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Wie heeft zichzelf een gelukkig nicuwjaar gewenst? Ongetwijfeld
heeft niemand zichzelf een kaartje gestuurd of "de beste wensen!”
tegen zichzelf pezegd.

Bij de beoefening van metta (liefdevolle vriendelijkheid of zacht-
heid) wordt geleerd dat het niet mogelijk is dit naar anderen te
hebben als we het niet naar onszelf hebben. En er wordt ons geleerd
dat metta niet in de eerste plaats blijkt wit uiterlijke handelingen,
maar dat het een innerlijke aktiviteit is. Ook wordt ons gelecrd dat
we deze positieve emotie ieder ogenblik kunnen oproepen - ook
naar onze eigen onheilzame geestestoestanden - om onze geest in
cen heilzame richting te sturen.

Drie aspekten waarin de Boeddhistische Leer veel verder gaat
dan wat de meeste mensen geneigd zijn te doen: elkaar een gelukkig
nieuwjaar te wensen.

De zestiende konferentie van de World Fellowship of Buddhists
had als thema: Eenheid onder de Boeddhisten en Wereldvrede. Een—
heid is een woord dat door zijn tegendeel 'verscheidenheid' sug-
gereert dat het iets is dat met of tussen meerdere mensen bereikt
zou moeten worden.

De Boeddha stelde eens de vraag wat het ene is. Het antwoord
dat hij er op gaf luidde: Alles ontstaat door voeding. Een duidelijke
uitnodiging en aansporing om bij uzelf na te gaan wat het is dat
voedt, wat de wortels zijn van datgene dat in u opkomt.

De Leer van de Boeddha wijst bij uitstek de weg hoe iemand
in zichzelf de onheilzame wortels verlangen, aversie en illusic kan
overwinnen. | Waarschijnlijk dat Boeddhisten daarom ondanks tegen-
stellingen relatief gemakkelijk in elkaars tempels komen. Omdat die
plaatsen bij uitstek eraan herinneren en ertoe aansporen om in
zichzelf de eenheid met de stroom van het leven te bereiken.




Bij gelegenheid van mijn herinwijding...

Volgens de Leringen van de Boeddha is het herboren worden in
een gebied waar de beide Sangha's (de Orde van Discipelen en de
Orde van Lekevolgelingen) ontbreken een van de moilijkste omstan—
digheden die we in samsara kunnen tegenkomen. Gelukkig dat Neder—
land al vele jaren niet meer zo'n gebied is!

Het Boeddhayana Centrum is de afgelopen jaren steeds mecr
uitgegroeid tot een belangrijk Boeddhistisch Centrum en een ontmoe-
tingsplaats voor velen die Boeddhist(e) zijn of belangstelling voor
de Dhamma hebben. Deze ontwikkeling is van groot belang voor het
verder verstevigen van de basis voor de Dhamma in Nederland.

Dankzij de jarenlange steun die ik van trouwe leerlingen heb
gekregen is het mogelijk gebleken om niet alleen maar verder te
bouwen aan de ontplooiing van het Centrum, maar ook aan de
Bhikkhoe-Sangha. Om op den duur eigen inwijdingen mogelijk te
maken (en hierin dus niet afhankelijk te zijn van monniken uit het
buitenland) is het van belang dat de kennis van de Winaya (Dis-
cipline) en de Kamma-waca (de formele handelingen) aanwezig is en
in praktijk gebracht kan worden. In de Winaya staat dat een Ouder-
ling (Thera) die bedreven is in deze twee aspekten van de Leer
inwijdingen kan verrichten (als Oepaddjaya). Om een dergelijke
solide basis te kreéren voor de juiste opbouw en versteviging van
de Sangha in Nederland heb ik mij gewend tot de Eerwaarde U
Nyanika Sayadaw. De Eerwaarde Sayadaw, die sinds kort mijn
(nieuwe) Oepaddjaya is, is bereid mij hierbij te helpen.

Het jaar 1989 kan de Boeddhayana-geschiedenis ingaan als het
jaar waarin deze ontwikkeling daadwerkelijk vorm begon te krijgen
en dat zal goed zijn voor de vestiging van de Dhamma én de Sangha
in Nederland. Hiervoor is het nodig dat wij binnen niet al te lange
tijd meer akkomodatie verkrijgen, omdat het Boeddhayana Centrum
nu al te klein is! Uw steun hierbij is van groot belang, omdat de
Sangha uitsluitend kan voortbestaan in nauwe interaktie met de
lekevolgelingen, die in het sociale leven staan. Daarom doe ik een
beroep op u allen om ook dit jaar ons werk voor de Dhamma te
blijven steunen, zodat het Boeddhayana Centrum cen Baken en
Toevluchtsoord kan zijn voor allen die oprecht de Dhamma willen
beoefenen, als lid van welke Sangha dan ook.

Acariya Dhammawiranatha




Toespraak van de Eerw. U Nyanika Sayadaw
bij de herinwijding van de Eerw. Dhammawiranatha
op 2 januari 1989 in Wolverhampton

Goedemiddag.

Het is een erg gelukkige en gunstige gelegenheid hier, omdat we
een Nederlandse monnik inwijden. Hij is reeds gewijd, maar wil nu
veranderen van leermeester en mij als leermeester aannemen. Daarom
wil hij opnicuw ingewijd en geheiligd, pekonsakreerd worden.

In ons land, Burma, kan een bhikkhoe (monnik), als hij opnieuw
ingewijd wil worden, een herinwijding krijgen.

Een ordinatie opniecuw te bevestigen is heel erg goed. Want we
hebben veel leraren zolang onze leermeester in leven is. We leven
ons heilige leven echter onder zijn instruktics. Soms is onze leer—
meester te oud om instrukties tc geven en dan kunnen we een
nieuwe leermeester zoeken. In zo'n geval kunnen we opnieuw in-
gewijd worden. Deze ordinatie is ook van bovengenoemde soort.

Ik ontmoette hem in augustus. De laatste Waso1 heb ik in Duijts—
land in acht genomen. Toen vierden we Dhammacakkappawattana™ in
het Dhamma-centrum aan de Laacher See en daar ontmoetten we
elkaar, Hij nam mij als zijn oude leermeester aan. Zodoende nam ik
hem aan als leerling. We wisselden gedachten uit over onze tradities
€nzovoort,

Toen werd ik witgenodigd naar zijn plaats in Den Haag te komen
om een meditatiecavond te leiden en andere instrukties over de
Dhamma te geven en vragen erover te beantwoorden.

Later hadden we de gelegenheid elkaar weer te ontmoeten om
Kathina te vieren in zijn tempel met zijn vrienden. Toen verzocht
hij mij: "Ik wil heringewijd worden onder uw leermeesterschap. Kunt
u dat doen?” "Ja, dat kan ik." zei ik. "Waarschijnlijk in onze nieuye
wihara, die dan misschien wel af is. Dat zou heel goed zijn!"

l. Drie maanden durende Regentijd, van hall juni tot hall oktober.

2. Hel in beweging zetten van het onoveriroffen Wiel van de Wet van de
Vier Nobele Waarheden.

3. Hierbij lacht de spreker hartelijk, daar de nieuwe lempel nog steeds niel

betrokken is kunnen worden.
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Het is erg fijn om deze gelegenheid te krijgen. Zoals u weet
moet iemand die de wereld wil verzaken om ingewijd te worden
allereerst ingewijd worden als samanera (novice). Als hij dan twintig
jaar is geworden kan hij de hogere inwijding krijgen, als monnik
dus. Het is in dit geval niet nodig om te zeggen dat hij ouder is
dan twintig jaar. Daarom is het mogelijk hem te wijden.

