A

daarvan herboren wordt in het gezelschap van die goden . . . Catoemmaha-
radjikanam dewanam sahawyatam oeppaddjeyyanfiti . . . tafr’ oepaf:mn;m
samwattanti, en niet Catoemmaharadjika dewaloke oeppaddjeyyantiti”

In andere gevallen wordt gezegd dat iemand het verheven leven leidt met
het streven herboren te worden in het gezelschap van een bepaald soort goden”

De veirklaring van de achtvoudige reeks van kennis en inzicht die de goden
overtreft” maakt heel duidelijk dat de term dewanikaya in de canonieke Pali-
teksten niet verwijst naar regionale identiteiten, maar naar spirituele volmaakt-
heden; alleen daaraan zijn de verschillende typen of kategorieén van goden her-
kenbaar. Met andere woorden, de benamingen van de verschillende typen of
klassen van goden zoals Catoemmaharadjika, Tawatimsa, Yama, Toesiia, eic.,
verwijzen niet naar dewa-werelden van die naam, maar naar soorten of kate-
gorieén van dewa's. Men zou hier de veronderstelling kunnen opperen dat de
benamingen van de verschillende goden ontleend kunnen zijn aan een niet-
Boeddhistische bron, waarin ze feitelijk gebruikt zijn in kosmografische zin,
maar dat ze zo aangepast werden dat ze pasten binnen het Boeddhistisch kosmo-
logisch kader. Dit betekent, met andere woorden, dat niet alleen de goden die
overgenomen werden, maar ook het kader waarin zij ingepast werden zich naar
de eisen van het Boeddhistisch kosmologisch denken moest voegen.

De Boeddhistische kosmologie beschrijft het universum niet als een ge-
laagde struktuur zoals in het Djainisme, met mini-werelden die de verschillen-
de kategorieén van wezens herbergen. Bij de aanduiding ervan in de canonieke
Pali-teksten ontbreken de kosmografische verklaringen®. Kosmografische
interpretaties van de eerdere niet-kosmografische verklaringen zijn alleen ge-
introduceerd in de kommentariéle en andere post-canonieke tradities, klaar-
blijkelijk ten gevolge van het onvermogen de betekenis te herkennen van het
nietkosmografische wereldbeeld in de vroege teksten.

Als we van de niet-Boeddhistische kosmologieén bij de Boeddhistische be-
landen, schakelen we eigenlijk over van het spreken over de hemel als een aparte
wereld naar de hemel als een zijnstoestand. Die wezens die herboren worden in
goddelijke toestanden vertrekken daarom niet noodzakelijkerwijs naar speciale
vakken in de ruimte. Wezens die geklassificeerd worden als goddelijk, hemels
of wat dan ook, moeten bestaan in dezelfde ruimtelijke dimensie als de mensen,
met gezamenlijk gedeelde karakteristieken.

Dit brengt ons bij de volgende belangrijke karakteristiek van de hemelse
toestanden volgens het Boeddhisme. Wedergeboorte in hemelse of goddelijke
omstandigheden brengt geen onsterfelijkheid en blijvend geluk met zich mee,
aangezien alle wezens, inklusief die in de hemelse toestanden, vergankelijk en

1. Marasinghe, Gods in Early Buddhism, 1974, 56 e.v..

2. afinataram dewanikayam panidhaya brahmacariyam carati, 8. IV, 179, 180; A.
IV, 461; etc..

3. Atthapariwattam adhidewa Ranadassanam, A. 1V, 302.

4. Marasinghe, Gods in Early Buddhism, 43.
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onbestendig zijn en daarom onderworpen aan dezelfde beperkingen als de
andere wezens in de wereld.

Hemelse toestanden zijn dus tijdelijke bestaanstoestanden, die wezens
moeten verlaten wanneer de kracht van hun kammische daden, die hen daar
bracht, uitgeput raaki, Een passage in de Samyoetta Nikaya brengt dit heel
sprekend tot uitdrukking als er staat dat zelfs deze langlevende en gelukzalige
dewa’s, die lang verblijven in verheven verblijfplaatsen, zich na het horen van
de Leer van een Tathagata realiseren dat zij ook vergankelijk zijn (anicca), ver-
anderlijk (addhoewa), niet-eeuwig (assassata) en gebonden door de beperkin-
gen van hun materiéle bestaan (sakkayapariyapanna) .

Het enige punt waar enige overeenkomst gevonden kan worden tussen de
Boeddhistische en de niet-Boeddhistische opvattingen over de hemelen betreft
de inhoud van het hemelse leven. *Volgens de Mahasihanada Soetta ervaren de
wezens in deze hemelse gebieden pevoelens die uitsluitend aangenaam zijn
(ekantasoekha wedana). Zelfs het menselijk koningschap is armzalig verge-
leken bij het geluk in de hemelen. De goden genieten van hun verzadiging van
de vijf hemelse zintuiglijke genietingen, en er zijn zelfs goden die it hun
toestand verdwijnen ten gevolge van een zich overmatig overgeven aan deze
genietingen’ ... 2

Maar het zeer belangrijke punt dat het Boeddhisme hier benadruk is dat al
dit genot en geluk het individu op geen enkele konstruktieve wijze helpt. Niet
alleen is dit goddelijke geluk tijdelijk, maar bovendien is het hemelse bestaan
een volkomen verspilling; hoe langer men in dergelijke bestaansvormen door-
brengt, des te langer wordt de mogelijkheid van het bereiken van Nibbana uit-
gesteld. Behalve in het geval van degenen die overlijden na het bereiken van de
Derde Gradatie van Heiligheid, is het geboren worden als mens een essentiéle
voorwaarde voor het bereiken van Nibbana.

Heel anders dan in de Brahmaanse religie, waarin het voornaamste doel van
het religieuze leven het bereiken van hemelse gelukzaligheid was, is in het
Boeddhisme hemelse gelukzaligheid een van de verschillende marginale voor-
delen waarvan gebruik gemaakt zou kunnen worden door degenen die er niet in
slagen het hoofddoel van het religieuze streven te bereiken. Wedergeboorte in
de hemelse toestanden, zo moet opgemerkt worden, is noch verplicht, noch toe-
vallig, noch vanzelfsprekend, maar het resultaat van een uitdrukkelijke wens en
aspiratie. Het aanwenden van inspanning voor het bereiken van hemelse geluk-
zaligheid is nooit beschouwd als het volgen van het pad tot spirituele vooruit-
gang zoals het Boeddhisme dat leert.

In de Pali-teksten is daarom een onderscheid gemaakt tussen twee manieren
van te werk gaan, de ene die leidt tot het bereiken van Nibbana (Nibbana sam-
wattanikam patipadam) en de andere die leidt tot wedergeboorte in de hemelse

1. S. 111, 85; Marasinghe, GEB. 65.
2. Marasinghe, GEB. 51.
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bestaanstoestanden (Sagga samwattanikam ;umpurmmj Terwijl de eerste de
weg is die gevolgd moet worden door degenen die hun spirituele '-'-ulx.un op het
oog hebben, kan de tweede maar het beste vermeden worden, aangezien zij de
spirituele vooruitgang in de weg staat.

Volgens een dikwijls herhaalde prediking is het leiden van het verheven
leven met de verwachting in het gezelschap van de goden herboren 12 worden
een van de vijf bindingen van de geest die uitgerogid moeten worden als men
vooruitgang in de Leer van de Boeddha wil maken®.

