Reaktionen des japanischen Buddhismus auf
die Modernisierung:

Christoph Kleine (LMU Miinchen)

1. Vorbemerkung

Im Jahr 1854 ereignete sich ein Vorfall, der Japan zutiefst erschiitterte. Der
amerikanische Marineoffizier Commander Perry (1794-1858) erzwang mit sei-
nem Geschwader die Offnung der Hifen Shimoda und Hakodate fiir amerika-
nische Schiffe, wodurch eine gut 250 Jahre wihrende, fast vollstindige Isolie-
rung? Japans beendet wurde. Damit begann in Japan ein ProzeB der Moderni-
sierung, der in Sachen Geschwindigkeit und Umfang weltgeschichtlich einma-
lig ist. Die Offnung des Landes sowie innenpolitische Krisen bewirkten schlie8-
lich den Sturz der repressiven Militarherrschaft der Tokugawa-Shogune, die
von 1603 bis 1868 gedauert hatte.

An ihrer Stelle wurde der Tennd, der japanische Kaiser, wieder zum nomi-
nellen Staatsoberhaupt erklart, und es begann ein groBfes Aufriumen, das ge-
meinhin als Meiji-Reform bezeichnet wird. Unter dem Motto ,Bereichert das
Land - Stirkt die Armee“ wurde nach innen eine radikale Reform aller Berei-
che des gesellschaftlichen Lebens durchgefiihrt und nach auBen eine aggressi-
ve Expansionspolitik eingeleitet. Ziel war es, durch eine umfassende Adaption
westlicher Vorbilder in Sachen Militirwesen, Schulwesen, Rechtswesen usw.
baldméglichst mit den hoffnungslos iiberlegenen Westmichten gleichzuziehen,
dabei aber die japanische Eigenstindigkeit zu wahren.

2. Die Buddhismus-Verfolgung (haibutsu kishaku B 14 5%
#) und buddhistische Reaktionen

Fiir den Buddhismus brachen damit harte, ja existenzbedrohende Zeiten an.
Unter der Tokugawa-Herrschaft hatten die buddhistischen Institutionen zahl-

! Aus Zeitgriinden war es mir leider nicht moglich, das Vortragsmanuskript sorgféltig zu
iiberarbeiten und in eine veroffentlichunsgwiirdige Form zu bringen. Dadurch 146t auch
der Anmerkungsapparat stark zu wiinschen iibrig. Verwiesen werden sollte z.B.
wenigstens noch auf folgende Arbeiten zum Thema: Davis, Winston. "Buddhism and th_e
Modernization of Japan." History of Religions 28, no. 4 (1989): 304-39. Ienaga, Saburd.
"Japan's Modernization and Buddhism." Contemporary Religions in Japan 6, no. 1
(1965): 1-41. Ich bitte die Unzulénglichkeiten dieses Beitrags zu entschuldigen. ) )

2 Offzielle Beziehungen in stark eingeschrinkter Form bestanden in dieser Zeit nur mit
Holland und China.
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reiche Privilegien genossen. Sie bildeten einen Pfeiler des Machtsystems, fun-
gierten als Meldebehtrden und halfen damit dem Staat, seine Biirger umfas-
send zu kontrollieren. Im Gegenzug protegierte der Staat den Buddhismus und
garantierte ihm eine solide finanzielle Basis, indem er jeden Haushalt ver-
pflichtete, den Tempel zu unterstiitzen, bei dem er registriert war. Derart privi-
legiert und in das Machtsystem eingebunden stagnierte der Buddhismus, und
der Ruf der Priesterschaft war dementsprechend nicht der beste.

Mit dem Ende der Tokugawa-Zeit muBite das Verhiltnis zwischen Budd-
hismus und Staat, das jahrhundertelang nach dem Motto der , Interdependenz
von Herrschergesetz und Buddha-Dharma“ (6bo buppo soi E ::4hik484%)
funktioniert hatte, neu austariert werden. Nun entstammten die magebenden
Protagonisten der Meiji-Reform einer Geistesstrémung, die man als ,nationale
Gelehrsamkeit“ (kokugaku [ ) bezeichnete und die eine Riickkehr zu den
wahren Wurzeln der ,japanischen Volksseele“ anstrebte. Sie lehnten den
Buddhismus als fremdlindisch und unjapanisch ab und propagierten die Stir-
kung des Shintd #% 1§ als der einheimischen Ur-Religion der Japaner. Die My-
then des Shinto lieferten auBerdem die Begriindung fiir die gottliche Natur der
ewigen kaiserlichen Herrschaft. Nun hatte der Shinto als organisierte Religion
allerdings nie wirklich unabhingig vom Buddhismus existiert, sondern war ein
geistiges Konstrukt eben jener Schule der ,nationalen Gelehrsamkeit“ des 18.
Jahrhunderts, die schlie8lich in der ,Shintd-Restaurations-Bewegung“ (fukko
shinté i & # i) gipfelte, wenngleich erste Ansiitze eines eigenstindigen
~Shinto-Diskurses® bereits fiir das spéte 13. Jahrhundert nachweisbar sind.2 So
mubBten Buddhismus und Shinté zunichst einmal voneinander getrennt wer-
den (shinbutsu bunri i 4L 4-#). Als eine der ersten MaBnahmen ordnete der
junge Staat daher die Entfernung aller buddhistischen Gebiude, Bildnisse, Ri-
tualgegenstinde usw. aus Schreinen an, die primir der Verehrung der einhei-
mischen Gottheiten, der kami #, gewidmet waren. Die Schreine, die gewShn-
lich buddhistischen Tempeln angeschlossen waren und von buddhistischen
Verwaltern (betto %] % oder shaso 3:4§) gefithrt wurden, wurden nun direkt
den Shinto-Priestern unterstellt. Die zugehorigen Lindereien wurden der Kon-
trolle durch die buddhistischen Institutionen entzogen.

In den frithen 1870er Jahren kam es in den Provinzen, die unter dem
EinfluB der Hirata- oder der Mito-Schule (Mitogaku & / %) des Restaurati-
ons-Shintd standen, zu massiven Ubergriffen gegen buddhistische Tempel.
Mindestens 40.000 Tempel wurden zerstort oder geschlossen, zahllose Pries-
ter in den Laienstand zuriickversetzt, Tempelglocken eingeschmolzen und zu
Kanonen gegossen usw. Besonders heftig fielen die Verfolgungen in den Pro-
vinzen aus, deren Entscheidungstriiger vom Restaurations-Shinté nach der
Lehre des Hirata Atsutane -+ & % AL (1776-1843) geprigt waren.4 Hier ging es
den Verantwortlichen mitunter um die vollstindige Beseitigung des Bud-

3 Richard John Bowring, The religious traditions of Japan, 500-1600 (Cambridge et al.:
Cambridge Univ. Press, 2005), 352.
4 Z.B. Satsuma, Oki, Mino, Tosa.
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dhismus. Etwas milder ging es meist dort vonstatten, wo das Denken der soge-
nannten Mito-Schule dominierte.5 Dort reduzierte die Administration die
buddhistischen Institutionen lediglich auf ein — ihrer Meinung nach - ver-
niinftiges und 6konomisch ertrigliches MaB.6

Grob gesagt waren die Motive fiir die Verfolgung vor allem die folgenden:

1. Der Buddhismus galt als unjapanisch
2. als fortschritsshemmend
3. und als Teil der alten feudalistischen Ordnung

Die Reaktionen der Buddhisten fielen unterschiedlich aus. Wihrend viele
Priester sich ohne groflen Widerstand in den Laienstand zuriickversetzen lie-
Ben, richteten andere formliche Protestnoten an die Regierung. Vor allem dort,
wo die amida-buddhistische Jodoshinshii ;4 + & % stark war, kam es auch zu
gewaltsamem Widerstand.

Beriihmt geworden ist der Aufstand von Mikawa (heute in der Prifektur
Shizuoka gelegen) im Jahr 1871. Die Shinshi-Priester streuten gezielt das Ge-
riicht, der fiir die Durchsetzung des Edikts zur Trennung von Buddhismus und
Shinto zustindige Provinz-Beamte sei ein Christ. Das Christentum war in Ja-
pan seit iiber 200 Jahren verboten und im Volk weithin als iible Religion des
Auslandes verhaBt. So wurden anti-christliche und xenophobe Affekte im Volk
geschickt fiir den Widerstand gegen die Unterdriickung des Buddhismus in-
strumentalisiert. Eine aufgebrachte Menge unter Fiihrung der buddhistischen
Priester t6tete eine Reihe von Beamten mit ihren Bambusspeeren. Natiirlich
wurde der Aufstand bald niedergeschlagen und die Anfiihrer hingerichtet. In-
terssanterweise wurden die fiir den Aufstand verantwortlichen Shinshii-
Priester bereits 1887 posthum begnadigt und werden seither im Higashihon-
ganji-Tempel von Kyoto als Mértyrer (junkyosha # 4 &) verehrt; als Martyrer,
die zur Verteidigung des Dharma und im Kampf gegen den wahren Feind Ja-
pans, das Christentum, ihr Leben gelassen hatten.”

