Dialoge, Dispute, Diskussionen

Interreligiose Gespriche in der Ostasienmission

von Claudia von Collani

1 Dialog, Disput, Diskussion

In der Begegnung zwischen Religionen ist » Dialog« eines der grofien Schlagworte. Sprechen
wir heute davon, so verstehen wir darunter meist das Gesprach zwischen Vertretern ver-
schiedener Religionen oder Konfessionen auf gleicher Ebene, wobei es nicht das Ziel ist, den
anderen zu bekehren. Zwar sollen Unterschiede klar aufgewiesen werden, doch wichtiger
ist es wohl noch, die Gemeinsamkeiten mit den anderen zu finden und zu betonen. Das
Herausstreichen der Unterschiede hilft, die eigene Identitit zu definieren, wahrend gemein-
same Grundlagen, Ziele und Aufgaben weiterfiihren sollen. Vorausgesetzt werden bei
den Teilnehmern gewisse Kenntnisse iiber die andere Religion. Dazu kommen Offenheit,
Toleranz und Einfithlungsvermogen, um einen Dialog zu ermoglichen. Dialoge setzen
einander in etwa ebenbiirtige Partner voraus und sie zielen nicht auf den Sieg iiber den
anderen ab. Solche Dialoge, die meist zwischen den Vertretern der grolen Weltreligionen
gefiihrt werden, also zwischen Christen verschiedener Konfessionen, Muslimen, Juden,
Buddhisten, Hindus oder anderen Religionen, sind jedoch keine Erfindung unserer Zeit."

Religiose Gespriche sind als literarische Disputationen und Dialoge schon aus der
Frithzeit des Christentums sowohl mit Vertretern der jiidischen Gemeinschaft als auch mit
Philosophen der damaligen Zeit iiberliefert. Sie sollten vor allem dazu dienen, die geistige
und kulturelle Ebenbiirtigkeit des Christentums zur heidnischen Philosophie zu zeigen,?
oder auch die andere Seite von seiner Vortrefflichkeit zu iiberzeugen.> Obwohl viele dieser
Dialoge der Pri-Evangelisierung dienten, gab es auch solche, die dieses Ziel nicht hatten
und die daher mehr den heute angestrebten Dialogen dhneln.

Neben den schon erwihnten Dialogen gibt es noch Dispute und Diskussionen. Letztere
sollen nur verschiedene Argumente vorstellen, miissen aber zu keinem Ergebnis kommen.
Dispute haben das eindeutige Ziel, die andere Partei durch die besseren, logischen
Argumente zu besiegen. Thr Ziel ist es teilweise auch, den Intellekt anhand eines gelehrten,
sachlichen Gesprichs mit einem moglichst ebenbiirtigen Partner zu schulen. So ging und
geht es bei akademischen Disputen nur um die Beweisfithrung und Ubung als solche. Vor
allem im Mittelalter gehoren diese Dispute zur akademischen Ausbildung.

Die religiose Disputation war urspriinglich eine Form des Glaubensgespraches zwischen
Juden und Christen, wobei es vor allem um die verschiedenen Auslegungen bestimmter
Verse des Alten Testamentes ging. Die Christen interpretierten sie in dem Sinne, dass
Jesus der erwartete Messias sei, wihrend die Juden in der Schrift eine unendliche Zahl von
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wahren Bedeutungen sahen, d.h. es gab keine letzte Wahrheit. Bis ins Mittelalter stellten
Disputationen als Religionsgespriiche ein Mittel der Auseinandersetzung mit anderen
Religionen dar, besonders mit Islam und Judentum. Die formalisierte Disputation war
neben der Vorlesung wichtiger Bestandteil in der Scholastik.*

2 Verschiedene Formen des Gesprichs in der Geschichte

1 Literarische Modelle des Dialogs: Fiir den religiésen Dialog gibt es zwei beriihmte
literarische Beispiele, namlich Pierre Abaillard (Collationes sive Dialogus inter Philosophum,
Iudaeum et Christianum) und Ramén Llull (Liber de gentili et tribus sapientibus). Bei diesen
klassischen Dialogen bleibt die Entscheidung fiir eine Religion, zumindest fiir den Leser,
offen, d.h. es wird keine Religion bevorzugt. Ein spiteres literarisches Beispiel wire das
Drama »Nathan der Weise« von Lessing.

2 Die missionarische Disputation: Der Missionar, von der Wahrheit und unbedingten
Vortrefflichkeit seiner Religion iiberzeugt, lehnt die anderen Religionen als Heidentum ab.
Immerhin will er die anderen durch verniinftige Argumente von der Richtigkeit seiner
Religion iiberzeugen und nicht durch Gewalt.” Belegt sind solche missionarischen Dispute
vor allem mit Buddhisten, so in Yamaguchi in Japan, oder in Tibet die Dispute von Antonio
de Andrade mit tibetischen Lamas.