Hoewel het denkkader van het geloof in de hemel als het viteindelijke doel
van religieus streven op zichzelf ontleend is aan de niet-Boeddhistische religies
in die tijd, heeft het Boeddhisme aan de opvalting een volkomen andere inter-
pretatie gegeven, om haar bij zijn leerstellige eisen te laten aansluiten. Daarom
kunnen de bijna zeldzame wr\u]zl"t' en naar de aspiratie om hemelse geluk-

zaligheid te bereiken, die we in de Pali-teksten tegenkomen, het beste be-
schouwd worden als een concessie die gedaan wordt aan de populariteit ervan
in die tijd. Hoe dat beschouwd is, wordt elders duidelijk verklaard. Het moet
opgemerkt worden dat het bereiken van hemelse genietingen het verst ver-
wijderd is van de aspiratie van het nastreven van spirituele ontwikkeling in het
Boeddhisme.

Vert, van: Dr. M.M.J. Marasinghe, "The Concept of Heaven in Buddhism®. In: The
Buddhist. Vesak Annual 1986. Colombo, Young Men's Buddhist Association

IIL, 54, 244; etc

1. 5. 1V, 356; A.
2 38: M. 1,102, A 111.
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De Boeddha als heilige in de Christelijke Kerk

D. Amarasiri Weeraratne

De geschiedenis van het verzaken van de wereld door prins Siddhattha heeft

altijd een onweerstaanbare bekoring gehad, die de aandacht boeide van
religieus gezinde mensen die geestelijke waarden hooghouden. In India inspi-
reerde het de dichter Kshemendra tot het schrijven van zijn klassieke Maha-
bhininishkramana, of de Grote Verzaking, en hel anpirfcrdc anderen, zoals
Ashwaghosa en de auteur van Lalita Wistara, tot hel berijmen van het thema
Toen India een onderdeel werd van het Britse Rijk maakte Sir Edwin Amold
het thema onsterfelijk in zijn wereldberoemde Het Lich van Azié, dat hem een
plaats bezorgde tussen de grootste klassieke dichters die de wereld rijk is
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In de vroegste periode van het Boeddhisme verspreidde het verhaal zich over
de grenzen van India en vond het zijn weg naar het oude Perzig, dat ten noord-
westen van het oude India ligt. De Perzen maakten er een Pehlawi- (oud-
Perzische) bewerking van in de tijd van Choreseus de Grote (531-579). Archeo-
logen hebben oude Perzische en Turkse werken gevonden in Centraal-Azié,
waaronder zich de levensgeschiedenis van de Boeddha bevindt. We moeten niet
vergelen dat het oude Perzische Rijk zich uitstrekte tot aan de grenzen van India
en Centraal Azié.

Kitab Balauhar Boedasaf

Tijdens de regering van kalief Al-Manzoer (753-774) werd een Arabische
versie van de Grote Verzaking vervaardigd en bewerkt vanuit het Bodhisatta-
Siddhattha-verhaal. Het heette Kitab Balauhar Boedasaf. Balauhar is naar men
zegt een Arabische afleiding van Bhagawan - een naam voor de Boeddha.
Boedasafis natuurlijk de naam Bodhisat. Rond dezelfde tijd was een Syrische
versie vervaardigd door de Christenen van Georgié, en St. Johannes van Damas-
cus bewerkte dit en stelde een Christelijke versie samen, waarbij hij het verhaal
een Christelijke draai en inkleuring gaf om het te laten aansluiten bij hun
evangelische en leerstellige behoeften. Deze bewerking is een plagiaat van de
Grote Verzaking van prins Siddhattha, de Bodhisatta, zijn verwerkelijking van
de Waarheid en zijn leer.

Prins Josaphat werd geboren als zoon van een Indiase koning aan de grens
met Perzié. Abenner, zijn vader, raadpleegt astrologen met het oog op zijn toe-
komst. Zij voorspellen zijn ontnuchtering over de wereld en dat hij zijn leven
zal gaan wijden aan het onderwijzen van de weg tot redding aan de mensheid.
De prins werd op wonderbare wijze geboren en zijn vader deed zijn best om alle
kwaad en leed uit zijn buurt vandaan te houden. Hij leefde in paleisvertrekken
en werd beziggehouden door musici en danseressen. Maar alles gebeurde zoals
in het geval van prins Siddhattha, de Bodhisatta. Hij zag de vier tekenen en
verliet in het geheim het paleis en werd een kluizenaar. Een Christelijke priester,
Barlaim, uit Serendib (het huidige Shri Lanka), was vermomd als juwelen-
koopman naar de prins gegaan en predikte het Evangelie voor hem. Hij werd
een Christelijke kluizenaar, onderwijst zijn vader in de Christelijke leer en
bekeert tenslotte heel India tot zijn geloof. De geschiedenis van India bevat
dergelijke episodes niet en de hele zaak is een Christelijk verdichtsel met hier
en daar verhandelingen en leerredes uit hun geschriften.

Rattapala Soetta

De gedeelten over de leegheid van de wereld en de vergankelijkheid van
haar genoegens en de voordelen van verzaking voor het verkrijgen van een
eeuwig leven laten zich lezen als een passage uit Boeddhistische geschriften
z0als de Dhammapada en de Rattapala Soetta. Er worden vele Boeddhistische
parabels en gelijkenissen in gevonden. Bijzonder treffend is het verhaal van de
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man die door een olifant werd opgejaagd door een jungle. Hij valt in een verlaten
puL. Hij houdt zich stevig vast aan een klimplant alsof zijn leven ervan afhangt.
T'erwijl hij in zo'n hachelijke positie hangt likt hij honingdruppels op die uit een
dichtbij hangende bijenkorf vallen. Ieder Boeddhistisch schoolkind kent dit ver-
haal. Het is een allegorie voor de situatie van de mens in deze wereld.

Een Boeddhist zal onmiddellijk het Dhammapada-vers 'Asare sara matino n
herkennen dat hier in prozavorm wordt weergegeven. De Bodhisatta die onder de
Bodhiboom zit komt voor in de Arabische versie, maar wordt in de Christelijke
bewerking weggelaten.

Het verhaal werd onmetelijk populair in het Middeleeuwse Europa. Barlaim
en Josaphat werden erkend als heiligen en overgenomen voor aanbidding in de
belangrijke kerkgenootschappen, zoals de Rooms-Katholieke en de Grieks-
Orthodoxe Kerk. 27 November werd gereserveerd voor hun nagedachtenis en
aan hen gewijde festiviteiten. Paus Sextus V verklaarde Josaphat op 27 decem-
ber 1585 heilig en zijn relikwieén werden vereerd in de St. Salvator-priorij in
Antwerpen. Door de gelovigen werden wonderbaarlijke genezingen aan hem
toegeschreven. Het verhaal werd vertaald in bijna alle Europese talen. Sint
Josaphat werd het toonbeeld en voorbeeld voor het Christelijke kloosterleven,
celibaat en verzaking. De invloed van dit verhaal betekent een keerpunt in het
Christelijke kloosterleven.