Zijn Dhammadoeta is erg suksesvol in zijn tempel. Hij is een
heerlijke’ monnik! Hij werkt dag en nacht, soms zelfs zonder te
slapen 's nachts. Ik vind zijn werk erg goed.

Nu hebben we nauw kontakt met elkaar. Nederlandse mensen
komen naar dit land. Onze mensen zullen bij gelegenheid ook naar
Nederland komen. Onze Boeddhistische uitwisseling zal intensief zijn
in de nabije tockomst. We zijn erg blij dat we dat kunnen zeggen.

Vandaag gaf u de Sangha eten, aanmoediging enzovoort. Alleen
daarom al heeft u veel verdienste verworven, zoals voor dana, sila
en bhawana. Deze vele verdienstelijke daden zullen leiden tot
Nibbana, het wegvallen van al het lijden. Daarom wil ik mijn toe-
spraak beéindigen met de wens dat u de hoogste zegen van Nibbana
moogt bereiken. Moogt u allen gelukkig zijn, vrij van gevaar, pijn
en lijden. Moogt u allen vrij zijn van alle verstoringen en veront—
rustheden. Moogt u allen de rust en vrede bewaren, op juiste wijze
geleid door het Dricvoudige Juweel

Beknopte biografie van de Eerwaarde U Nyanika Sayadaw

De Eerwaarde Sayadaw begon over zijn leven te vertellen met de woorden
uit de Dhammacakkappawatiana-soetta: "Alles wat opkomt verdwijnl ook weer”,
en leck daarmee alle gebeurtenissen al bij voorbaat wal te willen relativeren.
De Eerw. U Nyanika Sayadaw werd ruim 72 jaar geleden geboren in het dorpje
Myaung Mya, als zoon van boerenouders. Zijn vader vond hem “een heel vreem=
de jongen”. Als kind was hij op school een middelmatige leerling, zoals hij zelf
zept, maar hij had al vanaf zijn vroegsie jaren een opvallende belangstelling
voor het Pali. Dit schrijit hij toe aan de invioed van zijn leraar in die tijd,
die zeer dikwijls Pali-teksten reciteerde.

1. Eng.: ‘delicious’.
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Op dertienjarige leeftijd trad hij als novice in het klooster in. Daarmee
ving de systematische Pali-studie aan: de Kaccayana-grammatika. Na anderhalf
jaar kwam hier de studie van de Abhidhammattha Sangaha bij. Volgens de Eerw.
Sayadaw week de Pali-studie in hel klooster waar hij werd opgeleid nogal af
van hoe hel in andere kiloosters gaal: "Daar was men alleen geinteresseerd in
examens, bij ons werd de Tipitaka (alle 84.000 predikingen van de Boeddha)
stap voor stap behandeld. Wij leerden de tekst lezen, schrijven en appreciéren
vodrdat wij ingewijd werden.” Op twintigiarige leeftijld werd hij tol monnik
gewipd.

Zijn leraar was de Ferw. U Kusala, degene die hem inwijdde (Oecpaddjaya)
was de Eerw. Nanabhivamsa Sayadaw. Na twee regentijden (Wasa's) na zijn
inwijding kende hij de gehele Tipitaka en was hij leraar.

Op zijn driegéntwintigsie jaar slaagde hij voor het laaiste Pali-examen. In
Burma wordl in de kloosters alleen Pali gesproken. Op vierentwintigjarige
leeftijd verirok de jonge monnik naar de universileit van Benares in India, om
de Sanskrict-studie aan te vangen. Ook bestudeerde hij daar de geschiedenis en
de filosofic van India. Aan de universiteit van Delhi studeerde hij Hindi.

De Eerw. Sayadaw beschrijit zichzell als iemand van cenvoudige afkomst,
die ook altijd eenvoudig gebleven is: "Alleen simpele mensen zijn geschikt voor
dit eenvoudige leven.” Hij is abt van het klooster in zijn geboorieplaats Myaung
Mya en van vijf andere kloosters.

In augustus 1982 ging hij naar Engeland. Hij woonde Iwee jaar in de
Birmingham Buddhist Vihara, vervolgens in Southall (Londen), bij enkele
dayaka's en daarna twee jaar in een nicuwe Burmese wihara in Gainsbury (Lon-
den). Momenteel woont hij bijna een jaar in een tijdelijke wihara in Hounslow
(Londen), in afwachting van de oplevering van een nieuwe wihara in Wolver—

hampton.

Het doel van zijn komst naar Engeland was het volledig bestuderen van de
Westerse filosofie, hel verspreiden van de Boeddhistische Leer, en het bekend
maken van de Boeddhistische en Burmese kultuur. De Eerw. Sayadaw is gespe-
cialiscerd in de Abhidhamma, waarin hij op diverse plaatsen lesgeefl. De Nikaya
waartoe hij behoort, de Shwegyin Nikaya, is beroemd om zijn onderricht in de
Abhidhamma.

De Eerw. Sayadaw reciteert iedere avond een hellt van de Patimokkha, de
227 hoofdregels waaraan een monnik zich dient e houden, zodat hij deze niet

vergeet. In een rustig tempo doet hij hier drie kwartier over. Dit kan wel als
kenmerkend  beschouwd worden voor het eenvoudige leven dat hij leidt.




De rol van de World Fellowship of Buddhists:

Boeddhistische eenheid en wereldvrede

[Fragmenten uit de belangrijkste toespraak op de 16e Algemene konferentie van
de World Fellowship of Buddhists (19-26 november 1988 in Los Angeles), gehou-
den door Dr. Ananda Guruge, ambassadeur van Sri Lanka bij de UNESCO]

I Inleiding

Het thema dat voorgesteld is voor het Symposium van de 16e Al-
gemene Konferentie van de World Fellowship of Buddhists is "WFB~-
Eenheid voor Wereldvrede”. Om onze aandacht scherper te richten
op alle opvallende aspekten van de punten die dit thema met zich
meebrengt heb ik als onderwerp van mijn toonzettende redevoering
gekozen: Boeddhistische eenheid en Wereldvrede: De rol van de
World Fellowship of Buddhists.

Ik heb "WFB-Eenheid" doclbewust vervangen door "Boeddhistische
Eenheid" en wel om verschillende redenen. De belangrijkste daarvan
is dat de World Fellowship of Buddhists in zijn manieren en hoeda-
nigheden van werken de heersende situatie weerspiegelt in de inter-
nationale Boeddhistische gemeenschap. Men kan beide niet los van
elkaar zien. Wat de sterke of zwakke punten van de WFB, de meest
representatieve internationale Boeddhistische organisatie, met de
langste staat van dienst, ook zijn — ze zijn direkt afgeleid van de
suksessen en aspiraties, de moeilijkheden en de handicaps van de
Boeddhistische wereldgemeenschap. Dus is het niet alleen praktisch,
maar ook zeer passend dat we allercerst een blik werpen op het
fenomeen van de Boeddhistische eenheid.