3 Das hofische Streitgesprich vor Herrschern: Eine Abart der religidsen, von oben ver-
ordneten Disputationen sind religidse Streitgespréche in Prasenz des Herrschers, wobei
die Entscheidung zugunsten einer bestimmten Religion, im Gegensatz zu der obigen Dis-
putation, mehr oder weniger offen bleibt. Beispiele: die Dispute von Willem van Rubroek
mit Vertretern anderer Religionen vor dem Groflkhan der Mongolen, oder die Dispute der
Jesuiten vor dem Kaiser des Mogulenreichs in Indien.

4 Das dialogische Lehrgesprich: Die dialogische Methode des Lehrgesprachs als Alternative
zur Lehrschrift und Rhetorik wurde vor allem von Platon entwickelt.® Beim dialogischen Lehr-
gesprich unterrichtet der Lehrer oder Meister seine Schiiler nicht mit einem Monolog, sondern
stellt ihnen entweder Fragen, die sie auf die richtige Spur fithren, oder ldsst sie fragen. Diese
Methode richtet sich haufig auch an erwachsene »Schiiler«. Diese sollen vor allem auf den
richtigen Weg gefithrt werden, der jedoch eine innere Entscheidung erfordert, die nicht nur
auf der Ratio beruht. Der Lehrer/Meister achtet dabei seine Schiiler und versucht sie zu fordern
und sie allméhlich zu iiberzeugen, manchmal auch indirekt oder mit Hilfe von ungewhnlichen
Mitteln: Ritseln, Gleichnissen, Paradoxen, Anekdoten, Lebensweisheiten. Auch von dieser
Methode gibt es klassische Beispiele: Sokrates, Platon, Konfuzius, Johannes den Téufer, Zen-
Meister und vor allem Jesus. Aus der Chinamission wiren die Gespriche zu nennen, die von
den Jesuiten mit chinesischen Gelehrten gefithrt wurden. Beispiele: Matteo Ricci, Giulio Aleni.

2.1 Literarische Streitgespriche in Europa

Die beiden bekanntesten Beispiele solcher Gespriche stammen von Petrus Abaelardus
(Pierre Abaillard, 1079-1142), einem franzésischen Theologen, Philosophen, Frithscholastiker
und sozusagen Vorldufer der Aufklirung, und von Ramén Llull (1232-1316).

Mit seiner Schrift Collationes sive Dialogus inter Philosophum, Iudaeum et Christianum aus
dem Jahr 1142 (sie blieb unvollendet) wird Abaelard als Vorlaufer des interkulturellen Dialogs
betrachtet, und dies zur Zeit des Ersten Kreuzzugs (1096-1099). Dabei reprasentieren die drei
Gesprichsteilnehmer (sectae fidei) die drei Glaubensstadien der Religion: der Philosoph oder
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Heide, eigentlich ein Muslim, steht fiir das Heidentum mit dem ungeschriebenen, natiirlichen
Sittengesetz (lex naturae), der Jude fiir das mosaische Gesetz (lex mosaica), wihrend der
Christ die lex evangelica reprisentiert, die hochste Stufe der drei Gesetze, wobei jede zu
ihrer Zeit giiltig ist und daher auch zur Erldsung fiithren kann. Die Diskussion findet jeweils
zwischen dem Philosophen und mit dem Juden sowie mit dem Christen statt, wahrend
Jude und Christ gar nicht miteinander sprechen, d.h. es handelt sich um Dialoge zwischen
Philosophie und Religion. Der Philosoph méchte dabei priifen, welche der Religionen am
besten mit der Vernunft und dem natiirlichen Sittengesetz iibereinstimmt. Es geht nicht um
eine Losung von Problemen, sondern die Teilnehmer werden zum Weiterdenken angeregt.
In der Verwirklichung des Guten sollen das menschliche Gliicksstreben und der gottliche
Erlosungswille einander begegnen. Das hichste Gut ist die Schau des einen Gottes, woran
alle Menschen teilnehmen, wenn sie sich der Nichsten- und Gottesliebe offnen.”

