, anstatt einfach das
Gleichnis fiir sich selbst sprechen zu lassen. Gleichnisse kénnen ein
guter Anfang fiir Gesprache und Diskussionen sein, die dem
Buddhisten die Mdglichkeit bieten, das Evangelium kennen zu lernen.
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Ein grofler Teil der buddhistischen Bevélkerung, von der ein grofer
Teil in ldndlichen Gebieten lebt, konnte der Argumentation eines
Paulus in ihrer strengen, geradlinigen logischen Form wie zum Beispiel
im Romerbrief nur schwer folgen. Die Denkweise dieser Menschen ist
anders. Sie ist mit den Speichen eines Rads vergleichbar, die alle auf
die Nabe hinzeigen, wobei die Nabe den Sinn der Botschaft darstellt.
Line solche Denkweise finden wir im Hebréderbrief. Untersuchungen zu
den jeweiligen Kommunikationsprozessen und die Anwendung der
Ergebnisse in der Verkiindigung und in der Lehre werden vermutlich
unverzichtbar sein fiir Evangelisation und theologische Ausbildung.
Das gilt sowohl fiir einheimische Gemeindeleiter als auch fiir
ausldndische Missionare.

Theologische Strategien und Ansitze

Um Buddhisten das Evangelium zu verkiindigen, wurde bereits viele
methodische Ansidtze entwickelt und ausprobiert. Trotz aller Methoden,
Strategien und Ansdtze wurde der grof3e Durchbruch noch nicht erzielt.
Das ist wenig tiberraschend, da Ansétze, die auf die jeweilige Person
oder Personengruppe maligeschneidert sind, besser sind. Der
Buddhismus ist sehr vielfdltig, er kann sogar in einem einzigen Land
unterschiedliche Gesichter haben, genauso wie die unterschiedlichen
Volksgruppen. Christliche Evangelisten und Theologen miissen dies
sorgfdltig beachten. Im Folgenden werden einige Ansédtze vorgestellt.

1. Der apologetische Ansatz

Der apologetische Ansatz richtet sich an den gebildeten bzw.
nachenkenden Buddhisten. Viele christliche Theologen glauben. dass
es zwischen Buddhismus und Christentum viele Unterschiede gibt.
Tatséchlich aber handelt es sich um grundsitzliche, konzeptuelle
Gegensitze. Widerspriichlichkeiten und Inkonsistenzen im
Buddhismus bilden dann den Ausgangspunkt der Argumentation, die
Buddhisten logisch vom Evangelium zu iiberzeugen sucht. Dorothy
Beugler hat eine Reihe dieser Punkte in threm Buch The Religion of the
Thai in Central Thailand zusammengestellt.

Paul A. Eakin sagt, dass Christus von denen am effektivsten verkiindigt
werden kann, die den Buddhimus kennen und sich intensiv und offen
mit thm auseinandergesetzt haben. Ein Christ, der den Buddhismus
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nicht kennt, konne das nicht auf gleiche Weise. Er geht jedoch davon
aus, dass das Evangelium den Buddhisten nur mit "der explosiven

Kraft einer neuen Liebe" verkiindigt werden sollte. Er betont ferner,
dass die Buddhisten Christus durch die buddhistische Philosophie nicht
besser oder deutlicher kennen lernen konnen. Sein apologetischer
Ansatz konzentriert sich auf zwei Punkte: Zum ersten stellt er der
traditionellen buddhistischen Kosmologie den Schopfungbericht in
Genesis gegeniiber, um davon zu tiberzeugen, dass Gott der Schopfer
dieser Welt und der Menschen ist. Zum zweiten konzentriert er sich auf
die Tatsache der Erlosung. die Moglichkeit der Vergebung und den
Erlass der Strafe durch Christus (1956: 61-62).

Daniel McGilvary, ein Pionier der Mission in Nordthailand, gewann
den ersten Buddhisten Nan Inta dadurch fiir das Evangelium, dass er
die totale Sonnenfinsternis am 17. August 1868 vorhersagte. Der Abt
und Gelehrte Nan Inta fithrte mit McGilvary Diskussionen iiber
Themen wie Geographie, die Form der Erde, Sonnenfinsternisse usw.
Natiirlich gibt es viele Mythen in den wissenschaftlich nicht fundierten
Konzepten des frithen buddhistischen Weltbilds. Als nun Nan Inta sah,
dass die Sonnenfinsternis wie vorhergesagt eintrat, wurde sein Glaube
an die traditionelle Kosmologie erschiittert. Er bekehite sich und wurde
Christ. Er war einer von Tausenden in Nordthailand, die im folgenden
halben Jahrhundert zum Glauben kamen (McGilvary 1912: 96-97).
Wan Petchsongkram schitzt die apologetische Methode ebenfalls
positiv ein und baut seine Argumentation auf die Kernpunkte Gott als
Person und Gott als Schopfer auf (1975: 54f, 64f). Er behandelt
widerspriichliche Aussagen und Konzepte im Buddhismus wie vinyaan
(Seele, Geist) und nipaan (Nirvana) (1975: 39f, 119f).