Een andere reden voor het verbreden van de reikwijdte van onze
analyse van de Boeddhistische eenheid als een overkoepelend belang
is om een onbedoelde indruk weg te nemen, die de uitdrukking
"WFB-Eenheid" zou kunnen wekken. Naar mijn idee — en ook dat van
verschillende aktieve leden met een lange staat van dienst die ik
geraadpleegd heb - wordt de WFB op geen enkele wijze gekonfron-
teerd met een "eenheidskrisis”. Als organisatie dic menige wisselval-
ligheid doorstaan heeft over een tijdsperiode van bijna veertig jaar
staat hij niet op het punt om in elkaar te storten of uit elkaar te
vallen. En ook de regionale centra die hem vormen zijn niet in
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beroering. Als een echte wereldorganisatie zou de WFB trots kunnen
beweren dat zij stevig, sterk en financieel gezond is en doorgaat
met het aanzetten tot nieuwe en baanbrekende akties.

Beraad

Als dit zo is, waarom hebben de organisatoren van deze Algemene
Konferentie dan juist "WFB-Eenheid" aangewezen als onderwerp
voor diepgaand beraad? Ik bem er van overtuigd dat zij geleid wer-
den door een opvallende instruktie, die de Boeddha zelf ons heeft
gegeven, namelijk tot verstandige en effektieve analyse, wat het
onderwerp ook is. Het is in de Maha Satipatthana Soetta dat Hij
analyse en kontemplatic voorschrijft vanuit drie gezichtspunten:
addjhaita (wat betrekking heeft op iemand zelf), bahiddha (wat
betrekking heeft op anderen) en addjhatta—bahiddha (wat betrekking
heeft op zowel iemand zelf als op anderen). Het nadruk leggen op
"WFB-Eenheid" is daarom een keuze voor de addjhatta-benadering,
die, naar ik durf te stellen, zowel logisch als vruchtbaar is. Toch-
om wat provokatiever te zijn — ben ik van plan om het grotere
gcheel eerst te onderzocken. 1k doe het op dere manier omdat ik
voel dat als enig probleem van onenigheid of tenminste pebrek aan
gezamenlijke inspanning voor de Boeddhistische wereld een beletsel
is, dat dan de WFB een vitale rol te spelen heeft in het oplossen
ervan.

II Onwetendheid en wvooroordeel

Toen in 1950 de ons helaas te vroeg ontvallen Professor Gunapala
Malalasekera met zijn bewonderenswaardige vooruitziende blik en
scherpe visie de balans opmaakte van de Boeddhistische wereld, als
voorspel voor het tot stand brengen van een forum voor kollektief
beraad en kollektieve aktie, waren de problemen die hij zag heel
anders dan wat de Boeddhisten over de hele wereld vandaag de dag
tegenkomen. Hij konstateerde dat de traditioneel Boeddhistische
landen naast elkaar bestonden, met verschillende gebieden waarop
zij de nadruk legden, meestal in rite en in praktijk, met maar weinig
onderling kontakt. Zoals inherent is aan alle situaties waar kontakt
minimaal is leidt onwetendheid tot vooroordelen, vooroordelen tot
verdenking, verdenking tot angst en angst uiteindelijk tot het elkaar
in diskrediet brengen. ledere traditie beschouwde zichzelf als de
meest aktief werkzame, zo niet de enige vertegenwoordiger van de
leringen van de Boeddha. De onvermijdelijke konklusie was dat ie-




dere traditie in het Boeddhisme de andere als ketters beschouwde en
er weinig inspanning verricht werd om elkaars teksten, leringen en
praktijk te bestuderen en te beheersen.

Deze ingewikkelde situatie van onwetendheid, die tot wederzijds
wantrouwen leidde, werd verder gekompliceerd door de eerstc gene-
raties Westerse oriéntalisten. Hun bijdrage aan het ontwikkelen van
een linguistisch apparaat om de tot dan toe verborgen rijkdom van
de Boeddhistische literatuur voor de aandacht van moderne geleer—
den te onthullen, alsook hun bijdrage aan het vertalen van een
aanzienlijk deel van deze literatuur in Westerse talen, moet dankbaar
erkend worden. Voor hun pionierswerk en hun inspanningen dient
hun de nodige hulde gebracht te worden. Hun onvermogen echter om
de ontwikkeling van de leer van de Boeddha in verschillende tradi-
ties te begrijpen heeft geresulteerd in het voortleven van een aantal
konklusies die in die tijd op grote schaal aanvaard werden, maar
zonder veel verifikatie.

Een van die konklusies was dat deze diverse tradities tot stand
gekomen waren als resultaat van hevig oplaaiende tegenstellingen,
vervolgingen en dergelijke. De vroege geleerden namen aan dat
schisma's en sekten of scholen in het Boeddhisme in Azié langs
dezelfde weg waren opgekomen als in het Christendom, met zijn in
bloed doordrenkte vervolgingen, zijn martelaarschap, zijn oorlogen
om reformatie en kontra-reformatie enzovoort, wat kulmineerde in
een versplinterde gemeenschap, die ophield dezelfde God te aanbid-
den in een andere kerk dan een van iemands eigen richting. De
andere twee religies die de vroege Oriéntalisten beter kenden dan
het Boeddhisme — namelijk het Jodendom en de Islam — waren in de
geschiedenis door gelijksoortige ervaringen gegaan. Daarom waren zij
meer dan overtuigd dat een religie zich alleen ontwikkelde in een
gewelddadig en op afbraak gericht proces.

Professor Malalasekera klaagde dat de traditioneel Boeddhistische
landen niet in staat waren om deze lezing recht te zetten. De
traditionele geleerden — hoe vroom, erudiet en kompetent zij ook
waren — hadden geen toegang tot tradities buiten die van hunzelf.
Zij kenden nauwelijks andere talen dan hun eigen taal en deze
taalkundige barritre versterkte hun isolement. Een klein aantal onder
hen, dat toegang kreeg tot de werken van Westerse geleerden,
raakte gebiologeerd door de taalkundige vaardigheden die deze
ontplociden en nam de konklusies en visies van deze geleerden in
de mond, waarmee zij hun een aura gaven van ekstra autoriteit.




Ik roep professor Malalasekera's aansporingen in herinnering tot
de Boeddhistische Sangha van Sri Lanka. Hij drong erop aan dat men
Chinees, Japans, Tibetaans en Koreaans zou gaan leren, naast Pali en
Sanskriet, om uit de eerste hand het Boeddhisme in zijn volste rijk—
dom te leren kennen en om de onderlinge eenheid te gaan waarderen
binnen het Boeddhisme, of het nu met Therawada, Mahayana of
Wadjrayana aangeduid wordt. Ter rechtvaardiging van de benoeming
van Chinese, Japanse en Korcaanse geleerden tot stafmedewerkers
van de Boeddhistische Encyclopedie, zei hij eens, in de tijd dat ik
zijn voornaamste uitvoerend medewerker was: "Wij Boeddhisten
kennen elkaar niet. Wij erkennen maar nauwelijks dat we meer
gemeenschappelijks dan verschillends hebben. Ons isolement heeft
ons tot slachtoffer gemaakt van vooroordelen en wederzijds elkaar
in diskrediet brengen. De toegang uit de tweede en derde hand die
we hebben tot elkaars leringen, opvattingen en praktijken, heeft ons
meer kwaad dan goed gedaan. De Boeddhisten zijn unick in de
wereld in de mate waarin zij verdeeld blijven, simpelweg omdat
enkele slecht geinformeerde buitenstaanders onze tradities hebben
afgeschilderd als schril en onverzoenlijk aan elkaar tegengesteld.”