Christelijk celibaat

Tot dan toe waren de meeste Christelijke priesters en pausen getrouwd.
Jezus’ eerste discipelen, onder wie Petrus, waren getrouwde mannen. St. Paulus
maant in zijn brieven Christelijke bisschoppen slechts één vrouw te trouwen en
polygamie op te geven. Voor het jaar 1139 waren veertig Rooms-Katholieke
pausen getrouwde mannen. In dit jaar werd het celibaat verplicht gesteld in de
R.K. Kerk. De ideologie en het voorbeeld voor dit celibaat werden meer dan
aan wie ook ontleend aan de heilige St. Josaphat. De Jezuieten gebruikten het
verhaal voor verscheidene van hun inspirerende en opvoedkundige toneel-
spelen. Shakespeare las het verhaal en nam de parabel van de drie kistjes uit dit
werk. Leo Tolstoi's toewijding aan hoge idealen en afwending van roem en
rijkdom werd geinspireerd door dit opvoedkundige werk. In feite haalt hij in
zijn belijdenis passages eruit aan

David Marshall Lang

Het was David Marshall Lang, hoogleraar Kaukasische studies aan de
universiteit van Londen, die de oudste Griekse versie van de Barlaim en
Josaphat-legende ontdekte in de archieven van een oude kerk in Jeruzalem. De

niet-wezenlijke - degenen die er zulke verkeerde pedachten op nahouden realiseren
nooit het wezenlijke. (Dhp. 11)
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Griekse versie werd Balavarani genoemd. Hij vertaalde haar in hedendaags
Engels en publiceerde haar in 1956. Allen Unwin & Co in Londen waren de
uitgevers. In een heel verhelderend en informatief voorwoord geeft hij het
verhaal van de verhuizing van de Grote Verzaking van de Bodhisatta uit India’s
Lalita Wistara en andere Boeddhistische werken naar Perzié, Arabié, Armenié
en Syrié, en daarna naar Europa in Griekse en Latijnse vertalingen en redakties.
De Grote Verzaking van de Boaddha heeft werkelijk ale een hefhoom ge-
fungeerd voor het geestelijk leven van de mensheid; het is er zuiverder door
gemaak, nobeler en toegewijd aan hoge idealen.

Vert. van 'The Buddha as a Saint in the Christian Church'. In: Vesak Sirisara. Sri
Saddharmadana Samitiya Saranapalaramaya, Walana, Panadura, Shri Lanka, 1989.

Het Panadura-debat

L. Piyasena

In Shri Lanka werd in 1873 in de plaats Panadura een twee dagen durend
debat gehouden tussen Boeddhisten en Christenen. Het verioop ervan
werd opgetekend en is te lezen als een krantenverslag. In onderstaand
artikel worden niet de religieuze leerstellingen bediskussieerd waarover
gedebatieerd werd. We leven nu in een tijd waarin de leerstellingen van
een religie beschouwd worden als een zaak voor het individu om re be-
studeren, te gaan begrijpen en te beoefenen, en niet om op het marktplein
spitsvondige debatten over te voeren. Dit artikel tracht het historische
kader van het debat aan te geven.

Nadat het koninkrijk Kandy in 1815 was overgegeven aan de Britten brak
een periode vol rampspoed aan voor de Boeddhisten. Met steun van de
regering begonnen Christelijke missionarissen Boeddhisten tot hun geloof te
bekeren. Een methode die de missionarissen gebruikten was de Boeddhisten
voor openbare debatten uit te dagen, waarbij de opvattingen van de Boeddhisten
helachelijk gemaakt konden worden. Enige tijd lang, tot ongeveer het jaar 1840,
toonden Boeddhisten een gebrek aan zelfvertrouwen om deze bedreiging het
hoofd te bieden. Maar met het verstrijken van enkele jaren verschenen er Boed-
dhistische monniken die missionarissen in hun eigen spel konden overtreffen.
Een zo'n debater, die de zaak van het Boeddhisme heeft vooruitgeholpen en
daardoor zijn naam aan het nageslacht achterliet om met dankbaarheid te her-
inneren, was de Eerw. Migettuwatte Gunananda Thera.
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Op 10 februari 1823, precies 8 jaar na het verdrag van Kandy, werd in een
middenklasse-gezin in Mohottiwatte in Welitota een jongetje geboren dat voor-
bestemd was het Boeddhisme te beschermen tegen zijn belasteraars. Er wordt
gezegd dat zijn horoskoop aangaf dat hij een groot leider zou worden. Zijn
ouders hechtien niet veel belang aan deze voorspelling. Zij gaven hem zijn eerste
onderwijs in de dorpstempel, waar hij zijn Pali, Singalees en Sanskriet leerde
aan de voeten van de grote Seenigama Maha Thera, zijn oom. Hij werd later
naar het Wesley College in Colombo gestuurd voor zijn Engelse onderwijs. Op
zestienjarige leeftijd overleden zijn ouders en moest hij terugkeren naar zijn
dorp en zijn hogere opleiding afbreken.

Enige tijd later nam hij in verband met een serie leringen die georganiseerd
werd in de dorpstempel, net als enkele van zijn vrienden de taak op zich voor
één avond de Dhammadesana te organiseren. Dit betekende dat hij een monnik
moest vinden die een lering zou geven. Terwijl zijn vrienden tijdig regelingen
troffen om monniken te krijgen voor de avonden die hun toebedeeld waren,
vond alleen deze jongeman geen monnik. Misschien had hij besloten iets
ongewoons te doen toen hij aan de beurt was. In ieder geval maakte hij een set
pijen klaar die door een monnik gedragen worden bij zijn inwijdingsplechtigheid.

Toen de dag die hem toegewezen was aanbrak, ging hij naar de verani-
.woordelijke monnik van de tempel toe en vroeg om de inwijding. Dit werd

toegestaan en dezelfde avond nam de nieuw ingewijde monnik zijn plaats in de
Predikhal in en gaf een lering die de gedachten van de toehoorders boeide en
waarmee hij hun harten won. Zijn vrienden en familie haalden hem daama over
de pij te blijven dragen. De grap die hij met zijn vrienden uithaalde werd
uiteindelijk een serieuze aangelegenheid. Met tegenzin gaf hij toe en ging het
leven leiden waarmee hij de voorspelling bij zijn geboorte waarmaakte.

De nieuwe monnik kreeg de naam Migettuwatte Gunananda. Hoewel een
laatbloeier, was hij beoordeeld naar elke maatstaf een wonderkind. De Eerw.
Migettuwatte Gunananda groeide op de leeftijd van zestien jaar in één avond
uit tot een groot prediker.

De onmiddellijke aanleiding voor het Panadura-debat was een prediking
gegeven door de Eerw. David de Silva op 12 juni 1873 in de Wesleyaanse kerk
in Panadura, waarin deze de overtuigingen van de Boeddhisten bekritiseerde.
Toen hij hiervan hoorde, spoedde de Eerw. Migettuwatte Gunananda, die toen
vijftig jaar oud was, en ondertussen een veteraan in het debatteren, zich een
week later naar de Galkanda-tempel in Panadura en reageerde op de kntiek van
de Eerw. David de Silva. Gezegd wordt dat enkele Christenen overwogen dat
het op deze manier debatteren en het aanvallen van elkaars religie vanuit de kerk
en vanuit de tempel tot oproer zou kunnen leiden en tot vredebreuk. Zij kwamen
daarom op het idee een groot openbaar debat te organiseren tussen de twee
religies, zodat voor eens en voor altijd met de argumenten van de Boeddhisten
afgerekend zou kunnen worden.
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Het debat werd op twee dagen ge-
houden, op 26 en 28 augustus 1873, Vaor
de aanvang van het debat werd een aantal
afspraken en voorwaarden voorgelezen
en door beide zijden geaccepteerd. Tijd-
stip van debat was 8 tot 10 uur s morgens
en 3 tot 5 uur 's middags. Tedere partij
sprak in een sessie een uur. Het eerste uur
gaven de Christenen aan wat zij als ver-
keerd beschouwden in de Boeddhistische
leer. In het tweede uur gaven de Boed-
dhisten antwoord en voerden zij aan wat
zij tegen het Christendom hadden. De
toespraken werden opgetekend en aan het
einde van de dag werden de verslagenals
authentiek erkend en ondertekend door
de respektievelijke sprekers.