Predigt man tiber Gott, muf} dies so erfolgen, dass Gott nicht als bose
(gemaB der buddhistischen Denkweise) erscheint. Wir miissen avijja
auf eine neue Art interpretieren und darstellen, dic nicht bei Gott dem
Schopfer (Genesis 1-2) ansetzt, sondern beim Siindenfall des
Menschen (Genesis 3) als des wahren Ursprungs der Unwissenheit und
des daraus resultierenden Leidens.

Lin anderer fithrenden &ltercr Thai-Apologet, Boonmi
Rungruangwongs, argumentiert sehr direkt in scinen Heften in scinen
auf Thai verfassten Schriften iiber "Gott", "Begierde" und die 22
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Punkte umfassenden Begriindung fiir das T6ten von Tieren. Er tut das
im Kontext des buddhistischen Denkens. Eine der besten Publikationen
in diesem Bereich ist Buddhism and the Claims of Christ von D.T.
Niles (1967). Es ist in einem Stil geschrieben, der dem buddhistischen
Denken angepasst ist, ohne den klaren christlichen Standpunkt zu
verlassen. Dieses Buch ist besonders empfehlenswert.

Meiner Meinung nach ist der apologetische Ansatz eher dazu geeignet.
dass Christen ihren eigenen Glauben besser verstehen und die
Unterschiede zum Buddhismus deutlicher erkennen. Als wichtigste
Methode. Buddhisten fiir Christus zu gewinnen, scheint er weniger
geeignet. Die meisten Missionare, die mit diesem Ansatz arbeiten,
sagen deutlich, dass sie sich damit an die gebildeten, intellektuellen
Buddhisten richten. Die meisten Buddhisten jedoch tallen nicht in
diese Gruppe.

2. Berithrungspunkte als Ansatz

Ein zweiter Ansatz besteht darin, den Buddhismus als Hinfiihrung oder
Zwischenschritt zum Christentum zu verwenden. Ethische und
moralische Ahnlichkeiten werden als Ausgangspunkt fiir die
Verkiindigung verwendet. Einige sehen die Lehre vom Karima eher als
eine Art Halbwahrheit oder Unvollstandigkeit und nicht als véllig
falsch an, als eine Unvollstandigkeit, die in Jesus die Erfiillung findet.
Wenn man nach "Analogien fiir die Errettung", wie Don Richardson
sie nennt, sucht, wird man jedoch schnell frustriert. Dennoch kénnten
sich durch genaue Untersuchungen in den animistischen Wurzeln
mancher buddhistischer Volksgruppen derartige Analogien finden.
Gott ist der Gott aller Kulturen. Er hat in den Kulturen bestimmte
Elemente zugelassen, die als Briicken fiir das Evangelium dienen
konnen. Im Sawi-Stamm in Irian Jaya (Indonesien) z.B. gab es den
Brauch cines Kinderopfers, um normale Beziehungen zwischen
Dérfern, die miteinander Krieg fiihiten, wiederherzustellen. Die
Analogie zu dem "I'riedenskind" Gottes liegt auf der Hand und trug
dazu bei, dass Gemeinden unter den Sawi entstehen konnten. Die Yali
wiederum kannten Orte, wo man Asyl suchen konnte. eine schone
Analogie zu den Asylstddten von 4. Mose 35 und dem Zufluchtsort.
den wir in Christus haben. Eine andere Volksgruppe hat eine
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eindrucksvolle und symboltrachtige Zeremonie der Wiedergeburt.
Manchmal sind solche Elemente iibriggebliebene Hinweise auf die
urspriingliche Schopfung, den Siindenfall und den Heilsplan Gottes.
Diese Elemente warten darauf, von christlichen Botschaftern
gewissermalen als Hebel und Sprungbretter verwendet zu werden, um
den Menschen das Evangelium nahezubringen.

Dreimal habe ich Korea besucht, ein buddhistisches Land, in dem seit
1907 eine starke christliche Bewegung entstanden ist. Ein Schliissel fiir
das Gemeindewachstum in Korea unter der Leitung durch den Heiligen
Geistes war die Entscheidung eines Missionars, den koreanischen
Namen fiir Gott "Hananim" zu gebrauchen. Einmal im Jahr ging der
koreanische Ko6nig auf eine kleine Insel mitten im Fluss, der durch die
Hauptstadt floss, um "Hanylnim", einem hoch erhabenen Wesen im
Himmel (Hanyl), besondere Opfer zu bringen. Als die ersten
Missionare von Hanylnim mit einer tieferen und vollméchtigeren
Erkenntnis sprachen, horten ihnen die Menschen gut zu. Das war ein
ganz wesentliches Element fiir die Bekehrung tausender Koreaner zu
Christus. Bald war "Hananim" (Hana = einer), ein biblisch genauerer
Begriff, unter den Protestanten weit verbreitet.