Ontmoetingen

Hieraan had hij kunnen toevoegen dat bepaalde gebeurtenissen in
de geschiedenis van sommige Boeddhistische landen, die betrekking
hebben op ontmoetingen tussen verschillende scholen of sekten van
het Boeddhisme (bijvoorbeeld het konflikt tusen Mahavihara en
Abhayagiri in Sri Lanka en de hervormings— en herinterpretatie-
bewegingen in India, China en Japan) een element van chauvinisme
in het leven hebben geroepen, dat resulteerde in beweringen door
iedere traditie dat uitsluitend de eigen traditic tot de orthodoxie
gerekend moet worden.

Tegen een dergelijke achtergrond was het voor de internationale
Boeddhistische gemeenschap in de vroege jaren vijftig het meest
urgent om kontakten te leggen, om elkaar te leren kennen en
vriendschappen te smeden. Waar de verschillen meer in het oog
liepen en de eenheid alleen gezien werd door enkele grote geesten
konden de Boeddhisten in de wereld niet op een gemeenschappelijk
platform bij elkaar komen. Dit was precies de reden waarom deze
pioniersorganisatic van Boeddhisten de World Fellowship of Buddhists
genoemd werd. Zoals aldus al bij de naamgeving begrepen werd was
gemeenschappelijkheid onder de Boeddhisten aan de ene kant de
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eerste noodzaak en aan de andere kant, nog belangrijker, het enig
haalbare en wederzijds geaksepteerde doel

[l Analyse van relevante doelstellingen van de WFB
a. Bij uiteenlopende leerstellingen: tolerantie en coéxistentie

Een nauwkeurige blik op de vijf doelstellingen van de WFB kan

duidelijk maken hoe de individualiteit en de onafhankelijkheid van
de verschillende scholen, sekten of tradities erkend werd.
De twee doelstellingen die betrekking hebben op de bevordering
onder de leden van “strikte inachtneming en beoefening van de
leringen van de Boeddha" en het propageren van "de verheven leer
van de Boeddha" werden zo verwoord dat het aan ieders achtergrond
werd overgelaten hoe de "leringen” en "de verheven leer van de
Boeddha" werden begrepen en geinterpreteerd. Het resultaat was dat
de WFB gelukkig iedere beweging in de richting van wat men zou
kunnen noemen een oecumenische benadering heeft vermeden. De
WFB heeft zelfs niet het soort verenigende benadering nagestreefd
dat kolonel Henry Steele Olcott in 1891 betrachtte bij het vestigen
van wat hij noemde "een gemeenschappelijk platform waarop alle
Boeddhisten het met elkaar eens kunnen zijn", of dat Mr, Christmas
Humphreys volgde bij het formuleren van zijn "Twaalf Principes van
het Boeddhisme" in 1945,

Maar van tijd tot tijd komt men gesprekspartners tegen die
twijfel hebben over de hoge graad van vrijheid en tolerantie die de
WFB erg ijverig gehandhaafd heeft. Zij zouden graag zien dat de
WFB een oecumenische of tenminste een eclectische benadering
aanneemt. Mijn antwoord aan hun is dat iedere poging in deze
richting aan de ene kant strijdig zou zijn met het grote voorbeeld
dat gegeven is door de Boeddha zelf - de grootste pleitbezorger
van tolerantie in de geschiedenis van de mensheid - en aan de
andere kant kontra—produktief zou werken, daar de leerstellingen
die door elke traditie in acht genomen worden een weerklank zijn
van de lange historische ontwikkeling van aanpassing van de leringen
van de Boeddha aan ieder sociaal-kultureel milieu.

Het is sommigen van hen niet altijd duidelijk dat deze leerstel-
lingen, of, nauwkeuriger gezegd, de oecfeningen en de riten, voor
het grootste deel in isolement gegroeid zijn en zelden met elkaar in
konflikt gekomen zijn op een gewelddadige manier. ol




Voordat we aan de reis naar Engeland begonnen hadden we niet zo'n goed idee
wal er nu precies zou gaan gebeuren. Vioor het inlensieve programma deed ons in
hel begin wat zwaar aankijken tegen al de uren dic we in de auto moesten
doorbrengen om door heel Engeland te zwerven om hier en daar Leringen bij te
kunnen wonen en vooral getuige te kunnen zijn van de her-inwijding van onze
leraar.

Het eerste deel van de reis bracht ons naar een medeleerlinge en haar gezin, waar
de eerw. Dhammawiranatha een drietal Leringen gaf en dat deed ons al snel de
nog komende reisuren vergeten, Die warme ontvangst en de hartelijkheid die wij als
vanzell naar ons toe voelden stromen waardeerden we zeer.

Daarop brachten we een bliksembezoek aan Totnes (Devon) om een andere
medeleerlinge Gillian le bezoeken. Het korte maar krachtige bezoek was de lange
reis meer dan waard. De dag daarop vertrokken we na de dana naar Londen.
Terwijl we in Londen verbleven, werden we uitstekend op gevangen door de
Burmese dayaka's van de eerw. U Nyanika. hel was inspirerend om de enorme
inzel van zijn Maha Dayikama gade le slaan. Zij zorgl nu al meer dan een jaar
elke dag woor het ontbijt en de lunch, terwijl zij daarmaast een drukke
dokterspraktijk en een gezin heelt.  Zij bekende dat dit best wel eens zwaar is,
maar dat dil nu eenmaal dingen zijn die je als Boeddhist Etwacm doet. Degenen in
onze groep die nicl de achl levensrepels (dus 0.a. na 12 wur wel eten) in acht
namen, werden mel nel zoveel gast\'riﬁrcid en zorg ontvangen. Het vriendelijke en
hartelijke van de Burmese gezinnen waar wij mee te maken kregen gaf ons echt
een gevoel van thuis zijn,

I Voor de inwijdingsplechtigheid op 2 januari 1989 wordt er dana aan de
monniken, in totaal zeven, aangeboden door Burmese dayaka's. Aan het hoofd van
de lalel ziet u de eerwaarde U Nyanika (Burma), met aan de linkerzijde v.l.n.r. de
cerwaarde Dhammawiranatha {Jedcrland). de cerwaarde U Lokanatha (Burma)

en de eerwaarde Piyalissa (Sri Lanka), en aan de rechlerzijde drie monniken uit
Thailand, met de eerwaarde Phramaha Somboon — hoofd van de Buddha Vihara -
direkt naast de eerw. U Nyanika.