Het debat werd de sensatie van de
dag. Zowel de Boeddhisten als de Chris-
tenen publiceerden de gebeurtenissen in
pamfletvorm.

Eerw. Migettuwatte Gunananda
Nayaka Thera

De toenmalige redakteur van de "Times of Ceylon’ liet het verslag van het
debat vertalen in het Engels. Hij liet het drukken in de vorm van een pamflet en
verspreidde het in groten getale over het hele eiland. Een van deze pamfletten
kwam in handen van een onverschrokken reiziger uit de Verenigde Staten,
genaamd J.M. Peebles. En daar zit een verhaal aan vast.

Peebles nam de pamfletten met zich mee naar zijn eigen land en liet ze pub]i—
ceren in een boekje met een inleiding van zijn hand en met toevoeging van zijn
eigen aantekeningen bij het debat. Kolonel H.S. Olcott® en mevrouw Blavatsky
kwamen deze pamfletten tegen en begonnen een korrespondentie met de Esrw.
Migettuwatte Gunananda. Deze korrespondentie leidde viteindelijk tot kolonel
Olcotts bezoek aan Shri Lanka in 1880. Zijn bezoek was op zijn beurt bepalend
voor de Boeddhistische wederopkomst die op het eiland gaande was.

J.M. Peebles was een bijzondere man. Hij was een Amerikaans burger die
drie titels had - hij was doktor in de medicijnen, de kunst en de filosofie. Hij
wordt in het boek dat hij publiceerde beschreven als een schrijver, leraar, rei-
ziger, ex-consul van de V.S. en lid van de meest uiteenlopende genootschappen.

1, Zie D.W. Senadheera, Olcott and the Buddhist revival. Colombo, Sri Lanka
Publishers Ltd, 1953.

2. Henry Steele Oleott (1832-1907) was een Amerikaan die in de jaren '70 van de
vorige eenw in de ocosterse religies, en speciaal het Boeddhisme, geinteresseerd
raakte. In 1875 richtte hij met mevrouw Blavatsky de Theosophical Society op.
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In het voorwoord van het boek dat hij schreef maakte hij de volgende op-
merkingen over het Panadura-debat.

"Met bewondering voor de kalmte die de oriéntaalse geest kenmerkt, en
diepe interesse voor de symboliek die ten grondslag ligt aan de oosterse religies,
had ik een lang gekoesterde wens deze religies, in het bijzonder het Boeddhisme,
in de diskussie-arena gebracht te zien waarin het vis-i-vis zou staan met de
Christelijke religie en waarin ieder systeem onderworpen zou mogen worden
aan de test van de polemiek. In Panadura op Ceylon ontmoette een Boeddhis-
tische monnik in een mondeling debat de eerwaarde heer De Silva, een
Wesleyaanse predikant.

"De diskussie duurde twee dagen, voor een bijna ademloos gezelschap van
tochoorders, dat soms bestond uit vijf- tot zevenduizend aanwezigen. Elk van
de partijen had zijn eigen sympatiserende vrienden en beide partijen eisten, zoals
gewoonlijk, de overwinning op. Voorzover ik uitlatingen gehoord heb van wat
onpartijdige personen leken te zijn, was het uiteindelijk de Boeddhistische
monnik - de meest bevallige spreker, die zich aanpaste aan de geest van de aan-
wezigen - die de meerderheid voor zich won. Het is zeker dat een aantal Christe-
nen niet tevreden was met het resultaat.”

Zoals vele Amerikanen en Europeanen in de tweede helft van de 19e eeuw,
was Peebles geinteresseerd in oosterse religies, zoals blijkt uit de volgende
alinea's die uit de inleiding van zijn boek zijn genomen.

"Zoals de zon in het Oosten opkomt, over naties en kontinenten heentrekt
en zijn glinsterende stralen op het Westen laat schijnen: zo komt de verborgen
zon van waarheid en rechtvaardigheid op onder de naam Oriéntalisme en
verlicht deze het Westen spiritueel - ons groot-objektivistische, roerig-zelf-
zuchtipe en wetenschappelijke Westen.

"De meest vluchtige waamemer van onze tijd moet weten dat het Wedisch
Brahmanisme en het Boeddhisme doeltreffende invallen doen in onze sociale
en religieuze instellingen. Hun missionarissen introduceren hun leerstellingen
kalm maar effektief - of ze nu waar zijn of niet - door middel van sociaal verkeer,
salonbijeenkomsten en het verspreiden van brochures, pamfletien en boeken.
Daarom rijst vanzelfsprekend de vraag: "Wat is het Boeddhisme?’

"De peest is de wortel; handelingen komen voort uit de geest. Als iemand
spreekt of handelt vanuit een onzuivere geest, dan komt daar leed uit voort zoals
stof van het voortrollende wiel afkomt.”

Wat het debat zelf betreft zijn de volgende alinea’s imeressant, omdat zij de
sfeer onthullen waarn het Panadura-debat gehouden werd.

"Degenen die bekend zijn met het dagelijkse leven in de dorpen in Ceylon
kunnen zich geen idee vormen van het aanzien dat Panadura toonde bij de
gelegenheid van de grote diskussie tussen de Protestanten en de Boeddhisten.
De afgesproken tijd waarop de diskussie zou beginnen was acht uur in de
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ochtend en lang voor dat tijdstip kon men duizenden inwoners zien, gekleed in
hun meest uitbundige vrijetijdskleding, die zich op weg begaven naar het grote
terrein waarop de ruime bungalow stond waar de partijen elkaar zouden ont-
moeten. Tegen zeven uur was het grasveld één zee van hoofden. Elk distrikt had
een evenredig aantal dorpelingen gestuurd. Colombo was vertegenwoordigd
door een paar intellektueel uitziende, in zijde geklede jonge Singalezen, vast-
besloten alles op te geven voor de grote kampioen van het Boeddhisme.

“De Protestantse partij was ook erg sterk. Katechisten en geestelijken van
alle gezindten, Baptisten, Wesleyanen, zendelingen: uit allerlei delen van het
eiland waren zij samengestroomd naar het grote huis dat voor hen ingericht was.
Een van hen, een oriéntalist van enig aanzien, had zijn rondtrekkende werk in de
wildernissen in de steek gelaten om deel te kunnen hebben aan deze belangrijke
diskussie en de Protestantse woordvoerder, de Eerw. David de Silva, bij te staan.

“Het tijdelijke gebouw dat het toneel was van de polemische strijd, was een
nette konstruktie met een cadjan-dak en een verhoogd platform met in het
midden een scheiding; een kant werd ingenomen door de Eerw. David de Silva
en zijn gezelschap en de andere kant door de Eerw. Mohottiwatte Gunananda,
algemeen bekend als Migettuwatte, en ongeveer tweehonderd monniken. Er is
een poging gedaan de numerieke sterkie van iedere partij vast te stellen, door
het indelen van het terrein door een hek, dat in de lijn van de afscheiding op het
platform, waarop de eerwaarde heren zaten, doorgetrokken werd. Maar de toe-
nemende aantallen mensen verhinderden dat deze indeling werd uitgevoerd.