Ein weiterer Bertihrungspunkt, der von einigen Missionaren benutzt
wurde, soll hier ebenfalls beriicksichtigt werden. Wie bereits erwédhnt
gab es unter den Buddhisten im Norden Thailands zur Zeit von David
McGilvary zwischen 1884 und 1914 eine Erweckung. In diesen Jahren
wuchs die Zahl der Gemeindeglieder von 152 auf 6.900. Ein solches
Wachstum ist normalerweise auf das Zusammenwirken mehrerer
Faktoren zurlickzufithren. Ein Faktor war offenbar ein solcher
buddhistischer Ankniipfungspunkt. 1895 schrieb W. Clifton Dodd
einen kurzen Artikel mit der Uberschrift "Siam und Laos", in welchem
er eine "gottliche Vorbereitung" fiir das Evangelium unter den
Buddhisten in Nord Thailand erwéhnte. Er meinte die "Vorbereitung
des Buddhismus", der durch "sinnlose Rituale in einer fremden
Sprache (Pali)" "weder dem Verstand noch dem Herzen angemessene
Antworten geben kann" (1895: 8-10). Dodd, ein erfahrener Missionar
unter den Lao, wie man die Menschen in Nordthailand damals nannte,
wies darauf hin, dass die positiveren Ankniipfungspunkte in den
buddhistischen Biichern der Lao zu finden sind, wihrend die oft
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vergeblichen Versuche, die Menschen von der Anbetung von Geistern
abzuhalten, vor allem von der Negation charakterisiert seien. Einer der
Faktoren, der in der Erweckung eine Rolle spielte, war die
budrihistische Lehre von einem zukiinftigen Erléser. Es gibt
mindestens drei Namen in der Lao-Literatur, die auf diesen Retter
Bezug nahmen: 1) Phra See An, 2) Phra Ahreyah Metrai (auch
Maitreya), 3) Phra Pho Ti Sat (letzterer ist auch unter den chinesischen
Buddhisten bekannt). Ein Teil dieser mythischen Weissagung im
Buddhismus lautet:

Vor langer Zeit legte eine weille Kréhe fiinf Eier; dass ein jedes
einen Buddha hervorbringen soll; dass diese Buddha
nacheinander in der himmlischen Welt erscheinen mussten;
dass vier bereits erschienen sind und der letzte bald erscheiren
wird: Die Menschen glaubten, dass er der grofite und beste von
allen sein wird, dass er fiir 84.000 Jahre voller Herrliclikeit
herrschen wird und dass in jener Zeit alle Menschen ein reines
Herz bekommen. (Harris 1906: 214, Hervorhebung A.G.
Smith)

Dodd schrieb auch von Uberlieferungen iiber Punyah Tum, der eine
ahnliche Rolle hat wie Johannes der Taufer:

Seine Ankunft wird durch einen Vorldufer angekiindigt
werden, Punyah Tum, der den Weg bereiten wird; Unebene
Plédtze sollen geglattet werden wie der Boden im Tempel. Dann
wird der dltere Bruder des Buddha durch Inkarnation zur Welt
kommen als der Retter. Sein Name ist Alen-Yah Metrai (sic).
Nur die Guten werden 1thn sehen konnen, doch alle, die ithn
sehen, werden gerettet werden. Die Ankiindigung an die Lao
iber die Fiille der Zeit und die Erldsung soll nach der
Vorhersage durch einen Fremden aus dem Siiden erfolgen. Er
soll ein Mann mit weilem Haar und einem langen Bart sein,
der weder wie ein Vogel in der Luft fliegen, noch wie ein Tier
auf der Erde laufen wird, aber in seinen Handen die wahren
zchn Gebote bringen wird. (Beach 1902: 315)
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Daniel McGilvarys Erscheinen im Norden Thailands muss vor dem
Hintergrund dieser Erwartungen viele der Christen sehr beeindruckt
haben. Ein Augenzeuge der Ankunft McGilvarys auf einer seiner
Reisen im Norden beschreibt ihn als einen "Mann mit einem langen,
weillen Bart, der auf einem Elefanten ritt. Nachdem er vom Elefanten
gestiegen war, begann er aus dem Buch zu lehren" (McFarland
1928:183).

Arthur J. Brown zitierte Dodd und Briggs im Zusammenhang einer
"allgemeinen Erwartung einer neuen Inkarnation des Buddha" (1908:
343). Dodd berichtet:

Die meisten unserer Zuhorer sahen in Jesus den ndchsten
Buddha, den Retter Ahreyah Metrai. Viele hoben beide Hande,
um die Bilder und Biicher, die wir verwendeten, und auch die
Prediger anzubeten. Die Verkiindiger, die mit der Literatur
umherzogen, wurden vielerorts als Boten des buddhistischen
Messias behandelt. Man bot ihnen als Opfergaben Nahrung,
Blumen und Raucherstdbchen. Als Gegenleistung wurde
erwartet, dass sie die Fliisse segneten. Sie erklédrten, dass sie
selber Siinder sind, die alle Verdienste und allen Segen von
Gott erhalten, und erbaten dann in Demut den Segen von Gott.
Auf diese Art wurden in hunderten von Hausern christliche
Gottesdienste gehalten.

Briggs berichtet von einer seiner Reisen:

Die Botschaft wurde mit ausgesprochener Dankbarkeit und
groflem Interesse aufgenommen. Viele blieben bis lange nach
Mitternacht und lasen die Biicher und Traktate im Feuerschein.
Die Christen, die uns begleiteten, beantworteten viele Fragen.
Diese Menschen sind hungrig nach der Wahrheit, die wirklich
erfullt, und sehnen sich nach dem Licht. Sie erwarten
sehnsiichtig das Kommen des verheiflenen Messias des
Buddhismus.