In Fukui kam es zu einem ahnlichen Aufstand, nachdem ausgerechnet ein
ehemaliger Shinshii-Priester infolge seines Studiums westlicher Gelehrsamkeit
seine Roben abgelegt hatte und die antibuddhistische Politik in dieser Provinz
mit Eifer durchsetzte. Er wurde von Aufstindischen angegriffen, die im Namen
des Buddhas Amida den Dharma verteidigen wollten und drei zentrale Forde-
rungen aufstellten:

1. LaBt das Christentum nicht nach Fukui
2. Erlaubt es Buddhisten zu predigen
3. Lehrt keine westlichen Wissenschaften in den Schulen®

5 Toyama, Sado, Matsumoto. L

6  Hideo Kishimoto, Japanese culture in the Meiji era; Vol. II: Japanese Religion in the
Meiji Era, trans. John F. Howes (Tokyo: Obunsha, 1956), 1171f. ' )

7 James E. Ketelaar, Of Heretics and Martyrs in Meiji Japan: Buddhism and its
Persecution (Princeton: Princeton University Press, 1990), 84-86. o

8  Kishimoto, Japanese culture in the Meiji era; Vol. II: Japanese Religion in the Meiji
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In den Aufstinden von Mikawa und Fukui zeichnete sich bereits eine typische
Strategie ab, mit der Buddhisten auf die Unterdriickung reagierten: Sie ver-
suchten die Aggression umzulenken auf die fremdlandische Religion des Chris-
tentums. Selbst vom Vorwurf des ,Unjapanischen betroffen, bemiihten sie
sich nach Kriften zu zeigen, da8 der Buddhismus ein integraler Bestandteil der
japanischen Kultur sei und an vorderster Front bei der Verteidigung Japans
vor schidlichen auslindischen Einfliissen stand. Zugleich nutzte man durch
ein Aufspringen auf den xenophoben Zug die Chance, sich die gefihrliche
Konkurrenz des Christentums vom Leib zu halten.

Die in Religionsfragen recht unentschlossene und experimentierfreudige
Meiji-Regierung gab ihre Politik der gewaltsamen Unterdriickung des Budd-
hismus bald auf; doch der Buddhismus wurde gleichsam privatisiert und sei-
ner Privilegien beraubt.

In einem Edikt von 1872 wurde es buddhistischen Priestern freigestellt, ob
sie weiterhin auf den Fleischverzehr, die Ehe, das Tragen von weltlicher Klei-
dung und langen Haaren verzichten wollten oder nicht. Auf den ersten Blick
scheint daran nichts Anti-Buddhistisches zu sein. Tatsidchlich wurde mit die-
sem Edikt jedoch die gesellschaftliche und politische Relevanz des Buddhis-
mus mit einem Schlag negiert. Der Staat brachte zum Ausdruck, da8 es ihm
vollig gleichgiiltig war, was Buddhisten taten — solange sie sich an Gesetz und
Ordnung hielten. Sie waren Untertanen wie alle anderen auch; ihr Buddhist-
Sein war fortan Privatsache.

Der Buddhismus mubBte sich also ganz neu orientieren. Wie sollte er sich
zur neuen Ordnung verhalten? Wie sollte er seine Rolle im ProzeB der Moder-
nisierung und Offnung des Landes definieren?

3. Konsolidierung und Anpassung: Der Buddhismus in
Zeiten des Nationalismus, Imperialismus und Milita-
rismus

Die iiberwiegende Mehrzahl des buddhistischen Klerus wihlte eine Strategie
der Uberanpassung, Das Bediirfnis, sich in der ersten Reihe als japanische Pat-
rioten und kaisertreue Untertanen zu inszenieren, bestimmte das politische
Verhalten groBer Teile der buddhistischen Elite bis 1945.

In seinem bemerkenswert erfolgreichen Bemiihen, zu den Westmichten
Okonomisch, militirisch und wissenschaftlich aufzuschlieBen, verfolgte das
japanische Kaiserreich schon bald expansionistische Pline. Japan wollte sein
EinfluBgebiet auf das asiatischen Festland ausdehnen. Bereits im Jahr 1894
kam es zum Krieg zwischen China und Japan, die beide Truppen zur Nieder-
schlagung eines Aufstandes nach Korea entsandt hatten. Japan gewann den
Konflikt und erhielt als Beute unter anderem Taiwan und die chinesische
Halbinsel Liaodong. Dort hatte die russische Marine ihren Seehafen Port Ar-
thur von den Chinesen gepachtet, und das Zarenreich breitete seinen Einflu8-

Era, 123.
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bereich unter anderem auch auf die Mandschurei aus. Die J apaner wollten ei-
ne weitere Ausbreitung des russischen Einflusses in Ostasien verhindern und
S0 .kam es schlieflich in den Jahren 1904 bis 1905 zum Russisch-J apanischen
Krieg, aus dem Japan faktisch als Sieger hervorging. Im Jahr 1909 annektierte
Japan Korea. Im Ersten Weltkrieg verleibte sich Japan die deutschen Besit-
zungen in China ein. Die Mandschurei wurde von einem korrupten Marionet-
tenregime von japanischen Gnaden beherrscht.

Die Westmichte waren alarmiert und in den 1920er Jahren zwangen inter-
nationale Abkommen Japan zum Riickzug aus Shandong, Sibirien und dem
nordlichen Sachalin. Die Weltwirtschaftskrise und das rasche Anwachsen der
japanischen Bevolkerung machte es notwendig, im internationalen Handel ak-
tiver zu werden. Diese Bemiihungen wurde jedoch von diskriminierenden
Handelsabkommen konterkariert. Ein Ergebnis der demiitigenden Ausgren-
zung Japans war das Erstarken ultranationalistischer und millitaristischer
Krifte. Die Folgen sind bekannt: Japan riistete massiv auf, eroberte ab 1937
groBe Teile Chinas, griff aktiv auf der Seite Deutschlands und Italiens in den
Zweiten Weltkrieg ein und iiberzog weite Teile Asiens mit einem grausamen
Krieg.

Wihrend der gesamten Zeit der aggressiven Expansion Japans leisteten die
buddhistischen Eliten nicht nur kaum Widerstand, sondern sie unterstiitzten
die imperialistische Politik nach Kréften. Shaku Soen £ % % (1859-1919) z.B.,
Zen-Monch, Teilnehmer am Weltparlament der Religionen in Chicago und
Lehrer des beriihmten Zen-Apologeten Suzuki Daisetsu Teitard £ K k 3k
(1870-1966) zog 1904 als Feldgeistlicher mit den japanischen Truppen in den
Russisch-Japanischen Krieg. Er begriindete dies damit, da8 er nicht nur seinen
Glauben im Angesicht des Grauens testen wolle, sondern vor allem damit, daB
er den Soldaten klarmachen wollte, daB sie fiir eine groBe und noble Sache
kiimpften und stiirben. Fiir ihn war der Krieg ein gerechter Feldzug gegen das
Bose, ein Schritt hin zur Erleuchtung.® Folgerichtig schlug Shaku Soen das An-
gebot des russischen Schriftstellers Leo Tolstoi (1828-1910) aus, gemeinsam
gegen den Krieg einzutreten. In seiner Antwort auf einen Brief Tolstois betonte
der Zen-Monch, daB der Buddha das Toten zwar verboten, gleichzeitig aber
gelehrt habe, daB es keinen Frieden geben konne, solange nicht alle Lebewese'n
im universalen Mitgefiihl vereint seien. Um das Ziel dieser Einheit zu errei-
chen, seien Toten und Krieg unerliBlich.1 )

Der Shinshii-Priester und Gelehrte Inoue Enryd # R 7 (1858-1919) blies
in das gleiche Horn und meinte, der Kampf fiir das Vaterland sei eine Vergel-
tung fiir die vom Buddha empfangenen Wohltaten. AuSerdem fent.spreche dgr
Krieg gegen RuBland dem Bodhisattva-Ideal, denn RuBland sei nicht nur ein
Feind Japans, sondern ein Feind des Buddhismus."

9 Brian Victoria, Zen at War (New York & Tokyo: Weatherhill, 1997), 26-27.
1o Tbid. 29.
u  Ibid. 29.
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DaB wissenschaftliche Bildung und ldngere Aufenthalte in Europa nicht ge-
gen militaristische, kriegsverherrlichendes und ultranationalistisches Gedan-
kengut immunisierten, zeigt etwa das Beispiel des namhaften Buddhologen
Takakusu Junjird # M MR BR (1866-1945). In einer denkwiirdigen Schrift mit
dem Titel ,Der neue Nipponismus und die Staatsauffassung des Buddhis-
mus” von 19372 versucht Takakusu unter anderem, das buddhistische Konzept
der Selbstlosigkeit mit dem japanischen Patriotismus zu identifizieren. Stolz
betont er in diesem Zusammenhang, da8 ,die drei tapferen Bomberflieger zur
Zeit der Shanghaier-Affire [...] Anhdnger der Shinshu-Sekte“ 13 gewesen seien.
Und er stellt die rhetorische Frage, ob die Truppen, die unter General Nogi“
im Russisch-Japanischen Krieg Port Arthur belagerten, etwa nicht vom Budd-
hismus beeinfluBt gewesen wiren.’s

Ein weiterer Kriegsheld buddhistischer Prigung war Sugimoto Goro 45 & &
B¢ (1900-37), ein General der die Kriege des japanischen Kaiserreiches als
~heilige Kriege“ und als buddhistische Praxis des groBen Mitgefiihls verbramte
und dafiir von seinem Mentor, dem Rinzai-Monch Yamazaki EKiji .1+ & M
(1882-1961), mit Bodhidharma verglichen wurde. Sugimoto habe sich lobens-
werterweise seiner ganz speziellen Art des ,Zen des Kaiserreichs“ (kGkoku zen
# E#%) verschrieben.®