Der katalanische Theologe und Philosoph Ramén Llull (Raimundus Lullus) beschreibt in
seinem Werk Liber de gentili et tribus sapientibus® die Situation der jiidisch-christlich-musli-
mischen Koexistenz in Spanien vom 10.-15. Jahrhundert, wobei er von allen drei Religionen
beeinflusst wurde. Er suchte das Gesprich mit dem Islam, doch durchaus mit dem Ziel
der Bekehrung. Von ihm stammen nicht nur fingierte Dialoge mit Muslimen (Disputatio
fidelis et infidelis, 1308),” sondern er fithrte 1306 auch eine ausgiebige Disputation mit einem
Moslem im Gefingnis von Bugia (Afrika). Die Gelehrten der Pariser Universitit forderte
er zur Missionstitigkeit auf; anhand einer Disputation zwischen einem Heiden und einem
Christen wies er auf die Schwierigkeiten hin.'® Die drei Weisen seines Buches stellen dabei
die Vertreter der drei abrahamitischen Religionen dar, wihrend der »Heide« sich am Ende
des Buches unter grofier innerer Bewegung (die sich nach aufien hin durch Trinen mani-
festiert) zu einer der drei Religionen bekehrt, wobei aber unbekannt ist, zu welcher. Die drei
Weisen hingegen beschlieen, bevor sie sich in Freundschaft trennen, das Religionsgespréch
so lange fortzusetzen, »bis wir alle drei uns zu einem einzigen Glauben und einer einzigen
Religion bekennen und bis wir einen Weg finden, wie wir einander am besten ehren und
dienen konnen, so daf} wir zur Eintracht gelangen. Denn Krieg, Wirrsal, Mif3gunst, Unrecht
und Schande hindern die Menschen daran, sich auf einen Glauben zu einigen. « 1

2.2 Die missionarische Disputation

Wurden die beiden anderen abrahamitischen Religionen zwar einerseits haufig abgelehnt
und bekampft, so wurde doch oft auch das Einigende zwischen allen dreien anerkannt,
nimlich der Monotheismus. Das » Heidentum« hatte auch seinen Wert, denn die Heiden,
die noch unter der »lex naturae« standen, konnten durch Gottes Gnade auch erldst werden.
Groflere Probleme in der Missionspraxis gab es jedoch in der Frithen Neuzeit mit noch
lebenden Naturreligionen, so wie die der Azteken, oder mit dem Buddhismus; denn beide
wurden als »Gotzendienst« angesehen, weil es verschiedene Gottheiten in ihnen gab. Ent-
sprechend wurde mit Vertretern dieser Religionen disputiert. Der erste bekannte Disput mit
Buddhisten stammt aus dem 13. Jahrhundert (Willem van Rubroek, s. u.). Weitere Dispute
gab es in den frithen Missionen der Jesuiten in Japan und in Tibet.

In Japan begegneten die Jesuiten zum ersten Mal dem Mahayana-Buddhismus. Die
Japaner selbst waren fiir die Jesuiten, die 1549 nach Japan kamen, ganz besondere Menschen,
wie P.Cosme de Torre S] (1510-1570) in seinem Brief vom 29. September 1551 aus Yamaguchi
beschreibt: »Es [die Japaner] sind Menschen von sehr hohem und scharfem Verstand, und
sie lassen sich sehr durch die Vernunft leiten. Gibt man ihnen durch Vernunftgriinde zu
verstehen, daft nur der ihre Seelen retten kann, der sie erschuf, und dass ihre Seelen einen
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Anfang hatten, aber kein Ende haben, wenn du ihnen das mit wohl gewahlten und der
Vernunft entsprechenden Worten zu verstehen gibst, [...] vergessen sie ihre Gotzen, die
sie von Geburt an verehrt haben, [...] und werden Christen.«'?

So gab es in Japan bald &ffentliche Disputationen zwischen den »Bonzeng, d.h. den
buddhistischen Priestern oder Ménchen, und den Jesuiten. Dabei ging es fiir beide Seiten
vor allem darum, die verschiedenen Auffassungen und grundsatzlichen Unterschiede,
vor allem aber die eigene Uberlegenheit, herauszuarbeiten. Die Jesuiten, in der logischen
Argumentation und in der Diskussion vor einem Publikum besser geschult als ihre
»Gegner«, suchten diese von der Vorziiglichkeit des Christentums zu iiberzeugen. Doch sie
waren mit der japanischen Sprache und der buddhistischen Terminologie nur unzureichend
vertraut, so dass es zu schwerwiegenden Missverstindnissen kam. Zudem fehlten die gegen-
seitige Toleranz und der gute Wille, den anderen in seiner Fremdartigkeit zu akzeptieren.
Die Jesuiten hielten die buddhistischen Bonzen fiir Betriiger, die das Volk tiuschten, um
Reichtiimer zu sammeln, wihrend die Buddhisten in den Fremden Konkurrenten sahen.

Von einer dieser Disputationen existiert ein Protokoll, das der Jesuitendolmetscher
Fr.Juan Fernandez (1525-1567) anfertigte. Es handelt sich um das Gesprich des Cosme de
Torres mit Buddhisten in Yamaguchi am 20. Oktober 1551."* Offensichtlich diente es vor
allem dazu, der anderen Seite Informationen zukommen zu lassen. Bei einem anderen
Gesprich mit Zen-Buddhisten kam es zu Missverstindnissen, da die Jesuiten den Zen-
Buddhismus vollig missverstanden. So fragten sie die Zen-Anhdnger, was sie titen, um
Heilige zu werden. Diese aber antworteten lachend, es gebe keine Heiligen; es sei also gar
nicht notwendig, sich einen Weg zu suchen. Denn nachdem das grofie Nichts ins Dasein
getreten sei, konne es nichts anderes tun, als sich wieder ins Nichts zu verwandeln.'