Einige Missionare nutzen diese Vorhersagen, um zu zeigen, das die
Errettung durch Gottes Sohn gebracht wurde. Sie nutzten das als einen
Ankniipfungspunkt, um den religiés-kulturellen Graben zu
iberbriicken. In ndchsten Schritten erklédrten sie die ganze Tiefe des
Reichtuins, den Christus schenkt.

Die meisten Missionare waren allerdings zuriickhaltend in der
Verwendung von buddhistischen Uberlieferungen als Hilfe bei der
Verkiindigung. Viele kleine Details widersprechen der biblischen
Darstellung. Christus und Ahreyah Metrai waren nicht wirklich
vergleichbar. Und man versuchte auch nicht, eine Synthese aus beiden
zu bilden. Es war nur ein Beriihrungspunkt. der Interesse wecken
sollte. Die christlichen Missionare vermieden es, den buddhistischen
Schriften Glaubwiirdigkeit und Autoritit zu verleihen. Hingegen
achteten sie darauf, die biblische Offenbarung in ihrer Autoritit und
Linzigartigkeit darzustellen. Sie versuchten auch nicht, auf
synkretistische Weise Christus in buddhistische Strukturen zu
integrieren, sondern verkiindigten den einen Retter Jesus Christus.
Die erwihnten Veranschaulichungen mégen fiir den modernen
Buddhisten nicht mehr relevant sein. Die Suche nach addquaten
Ankniipfungspunkten sollte dennoch nicht aufgegeben werden. Es
miissen sinnvolle Briicken fiir die Menschen zum Evangclium
geschlagen werden.

3. Schamkultur als Ansatz

Iin dritter Ansatz konzentriert sich auf den theologischen Unterschied
zwischen Scham und Schuld. Die buddhistischen Kulturen Asiens. in
dcnen man “das Gesicht verlicren kann", sind stark von Scham geprégt
und weitaus weniger von Schuld. Es gédbe viele Mdglichkeiten, dieses
Thema mit Bezug auf die Evangelisation unter Buddhisten theologisch
zu untersuchen. Lowell L. Nobel hat zu diesem Thema mit seiner
anthropologischen. biblischen und soziologischen Studie Naked and
Not Ashamed einen wichtigen Beitrag geleistet, in der er einige sehr
interessante Beobachtungen zu diesem Thema aus Japan, China und
Thailand darstellt (1957: 46-63). Joseph R. Cooks Veroflentlichung
The Gospel for Thai Ears legt ebenlalls den Schwerpunkt auf diesen
Bereich.



Damit wird in der Verkiindigung von einem Retter aus Siinde und
Scham gesprochen und nicht mehr von einem Retter aus Stinde und
Schuld. Tatsdchlich spricht die Bibel 6fter von Schande oder Scham als
von Schuld. Dieser Ansatz sollte noch mehr und besser untersucht
werden, wobel einige Fragen der Kliarung bediirfen. Eine
Hauptschwierigkeit diirfte es sein, die Ichbezogenheit im Buddhismus
zu iiberwinden und zu einer Anerkennung der Verantwortung vor Gott
zu fithren. Theologen in westlichen und in buddhistischen Landern
miissen diesen Ansatz im Hinblick auf die Bedeutung der Konzepte in
buddhistischen Kulturen durchdenken, da Scham im Westen nicht
notwendigerweise mit Scham in Fernost identisch ist.

In einer Schamkultur, in der man "das Gesicht verlieren kann", kann
sich jemand aus eigenniitzigen Motiven schdmen, was auf die
individualistische Gesellschaft Thailands zutrifft. Die Aufgabe der
Theologie ist es nun zu verdeutlichen, dass Scham Verantwortlichkeit
vor anderen und vor allem vor Gott bedeutet. Dieser Ansatz muf}
darum die mogliche Ichbezogenheit der Scham {iberwinden, um
biblisch fundiert zu sein. Allerdings reicht Scham manchmal weiter als
nur bis zum eigenen Selbst.

4. Der Ansatz nach dem Motto "Kratze dort, wo es juckt!"

Ein vierter Ansatz folgt dem Motto "Kratze dort, wo es juckt!".
Christus hat seine Lehren immer an den spezifischen Bediirfnisse
seiner Zuhorer ausgerichtet. Er sprach immer im Hinblick auf die
Bediirfnisse und Note der Menschen. Das Christentum muss heute
praktisch werden — nicht nur in guten Taten, sondern auch in einer
Verkiindigung des Evangeliums, die die wirklichen Bediirfnisse der
Menschen trifft. Evangelisten und Theologen sollten genau beobachten
und sorgfiltig auf den Pulsschlag der Gesellschaft héren. Um dic tiefen
Note einzelner Volksgruppen zu entdecken, sind Untersuchungen
erforderlich. Wir miissen herausfinden, wo es die Menschen juckt und
dann dort mit dem Evangelium kratzen. Eine Theologie. die sich nicht
an den Bediirfnissen der Menschen orientiert, ist nutzlos. Das gleiche
gilt aber auch fiir sozialen Dienst ohne Verkiindigung des
Evangeliums.