Auch im Westen beriihmte Zen-Priester wie Harada Daiun Sogaku & & %
Ei & (1871-1961), Soto-Monch und Griinder des Sanb6 Kyodan = £ # H
(.Gemeinde der Drei Kostbarkeiten“), waren tief in Nationalismus, Imperia-
lismus und Militarismus verstrickt. Es lieBen sich noch zahllose weitere Bei-
spiele fiir die Verstrickung der Zen-Eliten anfiihren. Ich kann hier nur auf die
Arbeit Brian Victorias verweisen, der auf diesem Gebiet wertvolle Pionierarbeit
geleistet hat. A

Aber auch Priester andere Denominationen blieben nicht unschuldig. So
formten Nichiren-Priester 1938 die ,Gesellschaft zur Ausiibung des Buddhis-
mus des Kaiserlichen Weges“ (KODO BUKKYO GYODO KAI # i¥ {4 34471 £). Diese
Gesellschaft unter der Leitung von Takasa Nichiko #%4% B t# bestand auf der
mystischen Einheit von Buddhismus und kaiserlichem Staat und ging so weit
zu behaupten, daB das wahre Verehrungsobjekt fiir Nichiren-Buddhisten nicht
der Buddha Sakyamuni sei, sondern der Tenno. Beriichtigt ist auch das Bei-

2 Bemerkenswerterweise hielt man die Schrift des renommierten Buddhismusforschers fiir
bedeutend genug, sie ein Jahr spiter auch noch ins Englische zu iibersetzen. Junjird
Takakusu, The New Japanism And The Buddhist View On Nationality (Tokyo:
Hokuseido Press, 1938).

3 Junjird Takakusu, Der Neue Nipponismus und die Staatsauffassung des Buddhismus,
trans. Kozo Mori, Japanisch-Deutscher Geistesaustausch; 9 (Tokyo: Japanisch-
Deutsches Kultur-Institut, 1937), 14.

%4 General Nogi Maresuke 75 &# % gilt in Japan als Kriegsheld, nicht zuletzt, weil er im
Jahr 1912 dem Meiji-Tenné durch rituelles Bauchaufschlitzen (seppuku +751) in den Tod
gefolgt war.

15 Takakusu, Der Neue Nipponismus und die Staatsauffassung des Buddhismus. 14

6 Victoria, Zen at War, 123-124.
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spiel des Nichiren-Priesters Tanaka Chigaku B¢ 4% (1861-1939), der eine
Jugendorganisation namens ,Gesellschaft der Pfeiler der Nation* (KOKUCHT
KAI H#:4£) griindete und als Begriinder der faschistoiden ~Bewegung des Ni-
chirenismus® (NICHIREN SHUGI UNDO H i % % i€#)) gilt. Fiir Tanaka war der
Tenno die Verkérperung des rechten buddhistischen Weges und die Wahrheit
des Lotus-Sutras selbst. Die hochste Pflicht eines Nichiren-Anhéngers sei es
daher, den Tenno zu schiitzen.” Der Nichiren-Buddhismus war besonders an-
fillig fiir eine Doktrin von der Auserwihltheit des japanischen Volkes. So
strebte Tanaka die Weltherrschaft des Tenné an und betonte, da8 die legitime
kriegerische Unterwerfung der Welt genau dem entspreche, was Nichiren als
»Mission auf Biegen und Brechen“ (shakubuku #74k) propagierte.8

Gegenstimmen

Gegen den nationalistischen und militaristischen Zeitgeist erhoben sich nur
wenige Stimmen aus buddhistischen Kreisen. Eine riihmliche Ausnahme ist
der Shinshii-Priester Takagi Kenmyo #% A %8} (1864-1914), ein Friedensakti-
vist, der mutig gegen den Russisch-Japanischen Krieg sowie gegen soziale Dis-
kriminierung Stellung bezog. Er wurde 1910 im Zuge einer Verfolgungsaktion
gegen sozialistische Elemente als einer von vier Priestern® verhaftet, zum Tode
verurteilt und starb 1914 im Gefingnis von eigener Hand. Bemerkenswert ist
die Reaktion des Otani-Fliigels der Shinshii, deren Priester Takagi war. Unmit-
telbar nach seiner Verhaftung exkommunizierte ihn die Shinshi. Erst im Jahr
1996 wurde er von seiner Denomination rehabilitiert.

Die zweite Ausnahme bildet Uchiyama Gudo & .l & #(1874-1911), ein Prie-
ster der Sot6-Zen-Sekte, der im Rahmen der gleichen Polizeiaktion verhaftet
worden war. Uchiyama meinte, daB die Grundprinzipien des Buddhismus und
des Sozialismus vollkommen iibereinstimmten. Die gro8e Mehrzahl seiner Or-
densbriider propagierten dagegen einen buddhistischen Egalitarismus nur in-
soweit, als sie das Aufgehen des Einzelnen im mystischen Leib der kaiserlichen
Nation (kokutai & {k)2° anstrebten.

In den Augen des buddhistischen Mainstreams — als Beispiel sei hier der
Shinshii-Reformer Shimaji Mokurai %% & (1838-1911) genannt — lag der
Fehler der Sozialisten darin, die ,Welt der Form*“ (yitkei # #5) und die ,Welt

7 Hiroo Sato, "Nichiren's View of Nation and Religion," Japanese Journal of Religious
Studies 26, no. 3-4 (1999), 322. L

18 Weitere Apologeten eines faschistoiden oder wenigstens aggressiv imperialistischen
Nichirenismus waren Honda Nisshd % % B 4 (1867-1931), Ishihara Kanji z R £ #
(1889-1949) und — unter sozialistischen Vorzeichen — Kita Ikki 3t—3F (1883-1937)- vgl.
Christina Naylor, "Nichiren, Imperialism, and the Peace Movement," Japanese Journal
of Religious Studies 18, no. 1 (1991). o _

19 Die anderen drei waren Sasaki Dogen (Shinshi), Mineo Setsudd (Rinzai), Uchiyama
Gudo (Soto). _ )

20 Zum kokutai-Konzept siehe Klaus Antoni, "Kokutai - Das 'Nationalwesen' als Japamscpe
Utopie," in Der himmlische Herrscher und sein Staat: Essays zur Stellung des Tenno im
modernen Japan, ed. Klaus Antoni (Miinchen: Iudicium, 1991).
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der Formlosigkeit* (mukei #&#) zu verwechseln. Soziale Differenzen in der
Welt der Form seien unantastbar, und im iibrigen sei ,Diskriminierung nichts
anderes als Gleichheit“ (sabetsu soku byodo # %] Bp % % ).2t Wie im Falle Taka-
gis der Shinshii-Klerus, zogerte der Soto-Klerus im Fall Uchiyamas nicht, die-
sen sofort nach seiner Verhaftung von seinem Amt als Abt des Rinsenji zu ent-
heben und ihm ein Jahr spater seinen Monchsstatus abzuerkennen.?2 Im Jahr
1911 wurde Uchiyama hingerichtet.

4. Buddhistische Reformen: Die Suche nach einem ,,Neuen
Buddhismus® (shinbukkyo #;4.4)

Offnung gegeniiber Laien, Aufnahme karitativer Aktivitéiten

Vollkommene Anpassung an den nationalistischen und militaristischen Zeit-
geist war jedoch nicht die einzige Reaktion der Buddhisten auf das Trauma der
Verfolgung, die Modernisierung und Internationalisierung. Viele buddhisti-
sche Fiihrer waren selbstkritisch genug zu sehen, daB der Zustand des budd-
histischen Klerus und seiner Institutionen in der Tat beklagenswert waren. Die
Priesterschaft war dem Volk weit entriickt und schropfte es nach Kriften, in-
dem die Priester Wucherpreise fiir religiose Dienstleistungen wie Bestattungen
verlangten. Man kam zu dem SchuB, daB eine weitaus stirkere Einbindung der
Laien in das religiose Leben eine Grundvoraussetzung fiir jede Reform des
Buddhismus sei. Auch aus 6konomischer Sicht war es unerldBlich, die Laien
stirker an die buddhistischen Institutionen zu binden. In der Tokugawa-Zeit
war jeder Biirger Japans zwangslaufig einem buddhistischen Tempel zugeord-
net gewesen und muBte diesen mitfinanzieren. Nach der Abschaffung dieses
sogenannten danka-Systems (danka seido 1§ % %] &) waren die Tempel weit-
gehend auf die freiwillige Unterstiitzung durch ihre Gemeinden angewiesen.

Es gab verschiedene Versuche, die Beteiligung der Laien am Buddhismus
zu stirken. So griindete z.B. der Shingon-Ménch und Buddhismus-Reformer
Shaku Unsho #& & % die ,Gesellschaft der Zehn Gebote* (JUZENKRAI + 4 2) 23,
deren Ziel es war, die zehn Hauptgebote des Buddhismus zu befolgen und sich
karitativ zu engagieren. Das verstirkte soziale Engagement war nicht zuletzt
durch das Vorbild der christlichen Karitas angeregt worden. Buddhistischer-
seits sah man leicht peinlich beriihrt und voller Sorge, daB die christlichen
Missionare nicht zuletzt durch Wohltitigkeit in der Bevolkerung Vertrauen
schaffen wollten. Auf diesem Gebiet hatte der Buddhismus deutliche Defizite.

2 Victoria, Zen at War, 42.

Ibid. 45.