"De bungalow zelf bood een uitbundige aanblik; de helft die door de
Protestantse partij ingenomen werd was versierd met groenblijvende takken en
had een plafond en kleden op de tafels die zo wit waren als sneeuw. De Boed-
dhisten deden echter meer aan kleur; zij hadden rijke damasten tafelkleden, een
plafond dat iemand aan de driekleurige vlag van de Fransen deed denken en
versieringen in verscheidene kleurschakeringen, gevoegd bij de gele zijden of
satijnen pijen van de monniken zelf. Dit was niet alles. Er was ook een Ceylo-
nese politiemacht, onder aanvoering van inspekteur Ekanayaka, gekleed in
uniform; gehandschoend, met zijn gordel om en gezeten op zijn nobele ros kon
men hem een handvol agenten - ongeveer veertien - zien drillen en allerlei
manoeuvres in de menigte zien uitvoeren. Maar de orde en rust die onder de
vijf- of zesduizend mensen heersten waren niet te wijten aan hun aanwezigheid,
zoals duidelijk bleek op meer dan één moment tijdens de bijeenkomst.”

Het Panadura-debat is voor de Boeddhisten om twee redenen belangrijk. Het
leidde tot het bezoek van kolonel Olcott aan Sri Lanka in 1880 en het eindigde
in zo'n overwinning voor de Boeddhisten, dat zij nooit meer vitgedaagd werden
voor een debat.

Naar: L. Pivasena, 'The Panadura Debate’. In: New World Buddhism. Moratuva,
Shri Lanka. Vol. 2, No. 1, June 1985.




Een bhikkhoe in de Bijbel

Francis Story

Jnh:mn Gutenberg (circa 1398 - 1468), wordt degene genoemd 'die de
sterkste aanspraak maakt op de eer de uvitvinder van de boekdrukkunst te
zijn’. Hij begon kort na 1438 het eerste drukwerk te laten verschijnen. Maar de
drukkunst is veel ouder. We hebben er geen zekere kennis van hoe zij ontstond
of wanneer, maar het is goed mogelijk dat het drukken het eerst ontdekt en
toegepast is door Boeddhisten. Het oudste ons bekende gedrukte boek is Chi-
nees; het werd gedrukt met blokken en draagt de inscriptie: 'Gedrukt op 11 mei
868 (westerse tijdrekening) door Wang Chieh, voor gratis algemene versprei-
ding, ter vereeuwiging, met diep respekt, van de nagedachtenis van zijn ouders’.
Het werd in 1900 ontdekt in de provincie Kansoe.

Wang Chiehs kinderlijke vroomheid zou die van een Boeddhist of een Con-
fucianist geweest kunnen zijn, of van iemand die beide was. In ieder geval is
het interessant dat het oudste gedrukte boek in de wereld er een van dit soort is,
want zelfs in onze tijd wordt het gebruik van het drukken van boeken over de
Boeddha-Dhamma voor gratis verspreiding, ter nagedachtenis van overleden
verwanten aan wie de verdienste overdragen wordt, nog steeds gevolgd in
Boeddhistische landen. Het zou een van de vroegste gebruiken geweest kunnen
zijn waarvoor de drukkunst toegepast is.

In Europa was het pas zeshonderd jaar later dat het drukken uitgevonden
werd. Er wordt aangenomen dat het daar autonoom ontdekt is, maar daar is geen
zeker bewijs voor. Aan de andere kant is er een goede reden om aan te nemen
dat de kontakten die in die tijd al bestonden tussen Oost en West de weg gebaand
hebben voor de ontwikkeling van het drukken. Er zijn zelfs enige aanwijsbare
voorbeelden hiervan in het werk van de vroegste Europese drukkers. Een hier-
van, dat zeer zeker de aandacht van geleerden en bibliofielen waard is, is bijzon-
der interessant vanwege de verbinding die het lijkt te suggereren tussen Europa
en het Verre Oosten in wat misschien de meest onverwachte kontekst is die men
zich kan voorstellen.

De Gutenberg-bijbel

De traditie wil dat het eerste gedrukte boek van het verplaatsbare soort in
Europa de beroemde Gutenberg-bijbel was. Hij werd uitgegeven in Mainz,
Duitsland, rond het jaar 1454. De bladzijden ervan zijn met ornamenten verlucht
om het effekt te geven van een handgeschreven manuskript, en er wordt aange-
nomen dat het werk aan ieder exemplaar vitgevoerd is door verschillende gra-
veurs aan wie het met dat doel uitbesteed was. De namen van deze kunstenaars
zijn niet opgetekend.
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De omamenten bestaan uit het gebruikelijke krulwerk van rubricators, met
decoratieve hoofdletters en miniaturen die bijbelse figuren en voorstellingen
weergeven. De personages die in de omamenten te zien zijn, zijn van het
traditionele middeleeuws-Europese of vroeg-Renaissancistische type, in de kle-
ding van die periode, zoals in die tijd gebruikelijk was om bijbelse personen uit
te beelden. Maar er is één uitzondering. Onderaan op pagina | van de Spreuken
van Salomo, waarvan een kleurenreproduktie in mijn bezit is, is een man
afgebeeld met een bruine huid en een geschoren hoofd, baardloos, mager en met
een ascetisch uiterlijk. Hij is gekleed in een effen kleed van een bleek rose-
achtige kleur, over de linker schouder gedrapeerd, de rechter schouder en arm
vrijlatend. De rechterhand van de figuur is opgeheven, met twee vingers uit-
gestoken in een gebaar van prediken, aansporen of zegenen. Mijn schets van
deze afbeelding, die een getrouwe kopie is, is hierbij weergegeven.

Een uit de toon vallende
afbeelding

Hieronder de kenmerkende
punten met betrekking tot deze on-
gebruikelijke tekening:

1. De bruine huid van de man is
in sterk kontrast met de rose teint
van de twee figuren in het minia-
tuur wat hoger op dezelfde pagina.
Dit zijn konventionele Europese
types; één, met kroon en witte
baard, stelt koning Salomo voor.

2. De pij, die duidelijk uit één
enkele rechte lap bestaat, is anders
dan enig kledingstuk uvit de periode
van de Gutenberg-bijbel, of uvit de
traditie van het Oude Testament.
De bleek rose-achtige kleur in de
reproduktie is precies de kleur van
de pij van een bhikkhoe na veel
gewassen le zijn en blootgesteld aan de zon. Het is precies zo gedrapeerd als
een Therawada-bhikkhoe zijn kleed, de ciwara, draagt.

3. De figuur houdt geen enkel verband met enige gebeurtenis of personage
in de Spreuken van Salomo. De miniatuur iets hoger op dezelfde pagina echter
is zeker wel een illustratie van de tekst: het stelt een koninklijke wijze voor,
gekroond, die een kind onderricht dat waarschijnlijk symbool staat voor de
Kinderen van Israél.

4. Het geheel geschoren hoofd en de afwezigheid van een baard zijn nogal
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uitzonderlijk in vergelijking met de bijbelse personen en met de mode in Europa
in die periode.

5. Hij heeft een priesterlijke houding.

6. De trekken zijn duidelijk aangegeven en Indo-Europees; het zouden die
van een Indiér of Singalees kunnen zijn.

Bovenstaande overwegingen, en vooral het volkomen uit de toon vallen van
de figuur in een dergelijke omlijsting, leiden onweerstaanbaar tot de konklusie
dat de afgebeelde persoon een Boeddhistische bhikkhoe is. Het probleem dat
dat opwerpt is: hoe is een Boeddhistische monnik in de Gutenberg-bijbel
terechtgekomen?