Durch diesen inkarnatorischen Ansatz wird der Verkiindiger des



Evangelinms glaubwiirdig fiir die Menschen. Ec sitzt, wo sie sitzen,
und fithlt, was sie fithlen. Er wird ein lebendiges Reispiel fiir das
Evangelium, das er verkiindigt, indem er im Hinblick diese Bediirtnisse
den Menschen dient und sie lehrt.

Fur die #.rbeit unter Buddhisten ist Geduld erferderlich. [y der Regel
braucht es Zeit, bis die Botschaft in den Herzen ankommt Wenn die
Menschen immer wieder das Evangelium héren, wird die Barriere der
Unwissenheit im Laufe der Zeit iiberwunden. Nur wenige Menschen in
Asien wissen etwas vom wahren Evangelium, dennoch erwarten viele
Missionare, dass sie eine schnelle Entscheidung tiir Christus tretfen.
Dagegen sollten sie sorgfaltig untersuchen, was bereiis vora
Evangelium bekannt ist, so wie Engel und Norton das beschrieben
haben (1975: 45). Dann kann der Missionar entscheiden, was die
néchsten sinnvollen Schritte sind, um die Menschen zu Christus zu
fithren.

Ein weiteres Ziel von Missionaren sollte sein, die Familien und
Gruppen zu finden, die dem Evangelium offen gegeniiberstehen.
Intensivere Verkiindigung und Lehre sollte sich vor allem an diese
Menschen richten. Eine unpersonliche Verkiindigung von der hohen
Kanzel wird das nicht erreichen, so viel man auch predigt. Wenn wir
durch personliche Kontakte mit den Menschen selbst die Néte und
Hoffnungen der Menschen kennen gelernt haben, kann man das
Evangelium mit seiner heilenden Kraft einsetzen, wie dies H. Richard
Niebuhr in seinem Buch Christ and Culture (1956) sagt: "Christus
verdandert Kulturen."

In den kulturellen Umbriichen und Verdnderungen miissen die
soziologischen Faktoren einer Gesellschaft oder Gemeinschaft in
unserer Verkiindigung und in der theologischen Arbeit berticksichtigt
werden. Die Bevolkerung in den stddtischen Gebieten ist heute eher
materialistisch und kapitalistisch als buddhistisch geprédgt. Dennoch
werden die verborgenen buddhistischen Grundiiberzeugungen dhnlich
sein.

Ein schones Beispiel fiir diesen Ansatz ist die Arbeit der Thailand
Southern Baptists in den Slums. Die Strategie beruht auf
soziologischen Untersuchungen tiber die Bediirfnisse der Menschen
und tatkriftiger christlicher Nachstenliebe. Dadurch kénnen diese
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Bediirfnisse erfiillt werden und gleichzeitig das Evangelium verkiindigt
und gelehrt werden. Das Ziel der Christen hier ist es, kleine
Hausgemeinden zu griinden, die in der lokalen Gemeinschaft
verwurzelt sind.

Es ist auffdllig, dass Gemeindewachstum in buddhistischen Landern
vielfach zu einer Zeit stattfand, in der die Menschen besonders
schwach waren. Wenn Menschen an ihre Grenzen stiefien, erhielt Gott
Gelegenheiten, Gemeinden wachsen zu lassen. Henry Otis Dwight
sagte mit Blick auf die groBen nicht-christlichen Gruppen im Islam und
im Buddhismus, dass diese "Bollwerke des Widerstandes" drohend vor
der Gemeinde stehen als "méchtige feindliche Festungen entlang des
ganzen Weges der Gemeinde". Dwight empfiehlt, nach Rissen in den
Mauern oder Liicken in den Festungen zu suchen, die als "strategische
Ansatzpunkte fiir wirksame Evangelisation" dienen kénnen. Durch die
Konzentration auf kleinere Gruppen, die sich offen fiir das Evangelium
zeigen, aber unter Umsténden in ihrer Umgebung nur schwer
wahrgenommen werden konnen, vermeidet der Missionar den " Angriff
auf das Zentrum, bevor die Zeit dazu gekommen ist" (1905: 82-83).
Natiirlich diirfen diese groflen nicht-christlichen Gruppen nicht aufler
Acht gelassen werden. Auch hier miissen Ansatzpunkte gefunden
werden. In der Zwischenzeit aber miissen die vorhandenen
Moglichkeiten, die Risse und Liicken in den Mauern, genutzt werden.
Korn, das reif ist, muss geerntet werden.