23 Bei den zehn Laien-Geboten handelt es sich um die sogenannten ,Zehn Guten Taten (+
#1)“ (1) R# 4 nicht toten; (2) R4 % nicht stehlen; (3) 1< 472 keine Unzucht treiben;
(4) F %38 nicht liigen; (5) 1 & v nicht grob reden; (6) </ & nicht doppelziingig reden;
(7) R #ki& nicht schmeicheln; (8) 7 &4k nicht gierig sein (9) 8k & nicht zornig sein;
(10) x4 R, keine falschen Ansichten haben.
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Viele buddhistische Denominationen griindeten in der Meiji-Zeit (1868-
1890) und danach Laienorganisationen, die zum Teil noch heute aktiv sind. Sie
unterstehen meist ganz der Kontrolle durch den Klerus, dienen aber dazu, Lai-
en innerhalb ihrer Denomination aktiv werden zu lassen und sie an den
Haupttempel zu binden.

Doch auch auBerhalb der buddhistischen Institutionen bildeten sich Laien-
bewegungen, zum Teil aus Unmut iiber die schwerfilligen und als verknéchert
und wenig reformfihig geltenden Denominationen. Die meisten buddhisti-
schen Laienbewegungen des spiten 19. Jahrhunderts waren extrem konserva-
tiv und nationalistisch und sahen ihre Hauptaufgabe darin, das Christentum
zu bekimpfen. Eine dieser Bewegungen war die ,GroBjapanische Gesellschaft
zur Verbreitung des Weges“ (DAINIPPON KODO KAI % A A& 3L 4), die 1888 als
buddhistischer Beitrag zu den Bemiihungen gegriindet wurde, Shints, Konfu-
zianismus und Buddhismus im Kampf gegen die fremde Religion zu verei-
nen.24

Eine Bewegung, der es vor allem um eine Restauration der einst engen
Verbindung zwischen Buddhismus und Staat ging, war die ,GroBe Einheitsge-
meinde zur Verehrung des Kaisers und des Buddha“ (SONNO HOBUTSU
DAIDODAN ¥ ¥ k44 X ] B ). Ihre Mitglieder schafften es bis ins Parlament und
propagierten dort die traditionelle Theorie von der ,,Gegenseitigen Abhiingig-
keit von Herrschergesetz und Buddha-Dharma“ (6bo buppé s6i X ik4h k4
&).25

Die grofte und bekannteste buddhistische Laienorganisation ist die auf den
Lehren Nichirens begriindete Soka Gakkai £4% % 4 — ,,Gesellschaft zur Schaf-
fung von Werten” — mit ihren weltweit angeblich 12 Millionen Mitgliedern. Der
Padagoge Makiguchi Tsunesaburo 4% o % = 2r(1871-1944) griindete im Jahr
1930 als Teil seiner Bemiihungen um eine Bildungsreform die ,Gesellschaft
der wertschaffenden Erziehung® (SOKA KYOIKU GAKKAI £|{& 4% & % £&). Als Mit-
glied der Nichiren shoshil B i i % strebte Makiguchi eine wertorientierte, auf
den Idealen der Religion Nichirens basierende Erziehungsreform an. Wegen
seiner Weigerung, die Sonnengéttin Amaterasu als Ahnin des Kaiserhauses zu
ehren, was den Tatbestand der Majestitsbeleidigung erfiillte, wurde Makiguchi
im Jahr 1943 zweimal inhaftiert. Die zweite Haft iiberlebte er nicht. Im Jahr
1946 wurde die Organisation durch Makiguchis Schiiler Toda Josei # @ik %
(1900-1958) als Soka Gakkai wiederbelebt.

Verbesserung der Priesterausbildung

Neben der Intensivierung karitativer Aktivitdten und der stirkeren Einbin-
dung der Laienschaft war eines der Hauptanliegen der buddhistisghen Refor-
mer in der Meiji-Zeit die bessere Ausbildung der PriesterschafF. Hier lag wohl
einiges im Argen. So kam es, daB praktisch alle grofen buddhistischen Deno-

24 Kishimoto, Japanese culture in the Meiji era; Vol. II: Japanese Religion in the Meiji
Era, 151.
2 Ibid. 152.
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minationen Bildungseinrichtungen ins Leben riefen, in denen die Priester
nicht nur die Lehren der eigenen Tradition studierten, sondern zugleich auch
mit anderen Wissenbereichen vertraut gemacht wurden. Wie so oft waren auch
hier die beiden Honganji-Tempel der Shinshii Vorreiter. Bemerkenswert ist
unter anderem, daB in der Tempelakademie eines der beiden Honganji sogar
das Christentum gelehrt wurde. Zum einen meinte man, das, was man be-
kiimpfen will, kennen zu miissen. Zum anderen wollte man vom Christentum
lernen, da die Japaner fiir kurze Zeit den Eindruck hatten, westliche Wissen-
schaft, Aufklairung und Modernitit gingen Hand in Hand mit dieser Religion.
Dieser Eindruck war so stark, daB Angehorige der japanischen Eliten aus rei-
nem Patriotismus 6ffentlich zum Christentum konvertierten. Sie taten dies
nicht aus innerer Uberzeugung und um den Preis der Achtung innerhalb ihrer
eigenen Familien. Sie glaubten aber, daB ihr Schritt aus zwei Griinden dem
Staat diene: (1) weil der Ubertritt von wenigstens knapp einem Prozent der ja-
panischen Elite das Ansehen Japans in der westlichen Welt heben werde und
(2), weil das Christentum ein Motor der Modernisierung sei. Recht bald merk- .
te man jedoch, daB das Christentum in Europa selbst oft eher als eine Bremse
denn als ein Motor des Fortschritts gesehen wurde.

Jedenfalls diente die Erweiterung des Blicks iiber den Tellerrand der eige-
nen Tradition in den Tempelakademien der Entwicklung einer umfassenden
Bildung der priesterlichen Eliten. Aus den Tempelakademien gingen im Laufe
der Zeit echte Universititen hervor, die noch heute existieren und teilweise
iiber ein hohes Renomme veriigen.

Buddhologische Grundlagenforschung

In dem Bemiihen der Japaner, den Westen in allen Bereichen einzuholen oder
gar zu iiberholen, wurden im spiten 19. Jahrhundert gezielt begabte junge
Wissenschaftler nach Europa und Nordamerika entsandt, um alle Gebiete der
westlichen Wissenschaft zu studieren. Dazu zihlte auch die buddhologische
Grundlagenforschung, die in Europa in jenen Tagen boomte. Japanische
Buddhisten hofften durch das Studium der Indologie und des ,friithen Budd-
hismus* Impulse fiir eine Wiederbelebung der eigenen Tradition zu gewinnen.

Vor allem die in dieser Zeit besonders aktiven und dem Fremden aufge-
schlossenen Haupttempel der beiden Shinshi-Fliigel, Higashi Honganji und
Nishi Honganji, entsandten ihre Gelehrten schon friih in den Westen.

Im Jahr 1873 reiste der Shinshi-Priester Shimaji Mokurai % 3% % (1838-
1911) vom Nishi Honganji mit ein paar Kollegen nach England, Frankreich,
Deutschland, die Schweiz, Italien und dann allein iiber Griechenland, Agypten,
die Tiirkei, Paldstina nach Indien, wo er die heiligen Stitten des Buddhismus
besuchte. 1876 entsandte der Higashi Honganji den jungen Gelehrten Nanjo
Bun'yl & # st (1849-1927) zum Studium nach England. Nanjo studierte
unter dem beriihmten Indologen und Religionswissenschaftler Friedrich Max
Miiller Sanskrit. Er iibersetzte fiir dessen Reihe ,Sacred Books of the
East“ buddhistische Texte ins Englische und veréffentlichte den noch heute
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vielgebrauchten ,Catalogue of the Chinese Translation of the Buddhist
Tripitaka“ (Oxford, 1883). Nach seiner Riickkehr im Jahr 1884 befliigelte
Nanjo die indologischen und buddhologischen Studien in seiner Heimat.
Weitere Shinshi-Priester folgten dem Beispiel Shimajis und Nanjds, und
schlieBlich gingen auch Angehérige anderer Denominationen nach Europa,
Amerika, Indien und Sri Lanka; so z.B. Kasahara Kenju ¥ B % (1852-83).

Am bekanntesten unter diesen ist wohl der bereits erwihnte Takakusu Jun-
jird & A % Br(1866-1945), der ab 1890 ebenfalls unter Max Miiller in Oxford
Indologie, Tibetologie und indische Philosophie studierte. AnschlieBend ging
er zum Studium nach Frankreich und Deutschland, um 1894 nach Japan zu-
riickzukehren. Gemeinsam mit Watanabe Kaikyoku # in:% /& (1872-1933 ver-
offentlichte er unter anderem zwischen 1924 und 1934 die Edition des chine-
sisch-buddhistischen Schrifttums in 100 Biinden, die als sogenannter , Taisho-
Kanon“ noch immer gleichsam den Status einer ,Bibel“ fiir die Buddhismus-
forschung hat.26

Entmythologisierung, Aufklarung und Selbstkritik

Die Beschiftigung mit der westlichen Buddhismusforschung fiihrte jedoch
nicht nur zur Etablierung einer japanischen Buddhologie und der Publikation
kritischer Editionen des Schrifttums. Sie fithrte auch zur Selbstreflexion. Man
bekam ein anderes Bild von der eigenen Tradition, die man nun in einem viel
groBeren Kontext sah. Ein Ergebnis der modernen historisch-kritischen Arbeit
war, daB man vielfach Zweifel entwickelte, ob der Mahayana-Buddhismus ii-
berhaupt die Lehre des Buddha sei.