Twee mogelijkheden dienen zich aan: of er zijn op dat tijdstip Boeddhis-
tische monniken naar Duitsland gereisd, wat hoogst onwaarschijnlijk is, of
anders is de onbekende graveur zelf naar het Oosten gereisd. Dit is een veel
aannemelijker veronderstelling, in het licht van de handelskontakien die zich
snel aan het ontwikkelen waren tussen Oost en West. We zouden kunnen
aannemen dat de kunstenaar naar alle waarschijnlijkheid deel uitgemaakt heeft
van een scheepsbemanning en naar Qost-Indié gereisd is, alwaar hij bhikkhoes
tegengekomen was. Als deze veronderstelling juist is, lijkt het erop dat hij vol-
doende onder de indruk was van Boeddhistische monniken om een portret van
z0’n monnik een gepaste afbeelding te vinden voor zijn heilige boek. Het lijkt

ook zeer betekenisvol dat hij de afbeelding van de monnik gekozen heeft om de
Spreuken van Salomo op te luisteren, wat een gedeelte van de Wijsheid-
literatuur van het Oude Testament is.

De tweede theorie is de meest voor de hand liggende om de feiten te ver-
klaren. Een derde mogelijkheid, dat de kunstenaar een tekening gezien heeft
van een bhikkhoe in een geillustreerd reisverhaal en deze overgenomen heeft,
kan uitgesloten worden. Het was pas meer dan honderd jaar later dat werken
zoals Hakluyts Voyages begonnen te verschijnen. De Gutenbergtekening draagt
bovendien het stempel van direkte observatie. De fijngetekende ascetische trek-
ken kunnen nog heden bij Boeddhistische monniken gezien worden. Het ge-
zicht is dat van een jeugdig iemand, waarbij het duidelijk is dat het hoofd niet
van nature kaal is, maar geschoren. Christelijke religieuze ordes kennen de ton-
suur, maar het volledig kaal maken van de schedel is bij hen nooit in gebruik
geweest.

Een intrigerend aspekt van de zaak is het feit dat, zoals hierboven vermeld,
de Spreuken van Salomo een deel vormen van de oude Wijsheids-literatuur van
de Bijbel. Op vele plaatsen weerklinkt in deze teksten de wijsheid van het Verre
Oosten. Zoals Prof. Max Muller aanduidde zijn er overeenkomsten tussen de
verhalen die met Salomo verband houden en de Djataka’s, in het bijzonder in
het welbekende verhaal van 'Het Oordeel van Salomo’, wat in essentie hetzelfde
is als dat van de wijze Mahosada in Djataka 546. Het is een boeiende over-
denking of de onbekende kunstenaar daar enig vermoeden van had en in zijn
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werk het verband heeft willen aanduiden. Heeft hij gedurende zijn oostelijke
omzwervingen feitelijk enige instruktie in het Boeddhisme gehad? Wat dan ook
het antwoord moge zijn op deze vragen, we hoeven alleen aan te nemen dat als
de kunstenaar persoonlijk Therawada-bhikkhoes ontmoet heeft, misschien
terwijl hij met handelaren naar Oost-Indié reisde, hij er toe gekomen is hen te
associéren met de ideeén van wijsheid en instruktie die het thema zijn van de
Spreuken, endat hij de figuur van een Boeddhistische monnik introduceerde als
een passend symbool voor de inhoud van het boek. De mysterieuze figuur van
de bhikkhoe, die zo'n vreemde variant vormt op zijn omgeving, zou heel goed
een diepere betekenis dan deze kunnen hebben, maar dit is alles wat we met
recht kunnen aannemen uit het feit van zijn aanwezigheid.

Van slechts vijfenveertig uitgaven van de Gutenberg-bijbel is het bestaan
vandaag de dag bekend en waarschijnlijk zijn ze niet allemaal op dezelfde
manier of door dezelfde hand gerubriceerd. De tekening die ik beschreven heb
en de reproduktie waaruit ik overgenomen heb, bevindt zich in het Pelplin-
exemplaar in de Openbare Bibliotheek in New York.

Uit: Francis Story (Anagarika Sugatananda), The Buddhist Outlook. Collected
Writings. Volume L. Kandy, Buddhist Publication Society, 1973, p. 319-323. Eerder
in: The Times Weekender, Colombo, 21-3-1968.

Boeddhistische missie bezoekt Amerika
voor Columbus

V.G. Nair

Onlangs waren er berichten in het nieuws dar een Chinese monnik in de
Se eeuw Amerika ontdekt zou hebben. Dergelijke veronderstellingen be-
staan al langer. In onderstaand artikel word:t aangevoerd dat er zowel
in Chinese annalen als in Amerika zelf bewijzen van te vinden zijn, maar
nog niet in de wetenschappelijke literatuur. Is de huidige groet van het
Boeddhisme in Amerika eigenlijk een wederopkomst?

Dc eerste eeuwen van de Christelijke jaartelling werden gekenmerkt door
intensieve Boeddhistische zendingsaktiviteiten buiten de grenzen van
India. De traditie van de door keizer Asoka uitgezonden monniken voortzettend,
waren Boeddhistische monniken uit Ceylon, Zuid-India - in het bijzonder




18

Kanchipoeram - en Midden- en Noord-India in de eerste eeuwen van de westerse
jaartelling bezig met het verkondigen van de instrukties van de Boeddha in
verafgelegen landen als China, Japan, Tibet, Mongolié, Burma en andere lan-
den. Deze monniken voerden beelden en heilige relikwieén en ook manuskrip-
ten van de Boeddhistische geschriften met zich mee.

In vele gevallen maakten zij zich de talen van de landen die zij bezochten
meester en vertaalden vele Boeddhistische teksten it het Pali en Sanskriet in
deze talen. Op deze manier werd de Boeddhistische literatuur vertaald in vele
Aziatische talen. Het baanbrekende werk, de beproevingen en de prestaties van
deze pionierende Boeddhistische monniken zijn opgetekend in inscripties en in
de literatuur van de landen waar zij predikten. Hun buitenlandse missies hebben
hun stempel achtergelaten op de kultuur van de landen waar zij verbleven.

Hoewel India de geboorieplaats is van het Boeddhisme en we een uitgebrei-
de Boeddhistische literatuur hebben die door de eeuwen heen bijeengebracht is
en aan ons is overgeleverd, vinden we er geen enkele zinspeling in over Boed-
dhistische missie-aktiviteiten in landen aan de andere kant van de Atlantische
en de Stille Oceaan. Maar het schijnt dat Boeddhistische monniken ook de
eilanden in de Stille Oceaan bezochten en Amerika.

Chaman Lan en enige Amerikaanse geleerden beweren dat het niet Colum-
bus was die Amerika ontdekte, maar Hindoe-immigranten uit India. Deze
ingenieuze theorie is gebaseerd op bepaalde tradities die heersen in Midden-
Amerika en Mexico. Maar de theorie wordt niet ondersteund door bewijzen in
de literatuur. We hebben echter in Chinese annalen minstens één opgetekende
verwijzing naar een gezelschap van Boeddhistische monniken die in de vijfde
eeuw overstaken naar Amerika en het Boeddhisme introduceerden onder de
mensen daar.