Viele Buddhisten, die zum Glauben gekommen sind, waren zuvor "mit
sich selbst am Ende". Viele Bekehrungen von Buddhisten griinden auf
der Erkenntnis, dass sie aus sich selbst heraus nicht vollkommen
werden konnen. Die Bewegung unter den Leprakranken in den
landlichen Gebieten Thailands ist dafiir ein Beispiel. Ihre sozialen,
physischen und geistlichen Bediirfnisse wurden durch
Missionskrankenhéduser und nachfolgend auch christlichen Gemeinden
gestillt. Ich habe diesen Prozess in dem Buch Srrategy to Multiply
Rural Churches beschrieben (1977: 134-135). Dariiber hinaus haben
viele andere durch gesundheitliche Notlagen und ihre Kontakte zu
Christen in den Krankenhduscrn zu Jesus gefunden (Smith 1977: 173).
Ein anderer Schwachpunkt in der Mauer der Abwehr ist die Bindung
vieler Menschen an Geister und Zauberei. Viele von denen, die sich in
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der frithen Erweckungsbewegung in Nordthailand fiir Jesus
entschieden, taten dies, um von der Last von Fliichen und der damit
verbundenen AusstofBung aus der Gesellschaft frei zu kommen. Ich
habe eine Reihe von Buddhisten kennen gelernt, die Christen geworden
waren, um von der Belastung oder Besessenheit durch Geister befreit
zu werden. Sie haben zu Buddha und anderen Goéttern gebetet. den
Geistern Opfer gebracht und Gétzen angebetet, und trotzdem keine
Befreiung erfahren. Frustriert und am Nullpunkt lernten sie dann Jesus
kennen (Smith 1977:158).

Andere kommen zu Christus aufgrund von materieller Not und
Verarmung. Ungliicke, Uberschwemmungen oder Hungersnéte haben
sie getroffen. Thr Karma hat es mit ihnen zu weit getrieben. Sie haben
oenug, sind hoffnungslos, frustriert und entmutigt. Wenn sie das
Ivangelium horen und die Liebe Christi in seinen Dienern sehen.
entscheiden sich oftmals einige {iir Jesus.

Gute Moglichkeiten bieten sich unter Fliichtlingen aus verschiedenen
Léandern Siidostasiens, von denen alleine in Thailand etwa 100.000
leben. Diese Menschen waren vor allem kurz nach ihrer Flucht sehr
offen fiir das Evangelium. In ihrer Verzweifelung und
Aussichtslosigkeit suchten sie nach jemandem, auf den sie sich
wirklich verlassen konnten. Es 1st darum nicht verwunderlich, dass die
Thailand Southern Baptists allein zwischen 1975 und 1978 2100
Fliichtlinge aus Kambodscha und Vietnam getauft haben?

In all diesen Fillen mogen die Beweggriinde fiir eine Hinwendung zu
Christus von Person zu Person unterschiedlich sein. Der wahre Grund,
aus dem sich Menschen in solchen ausweglosen Situationen dem
Evangelium zuwenden, ist nicht immer deutlich erkennbar. Dennoch
bieten sich dadurch Moglichkeiten, Buddhisten das Wort Gottes zu
verkiindigen, die wir unter keinen Umstdnden auslassen sollten.

In den vergangen Jahrzehnten mussten die meisten grofien
buddhistischen Lander traumatische Zeiten durchleben. Politische und
militdrische Unruhen und zum Teil Staatsstreiche haben diese Lander
und auch die Religionen zutiefst erschiittert. In den traumatischen
Situationen dieser Tage mit ihren politischen und 6konomischen
Krisen, den militarischen Konflikten, fragt man sich, ob Gott die
buddhistischen Lander an ihre Grenzen stéf3en 14f3t, so dass man sich
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nicht mehr auf sich selbst und das eigene Vermdgen verldsst, damit er
ihnen das Evangelium von seiner Gnade bringen kann und die
Menschen ithn anrufen im Vertrauen auf den, der allein helfen kann.
Ein weiterer Grund fiir die Verzweiflung vieler Menschen ist die Frage
nach dem Tod. Viele Buddhisten fiirchten die Holle, den Tod und das
Leben danach. Die Geister der Ahnen und die Vergeltung, die denen
droht, die ilnen keine Ehre erweisen, beschéftigen die Menschen und
erfiillen sie mit Sorgen. Auch hier sind weitere Untersuchungen
erforderlich, um wirklich zu verstehen, wie und wo genau das
Evangelium Buddhisten mit ihren tief sitzenden Angsten und
Sehnstichten ergreifen kann.

5. Die Begegnung mit der géttlichen Macht

Weil bei buddhistischen Vélkern oft mehr ein modifizierter Animismus
als ein reiner Buddhismus zu finden 1st, miissen wir uns mit der
Moglichkeit auseinandersetzen, dass geistliche Kampffiihrung (engl.
power encounter) eine guter strategischer Ansatz ist. Ein fithrender
buddhistischer Gelehrter schreibt, dass thaildndische Buddhisten seit
frither Zeit einen Gott hatten. Das ist in dem Wort phrachao klar zu
erkennen, einem Begrift aus dem Thai, der etwas bezeichnet, das man
fiirchtet, das man anflehen und giinstig stimmen muf}, was allen
denkenden Wesen angeboren ist. Die Thais glaubten an einen Gott, ein
geisthaftes und gottliches Wesen, bevor Brahmanismus und
Buddhismus kamen. Unter den Brahmanen wurde das Konzept
eingefiihrt, dass der Konig eine Inkarnation des Gottes sei, weshalb das
urspriingliche Wort phrachao auch fiir den Konig gebraucht wurde.
Der Begrift fiir "Ich" wurde dann khaphrachao (kha bedeutet Dicner
und chao bzw. phrachao bedeutet Herr oder Gott.). Als der
Buddhismus vorherrschend wurde, begann man die Konige als Buddha
zu verehren. Das Personalpronomen der ersten Person wurde zu
khaphra-buddhachao, was heute in der abgekiirzten Form khapachao
gebraucht wird (Indapanno 1967: 61, 63).