In seinem dreibiindigen Werk ,,Die Einheit des Buddhismus* (Bukkyo toit-
su ron {L3 % — #&; Tokyo 1901-05) duBerte der buddhistische Aufklérer Mura-
kami Sensho 4+t &4 (1851-1929) diesen Zweifel offentlich. Dafiir wurde er
vom Otani-Fliigel der Shinshii exkommuniziert.?” Murakami strebte eine
Riickkehr zu einem geeinten und urspriinglichen Buddhismus an. Es kam ver-
einzelt zu Bestrebungen, den Buddhismus von kulturbedingten und volkstiim-
lichen ,Verunreinigungen® zu siubern und zu zeigen, daf diese Religion im
Kern rational, aufgeklirt, emanzipatorisch und wissenschaftskompatibel sei;
im Gegensatz etwa zum Christentum.

Zum Fiirsprecher eines solchen philosophish bereinigten, aufgek:
Buddhismus machte sich insbesondere der Philosoph Inoue Enryd # .
(1858-1919) ebenfalls vom Otani-Fliigel der Shinshi; Herausgeber der
nalistischen Zeitschrift ,Der Japaner® (Nihonjin B A& A) und Kampfer
den Aberglauben. Nach seinem Studium westlicher Philosophie kam II}(
dem SchluB, daB nur hierin die Wahrheit zu finden sei, nicht in den Relis

6 Takakusu Junjird 4 A #¢ Takakusu and Watanabe Kaikyoku 7 # /%78, e:is.,'
shinshil daizokyo A i #74F A # &, 100 vols. (Tokyo: Taishd Issaikyd Kankokai

1934). ‘ R
77 Kishimoto, Japanese culture in the Meiji era; Vol. II: Japanese Religion in th

Era, 150.
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Von dieser ,Erleuchtung” aus betrachtete er die Religionen neu und kam nun
zu dem Ergebnis, da8 nur der Buddhismus mit der westlichen Philosophie ii-
bereinstimme. Inoue wollte dementsprechend einen entmythologisierten
Buddhismus als ,reine Philosophie” etablieren. Inoues Buch Bukkyo katsuron
Jjoron28 iibte enormen EinfluB auf seine Zeitgenossen aus, unter anderem auf
den bereits erwihnten Murakami Sensho.

Eine Ubereinstimmung des Buddhismus mit westlicher Philosophie und
Wissenschaften postulierte auch der Shinshii-Gelehrte Kiyozawa Manshi # R
#zZ (1863-1903). Dort, wo Religion und Wissenschaft in Konflikt gerieten,
miisse man die religiésen Vorstellungen revidieren. Kiyozawa strebte eine Re-
form des Buddhismus an, die iiber Sektengrenzen hinweg die personliche reli-
giose Erfahrung in den Mittelpunkt stellen sollte. Ohne eine echte religiose Er-
fahrung des Einzelnen konne die Reform des Buddhismus nicht gelingen. Zwar
blieben Kiyozawas Reformbestrebungen insgesamt weitgehend erfolglos; sein
Denken inspirierte aber viele Buddhisten des spiten 19. und frithen 20. Jahr-
hunderts.29

Als spéte Erben der kritisch-rationalistischen und gewissermafien puristi-
schen Denker der Meiji-Zeit konnte man die heutigen Vertreter des ,hihan
bukkyo #t3|463%", des  kritischen Buddhismus®, betrachten.3° Es waren vor
allem zwei Buddhologen der mit der Soto-Zen-Sekte affillierten Komazwa-
Universitiit, die wie etwa Murakami Sensho in der Meiji-Zeit die eigene budd-
histische Tradition als Abweichung von der wahren Lehre des Buddha kriti-
sierten. Im Jahr 1989 hatte der renommierte Madhyamika-Spezialist Matsu-
moto Shird # & & B in einer Aufsatzsammlung die brisante These aufgestellt,
daB der buddhistische Mainstream Japans dem urspriinglichen Anliegen der
buddhistischen Lehre vollkommen zuwiderliefe.3! Unter japanischen Buddhis-
ten gelte nahezu unhinterfragt die Auffassung, daB alle Wesen, ja selbst unbe-
lebte Dinge die Buddha-Natur besiBen und im Grunde bereits uranfinglich
erleuchtet seien. Diese Theorie, so Matsumoto, widerspreche den zentralen
Lehren des Buddha von der Ich-Losigkeit und der Kausalitit. Matsumoto
meinte aber nicht nur, daB die sogenannte tathagata-garbha-Lehre und die
Theorie vom Urspriinglichen Erwachtsein unbuddhistisch seien. Er machte sie
auch fiir soziale Diskriminierung und moralische Indifferenz in Japan verant-
wortlich. So egalitir die Theorie klingen mag, daB alle Menschen die Buddha-

28 Inoue Enryd # LW T, Bukkyo katsuron joron ##t %3/ % (Tokyo: Tetsugaku Shoin,
1887).

2 Einen religiésen Individualismus vertrat auch der Schriftsteller Takayama Chogyii #& .14
# 4 (1871-1902), ein Zeitgenosse Kiyozawas. Kurz vor seinem frithen Tod wandte er sich
den Lehren Nichirens zu.

30 Fiir eine Ubersicht in englischer Sprache siehe Jamie Hubbard and Paul L. Swanson,
eds., Pruning the Bodhi Tree: The Storm over Critical Buddhism, Nanzan Library of
Asian Religion and Culture (Honolulu: University of Hawaii Press, 1997).

#  Matsumoto Shird # & ¥ 43 %, Engi to kii: Nyoraizé shiso hihan g4 & &: o f i BHMHt
#/ (Tokyo: Dait6 Shuppan, 1989), ders., Zen shisé no hihanteki kenkyil 7.8 8 2 4 #/46
&% (Tokyo: Dait6 Shuppan, 1994).
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Natur ‘pesitzen und eigentlich schon erleuchtet sind, so fatal ist ihre Auswir-
kung in der Praxis. Der japanische Ethos von der ,absoluten Nicht-
Dualitit“ und ,vollommenen Bejabung” (Tamura Yoshir6) der Welt wie sie ist,
entziehe jedem Versuch, die tatsichlichen gesellschaftlichen Verhiltnisse zu
andern, die Grundlage. Kurzum: Der weitaus grofte Teil des japanischen
Buddhismus sei kein echter Buddhismus und habe desastrése Auswirkungen
auf die sozialen Verhiltnisse und die Moral. Das gelte auch fiir den Zen-
Buddhismus, dem Matsumoto selbst angehort.

Der zweite Vertreter des ,kritischen Buddhismus*“ kommt von der gleichen
Universitit. Der Yogacara-Spezialist Hakamaya Noriaki verfaBte 1989 und
1990 zwei Aufsatzsammlungen, in denen er ebenfalls die Theorie vom Ur-
spriinglichen Erwachtsein angriff.32 Von der Einschitzung der Haltung des
Zen-Meisters Dogen zur Theorie vom Urspriinglichen Erwachtsein abgesehen,
teilt Hakamaya die Auffassungen seines Kollegen Matsumoto weitgehend.

5. »All Buddhists, One Faith“: Suche nach einer pan-
buddhistischen Okumene:

Nicht nur bei dem bereits erwdhnten Murakami Senshd machte sich bereits zu
Beginn der Meiji-Zeit das Bediirfnis breit, die rigiden Sektengrenzen des japa-
nischen Buddhismus zu iiberwinden und eine buddhistische Okumene zu be-
griinden. Zunichst hatten die i{iberkonfessionellen Zusammenschliisse wohl
cher den Zweck, einen gemeinsamen Widerstand gegen die staatliche Repres-
sion und das Christentum zu organisieren. Spater dienten sie auch dem Zweck,
den Buddhismus geschlossen an die Seite des Kaiserstaates zu stellen. Schon
im Jahr 1869 wurde die ,Gesellschaft der [Buddhistischen] Denominatio-
nen“ (SHOSHU KAIMEI 3 2 2 %) gegriindet. Ihre Ziele waren die folgenden:

% Neubestimmung des Verhiltnisses zwischen Buddhismus und Staat

o<

» Reinigung des Buddhismus von MiBstinden

2
L4

Riickkehr der Denominationen zu ihren Lehren und Texten

<

» Griindung einer neuen Schulform zur Hervorbringung fahiger Man-
ner

% Volksbildung

2o

Im Jahr 1900 folgte die ,Intime buddhistische Konferenz® (BUKKYO KONWA KAl
{L 4 3£ &), die den intersektarischen Dialog voranbringen sollte. In Reaktion
auf den Kriegseintritt und ein neues Religionsgesetz kam es 1941 zu Zusam-
menschliissen der Sekten und Institutionen des Shinto, des Buddhismus und
des Christentums, die sich wiederum zusammentaten zu einer ,,Gese:llscha.ft
der religiosen Korperschaften zur Vergeltung [der Wohltaten] des Reiches in

32 Hakamaya Noriaki # % %83, Hihan bukkyd ##/# # (Tokyo: Daito Shuppan, 1999)3
Noriaki # % % 88 Hakamaya, Hongaku shiso hihan & # & 8 # (Tokyo: Daitd
Shuppan, 1989).
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Kriegszeiten® (SHOKYO DANTAI SENJI HOKOKU KAI F# Hk#84R H &). Der
buddhistische ZusammenschluB nannte sich ,GroBjapanische buddhistische
Gesellschaft“ (DAINIHON BUKKYO KAI k& B &R {A 3£ 1941).