Na enige omzwervingen belandden we uilcindelijk in de Wolverhampton Buddha
Vihara, waar we wederom met grote hartelijkheid ontvangen werden. Dit deed ons
trouwens elke keer weer herinneren aan de verhalen die de eerw.
Dhammawiranatha ons heefl verield naar aanleiding van zijn rondzwervingen in
Azie.
Voor de itm:)inwijding was het nodig om drie monniken uit andere Wihara's over
te lalen komen omdal voor een dergelijke ceremonie minstens vijf monniken
aanwezig dienen te zijn. Hierdoor waren de verschillende Boeddhistische landen -
Burma, Sri Lanka en Thailand, veriegenwoordigd. De ochiend dana aan de
Sangha was verzorgd door de Burmese dayaka's van de eerw. U Nyanika die hel
uiicraurdj.'!mmcr vonden dat dit alles toch niet in hun nieuwe Wihara (nog in
voorbereiding) kon plaatsvinden.
Nadal de groep uit Nederland was aangekomen en zij deel hadden genomen aan
de gezamenlijke maaltijd, was de tijd daar voor hel belangrijkste deel van hun en
onze reis: de feitelijke her-inwijding.
Wie dacht dat hef een moeilijk te begrijpen (in Pali gesproken) eeremonie zou
worden had het goed mis. De cerw. lFPJyan]ka had er r:jp gestaan alleen dat wat
volgens de Winaya in_het Pali zou moelen worden gedaan ook zo ten uitvoer
gebracht zou worden. Hierdoor had de ceremonie in het geheel nict de sfeer van
een gebeurtenis waar je wel bij was maar die aan de andere kant geheel langs je
afgleed. Vooral hel natuurlijke waarmee de eerw. S.'?'adaw de ceremonie leidde
%_L:Luigdc van de eenvoud en warmie die we ons voorsteflen bij het begrip Sangha.
er afronding van de ceremonic werd door de Sangha en de aanwezigen onder
meer de Metlasoella gereciteerd. Ook de groep van 19 Nederlanders viel daarbij
op! De Burmezen waren verbaasd (e horen hoe westerlingen deze Icksl oo
konden reciteren. Sommigen merkien zells op dal zij nu ook maar eens de tekst il

2 De her-inwijding van de eerw. Dhammawiranatha, waarbij minimaal vijf
monni ken aanwezig dienen ie zijn, geschiedi volgens de Burmese traditie. De

eerw. UJ N&aunika Sayadaw is de preceptor, degene die de inwijding leidt; rechis van
[+

hem zit de eerw. U Lokanatha in de funklie van aankondiger. De ecrw.
Dhammawiranatha zil binnen armslengle van de aanwezige Satha en verzockt
om (her)ingewijd te worden onder het mentorschap van de eerw. U Nyanika.




3 Builen

arms—
lengte van de
Sangha wordt de
cerw. Dhamma—
wiranatha op de
hoogte  gebracht

van de voorwaarden
waaraan de kandi-
daat-monnik dient
le wvoldoen en
waarover in  de
aanwezigheid  van
de Sangha vragen
esteld zullen wor—
n. Deze dienen
naar waarheid be-
antwoord le wor—
den.

4 Nadat de vra-
gen zijn beantwoord
en er geen obstakels
blijken te zijn wordt
de nieuwe monnik
geinsirueerd  over
zijn nicuwe leven en
wordl de dag en het
tijdstip genoteerd,




5 De nicuwe monnik behoort nu tot de Sangha en neemt zijn plaats in. Hiermee
is het officicle deel algerond en kunnen de aanwezigen dana geven.

hun hoofd moesten leren. (De eerw. U Nyanika zei later daarover dat de beide
Ern{;{\en Boeddhisten die nu met elkaar in kontakt waren gekomen iels van elkaar
adden kunnen leren en dat hij hoopte dat dit niel de enige keer zou ?.ijnt.i)
Na de recitalie hield de eerw. U Nyanika een toespraak waaruit bleck dat hij het
werk van de eerw. Dhammawiranatha zeer waardeerde en zi'jn inzel prees.
Zockend naar cen passend woord merkic hij lachend op hem een ‘delicious monk'
le vinden; we laten Er:: maar aan de lezers over om dat in te vullen!
Ter afronding van ons bezoek brachlen we nog een korl bezoek aan de London
Buddhist Vihara, waar we een van de weinige Bodhi Boompjes in het westen
konden bewonderen. De ontvangst ... ach, we zouden alleen maar in herhaling
vervallen! Wij als niet Sangha werden daar vooridurend aangesproken als onze
vrienden. Wijzelf hadden weer een aantal Goede Vrienden gemaakl, en daar kan je
er toch nooil genoeg van hebben.
Een persoonlijke terugblik? "Zoveel dagen op deze wijze met de eerw. U Nyanika en
Dhammawiranatha door te brengen was zo ontspannend voor mij dat ik des te meer
wist dat ongemak en spanning iets van mijzelf was en daardoor kon ik het veel sneller
naast me neer leggen. Het was ook een bron van inspiratie om de beide monniken zo
samen fe zien leven en werken. Fen natuurlijke manier van delen waarin inneriijke
vreugde (piti?) opviel. Tk begreep nu ook wat meer wat bedoeld wordt met een v
zoon-relatie in de Sangha.”
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Daarom is de noodzaak steeds aanwezig om uit te leggen dat wij
te maken hebben met een uniek religieus systeem, waar scholen,
sckten of tradities niet (ik herhaal: niet) vijandig of eksklusivistisch
naar elkaar zijn en dat Boeddhisten over de hele wereld in elkaars
tempels bidden (als dat tenminste een akkurate uitdrukking is voor
onze handelingen van toewijding) en deelnemen aan elkaars vieringen
en riten, zonder cnige reserve of aarzeling.

b. Eenheid, solidariteit en broederschap

Dan komt natuurlijk het tweede onderwerp op de lijst van doel-
stellingen van de WFB: het bewerkstelligen van eenheid, solidariteit
en broederschap onder Boeddhisten. Men zou het woord bewerkstel—
ligen kunnen onderstrepen en benadrukken dat in de ogen van de
"founding fathers" van de WFB eenheid, solidariteit en broederschap
onder Boeddhisten niet bestonden en daarom door inspanning be-
werkstelligd moesten worden. Zij zouden kunnen aanvoeren dat de
term "bewerkstelligen" is gebruikt in plaats van het meer gebruike-
lijke "kweken " of "versterken”, omdat de afwezigheid ven deze
wenselijke elementen in het oog vallend en duidelijk was. Misschien
is deze interpretatic tegen de achtergrond van de jaren vijftig
korrekt. De Boeddhisten waren, zoals ik al uiteengezet heb, zo
geisoleerd en afgezonderd, waarbij ieder zijn of haar traditic hoog-
hield, dat er geen eenheid was, ofschoon er ook geen verdeeldheid
was in de zin van aktieve vijandigheid.

Daar de interaktie tussen de verschillende tradities van het
Boeddhisme nog ver weg was kon de konstituerende vergadering van
de WFB alleen denken in termen van uiterlijke bijdragen, die een
zichtbare eenheid zouden kunnen geven aan de Boeddhistische we-—
reldgemeenschap. Vandaar de resolutie om a. de vijfkleurige
Boeddhistische viag en de Dhammacakka te aanvaarden als inter—
nationale Boeddhistische symbolen; b. de Vijf Levensregels in acht
te nemen en "Sadhoe” te zeggen op Boeddhistische bijeenkomsten; c.
wereldwijd een pgemeenschappelijke datum aan te nemen voor de
geboorte van de Boeddha en d. de geboortedag van de Boeddha tot
een openbare feestdag te verklaren in landen waar Boeddhistische
gemeenschappen gesticht waren. Na achtendertig jaren van in-
spanning om deze resoluties van de eerste vergadering uit te voeren
hebben we meer dan genoeg redenen om onszelf te feliciteren met
het bereiken van bijna al deze uiterlijke vormen van eenheid of
een—heid.




¢. De implikaties van de Boeddhistische Diaspora.