Hui Shens missie

Aan de andere kant hebben twee Amerikaanse geleerden en twee Canadese
geleerden de aktiviteiten van een Boeddhistische missie in de vijfde eeuw naar
Midden-Amerika en Mexico aan het licht gebracht. De bevindingen van deze
geleerden zijn niet alleen gebaseerd op Chinese annalen, maar ook op de
tradities en religieuze gebruiken die in Midden-Amerika en Mexico bestaan.
Het is een aangrijpend verhaal: het voegt een nieuw hoofdstuk toe aan de ge-
schiedenis van het Boeddhisme en aan de oude Indo-Amerikaanse kulturele
relaties.

Volgens professor John Fryer van de universiteit van Californié, bezochten
een Boeddhistische monnik, Hui Shen geheten in het Chinees, en vier andere
geestelijken, die corspronkelijk autochtonen uit Kaboel in Afghanistan waren,
Midden-Amerika en Mexico in het jaar 458, met het doel de boodschap van de
Boeddha te prediken. Het gezelschap splitste zich in tweeén en ze bereikten af-
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zonderlijk Midden-Amerika, waar zij hun missie-aktiviteiten gedurende meer

dan veertig jaar voorizetien. Hui Shen, de leider of een van de leden van het
ge zerchap. keerde in het jaar 499 alleen naar China terug, na een tijdsspanne
van veertig jaar.

Het is niet bekend of het gezelschap over land reisde van Kaboel naar China
en over zee naar Midden-Amerika, of dat het vanuit Kaboel in een van de Indiase
havens aankwam en van daar uitvoer naar de kusten van de Stille Cceaan. Er
wordt verondersteld dat het gezelschap eerst naar China ging, vanwaar het naar
Midden-Amerika voer. In die periode was China een belangrijk centrum van
Boeddhistische zendingsaktiviteiten in Azié. Wat ook de route geweest moge
zijn die door het gezelschap gevolgd is, op zijn terugreis kwam Hui Shen in
Kinh-Chow aan, de hoofdstad van de Tsi-dynastie, gelegen aan de Yangtse. De
reiziger wachtte drie jaar voor een audiéntie met de keizer om verslag uit te
brengen van zijn aktiviteiten in Midden-Amerika, maar hij was niet in staat de
keizer te ontmoeten ten gevolge van een burgercorlog die op dat moment in het
land heerste. Maar in het jaar 502 ontmoette Hui Shen keizer Woe Ti van de
nieuwe Liang-dynastie en vertelde hem alles over zijn Boeddhistische missie
naar Midden-Amerika.

Vertellingen opgetekend

Uit Chinese annalen blijkt dat Hui Shen geen inwoner van China was en
alleen gebrekkig Chinees sprak, en dat keizer Woe Ti hem behandelde als een
boodschapper uit Midden-Amerika, blijkbaar vanwege zijn vreemde nationali-
teit. Hui Shen schonk de keizer bijzondere artikelen die hij meegebracht had uit
Midden-Amerika en Mexico. Woe Ti, die een devoot Boeddhist was en een be-
schermheer van het Boeddhisme, was zeer onder de indruk van de vertellingen
van Hui Shen en gaf Yoe Kei, een van zijn leenheren, de opdracht Hui Shen in
detail te ondervragen over zijn missie naar Amerika en een volledig verslag te
maken van zijn aktiviteiten in het vreemde land. Aldus geschiedde en Hui Shens
vertellingen werden toegevoegd aan de keizerlijke archieven van de Liang-
dynastie en aan ons overgeleverd op volledige autoriteit van de beroemde
Chinese historikus Ma Toean-lin.

In de loop van zijn verslag aan de leenheer Yoe Kei verklaarde Hui Shen
dat een gezelschap van vijf Boeddhistische monniken, inklusief hijzelf, naar
Amerika ging gedurende het bewind van keizer Ta Ming van de Soeng-dynastie,
in of omstreeks het jaar 458. Zij namen beelden en heilige Boeddhistische tek-
sten mel zich mee, De hmdm.h.:r van de Boeddha was onbekend in Amerika.
De missie was succesvol en zij waren in staal mannen uit bevolking tot monnik
te wijden. Het gezelschap reisde langs de Koerilen en de Aleoeten naar Alaska.
Zij begonnen vanuit Kamisjatka, bij de Chinezen in die tijd bekend. Hui Shen gaf
een levendige beschrijving van dat land, dat in het Verre-Oosten bekend is als
Foesan, van de gewoonten en gedragingen van de mensen en zei dat het land 3200
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tot ruim 10.000 kilometer ten costen van Kamtsjatka lag en ook precies ten
oosten van China. Het gezelschap maakte de reis blijkbaar in een open boot of
kano.

Na eentijdsspanne van bijna veertig jaar werd Hui Shen om onbekende rede-
nen door de mensen vervolgd en toen zijn leven bedreigd werd, verdween hij
uit het land. Maar hij liet wat inskripties achter op een rots. In Magdalana in
Mexico is een standbeeld opgericht voor zijn nagedachtenis, waarop zijn naam
gegraveerd is. Er bestaat in Midden-Amerika bewijsmateriaal, zowel traditio-
neel als archeologisch, dat aantoont dat de overgebleven leden van het gezel-
schap, die een andere route volgden, ook Midden-Amerika bereikien en daar
hun aktiviteiten voortzetien. Hui Shen keerde alleen terug naar China en er is
niets bekend van de overige leden van het gezelschap.

Dit bewijs in de Chinese Boeddhistische literatuur, ondersteund door tradi-
tionele gebruiken, riten en anticke voorwerpen die gevonden zijn in Midden-
Amerika, reikend tot aan de kust van de Stille Oceaan van Alaska tot Mexico
en ook inandere lokaties die landinwaarts liggen, geeft blijk van een Boeddhis-
tische invioed.

Religieuze gebruiken

Verwijzend naar het op grote schaal voorkomen van Indiase kulturele
invlped in Midden-Amerika en Mexico, zegt professor John Fryer:

“De religieuze gebruiken en overtuigingen van de volken in Mexico, Yuca-
tan en Midden-Amerika, hun architektuur, hun tijdrekening, hun kunst en vele
andere dingen die door de Spanjaarden gevonden zijn toen zij Amerika verover-
den, laten de meest verrassende overeenkomst zien met details van Aziatische
overtuigingen en Aziatische beschavingen. Dit is in een dergelijke mate het
geval, dat onafhankelijke onderzoekers die niets weten van het verhaal van Hui
Shen ervan overtuigd zijn dat er een soort kommunikatie geweest moet zijn
tussen Amerika en Azié sinds het begin van de Christelijke jaartelling.”

Edward P. Vining uit San Francisco, die een studie maakte over het onder-
werp, heeft vijfendertig opmerkelijke overeenkomsten aangeduid die het be-
staan van het Boeddhisme en de Indiase kultuur in Midden-Amerika en Mexico
in de eerste eeuwen van de Christelijke jaartelling aantonen. Naar zijn opinie
tonen dergelijke overeenkomsten duidelijk aan dat zowel de Hindoe- als de
Boeddhistische religie in Midden-Amerika ingevoerd was, lang voordat de
Spanjaarden daar aankwamen.