Nach dem Krieg wurde der ,Verband japanischer Buddhisten“ (NIHON
BURKYO RENGO KAI B A4k 4 £) gegriindet, der 1957 in die ,Alljapanische
buddhistische Gesellschaft” (ZENNIHON BUKKYO KAI 4 B & 4L # &, Japan
Buddhist Federation) iiberging.33 Die ALLJAPANISCHE BUDDHISTISCHE GESELL-
SCHAFT ist wiederum Mitglied in der WORLD FELLOWSHIP OF BUDDHISTS (WFB).
Der ALLJAPANISCH BUDDHISTISCHEN GESELLSCHAFT gehdren mit 102 japani-
schen Denominationen und Organisationen iiber 90 Prozent aller buddhisti-
schen Organisationen Japans an. Als Motto liest man auf einem englischspra-
chigen Flyer der Organisation ,,All Buddhists, One Faith“. Zu den Hauptzielen
der ALLJAPANISCH BUDDHISTISCHEN GESELLSCHAFT, die sich bewu8t auf die ,,In-
time buddhistische Konferenz“ von 1900 beruft, gehort nach eigenem Bekun-
den die Durchsetzung der Religionsfreiheit sowie die Trennung von Staat und
Religion. Auf den ersten Blick mag es verwunderlich erscheinen, daB Religi-
onsfreiheit und Trennung von Staat und Religion noch im heutigen Japan re-
levante Themen sein sollen. Vor dem Hintergrund der alljahrlichen Besuche
hochrangiger Regierungsvertreter beim shintoistischen Yasukuni-Schrein, ist
jedoch verstindlich, da8 Buddhisten weiterhin das Gefiihl haben, die verfas-
sungsmifige Trennung von Staat und Religion sei nicht wirklich konsequent
vollzogen worden.

Zwar waren die iiberkonfessionellen Zusammenschliisse buddhistischer In-
stitutionen zunichst noch weitgehend politisch motiviert, doch es gab auch
andere Motive, die Sprachlosigkeit zwischen den Denominationen zu iiberwin-
den. So propagierte in der Meiji-Zeit Takada Doken % = i§ {,, Herausgeber der
~Buddhistischen Zeitung fiir den gewohnlichen Laien“ (Tstizoku bukkyo shin-
bun i% 45443 #7 K1), des Buches ,Abhandlung iiber das menschliche Leben im
geeinten Buddhismus“34 und des ,Spirituellen Friedens des Geeinten Budd-
hismus“ (Tsii-bukkyo anshin i§ 4L 4% %2 =) ebensolchen ,Geeinten Buddhis-
mus” (tsii-bukkyo if 1..3%). Dieser Buddhismus betonte die Gemeinsamkeiten
aller Schulen und die Bedeutung der buddhistischen Moral. Natiirlich war Ta-
kadas Projekt letztlich nicht praktikabel; doch sein Anliegen befliigelte die Su-
che nach einer buddhistischen Okumene.35

3 Informationen in japanischer und englischer Sprache finden sich unter:
http://www.jbf.ne.jp/.http://www.jbf.ne.jp/index_e.html

34 Takada Doken # wif ji, Takada, Tsiizoku bukkyé jinsei ron; 2 Bde. :§#&M#HA £ .
(Tokyo: Tsii-bukkyokan i 54 #4%, 1898).

35 Ketelaar, Of Heretics and Martyrs in Meiji Japan: Buddhism and its Persecution, 184-
186.
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6. Buddhistische , Bibeln“

Gleic'hzeitig mit der Suche nach einem ZusammenschluB der japanischen De-
nominationen begann zunéchst im Westen die Suche nach einer globalen pan-
buddhistischen Okumene.

Im Jahr 1884 verfaBte z.B. der Deutsch-Amerikaner Paul Carus (1852-
1919), Patron und Verleger Suzuki Daisetsu Teitards, eine Art pan-
buddhistischer Bibel mit dem Titel ,The Gospel of the Buddha“. Im Vorwort
behauptet Carus, daB dieser Text eine Position einnehme, die von allen Budd-
histen als gemeinsame Basis anerkannt werden kénne.s6 Der Text wurde un-
verziiglich ins Japanische Ubersetzt, sehr zum Entziicken Shimaji Mokurais,
des Kampfers fiir Religionsfreiheit, fiir einen iiberkonfessionellen Buddhismus
und gegen das Christentum.” Shimaji hoffte offensichtlich, daB von diesem
Werk ein wichtiger Impuls fiir eine buddhistische Okumene ausgehen werde.

Ein erster Schritt hin zu einer moglichen buddhistischen Okumene wenigs-
tens innerhalb Japans war die Anerkennung der Gleichwertigkeit aller Deno-
minationen. Hierbei spielte zunichst das Studium des Hasshii k6yo N\ @&,
einer Darstellung der acht mittelalterlichen Schulen des japanischen Budd-
hismus zuziiglich Amida- und Zen-Buddhismus des Monches Gyonen # %
(1240-1321) aus dem 13. Jahrhundert eine entscheidende Rolle. Diese weitge-
hend unparteiische Einfiihrung in Geschichte und Lehren aller damals aner-
kannten Schulen bildete gleichsam das Modell, nach dem man zu einer friedli-
chen, auf gegenseitigem Respekt basierenden Koexistenz zu gelangen hoffte.
Im Jahr 1896 veroffentlichte ein ZusammenschluB von Gelehrten der ver-
schiedenen Denominationen eine gemeinsame Geschichte des japanischen
Buddhismus in fiinf Binden, in bewuBter Anlehnung an das Vorbild Gyo-
nens.38

Im friihen 20. Jahrhundert gingen die einzelnen Denominationen daran,
die autoritativen Schriften ihrer Tradition in Sammlungen zusammenzufassen,
die bezeichnenderweise den ziemlich unbuddhistischen Gattungstitel ,seiten
¥ 3¢ erhielten, was soviel heift wie ,heilige Schriften und ganz unmiB-
verstindlich eine Ahnlichkeit mit der christlichen Bibel suggerieren soll.
SchlieBlich wurde zwischen 1928 und 1932 eine Sammlung buddhistischer
Schriften in japanischer Ubersetzung verdffentlicht. In der etwas umstindli-
Shéwa shinsan kokuyaku daizokyo B3 %= # % B % X # 4 (,In der Show
Periode neu herausgegebene, in die Landessprache iibersetzte gesamme

3 Buddhism, like Christianity, is split up into innumerable sects, and these. sects
infrequently cling to their sectarian tenets as being the main and most indlspensz
features of their religion. The present book follows none of the sectarian doctrines,
takes an ideal position upon which all true Buddhists may stand as upon comn
ground.” (http:/ /www.sacred-texts.com/bud/btg/btgm.htm) ) )

% Ketelaar, Of Heretics and Martyrs in Meiji Japan: Buddhis_m and its Persecution. 20:

38 Bukkyd kakushii kyokai 44 & 34, Bukkyo kakushii koyo B 5 xME (Kyoto: Ki
Shoin, 1896)
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Schriften [des Buddhismus]“) betitelten Sammlung sind acht Bénde den ,sei-
ten“ oder ,Heiligen Schriften“ der japanischen Schulen gewidmet.

Allerdings wollten sich nicht alle japanischen Buddhisten mit eine bloSen
Zusammenstellung der autoritative Textsammlungen der einzelnen Denomi-
nationen zufriedengeben. Unter dem Eindruck der westlichen Buddhologie
und des ,buddhistischen Modernismus“ entstand im 20. Jahrhundert ein ver-
stiirktes BewuBtsein dafiir, daB der Buddhismus eine Universalreligion im Sin-
gular sei oder sein sollte und nicht nur die Summe aller vorhandenen Orden,
Schulen, Denominationen und Sekten. Es erschien manchen Buddhisten daher
unabdingbar, nach dem gemeinsamen Nenner aller ,Buddhismen“ zu suchen.

Der Tendai-Prieseter Ashitsu Jitsuzen # % 4 (1841-1921), Teilnehmer
am Weltparlament der Religionen in Chicago 1893, duBlerte in seinem Werk
Bemerkungen zur Zukunft der japanischen Religion (Nihon shitkyo mirai ki
A & 3k % 32. Kobe: 1889) die Auffassung, daB wenn es notig sei, jedes Sii-
tra zu lesen, um den Buddhismus zu verstehen, es heute auf der Welt nicht ei-
nen einzigen Buddhisten gebe.39 Die Stirke des Christentums, so Ashitsu, ba-
siere nicht zuletzt auf dem Umstand, daB dieses iiber einen geschlossenen Ka-
non, die Bibel, verfiige. Daraus leitete er fiir den Buddhismus die Notwendig-
keit ab, die wichtigsten Passagen aus dem buddhistischen Schrifttum heraus-
zudestillieren und zusammenzustellen, um die Japaner so zur Erleuchtung zu
fiihren. Ashitsus nicht realisiertes Konzept einer buddhistischen Bibel sah eine
Zusammenstellung von zwolf zentralen Texten der verschiedenen japanischen
Denominationen vor. 4°

Der erste verwirklichte Versuch, eine pan-buddhistische Anthologie essen-
tieller Lehrsitze zu erstellen, wurde von keinem geringeren als Nanjo Bun'yii
in Zusammenarbeit mit Maeda E'un % @ ¥ £ (1855-1930) bereits im Jahr
1905 unternommen. Unter dem vielsagenden Titel ,Bukkyo Seiten“ 3% % s —
~Heilige Schrift des Buddhismus“ — veréffentlichten die beiden eine Zusam-
menstellung von Ausziigen aus dem buddhistischen Schrifttum, die sie aus
dem Sanskrit, dem Chinesischen und selbst dem Englischen ins Japanische
iibersetzten.+! Die Herausgeber bemiihten sich zwar um 6kumenische Unvor-
eingenommenheit, doch ihre Verankerung in der Shinshii ist uniibersehbar.42

% [IIf in order to understand Buddhism, one would have to read each and every sutra,
there would be not one Buddhist in the world today.” Ashitsu Jitsuzen 3 i# % 4, Nihon
shitkyé mirai ki B & % $# % #%32. Zit. nach Ketelaar, Of Heretics and Martyrs in Meiji
Japan: Buddhism and its Persecution, 208.