In deze periode is er iets gebeurd waarvan veertig jaar geleden
nauwelijks gedroomd kon worden. Dankzij een recks treurige en
zelfs rampzalige politicke, iedeologische en militaire omwentelingen
in de traditioneel Boeddhistische landen van Azi€ heeft er een echte
Boeddhistische Diaspora plaatsgevonden. Boeddhistische tradities die
gedurende eeuwen geisoleerd gebleven zijn hebben zich over de
gehele wereld verspreid. In het bijzonder bevoordeeld zjn de ge-
industrialiscerde landen van West-FEuropa, Noord-Amerika en de Paci-
fic, die op deze manier gastheer geworden zijn van talrijke
Boeddhistische gemeenschappen, die ieder hun eeuwenoude tradities,
waarden, opvattingen en praktijken, literatuur en kunst in hun
nicuwe thuis binnengebracht hebben. Deze landen in het bijzonder
en tot op zekere hoogte ook India en Nepal (waar de toevioed van
Tibetaanse Boeddhisten een nieuwe dimensic toevoegde) zijn gewor—
den tot niet louter het ontmoetingsterrein van alle vormen en soor-
ten van Boeddhisme, maar, nog spektakulairder, tot de laboratoria
waarin vergelijkende studies van leerstellingen, riten en waarden
alsook van kreatieve prestaties in literatuur, kunst en ambacht
verricht kunnen worden.

In menig Westerse stad kan men de plezierige ervaring opdoen
dat men in slechts enkele dagen direkt kontakt kan hebben met
diverse tradities en scholen of sckten van het Boeddhisme - Thera-
wada met zijn subtiele nuances, zoals het in praktijk gebracht wordt
in Sri Lanka, Burma, Thailand, Cambodja en Laos; Mahayana-scholen
met hun verdere vertakkingen in de Chinese, Japanse, Vietnamese
en Koreaanse tradities en Wadjarayana met zijn Tibetaanse, Japanse
en zelfs Mongoolse boventonen. Een heel leven van onderzoekingen
door Azié zou noodzakelijk zijn geweest om deze zclfde reeks van
inter-traditionele ervaringen te hebben. En dan zouden zelfs de
ontberingen van het reizen en het verloop van de tijd tussen iedere
ervaring de krachtige invloed gereduceerd hebben die de verschei-
denheid binnen de eenheid van het Boeddhisme zou kunnen hebben
op ecn scherpzinnige waarnemer.

Wanneer we vandaag de dag over Boeddhistische eenheid spreken
zijn we ons bewust van de situatic dic het naast elkaar bestaan van
verschillende Boeddhistische tradities in geografisch begrensde ge-
bieden met zich meegebracht heeft. Er komen bij mij twee aspekten
op: het ene is intern en het andere ckstern. Intern bezien zijn de
aanhangers van elke traditie verlangend om hun punten van over—



17

eenstemming te ontdekken, om naar eenheid te streven en om ge-
meenschappelijke gebieden voor samenwerking en interaktie open te
leggen. Zij zijn er achtzaam van dat zij allemaal een gemeen-
schappelijke trouw hebben aan de historische Boeddha, de Sakya-
moeni Gotama, op wiens fundamentele leringen elk systeem is ge-
vestigd, zoals erkend wordt. Ekstern zien Boeddhisten in nieuwe
omgevingen een noodzaak om zich te verenigen en een gemeenschap-
pelijke identiteit te vestigen tegenover de niet—Boeddhistische meer-
derheid. Zij zijn ervan overtuigd dat hun versplinterde bestaan hen
slechts zou verzwakken en hen zou beroven van alle voordelen die
zij kollektief van hun gastheren zouden kunnen verkrijgen.

Er is nog een Boeddhistische gemeenschap die zich langzaam maar
zeker ontwikkeld heeft gedurende de laatste veertig jaar, in prak-
tisch ieder deel van de wereld. De Neo-Boeddhisten van India, die
in het spoor van het voorbeeld en de aanmaning van Babasahib B.R.
Ambedkar het Boeddhisme omarmd hebben, zijn in aantal het grootst.
Daarnaast is er in bijna ieder land een groeiende gemeenschap van
verklaarde Boeddhisten of bewonderaars van het Boeddhisme, die
intellektuele bevrediging, geestelijke vertroosting of puur eksotische
ervaringen nagestreefd hebben door middel van het Boeddhisme. Per
definitie zijn zij niet gebonden aan enige school of sekte van het
Boeddhisme en de mecste van hen hebben een opvallende neiging
tentoongespreid tot een oecumenische of eclectische benadering,
Wat hun individuele of groepsneiging ook moge zijn, ook zij zijn
belust op het handhaven van een werkzaam eenheidsfront — speciaal
in het werken voor sociale en wettclijke erkenning van hun identi-
teit als Boeddhist.

Aldus zijn prikkels tot eenheid ingebouwd in de situatic waarin
Boeddhisten zich bevinden buiten de traditioneel Boeddhistische
landen van Azié. Dit is een realiteit die voor de geest gechouden
moet worden wanneer de rol van de WFB bij het bewerkstelligen
van Boeddhistische eenheid beschouwd wordt

d. Solidariteit en Broederschap: Een verwaarloosd doel.

De roerige gebeurtenissen die de Boeddhistische Diaspora veroor—-
zaakten hebben ook het belang onder de aandacht gebracht van dat
deel van de tweede doelstelling van de WFB dat de nadruk legt op
solidariteit en Broederschap. In het bijna veertigjarig bestaan van
de WFB heeft men getuige kunnen zijn van de verplaatsing, de
vervolging en de vernietiging van miljoenen Boeddhisten in de tradi-
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tioneel Boeddhistische landen van Azié. Het is waar dat buurlanden
onveranderlijk duizenden verdreven Boeddhisten hebben ontvangen,
gehuisvest en gerehabiliteerd. Maar de basis is politick geweest €n
de daders van de operaties waren regeringen. Het is triest t¢ moeten
toegeven dat Boeddhisten als georganiseerde grocp nauwelijks voor-
uitgang geboekt hebben in het veroordelen van de daders van han-
delingen tegen mede-Boeddhisten of in het in werking zetten van
doeltreffende humanitaire diensten om het lijden van de Boeddhisten
te verlichten.

De oorspronkelijke opzet van de WFB als een gemeenschap — cen
wereldwijde "country club" om wederkerige vriendschap onder zijn
leden te bevorderen - zou de voornaamste reden geweest kunnen
zijn voor haar falen in het tot een krachtige stem worden tot steun
van de Boeddhisten over de wereld. Niet alleen zijn de buitengewoon
weinige resoluties die uitdrukking geven aan solidariteit met Boeddh-
isten in moeilijkheden (zoals de resoluties die op de wveertiende
Algemene Konferentie zijn aangenomen met betrekking tot Korea en
Indochina) lauw en niet cffektief geweest, maar zelfs de voorgestelde
aktie om goodwill-reizen te ondernemen is niet uitgevoerd.
[Spreker haalt enkele andere resoluties aan en vraagl wat €rvan
terecht gekomen is. (Vert)]

Als de Boeddhisten op deze wereld het sombere beeld bieden van
cen verdeclde en niet-eenstemmige gemeenschap, dan is het deze
nalatigheid om zich sterk te maken voor steun aan de minder be-
voorrechten die voor zo'n indruk direkt verantwoordelijk is.

e. Het bewerkstelligen van Wereldvrede.