In seinem Brief vom 15. August 1626 berichtet der Tibetmissionar Anténio de Andrade
(1580-1634) von vergleichbaren Disputen mit tibetischen Lamas. Wie nicht anders zu
erwarten, war in seinen Augen die buddhistische Lehre der Seelenwanderung besonders
anstoBig. Damit in Verbindung gestellt wurde das Verbot, Tiere zu toten und in den Krieg
zu ziehen, weil auch er mit Toten verbunden ist.'®

2.3 Das héfische Streitgesprich vor Herrschern

Aus Europa wie aus Asien sind Dispute an Hofen bekannt, die von den Herrschern ange-
ordnet waren oder unter ihrer Schirmherrschaft standen. Die erste Erwahnung eines solches
hofischen Gesprichs iiber die Frage der wahren Religion findet sich aus dem 6. Jahrhundert
vom Hof des persischen Sasanidenkdnigs Arrinatus, Der Kazarenkhan Bulun bekehrte
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sich mit seinem ganzen Stamm zum Judentum, nachdem ihm ein heidnischer Philosoph,
ein Christ, ein Muslim und ein Jude jeweils ihren Glauben vorgestellt hatten.'® Der erste
Bericht iiber eine solche Disputation, bei der auch Buddhisten beteiligt waren, stammt vom
flimischen Franziskanermissionar Willem van Rubroek (1215-nach 1257), der im Jahr 1253
im Auftrag von Innozenz IV. und dem franzdsischen Kénig Louis IX. (1226-1270) zZum
Mongolenkhan Ménke (Mangu) Khan (1209-1259, reg. ab 1251) gereist war.!?

Am Hofe des toleranten Khans in Karakorum wurden alle Religionen akzeptiert: Mit-
glieder der Ostsyrischen Kirche (»Nestoriani«), Muslime (»Saraceni«), Buddhisten (»Tuin«),
Daoisten und wohl auch Manichier. Fiir Pfingstsamstag (30. Mai) 1254 wurde vor dem
Grofikhan ein Disput zwischen den Religionen angesetzt, an dem Willem teilnahm. Der
Vertreter der Buddhisten war dabei der Abt des Shaolin-Klosters, der Zen-Buddhist Fuyu
(1203-1275)."8 Die Debatten fanden vor drei Schiedsrichtern aus den drei Hauptreligionen
statt. Noch vor den Debatten ergaben sich interessante Konstellationen: Willem, offensicht-
lich eher ein Pragmatiker denn ein religioser Eiferer, paktierte sofort mit den Nestorianern
und empfahl ihnen fiir die Debatte, nicht etwa die Muslime als ihre ersten Gegner im
Streitgesprach zu wihlen, sondern vielmehr mit diesen zusammenzuarbeiten, denn auch
sie glaubten ja an den einen Gott, wihrend die eigentlichen Gegner die »Gétzendiener« (i.e.
die Buddhisten) seien. Die verschiedenen doktrindren Fragen zwischen der Ostsyrischen
und der Katholischen Kirche klammerte Willem aus, das einigende Band war das gemein-
same Glaubensbekenntnis.

Das grofite Problem bei der Diskussion war die Tatsache, dass die Kontrahenten die
andere Religionen (Buddhisten — Christen) nur unzulinglich kannten und dass ihre
Sprachkenntnisse speziell in der religivsen Terminologie nicht ausreichend waren. Vor
der Diskussion musste sich jede Partei verpflichten, nicht aggressiv gegen die andere zu
werden und zudem ihre Lehre schriftlich niederlegen. Der Hauptpunkt der Kontroverse
mit den Buddhisten stellte die Lehre vom einen, allmichtigen Gott dar. Zwar erkannte
der Buddhist auch einen hochsten Gott an, doch unter ihm noch zehn weitere, ganz zu
schweigen von den Gottheiten auf Erden. Willem konterte das mit Bibelspriichen: keiner
kann zwei Herren dienen. Doch das Problem der Theodizee konnte Willem auch nicht 16sen.
Letztendlich scheiterte der Buddhist an der vereinten Front der Christen und Muslime,
wobei, so berichtet es jedenfalls Willem, die Muslime zwar die Richtigkeit des christlichen
Glaubens zugaben, sich jedoch nicht bekehrten."
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Bei der Abschiedsaudienz am Pfingstsonntag 1254 erklirte der Khan Willem seinen
Glauben: »Wir Mongolen glauben, dass nur ein Gott ist, in dem wir leben und sterben,
und auf ihn richten wir unser ganzes Herz.« Gleichzeitig distanzierte er sich aber vom
christlichen Totalititsanspruch: » Aber so wie Gott der Hand verschiedene Finger gab, so
gab er auch den Menschen verschiedene Wege, die Seligkeit zu erlangen. Euch gab Gott die
Heilige Schrift, aber ihr Christen richtet euch nicht danach.« Und weiter: »Uns aber gaber
Weissager. Wir richten uns danach, was sie sagen, und wir leben in Frieden.«**