Die buddhistischen Thai haben tiefen Respekt vor phra, einer
unpersonlichen, tibernatiirlichen Macht. In vielen anderen
Glaubensauffassungen und -formen geht es um heiliges Wasser.
magische Rituale, Tatowierungen, Amulette und kleinc Gegenstinde,
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die phra darstellen, die man um den Hals oder andere Korperteile
hidngt (khryang raang khong khlang). Diese dienen dem Schutz, der
Sicherheit und der Unverwundbarkeit oder haben den Zweck, Macht
iber andere vor allem im Geschéftlichen oder im Licbesleben zu
erhalten.

Die Verkiindigung des Evangeliums sollte Jesus Christus daher als eine
Macht darstellen, die diesen Elementen iiberlegen ist. Dieser Ansatz
wurde, wie ich selbst in Thailand festgestellt habe, gut aufgenommen.
Die Botschaft kénnte etwa wie folgt weitergesagt werden:

1.

Gott ist die urspriingliche Quelle aller Macht und
Vollkommenbheit. Jesus Christus ist der allmachtige Herr. Er 1st
Schopfer und Herrscher tiber alles (Joh 1,1-3; Kol 1,16-17).
Gott schuf den Menschen als Abbild seiner selbst und gab ithm
Macht, tiber die Schopfung zu herrschen. Der Mensch war
urspriinglich vollkommen und genoss Freiheit und Macht in der
Gegenwart Gottes ohne Scham, Siinde oder Tod (Gen 1.26-27;
2,7-25).

Doch der Mensch verlor diese Macht durch seine freie
Entscheidung zum Ungehorsam und Auflehnung gegen Gott. Er
geriet damit unter die Macht von bésen und ddmonischen
Michten, was zu Leiden, Scham und Tod fiihrte. Damit geriet
der Mensch unter das Gesetz des "Karma" und wurde ein
Sklave davon (Gen 3; Rom 5,12; Eph 2,1-3).

Fiir den Herrn Jesus Christus war klar, dass der Mensch keine
Chance hatte, sich aus eigener Kraft von Satan, der Siinde und
dem Karma zu befreien. Daher kam er vom Himmel herab, um
die Macht Satans im Leben der Menschen zu brechen, ihn von
bosen Geistern zu befreien und ithn aus der Siinde und dem
Karma zu erlosen. In dem er das Wunder des stellvertretenden
Todes vollbrachte, trug er die Strafe fiir die Stinde und Scham
Menschen. Jesus, selbst ohne Siinde und vollkommen, stellte
die Macht Gottes im Leben der Menschen wieder her und gab
dem Leben eine neue Qualitdt durch die geistliche Verbindung
zu Gott selbst (Joh 1,14.18.29).

Der Mensch kann durch Umkehr und Glauben an Jesus Christus
diese Macht bekommen, indem er Jesus als seinen Herrn
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annimmt und auf 1thn vertraut. Gott gibt diese Macht ohne
Leistung oder gute Werke des Menschen durch seine Gnade. Er
schenkt diese Macht durch den Heiligen Geist, dem die
Nachfolger gehorsam sein sollen (Joh 1.10-13; 15,26; 16,12-
15).
6. Die Christen sollen diese gute Nachricht der Macht und der
Befreiung vom Karma ihren Verwandten, Freunde, Nachbarn
und threr Nation weitersagen (Apg 1.8; Hes 3,19-20).
Die Lehre, dass Gott existiert, muss offensichtlich in der
Auseinandersetzung gegriindet sein. Dieser Ansatz erfordert Zeit. in
der sich die Botschaft verbreiten kann. in der gelehrt wird und die
Menschen das Evangelium immer wieder horen. Eine Erweckung. die
eine ganze Gruppe erfasst, geschieht normalerweise mit Hilfe eines
Erneuerers oder Propheten aus der Gruppe selbst. der Gott beim Wort
nimmt. Seine konsequente Haltung. mit dem Althergebrachten zu
brechen. ist dann oftmals der Funke, der auf andere iiberspringt und
eine groflere Bewegung hervorruft.
Die Bibel ist voll von Illustrationen der Macht Gottes. wo Gottes
Macht gegen die Macht des Bosen, gegen Satan und die ddmonische
Welt auftritt. Gideon z.B. zerstorte den Baalsaltar und den Kultpfahl
seiner Familie, Elia bewies dem Volk und den Priestern auf dem
Karmel die Macht Gottes, Daniels drei Freunde taten das gleiche im
FFeuerofen, Daniel ebenso in der Lowengrube. Die Herrschaft der
Macht Christi tiber alle anderen Méchte in unserem Leben ist das
vielleicht einzige kraftvolle und iiberzeugende Argument, um
Buddhisten zu einer lebendigen Beziehung mit Christus zu fiihren.
Josua forderte die [sraeliten heraus sich auf die Seite Gottes und seiner
Macht zu stellen: "So fiirchtet nun den Herrn und dient ihm trculich
und rechtschaffen und lasst fahren die Gétter, denen eure Viter gedient
haben jenscits des Euphratstroms und in Agypten. und dient dem
Herrn. Gefillt es euch aber nicht. dem Herrn zu dienen. so wéhlt euch
heute. wem ihr dienen wollt: den Gottern, denen eure Véter gedient
haben jenseits des Stroms. oder den Goéttern der Amoriter. in deren
Land ihr wohnt. Ich aber und mein [laus wollen dem [errn
dienen" (Jos 24.14-15). Der Bezug auf die festgcefiigte
Familiengemeinschaft in diesem Aufruf ldsst sich sehr gut in die

59



buddhistischen Lander von heute iibertragen. Hierdurch wird die
Gemeinde wachsen und inmitten einer feindlichen Geselischait
dauerhaft bleiben.