Ons falen in het optreden tegen onderdrukking, diskriminatic €n
verwaarlozing van Boeddhistische gemeenschappen in afschuwelijke
omstandigheden roept ons vermogen in twijfel om de vijfde doel-
stelling van de WFB te bereiken — dat is "te werken voor het tot
stand brengen van vrede en harmonie tussen menscn en geluk voor
alle wezens, en samen te werken met andere organisaties die aan
dezelfde doelstellingen werken." Ook hier weer is het passend om
de visie van de "founding fathers" erbij te betrekken. De relevante
resolutie van de eerste vergadering van de WFB is in de volgende
termen verwoord: "Dat voor het tot stand brengen van ecuwigduren-—
de vrede in de wereld deze Konferentic er bij alle volkeren op
aandringt de volgende principes strikt in acht te nemen:
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tegenover anderen zo te doen als u wenst dat anderen tegen—
over u zullen doen;
2. onrechtvaardige verlangens te elimineren;
3. het beoefenen van menta, karoena, moedita en oepekkha.
4. het in acht nemen van hiri en ottappa.”

Men zou het naief kunnen noemen te verwachten dat een resolu—
tie van deze aard ons van eeuwigdurende wereldvrede zou verzeke-
ren. Maar het was 1950 en een wercldoorlog was pas beéindigd,
buitenlandse overheersing en kolonialisme waren in verval en dappere
nieuwe naties gingen een tijdperk binnen van optimisme en hoop.
Ruimschoots overtuigd van de doeltreffendheid van de heldere lerin-
gen van de Boeddha voor het veranderen van menselijk gedrag,
waren we vol vertrouwen dat we in de Boeddha-Dhamma een panacee
bezaten tegen alle kwalen in de wereld.

Zelfs vandaag mag men er nict aan twijfelen dat wanneer alle
volkeren zich naar de letter en de geest aan deze resolutie binden
dit duurzame vrede voor de mensheid teweeg zou kunnen brengen.
Maar men zou zich af kunnen vragen hoe zo'n binding verzekerd zou
kunnen worden en wat de WFB aan konkrete maatregelen van plan

was om alle volkeren te dwingen de verheven principes die in de
resolutie worden opgesomd strikt in acht te nemen.

Gelegenheden

De afgelopen twintig jaar hebben ons in het bijzonder vele
gelegenheden geboden om aktieve kampagnes te beginnen ter be—
vordering van vrede en veiligheid. Oorlogen met al hun bijbehorende
katastrofen begonnen eens vredige landen aan te doen, waar het
Boeddhisme eeuwenlang een levende spirituele kracht was geweest.
Oorlog en geweld in traditioneel Boeddhistische landen gaven ons
ruimschoots mogelijkheden om vast te stellen wat er verkeerd was
pegaan met het Boeddhisme zoals het gepredikt en beoefend wordt
in verschillende gemeenschappen. Maar eens te meer lijkt hier het
basiskonsept dat wij een gemeenschap waren en geen organisatie
voor internationale aktie effektieve aktie in de weg te hebben
gestaan.

De WFB heeft tegenstellingen geschuwd en is duidelijke keuzes
uit de weg gegaan. Wij moeten nog steeds onze stem verheffen ter
veroordeling van agressors als zodanig, zelfs als onze positie ten
opzichte van agressie duidelijk is. Tk ben mij echter niet bewust




20

van krachtige stappen die wij ondernomen hebben om de wapenwed-
loop te veroordelen en ontwapening toe te juichen in de wereld-
arena, afgezien van een verwijzing in de preambule van een resolutic
uit 1954 naar "de vreeswekkende toestand die overheersend is in de
wereld van vandaag van verafschuwde tendensen tot perfektione—
ring van instrumenten tot vernictiging” Evenzeer opvallend door
afwezigheid is een standpunt van de WFB over het zeer verontrus—
tende verschijnsel van de wisselwerking tussen wapenhandel en
drugsmisbruik. We mogen ons ook afvragen of wij aktief samenwer-
ken met internationale organisaties die zich wijden aan vredesvraag-
stukken.

Onze resoluties zijn weinig in getal geweest, ze stonden los van
het geheel en droegen een zweem van vrome verwachtingen. We
legden een lange en prikkelende verklaring af in ecn resolutie uit
1952; maar onze belangrijkste stellingen waren dat (a) het aanhangen
van de Boeddhistische principes "vrede ,voor de ceuwigheid en voor
het heelal" garandeert en (b) vrede en harmonie gerealiscerd kunnen
worden door kulturele inspanningen van vrije individuen. Later, in
ecn resolutie uit 1957, drongen we aan op het bevorderen van medi-
tatic, met als vooronderstelling dat "vrede alleen kan ontstaan in
een zuivere geest”. In 1969 doet een resolutie in min of meer de-
zelfde bewoordingen als een resolutie uit 1961 ecn beroep op alle
regeringen en de Verenigde Naties om zich effektiever in te spannen
om een vreedzame oplossing van twisten tussen de volkeren te ver-
gemakkelijken." Ofschoon niet overtuigend tot handelen te bewegen
drong de dertiende Algemene Konferentie er in 1980 op aan —"vanuit
de wens oorlog te beéindigen, konflikten te verminderen en de zaak
van de wereldvrede te bevorderen” - dat Regionale Centra (a) hun
kontakten zouden verbeteren met vredelievende religieuze en niet-
religicuze groepen; (b) kulturele uitwisselingen zouden organiseren
en (¢) monniken zouden zenden als leraren naar gemeenschappen
waar ecn tekort aan monniken was. De treiterende vraag is altijd
geweest: Is dit alles wat het belangrijkste internationale Boeddhis-
tische forum kan doen om vrede in de wereld te bevorderen?

(Wordt vervolgd in het februarinummer)

s SR e I R
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Namo Tassa Bhagawato Arahato Samma-Samboeddhassa!
Angoettara Nikaya
Het Boek van de Drieén
14. De Dwaas en de Wijze

Zijn handelingen kenmerken de dwaas, zijn handelingen kenmer-
ken de wijze, o monniken. Wijsheid straalt door in gedrag.

Door drie dingen kan de dwaas gekend worden: door zijn slechte
gedrag in daden, woorden en gedachten.

Door drie dingen kan de wijze gekend worden: door zijn goede

gedrag in daden, woorden en gedachten.
I, 2

15. Dhamma, de Mederegeerder

"Monniken, zelfs een wereldheerser, een rechtschapen en recht-
vaardige koning, regeert zijn rijk* niet zonder een mederegeerder.”

Op deze woorden sprak een zekere monnik aldus tot de
Verhevene:

"Maar wie, o Heer, is de mederegeerder van de wereldheerser,
de rechtschapen en rechtvaardige koning?"

1. radja cakkawatti dhammiko dhammaradja.

2. cakkam watteti, lefl.: draait het wiel (van soevereiniteit).

3. So pi na aradjakam cakkam watteti. - Kommeniaar: d.iniet zonder een
assisteni—koning (nissaya-radja: onderkoning of mederegeerder) verkregen le

hebben.
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"Dat is de Dhamma.] (de wet van rechtvaardigheid), o monnik,"
antwoordde de Verhevene.