Ob Méngke Khan die Disputation veranstaltet hatte, um die fiir sich und sein Volk beste
Religion herauszufinden, sei dahingestellt. Willem konnte ihn jedoch nicht von der Vortreff-
lichkeit des Christentums iiberzeugen. Die Buddhisten dagegen fanden das Wohlgefallen
des Khans, da sie, im Gegensatz zu den monotheistischen Religionen, die mongolischen
Gotter und Geister als Schutzgottheiten integrierten.” Wahrscheinlich war fiir den Khan
die Disputation zwischen verschiedenen Religionen eine Performanz, um seine Herrschaft
{iber die verschiedenen Religionen, aber auch seine Toleranz ihnen gegeniiber und seine
Grofherzigkeit zu zeigen. Gleichzeitig aber wollte er den Religionen demonstrieren, dass
sie als seine Untertanen ihm zu Gehorsam verpflichtet waren und fiir ihn beten sollten.

Der Grofineffe von Francisco de Xavier, Jerome Xavier (1549-1617), hinterlief$ Berichte
iiber Dispute, die vierhundertfiinfzig Jahre spater am Hofe des Kaisers von Mogulindien,
Akbar dem Grofen (1556-1605) und seinem Sohn Jahangir (1605-1627) stattfanden. Xavier,
seit 1504 am Hofe Akbars des Groflen, hatte seine Missionsmethode fiir die Moguln genau
ausgerichtet, nimlich gute Beziehungen zu den Kaisern, Apostolat des Buches, d.h. die
Schaffung einer christlichen Literatur in persischer Sprache, und die Weiterentwicklung
der zwischen Muslimen und Hindus iiblichen Disputationen.** Fiir solche Disputationen
erarbeitete Francisco de Xavier in seinem Werk Fuente de Vida ein System, das die Wahr-
heit des Christentums im Vergleich zum Islam zeigen sollte.” Die Gespréchspartner waren
darin ein Jesuit, ein (heidnischer) Philosoph und ein Mullah. Der Philosoph soll davon
{iberzeugt werden, dass die Menschen eine von Gott geoffenbarte Religion brauchen. Fiir
den Jesuiten gibt es nur zwei Wege, die von der wahren Religion iiberzeugen kénnen:
die Wunder der Vergangenheit und die menschliche Vernunft. Erstere entfallen, so dass
nur noch die verniinftigen Argumente iiberzeugen kénnen. Der wichtigste Unterschied
zwischen dem Islam und dem Christentum lag nach Xavier in den Eigenschaften Gottes
und in der Trinitat.**

2.4 Das dialogische Lehrgesprich

Die frithneuzeitliche Jesuitenmission in China gilt allgemein als die dialogische Mission
schlechthin, da sie, zumindest im Anfang, wesentlich auf den Gesprichen basierte, die
zwischen den Jesuiten und den chinesischen Gelehrten auf gleicher Ebene stattfanden.
Dabei handelte es sich jedoch nicht um Dialoge, sondern um Lehrgesprache. Solche Lehr-
gespriche kannten sowohl die Jesuiten als auch die konfuzianischen Gelehrten aus ihrer
Tradition durch das Modell der Meister-Schiiler-Beziehungen, wobei die Schiiler, zwar
erwachsen, doch bisweilen schwer von Begriff, vom Lehrer mit verschiedenen Stilmitteln
belehrt werden mussten. Konfuzius wie Jesus erscheinen dabei vor allem als Lehrer der
Weisheit. Beide benutzten, je nach Zuhorer und Art des Gesprachs, bestimmte didaktischen
Stilmitteln, wie rhetorische Fragen oder Parallelismus.*® Wihrend im Neuen Testament
Jesus seine Jiinger und seine itbrigen Zuhérer durch Lehrgespriche zur Umkehr bewegen
und ihnen das Reich Gottes verdeutlichen wollte,?® beabsichtigte in China der grofie Lehrer
Kong fuzi (Meister Kong, latinisiert Confucius), von den Jesuiten teilweise als Prophet und
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Wegbereiter des Christentums gedeutet, die Herrscher der vielen kleinen Reiche Chinas zu
einer besseren Regierung und die Einzelnen zur Selbsterziehung zu bewegen. Seine Worte,
Gesprache zwischen Schiiler und Meister, Anekdoten tiber ihn, Beispielgeschichten u.a.
bilden den Korpus des Lun Yu, der Analekten des Konfuzius, oder die Lehrgespriche des
Konfuzius, einen der 13 Klassiker der chinesischen Literatur.?”