4 Tbid. 208.

Nanjo Bun'yii é& % 3L 4 and Maeda E'un # @ £ &, eds., Bukkyo seiten ### ¥ # (Tokyo:

Sanseidd, 1905).

4 Das knapp 500 Seiten starke Werk ist in vier Teile untergliedert: (1) Einfilhrung in den
Buddhismus, (2) Glauben, (3) Praxis, (4) Lehre. Ketelaar, Of Heretics and Martyrs in
Meiji Japan: Buddhism and its Persecution. 209.

&
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Nach dem Vorbild Nanjos und Maedas publizierte die BUDDHISTISCHE GE-
SELLSCHAFT (BUKKYO KYOKAI 4% 3 ##) 1925 ihr Shinyaku Bukkyo Seiten # 3%
# 3% 3, also Heilige Schriften des Buddhismus in neuer Ubersetzung.43

AnléBlich des 2500sten Geburtstags des Buddha im Jahr 1934 beschloB die
FEDERATION OF ALL YOUNG BUDDHIST ASSOCIATIONS OF JAPAN# in Nagoya, die-
ses Kompendium ins Englische iibersetzen zu lassen. Der urspriingliche Titel
der in Japan veréffentlichten Ubersetzung lautete The Teaching of Buddha:
The Buddhist Bible. Eine amerikanische Fassung wurde 1934 von Dwight God-
dard in Santa Barbara, Kalifornien, veréffentlicht. Wohl mit Riicksicht auf a-
merikanische Christen verzichtete man in dieser Ausgabe jedoch auf die Ver-
wendung des Begriffs ,Bible“.45

Das Projekt wurde mit verstirktem Einsatz von der BUKKYO DENDO KYOKAI
L # 4z 8 ¥ £ (,Gesellschaft zur Forderung des Buddhismus“) weitergefiihrt,
die der Industrielle Numata Yehan 3 & & §& (1897-1994), Sohn eines Shinshii-
Priesters, im Jahr 1965 gegriindet hatte. Bereits zuvor im Jahr 1962 hatte der
missionarisch engagierte Numata die englische Fassung des Bukkyé Seiten 4.
# % $#, also der Heiligen Schrift des Buddhismus, veréffentlicht, und begann
damit, Kopien an Hotels in aller Welt zu verschenken.

Seit 1982 gibt es auch eine deutsche Ubersetzung mit dem Titel ,,Die Lehre
Buddhas®. Inzwischen liegt der mehrfach iiberarbeitete Text in 37 Sprachen
vor. Nach Angaben der BUKKYO DENDO KyOKal wurden bereits nahezu sechs
Millionen Kopien in mehr als 50 Linder ausgeliefert. Inzwischen gibt es auch
digitale Versionen im Internet.

43 Bukkyd kyokai hensan 4 # 14 4 4 %, ed., Shinyaku Bukkyo seiten & 5F# # & #
(Nagoya: Shinyaku Bukkyd seiten fukyiikai #; &% ## % &% & €, 1925). In diesem Jahr
brachte die ,Buddhistische Gesellschaft“ (BUKKYO KYOKAI 43¢ ##) ein Kompendium
mit Ausziigen aus diversen buddhistischen Schriften heraus, das sie Shinyaku Bukkyo
Seiten # % #x ¥ & betitelte, also ,Heilige Schriften des Buddhismus in neuer
Ubersetzung. Es entzieht sich leider meiner Kenntnis, ob die Urheber dieses
Skumenisch und volksnah ausgerichteten Werkes in irgendeiner Weise von Henry Stee!
Olcotts ,Buddhist Catechism“ aus dem Jahr 1881 oder vom ,Gospel of the Buddha“ vo:
Paul Carus inspiriert waren. .

44 Als Jugendorganisation der ZENNIHON BUKKYO KAl 4 B A& {A# & (Japan Buddhi:
Federation) bildet die ZENNIHON BUKKYO KAI einen losen Verbund, dem einzelne, nac
Denominationen oder Orten Zusammenschliisse junger Buddhisten angehiirex.l. Zur Ze
gehoren dem ZENNIHON BUKKYO KAI ca. 12.000 Einzelmitglieder, 8 denominationale un.
5 lokale Gruppen an. Siehe: http://jyba.jp/. ) ) )

45 Im Vorwort schreibt Goddard: ,There are various reasons that made it desirable to issu
an American Edition. It is substantially identical with the edition printed in Japan wit
the exception of the omission of the Appendix and some of the _ancient fables that wer
not particularly Buddhistic. In the edition printed in Japan the t1t1e: of the 'b.ook‘was TH
TEACHING OF BUDDHA, THE BUDDHIST BIBLE. For the American edition it seeme.
best to change it.”
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7. Internationalisierung, interreligioser Dialog und Missi-
on

Trotz der vereinzelt geduBerten Zweifel an der Authentizitit des Mahayana-
Buddhismus und dem beklagenswerten Zustand der buddhistischen Instituti-
onen in Japan, waren die japanischen Buddhisten doch im allgemeinen von
der Uberlegenheit ihrer eigenen Form des Buddhismus fest iiberzeugt. In den
1880er Jahren waren viele gebildete Japaner kurzfristig der Ansicht, eine
Christianisierung der Eliten sei ein geeigneter Weg in den Kreis der ,zivilisier-
ten Nationen“ aufgenommen zu werden. Es war aber nicht nur eine allgemeine
antichristliche Grundstimmung, die bald eine Anderung dieses Standpunktes
bewirkte. Die Gelehrten, die in den Westen reisten, merkten recht schnell, da8
gebildete Europier und Nordamerikaner groBes Interesse fiir den Buddhismus
aufbrachten, den sie nach ihrer Kenntnis v.a. der Pali-Texte fiir irgendwie mo-
derner, rationaler und aufgeklirter hielten als das Christentum. Der beginnen-
de Buddhismus-Boom im Westen stiirkte natiirlich das Selbstvertrauen japani-
scher Buddhisten. Wie wir gesehen haben, iibernahmen einige das gleichsam
~protestantische“ Ideal eines entmythologisierten Buddhismus westlicher Ge-
lehrter. Es stieg jedoch die Zahl derer, die die spezifisch japanische Variante
des Mahayana-Buddhismus fiir den Gipfel der historischen Entfaltung der Re-
ligion Gautamas hielten.

Eine Chance, den japanischen Buddhismus als moderne und wissen-
schaftskompatible Universalreligion zu propagieren, bot sich durch den Auf-
tritt japanischer Buddhisten beim WELTPARLAMENT DER RELIGIONEN in Chica-
go im Jahr 1893. Diese von protestantischen Christen organisierte Veranstal-
tung, die die Einheit in der Vielheit der Religionen demonstrieren sollte, wurde
von Mannern wie Shaku Soen #R %% (1859-1919) und anderen Priestern er-
folgreich zur Selbstdarstellung des japanischen Buddhismus genutzt. Beson-
ders groBen Eindruck machte jedoch nicht einer der hochrangigen Priester,
sondern ein buddhistischer Laie namens Hirai Kinzo (-1917). Dieser nutzte un-
ter anderem die Gelegenheit, die aggressive Mission der Christen anzupran-
gern und den Buddhismus letztlich als die bessere Religion zu présentieren.
Uber dieses Forum betraten japanische Buddhisten die religiose Weltbiihne.

Beeindruckt vom Auftritt der japanischen Buddhisten, bat der bereits er-
wihnte Paul Carus Shaku Soen, ihm bei der Herausgabe einiger buddhistischer
Werke in seinem ,,Open Court Verlag® behilflich zu sein. S6en lehnte ab, schlug
an seiner Stelle aber seinen Schiiler Suzuki Daisetsu Teitaro vor. Dieser nutzte
die Gunst der Stunde und propagierte iiber viele Jahrzehnte hinweg erfolgreich
weltweit seine Version des japanischen Buddhismus, die er in der Tat fiir die
hochste Entwicklungsform des Buddhismus iiberhaupt hielt. Zen, so behaupte-
te Suzuki z.B., sei der ,Geist aller Religionen“.4¢ Suzuki hat ganz maBgeblich
dazu beigetragen, daB der Zen-Buddhismus in Nordamerika und Europa einen

46 Daisetsu Teitaro Suzuki, Die grofe Befreiung (Bern; Miinchen; Wien: O. W. Barth, 1976),
5.
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langanhaltenden Boom erlebte, der erst durch die jiingere Begei i
den tibetischen Buddhismus etwas iiberschattet wurdJe. ’ cgeisterung fir

Der El"_folg. der Zgn-l}lission war nicht zuletzt darin begriindet, da Suzuki
als ur}abhanglger L'ale d}ese Form des Buddhismus radikal dekontextualisierte.
In seinen Werlfen ist nichts zu spiiren von der Rigiditit der japanischen Zen-
Insnmnon?n, 1}1rem Ritualismus, ihrer Hierarchie und Formenverliebtheit.
Zen erscheint hier als etwas Individualistisch-Spontaneistisches, das Tradition,
Geschichte und kulturelle Bindungen véllig transzendiert.