"In dit geval, o monnjk, steunt de wereldheerser, de rechtschapen
en rechtvaardige koning,” op de wet van rechtvaardigheid (Dhamma),
eert hij deze, acht hij deze hoog en respekteert hij deze, en met
de wet van rechtvaardigheid in zijn banier en vaandel als zijn
soevereine heer, zorgt hij voor de wettige bescheyming, het onder-
dak en de veiligheid van zijn eigen onderhorigen™ .. hij zorgt voor
de wettige bescherming, het onderdak en de veiligheid van de edel-
lieden dic voor hem zorgen, voor zijn leger, voor de¢ Brahmanen en
de gezinshoofden, voor de inwoners van de steden en het platteland,
de kluizenaars en de priesters, de beesten en de vogels.

"Een wereldheerser, cen rechtschapen en rechtvaardige koning,
die aldus zorgt voor de wettige bescherming, het onderdak en dg
veiligheid van (allen), is iemand die slechts door rechtvaardigheid
regeert. En die regering kan door geen enkel mens, noch door enig
vijandig schepsel, omvergeworpen worden.

"Evenzo, o monnik, steunt een Tathagata, die heilig en volmaak
verlicht is, de rechtschapen en rechtvaardige Koning van de Wet,
eert hij de Dhamma, acht hij deze hoog en respekteert hij deze, cn
met de Dhamma in zijn banier en vaandel zorgt (ook) hij voor de
wettige bescherming, het onderdak en de veiligheid wat betreft
lichaam, spraak en denken, (door aldus te onderwijzen): 'Deze licha-
melijke handelingen zouden gedaan moeten worden en die niet. Deze
handelingen door woorden zouden gedaan moeten worden en dic
nict. Deze handelingen door gedachten zouden gedaan moeten worden
en die niet'

1. In dit deel, dat verwijst naar de wereldheerser, betekent dhamma niel de
leer van de Boeddha (zoals in het volgende deel), maar de morele wet dic van
loepassing is op het regeren van cen land, wal niet gedaan moet worden op
een eigenmachtige maar op een wellige manier, door rechischapenheid en rechi-
vaardigheid. Zie in het Sanskriet: dharma-sasira, het wetboek, de wetenschap
van de Wel

2. dhammiko dhamma-radja, d.i. een ordelievend vorst.

3. Voor zijn [amilie en hofhouding.

4. dhammen'ewa cakkam pawatteti, “dic hel wiel van soevereinileil in over—
eenstemming met Dhamma in beweging zel

5. dhammiko dhammaradja.
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"De Tathagata, heilig en volmaakt verlicht, de rechtschapen en
rechtvaardige Koning van de Wet, die aldus zorgt voor de wettige
bescherming, het onderdak en de weiligheid wat betreft handelingen
van lichaam, spraak en denken, is iemand die het onvergelijkbare
Dhamma~-Wiel in overeenstemming met de Dhamma in beweging zet.
En dat Wiel (van Dhamma) kan niet stilgezet worden door welke
kluizenaar of brahmaan dan ook, door welke hemeling of Mara of
Hoge Goddelijkheid (Brahma) of wie dan ook in deze wereld."

(I, 14)

Boeddhayana Kinderblad

Zoals jullie waarschijnlijk al zullen weten is Bhante Dhamma-
wiranatha her-ingewijd tot monnik. De cerste keer was dat in Indo-
nesié en deze keer in Engeland. "Waarom nu helemaal in Engeland?*,
zul je je misschien afvragen. Bij een inwijding is het nodig dat er
tenminste 5 monniken aanwezig zijn. Omdat er in Nederland niet
genoeg monniken zijn en in Engeland wel, werd de inwijding daar
gedaan. Er waren 6 monniken petuige, dw.z dat zij nu weten dat
Bhante Dhammawiranatha monnik is geworden.

Net zoals je je vader en moeder niet bij de voornaam noemt, maar
bv. papa en mama zegt, zo spreek je een monnik ook niet bij de
voornaam aan. Als we met hem praten dan zeggen we Bhante tegen
hem. (Spreek uit: bantee). De hele dag houdt een monnik zich bezig
met de Dhamma door meditatie, studie en er werk voor te doen. De
mensen om hem heen zorgen voor hem. Zo is er elke dag wel iemand
die eten aanbiedt.

Monnik zijn betekent heel anders te leven dan normaal. Er zijn 227
regels waar een monnik zich aan moet houden. Eén voorbeeld eruit:
nadat de zon de hoogste stand heeft bereikt mag er niet meer
gegeten worden. Dat betekent dat voor 12 uur een monnik een
warme maaltijd gehad moet hebben. Een tweede regel is dat hij
alleen




alleen eet of samen met andere monniken, om het in
alle stilte, rust en met aandacht te kunnen doen. De
mensen zitten op een afstandje er rustig bij.

Op het plaatje zie je een monnik en iemand die
buigt. Respekt betuigen, heet dat. Degene dic buigt
laat zien hoeveel waardering hij heeft voor iemand
die probeert zo zuiver mogelijk te leven. Daarmec
buigt hij ook voor goede eigenschappen in zich zelf.
De monnik houdt een hand op als teken van bescher—
ming en spreekt goede wensen uit

We mogen blij zijn dat wij ook
in de buurt van een monnik
kunnen zijn. Soms kun je een
uurtje of zelfs een hele dag met
Bhante doorbrengen. Dat heb je
vast wel een keer meegemaakt.
Het Boeddhayana Kinderblad vraagt kinderen daarover iets willen
vertellen. Je kunt een stukje schrijven en dat aan Bhante mcegeven.

uit de DHAMMAPADA

Als een bhikkhoe, hoewel hij slechts weinig ontvangt, zijn eigen
voordelen niet versmaadt, dan prijzen zelfs de goden zo iemand die zuiver

is in levensonderhoud en die niet lui is.

lemand die, hoe dan ook, geen gedachten heeft van 'ik' en 'mijn’ ten
opzichte van geest en lichaam, die niet treurt over hetgeen hij niet heeft,

70 iemand wordt met recht een bhikkhoe genoemd.
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BOEDDHAYANA CENTRUM
Roeddhistisch Meditatie— en Studiecentrum
Opgericht in 1978 door ACARIYA DHAMMAWIRANATHA

Stephensonstraat 13, 2561 XP 's Gravenhage
telefoon: 0 70-600.605

D¢ doelstellingen van het Boeddhayana Centrum zyn.
« het hevorderen, aanmoedigen en begeleiden van de studie en

® . *
yraktijk van de zuivere Leringen van de Boeddha;
. hct organiscren van openbare toespraken, meditatickursussen en
retraites, studieperiodes en —kursussen;

- het opzetten van een meditatiecentrum voor intensieve retralles

op het platteland, met een akkomodatie vOOr ongeveer veertig
meditators, en van kleinere cenfra in de grotere steden voor
kursussen en algemene aktiviteiten;

het uvitgeven van Canonieke Boeddhistische Geschrifien en
moderne verhandelingen naar de letter en de geest van deze
Geschriften;

. het bevorderen van een beter begrip tussen de verschillende

Scholen van het Boeddhisme,

. het bevorderen van de verbondenheid tussen de Boeddhisten in
het algemeen en diegenen die aangesloten zijn bij ons Centrum
in het hijzonder, welke Boeddhistische School zij ook aanhangen;
al datpene te doen dat nodig of bevorderlijk is om de boven-
vermelde doelstellingen te verwezenlijken; en al het andere te
doen dat in het algemeen bijdraagt tot de bekendmaking van de
Leer van de Boeddha.
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