Die ersten Jesuiten in China begriffen bald, dass die gebildeten Chinesen nur nach langer
Uberzeugungsarbeit und vielen Gesprichen bereit waren, das Christentum anzunehmen.
Vor allem Matteo Ricci (1552-1610), der viele Freunde und Bekannte unter chinesischen
Gelehrten hatte, wurde bekannt fiir diese Art der Prid-Missionierung. Seine Erfahrungen
mit verschiedenen Gesprichspartnern, verschiedenen Religionen und Themen flossen ein
in sein berithmtes Buch Tianzhu shiyi (Die wahre Lehre vom Himmelsherrn), das nicht,
wie oft behauptet, ein Katechismus ist, sondern eine Art Dialog zur Vorbereitung fiir die
Bekehrung.?® Als Material verwendete Ricci verschiedene Gespriche mit chinesischen
Gelehrten und Buddhisten, die sich teilweise auch bekehrten,?® wihrend er als direktes
Vorbild die geistlichen Ubungen des Ifiigo de Loyola verwendete.

Zwar ist Riccis Buch dialogisch aufgebaut, doch kein wirklicher Dialog, denn der
chinesische und der westliche Gelehrte als Vertreter ihrer Religion und Philosophie sind
zwar liberaus hoflich und liebenswiirdig zueinander, doch darf dies nicht dariiber hinweg-
tiuschen, dass der Austausch zwischen ihnen nicht auf gleicher Ebene stattfindet, denn es
gibt ein Gefille: der Abendlinder belehrt den Ostasiaten iiber die weit tiberlegene Religion.
Der Chinese stellt die passenden Fragen, was der Abendlinder benutzt, um seine Lehre
darzustellen. Der chinesische Gelehrte, sehr erfreut ob der Belehrung, bedankt sich sehr
hoflich dafiir. Um aber die fremde Religion fiir den chinesischen Gesprichspartner halbwegs
annehmbar zu machen, kniipfte Ricci, ausgehend von einem Theismus im alten China, an
die Konfuzianischen Biicher an: » Die Wahrheit iiber den Herrn des Himmels ist schon in
die Herzen der Menschen geschrieben«, doch diese bemerken das erst, wenn man sie darauf
stof3t und sie ihnen richtig erklart.>® Dabei werden die Lehren des Konfuzius, d. h. die Fiinf
Kanonischen Biicher, so behandelt wie das Alte Testament: erst mit Hilfe des Christentums
sind sie richtig verstindlich.*' So ist der in den beiden Kanonischen Biichern Shijing und
Shujing erwihnte Shangdi (»Herrscher Droben«) eigentlich nur ein anderer Name fiir den
christlichen Gott und keine neue Gottheit fiir China.

Eine fast schon modern anmutende Art von Lehrgesprich fand zwischen dem italienischen
Jesuiten Giulio Aleni (1582-1649)2 und zwei Neo-Konfuzianern aus der Provinz Fujian statt.
Dieser berithmte Dialog Sanshan lunxueji (Gelehrte Konversationen auf dem Sanshan, i.e. in
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Originaltexten zusammengestellt.
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Fujian) dauerte mehrere Tage lang (Juni 1627). Alenis Gesprachspartner waren die Gelehrten
Ye Xiang'gao (1559-1627) und Intendant Cao, wahrscheinlich Cao Xuequan (1574-1646).%
Dieser, ein Gelehrter, der zum Buddhismus tendierte, hatte Aleni 1625 von Hangzhou nach
Fujian eingeladen. Ye Xianggao dagegen war ein von den politischen Zustinden der spéten
Ming-Zeit bitter enttauschter Mann, der jeden Lebenswillen verloren hatte.**

Diese Konversationen behandelten u. a. die Unterschiede zwischen der christlichen und
der neo-konfuzianischen Kosmologie, die auch von Daoismus und Buddhismus beein-
flusst war. Der Gedanke der Schopfung war dem Neo-Konfuzianismus unbekannt: die
Welt bestand seit Ewigkeit und wiirde ewig dauern. Die Dinge entstanden aus dem taiji,
das ohne Intelligenz ist und daher zwar als scholastische Urmaterie interpretierbar schien,
jedoch nicht als Schopfer, Lenker oder Leiter und auch keinesfalls identisch mit Shangdi
war. Durch das taiji wirken dann die beiden Krifte yin und yang.*

Diese Vorstellungen wurden von den Missionaren griindlich missverstanden. Li, das
Prinzip, auch identisch mit taiji, wurde von ihnen scholastisch als Gesetz interpretiert,
das den Dingen innewohnt, wihrend yin und yang mit Form und Materie der Scholastik
gleich gesetzt wurde. Nach Aleni jedoch war die Existenz eines intelligenten Himmels-
herrn zwingend notwendig, und dieser war auch der Schopfer. Die Prinzipien der Dinge
existierten zuerst in der unbegrenzten Intelligenz des Schopfers, der die Dinge dement-
sprechend schuf.*®

Vor allem die Vorstellung von einer ewigen Welt ohne Anfang und Ziel stief auf die
Kritik Alenis. Im Thomismus entsteht alles aus dem Wirken der »vier Ursachen« Materie,
Form, Wirkung und Zweck. Alle Dinge benétigten einen Endzweck, um hervorzugehen
und das Universum zu erhalten. Dieser Endzweck war der Schopfer, der personelle Gott.
Das Prinzip, li, entsprach dem Naturgesetz.