Dieses Image des Zen fiihrte zu manch eigenartigen Entwicklungen, wie
etwa das von dem Jesuitenpater Hugo Enomiya-Lassalle (1898-1990) propa-
gierte Zen fiir Katholiken. DaB in katholischen Klostern Zen-Meditation geiibt
wurde und wird, war nur deshalb méglich, weil man glaubte, Zen sei nicht
zwangsliufig an eine bestimmte religiose Weltanschaaung gebunden.

Ein konkretes Beispiel fiir einen seinen traditionellen Wurzeln weitgehend
entrissenen Zen-Buddhismus bietet die FAS. Die FAS wurde 1960 von Hisa-
matsu Shin’ichi X 4 & — (1889-1980) gegriindet, der in dem Rinzai-Kloster des
Zen-Meisters Ikegami Shosan i k38,1 nach einer dreitigigen Meditation sa-
tori %, die Zen-Erleuchtung, erlangt haben soll. Das Akronym FAS steht fiir
~Formless Self“, “All humankind” und “Suprahistorical history“. Die Gruppe
trifft sich — wenn ich recht informiert bin — immer noch regelmi8ig auf dem
Geldnde des Shokokuji in Ky6to, um dort Zen-Meditation zu betreiben und i-
ber Texte von Hakuin oder z.B. Kierkegaard zu diskutieren.

Der interreligiose Diskurs wird seit dem Weltparlament der Religionen —
v.a. zwischen dem Buddhismus und dem Christentum — auf vielen Ebenen und
mit fragwiirdigen Ergebnissen gefiihrt. Man respektiert einander, tut sich ge-
genseitig nicht weh und redet oft munter aneinander vorbei, aber was macht
das schon, bei einem guten Abendessen?

Der Erfolg japanischer Buddhisten bei ihrem ersten Auftritt auf der Welt-
biihne ermutigte natiirlich auch zu einer zielgerichteten Mission. Interssan-
terweise blieben die etablierten Denominationen hier allerdings sehr zuriick-
haltend. Sie beschrinkten ihre Mission meist auf Auslandsjapaner in Brasilien,
Hawaii, den USA usw. Eine Ausnahme bildet die Jodoshinshi, die auch in Eu-
ropa und Nordamerika ziemlich aktiv ist.

Ansonsten sind es Organisationen, die auBerhalb des traditionellen Sys-
terns der etablierten Schulen stehen, namentlich einige Zen-Gruppen wie die
bereits erwahnte Sanbd Kyodan, die unter Nicht-Japanern einige Missionser-
folge vorweisen konnen. Eine weitere vor allem in Europa missionierende Zen-
Organisation ist die INTERNATIONAL ZEN ASSOCIATION. Diese wurde von Taisen
Deshimaru Roshi gegriindet, dem Schiiler des Zen-Meisters Sawaki Kodo R &
% 3% (1880-1965), der sich rithmte, im Russisch-Japanischen Krieg seine Fein-
de in ein Loch zu treiben, wo er sie leicht ,,abknallen” konnte.4”

Die groBten und vielleicht erfolgreichsten missionarisclfen Be{niihunge'n
des japanischen Buddhismus gehen aber wohl von der bereits erwidhnten ni-

47 Victoria, Zen at War, 35.
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chirenistischen Soka Gakkai aus. Im Gegensatz zu allen anderen Richtungen
des Buddhismus verpflichtet die Lehre Nichirens geradezu zur Mission. Die
Tatsache, daB die Soka Gakkai lange Zeit der Meinung war, die Bekehrung
miisse nach Nichirens Empfehlung buchstiblich ,auf Biegen und Bre-
chen“ (shakubuku 37 4k) erfolgen, brachte der Organisation eine ziemlich
schlechte Presse ein. Das verhinderte aber nicht, daB die Soka Gakkai z.B. un-
ter amerikanischen Show-Gr6Ben beachtliche Missionserfolge erzielen konnte.
Inzwischen scheint man von den etwas brachialen Bekehrunsgmethoden weit-
gehend Abstand genommen zu haben.

8. Einstieg in einen globalen philosophischen Diskurs

Wie wir gesehen haben, waren japanischen Buddhisten auch friih an der west-
lichen Philosophie interessiert, die — wie im Falle — Inoue Enryos — ihnen erst
die Augen fiir den wahren Wert der eigenen Religion 6ffnete. Das gestiegene
SelbstbewuBtsein der Japaner in der ersten Hilfte des 20. Jahrhunderts lie8 es
nicht zu, sich einfach am westlichen philosophischen Diskurs zu beteiligen.
Man wollte etwas eigenes schaffen und strebte eine Synthese aus dstlichem, v.a.
buddhistischem, und westlichem Denken an.

Das prominenteste Beispiel fiir den Versuch einer solchen Synthese bietet
zweifellos die sogenannte Kyoto-Schule. Diese wurde von Nishida Kitaro & @
# # B (1870-1945), Professor fiir Philosophie an der Kaiserlichen Universitit
von Kyoto und Freund Suzukis, gegriindet. Nishida betonte vor allem das Mo-
ment der intuitiven Erfahrung, wie er es aus seiner Zen-Praxis kannte, und das
der westlichen Philosophie fehle. Die Philosophie der Kyato-Schule, die insbe-
sondere von Tanabe Hajime &1z 7t (1885-1962) und Nishitani Keiji & & %%
(1900-1990) weitergefiihrt wurde, hat im Westen viel Beachtung gefunden.
Heute wird die Schule im wesentlichen von dem Zen-Philosophen Abe Maso %
4g 48 % reprisentiert, der auch im interreligiosen Dialog sehr aktiv ist.

9. Einsatz fiir den Frieden

Wie andere Religionen auch ist der japanische Buddhismus immer auch Spie-
gel des jeweiligen Zeitgeistes. So wie er sich in Zeiten des Nationalismus und
Militarismus nationalistisch und militaristisch gab, engagiert er sich in Zeiten
der Friedensbewegtheit auch in der Friedensbewegung. Ein gutes Beispiel sind
hier das Engagement der nichirenistischen Gruppen Nipponzan My6hdji B &
JLii ik ¥, die Soka Gakkai und die Rissho Koseikai. Ob das Friedensengage-
ment der nichirenistischen Gruppen rein taktisch motiviert ist, wie manche
Beobachter meinen, méchte ich hier nicht beurteilen.48

Die Friedensbewegung des Nipponzan Myohaji wurde 1947 von Fujii Ni-
chidatsu # # 8 i& (1885-1985), einem Nichiren-Priester, unter dem Eindruck
des Atombombenabwurfs von Hiroshima gegriindet. Die Bewegung baut iiber-

48 Siehe z.B. Naylor, "Nichiren, Imperialism, and the Peace Movement," 51.
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all in der Welt Friedenspagoden und fiihrt Friedensmirsche durch, bei denen
die Teilnehmer den Titel des Lotus-Siitras — NammyGho rengekyd & &4 31 &
# £ — rezitieren und Trommeln schlagen. -

Auch die SOKA GAKKAI INTERNATIONAL und ihr Prisident — Ikeda Daisaku
8 kX 4k (1928-) — setzen sich auf unterschiedliche Weise fiir Frieden, Abriis-
tung und Menschenrechte ein. Dafiir wurde Ikeda Daisaku 1983 mit dem UN-
Friedenspreis ausgezeichnet. Seitdem hat Ikeda nach Angaben der Soka Gak-
kai ,den Vereinten Nationen alljahrlich einen Friedensvorschlag unterbrei-
tet“.49

Die ebenfalls Nichiren-basierte Rissho Koseikai 3 i 4% A& 4 hat unter ande-
rem 1978 die NIWANO PEACE FOUNDATION gegriindet, die auch einen Friedens-
preis vergibt. Der 22. ging im iibrigen an den bekannten Tiibinger Theologen
Hans Kiing.5° Angesichts des Irak-Krieges iiberreichte ein hochrangiger Ver-
treter der Rissho Koseikai einen Friedensappell an Premierminister Koizumi.s!

Doch auch etablierte Denominationen des japanischen Buddhismus haben
z.B. gegen den Irak-Krieg Stellung bezogen. So veréffentlichte z.B. am 18. Mirz
2003 die FEDERATION OF SHINSHU BUDDHISM, ein Zusammenschluf aller be-
deutenden Fliigel der Shinshd, ein ,Statement calling for peaceful settlement
and protesting the use of military force concerning the disarmament of the na-
tion of Iraq”.5

10. SchluB

Es lieBen sich noch diverse charakteristische Reaktionsmuster des japanischen
Buddhismus auf den Proze der Modernisierung anfiihren, darunter auch die
Griindung neuer buddhistischer Sekten, die sich bestimmter spiritueller Be-
diirfnisse annehmen, die die etablierten Schulen nicht befriedigen konnen,
und die den im Zuge der voranschreitenden Urbanisierung sozial oft entwur-
zelten GroBstadtbewohnern einen Familienersatz bieten. Leider fehlt die Zeit
dieses und weitere relevante Themen hier noch zur Sprache zu bringen.

49 http://www.sgi-d.org/de/Soka-Gakkai/Daisaku-Tkeda.htm

5o http://www.npf.or.jp/npf/index_e.html el
H .rk-world.org/news/iraqi_erisis. )

52 Enpgp:/[/z‘shlylviv:r;igign §g.t§i/ggd.cg/mz%onganmissionsg[idgl.html. Der Abt des Enryakuiji,
des Haupttempels der Tendaishii, Eshin Watanabe, duBerte am 20. Februar 2003 auf der
World Conference on Religion and Peace vor Vertretern der Weltreligionen den Wunsch,
man mége eine friedliche Losung des Irak-Problems finden.
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