Zusammenfassung

Wenn wirdie vor uns liegende Herausforderung sehen, ist eine
Theologie erforderlich, die sich mit drei grundlegenden Themen
beschiftigt. Zuerst erfordert der geistliche Konflikt intensives und
konzentriertes Gebet, damit die Gewalt der Médchte des himmlischen
Bereichs gebrochen werden kann. Gott hat in der Vergangenheit
Gebete erhort und er wird es auch in der Zukunft tun. Aber ddmonische
Maichte kénnen manchmal verhindern und zunichte machen, dass
Gottes Antworten in einer Situation in Anspruch genommen werden
konnen und wirksam werden (Dan 9,3-4; 17-23). Bitten Sie Gott, diese
Miéchte zu zerstéren und die Herzen der Buddhisten zu befreien, damit
sie Gottes Wort durch den Heiligen Geist verstehen kénnen.

Das zweite sind sozial-kulturelle Konflikte. Der starke Zusammenhalt
der Gesellschatten beruht vor allem auf dem religiésen Denken. Die
meisten Thais glauben, dass Thai zu sein bedeutet, Buddhist zu sein.
Sich vom Buddhismus abzuwenden hei3t Verrat am eigenen Voik zu
begehen. Unter welchen Bedingungen wird eine Verdnderung des
sozialen und religiosen Gefliges unter Buddhisten méglich sein? Es
gibt Anzeichen dafiir, dass diese Verdnderungen heute im Gange sind.
Als drittes ist die direkte, wenn auch demiitige Konfrontation des
Evangeliums mit dem Buddhismus zu nennen. Es ist notwendig, den
lebenden Herrn dem schlafenden Buddha gegeniiberzustellen. Lassen
Sie Anwilte des Glaubens wie Elia erstehen. die Gottes Macht
demonstricren. Hier gibt es viel zu lernen. Wohlwollende
Wertschdtzung des anderen wird hier mehr erreichen als kalte Logik.
Das Einfiihlungsvermdégen in Kulturen sollte auf der Grundlage der
Bibel mit einer inkarnatorischen Evangelisation verschmolzen werden.
Das erfordert einen personenbezogenen Ansatz und gleichzeitig das
Festhalten an der Wahrheit des Evangeliums. Um die besten
evangelistischen Methoden fiir die einzelnen buddhistischen Gruppen
zu finden, sollten viele Untersuchungen und sorgféltig durchgefiihrte
Versuche rasch vorgenommen werden.
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All dies stellt Theologen heute vor die Aufgabe, sich mit den
grundlegenden Fragen der Kommunikation zu beschiftigen, so dass
grof3e Teile der buddhistischen Bevélkerung fiir Christus gewonnen
werden und lebendige Glieder seiner Gemeinde heute und in den
kommenden Jahrzehnten sein konnen.

[Teil 2 wurde im November 1978 als Vortrag im Rahmen des Asian
Theological Association Annual Meeting an der University of
Singapore gehalten und 1980 von der ATA als Teil der Asian
Perspectives Series veroffentlicht.]
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ZUR UMG

Im Gehorsam gegeniiber dem Missionsbefehl Jesu griindete Hudson
Taylor 1865 die China-Inland-Mission, die heutige UMG. Bis zur
Revolution im Jahr 1949 verkiindigten die zeitweilig iiber 1.600
Mitarbeiter der CIM vor allem den Chinesen der Inland-Provinzen das
Evangelium. Nach der Ausweisung der Missionare aus China setzte die
CIM/UMG den Gebets-, Literatur- und Radiodienst fiir China fort.
Heute sind UMG-Mitarbeiter in vielen Landern Ostasiens titig, wie
z.B. in Indonesien, Japan, Kambodscha, Philippinen, Singapur,
Stidkorea, Taiwan, Thailand und der Mongolei. Auch senden wir
Fachkrifte in weitere Lander Ostasiens.

Unsere Aufgabengebiete: Evangelisation und Gemeindebau, Schiiler-
und Studentenarbeit, Sozial- und Entwicklungsdienst, Lehrtatigkeit an
Hochschulen, Literatur- und Rundfunkarbeit.

UMG Schweiz:
Postfach 320
8028 Ziirich

Tel.: 01-2517540
Fax: 01-2518053
ch@omf.net
www.uemg-omf.ch

UMG Deutschland:
Am Flensunger, Hof 12
35325 Miicke
Tel.: 06400-90055
Fax: 06400-90056
de@omf.net

www.de.omf.org
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