Ein grofes Problem fiir die chinesischen Gesprachspartner dagegen war es, wie denn der
gute Schopfergott Gutes und Boses hatte erschaffen konnen. Hier zeigt sich nun ein etwas
naives christliches Weltbild Alenis. Gott hat alles gut erschaffen, doch das Bose kommt von
den ungehorsamen Engeln und Menschen. Gott belohnt und bestraft. Alles auf Erden, auch
das scheinbar Schlechte, habe auch in irgendeiner Weise etwas Gutes fiir die Menschen.
Aufleres Ungliick solle die Menschen groflere Verehrung und Gehorsam lehren.

Ye Xiang'gao betrachtete die Inkarnation Jesu Christi keineswegs als einmaliges Geschehnis,
sondern als weitere Menschwerdung Shangdis, des »Kaisers Droben«, der schon unter der
Gestalt der alten, weisen Konige Chinas auf Erden erschienen war, wihrend er die Jesuiten
ihrer hohen Moral wegen als durchaus vergleichbar mit Konfuzius ansah.”” Damit war zwar
das Christentum nicht unbedingt erforderlich fiir China, war aber kompatibel mit den
chinesischen Traditionen. Dariiber hinaus gab Aleni seinen Gesprichspartnern viele Denk-
anstofe und neue Betrachtungsweisen der Dinge. Einigkeit herrschte auf beiden Seiten jedoch
dariiber, dass der Mensch sich selbst moralisch-ethisch weiterentwickeln muss.*®

3 Missionare und Religionen

Obwohl es in der christlichen Mission viele literarische Zeugnisse gibt, die von Disputen und
Dialogen zwischen Partnern aus verschiedenen Religionen berichten, die sich achten und
nach Gemeinsamkeiten suchen, sah die Wirklichkeit nicht immer so giinstig aus. Speziell
die Einstellung der Missionare im Fernen Osten zu den dortigen Religionen war jedoch von
einem gewissen Verstandnis und Toleranz geprégt. So wurde der Konfuzianismus hiufig als
Vorbereitung fiir das Christentum akzeptiert, wahrend die beiden anderen prophetischen
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Religionen, Judentum und Islam, manchmal als verstockte Gegner, manchmal aber auch
als Schwesternreligionen mit der wichtigsten Gemeinsamkeit betrachtet wurden, namlich
mit dem Glauben an den einen Schépfergott.

Problematisch war vor allem die Beziehung zwischen Buddhismus und Christentum,
und es waren nicht nur die Christen, die sich als intolerant erwiesen. Eklatantes Beispiel
dafiir war Kiichliig (auch Kuchlug 1 1218) Khan vom Mongolenstamm der Naiman. Dieser,
zuerst ein Anhénger der Ostsyrischen Kirche, wechselte, beeinflusst von seiner Frau, zum
Buddhismus iiber, was ihn keinesfalls friedlich und tolerant machte, denn er duldete nur
Nestorianer und Buddhisten, wohingegen er die Muslime verfolgte. Als bei einer religiosen
Disputation ein Imam ihm widersprach, wurde Kiichliig Kahn so zornig, dass er ihn
foltern und kreuzigen lie8.** Willem van Rubroek, eigentlich offen gegeniiber den anderen
Religionen, lehnte, so wie es auch die Nestorianer und Muslime taten, die Buddhisten als
Gotzendiener ab. Diese Haltung verstirkte sich in der Friihen Neuzeit. Der Buddhismus in
Japan, China und Tibet wurde vor allem wegen seiner Ahnlichkeit mit dem Katholizismus
abgelehnt, die ihn in den Augen der Missionare zu einer Nachiffung der Wahrheit durch
den Teufel machte, der so die Menschen tiuschen wollte.

Auch Francisco de Xavier (1506-1552) lehnte den japanischen Buddhismus, der dem
Katholizismus in Liturgie und Riten &hnelte, zunichst véllig ab, doch dann fand ein
beiderseitiger Lernprozess statt und man fand Gemeinsamkeiten.*® Spiter schloss Xavier
sogar Freundschaft mit Ninxit (f1556), dem Abt von Fukusho-ji, dem mehrere Kloster
unterstanden: »Mit einigen von den Weisesten [Bonzen] habe ich viele Male gesprochen,
vor allem mit einem, gegeniiber dem alle in diesen Gegenden grofle Ehrerbietung haben,
sowohl wegen seiner Wissenschaft, seinem Leben und seiner Wiirde, die er hat, wie auch
wegen seines hohen Alters, welches achtzig Jahre betragt, und er heifit Ninxit, was in der
Sprache Japans sagen will: Herz der Wahrheit. [...] In vielen Gesprachen, die wir hatten,
habe ich ihn in Zweifel gefunden, und dass er sich nicht entscheiden kann, ob unsere Seele
unsterblich ist oder zusammen mit dem Kérper stirbt. [...] Es ist dieser Ninxit mir so sehr
zum Freund geworden, dass es zu verwundern ist.«*!

Die beiden Pioniere der neuzeitlichen Chinamission, die Jesuiten Michele Ruggieri
(1543-1607) und Matteo Ricci (1552-1610) waren zu Beginn ihres Chinaaufenthaltes als
Buddhisten aufgetreten, doch brachten ihre konfuzianischen Freunde sie dazu, die
buddhistischen Gewiinder abzulegen und als Gelehrte aus dem Westen aufzutreten. In
Riccis Tianzhu shiyi finden sich noch Spuren von seiner Bekanntschaft mit buddhistischen
Gelehrten, so mit Li Zi (1527-1602).* Ricci suchte die buddhistischen Vorstellungen von
der Seelenwanderung, so wie er sie sah, zu widerlegen, doch behandelte er seinen offensicht-
lich sehr gebildeten Gesprichspartner mit grofier Achtung.
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4 Resiimee

Die verschiedenen Gesprache der Missionare mit Vertretern anderer Religionen waren
keineswegs immer Dialoge, sondern haufig Streitgespriche, denen es oft am Versténdnis fiir
die anderen mangelte. Doch viele dieser Gespriche fiithrten zu einem besseren Verstindnis
und zu einer gegenseitigen Toleranz. Der polnische Jesuit Michat Boym (1612-1659) etwa
traf auf seiner Riickreise nach China auf einem Schiff mit Angehorigen verschiedener
Religionen zusammen, beobachtete sie und disputierte mit ihnen. Wihrend sein Interesse
am thailindischen Buddhismus vor allem ein akademisches war, disputierte er sehr ernst-
haft mit Muslimen, welche die Dispute als solche genossen, wihrend Boym den Islam véllig
ablehnte (»secta maledicta«). Seine Begegnung und seine Gesprache mit einem Protestanten
auf der Reise fiihrte jedoch nach der urspriinglich vélligen Ablehnung des anderen auf
beiden Seiten zu einer gegenseitigen vorsichtigen Anniherung, denn beide wurden sich
der Gemeinsamkeiten des Christentums bewusst.**

Viele der Aufzeichnungen von den Gesprichen zwischen Religionen geben ein recht
unterschiedliches, doch insgesamt eher positives Bild von den Beziehungen der Religionen
zueinander wieder. Zwischen den drei monotheistischen Religionen waren die Beziehungen
teilweise von Ablehnung und Feindseligkeit, haufig aber auch von Toleranz geprigt. Die
Haltung der monotheistischen Religionen zum Buddhismus betonte zwar mehr die
Unterschiede und sah im Buddhismus eine » Gétzenverehrung«, doch trotz dieser scheinbar
uniiberbriickbaren Gegensitze gab es auch schon in der Frithen Neuzeit und nicht erst
im 20.Jahrhundert durchaus Lernprozesse auf beiden Seiten sowie ein wachsendes Ver-
stindnis fiir die Gemeinsamkeiten. Damit konnen die Aufzeichnungen von historischen
Disputen, Dialogen und Lehrgesprachen auch heute noch als Beispiel fiir das Miteinander
von Religionen und Kulturen dienen.

Zusammenfassung

Obwohl es in der christlichen Mission viele literarische Zeugnisse gibt, die von Disputen
und Dialogen zwischen Partnern aus verschiedenen Religionen berichten, die sich achten
und nach Gemeinsamkeiten suchen, sah die Wirklichkeit nicht immer so giinstig aus. Die
Einstellung der Missionare im Fernen Osten zu den dortigen Religionen war jedoch von
einem gewissen Verstindnis und Toleranz geprigt. So wurde der Konfuzianismus haufig als
Vorbereitung fiir das Christentum akzeptiert, wihrend die beiden anderen prophetischen
Religionen, Judentum und Islam, manchmal als verstockte Gegner, manchmal aber auch
als Schwesternreligionen mit der wichtigsten Gemeinsamkeit betrachtet wurden, namlich
mit dem Glauben an den einen Schépfergott.

Abstract

Although there are many literary witnesses in Christian missionary ministry who report
on disputes and dialogues between partners from different religions who respect one
another and seek the common ground, the real situation did not always look that great.
The attitude of the missionaries in the Far East toward the religions there, however, was
marked by a certain understanding and tolerance. Confucianism was thus frequently
accepted as a preparation for Christianity while the other two prophetic religions,
Judaism and Islam, were sometimes regarded as obdurate opponents, but sometimes
as sister religions as well that share the most important common feature, namely the
belief in the one Creator God.