Andere waardevolle informatie wat betreft Hui Shen en zijn gezelschap
komt van twee Canadese geleerden. Professor John Murray Gibbon en Tom
Mac-Innes hebben de verdienste van het ontdekken van Amerika aan Hui Shen
gegeven. Volgens hen stak Hui Shen de Stille Oceaan over in een Chinese jonk.
Hij bereikte Vancouver rond het jaar 499. Professor Gibbon haalt een geograaf
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aan uit de tijd van George I11 die het probleem van de Chinese bijdrage aan de
Trans-Stille-Oceaanvaart bestudeerde. Mac-Innes zegt dat Hui Shen de winter
doorbracht op het eiland Nootka Vancouver, waar hij drie monniken achterliet
om het Boeddhisme te verkondigen. Er zijn daar Chinese munten uit de Tsin-
dynastie gevonden in 1876. Overblijfselen van Boeddhistische tempels zijnook
ontdekt in Mexico, in de staat Sonora aan de Stille-Oceaankust en bij de stad
Ures in dezelfde staat, mel een standbeeld van de Boeddha met Chinese
Boeddhistische inskripties.

De feiten dat Hui Shen en zijn gezelschap uit Kaboel kwamen en dat hij
gebrekkig Chinees sprak, suggereren dat hij of wel een Indiase monnik en zende-
ling geweest zou kunnen zijn die in Kaboel woonde, of een autochtoon uit
Kaboel, dat in die tijd deel uitmaakte van India. Kaboel, dat ook bekend was als
Cophen Kiplin, Kandahar of Balk, lag in Gandhara, dat nu opgegaan is in
Afghanistan, en was een centrum van Boeddhistische aktiviteit. Een beroemde
monnik uit Kaboel die naar China ging gedurende de vierde eeuw, en vele
Boeddhistische teksten vertaalde in het Chinees, was Sanghadewa. Hoewel Hui
Shens Indische naam ons niet bekend is, is het zeer waarschijnlijk dat hij een
Indiér was uit ofwel India ofwel Kaboel.

Vert. van V.G. Nair,'Buddhist Mission Visits America before Columbus’. In: The
Buddhist. Vesak Annual 1972. Colombo, Young Men's Buddhist Association.

DOEG!
Ayya Dhammadinna

De tijd dat er buiten gewerkt kan worden is bijna voorbij. Alles ziet er nu
nat en koud uit. Maar. .. we zijn goed gevorderd met de stoepa-bouw! Er
hoeft nu nog maar tweeéneenhalf kompartiment gevuld te worden en dan is de
basis, de fundering, klaar! De samanera heeft hard gewerkt en kiest nu voor een
privé-wassa, om straks, bij beter weer, weer verder te gaan. Naar oud Boed-
dhistisch gebruik neemt hij afscheid met de woorden: "Ongetwijfeld heb ik
fouten begaan tijdens mijn aanwezigheid, wilt u ze mij vergeven?” En het
antwoord luidt natuurlijk ja plus dezelfde vraag. Een prachtige manier om
afscheid te nemen; mocht er nog wat zijn blijven hangen van een iritatietje of
70, dan valt dat nu weg. Helder afsluiten, dan begin je ook weer helder.

Maar ik loop op de tijd vooruit. Eerst hebben we nog een gemeenschappe-
lijke avond: recitatie, een korte lering en meditatie. Het reciteren met Bhante
Nayaka Thera is en blijft een feest, De warmte en de vaart die er in zit! Waauw
is geen ayya-raal, maarre . . . De lering doet me heel sterk aan de Boeddha den-
ken. Tk kan me goed voorstellen dat de Boeddha soms ook op eensgelijke wijze
een lering gaf: alsof tussen neus en lippen door. Onverwacht, flitsend, kort, en
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0 zo krachtig. Qua volume zeker geen 'lion's roar’. Zacht, bijna fluisterend,
maar duidelijk verstaanbaar worden de weloverwogen woorden uitgesproken.
Een bepaald soort strengheid in een deken van liefde. Een oproep met de impakt
en intentie van een leeuwebrul. We zitten stil, héél erg stil te luisteren.

Zijn we bezig te leven in navolging van de Boeddha? Dat is de vraag die we
onszelf ieder moment zouden moeten stellen. We zeggen Boeddhisi 1e zijn. Som-
migen van ons dragen het kleed van de Arahats. Wat doen we ermee? Leven we
er ook naar? Besteden we onze tijd, bij wat we ook doen, op een wijze die in de
voetsporen van de Boeddha past? Want her maakr niet uit wdt we doen. Hoe,
daar gaat het om. Leven we in navolging van de Boeddha? ZIJN WE EEN
LEVEND VOORBEELD VAN DHAMMA?

Hoe het de anderen vergaat weet ik natuurlijk niet, maar ik voel me heen en
weer geslingerd tussen hiri en oftappa enerzijds en wiriya en piti” anderzijds.
O, wat schiet ik tekort. [k ben het niet eens waard dit kleed te dragen, ik moet
nog zoveel leren, hoeveel procent van de tijd leef ik in navolging van de
Boeddha? Een levend voorbeeld van Dhamma ben ik {iberhaupt bij lange na
niet en is misschien ook wel veel te moeilijk voor mij; zal ik het ooil een beetje
leren? Versus: Ja, dit is ook precies waarvoor ik hier ben. Dit moet en mag ik
leren! Het maakt niet uit hoever ik kom, als ik maar streef met al m'n inzet. Wat
een voorrecht om de Dhamma te ontmoeten. Een Dhamma-loos leven kan ik
me nu al niet meer indenken. Ik voel de vreugde en energie door m'n aderen
stromen. Tuurlijk mag ik af en toe vallen. Als ik maar weer opsta met een blij
gezicht, de vreugde behoud in de oefening zelf! Dat is wat dit leven ook zo mooi
kan maken, voor wie daar oog voor heeft. Het hoeft niet zwaar en somber te
zijn, moeilijk en moeizaam. Integendeel. Fout? Oké, fout. Nu weer verder,
hoppa. Idem voor goed! Niet blijven hangen in je eigen waarde-oordeel over je
handeling, maar in de stroom blijven. En ook dit moet-mag ik leren! Of je nu
introvert of extravert bent, dat maakt niet uit, als je maar leeft met de oefening,
de oefening toepast in je eigen zijn.

Leven in navolging van de Boeddha betekent vooral ook voorzichtig zijn.
Behoedzaam, met liefdevolle aandacht de dingen doen en natourlijk achtzaam
zijn. Jezelf in acht nemen in deze is gewoon goed op jezelf passen, zoals een
moeder dat op haar kind doet. Dus voorzichtig, stimulerend en aandachtig met
jezelf omgaan. Gek, maar juist zo'n simpel iets blijkt in de praktijk zo moeilijk.
En als je dat niet op kan brengen wat jezelf betreft, hoe dan ooit voor een ander?
Neem alleen al voeding. Hoe voedt een moeder haar baby? En hoe voeden wij
onszelf? Mel net zoveel liefdevolle aandacht en rust? Net zo uitgebalanceerd,
niet te veel en niet te weinig? OFf neem lopen en praten. Hoe voorzichtig is de
moeder wanneer het kind leert lopen. Hoeveel geduld bij het juist leren praten.
En wij? Hoe bewegen en praten we? Oftewel, in navolging van de Boeddha
leven is in eerste instantie een kwestie van sila, deugdzaamheid. Geen moeilijke

1. geweten en schaamte
2. energle en verrukking
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hoogdravende 1oestanden, maar gewoon goed gedrag in spreken en handelen.
Daar begint het allemaal mee. Dat is de fundering voor de rest. De stoepa van
mentale ontplooiing wordt gebouwd op een fundering van silabeton. Logisch
ook eigenlijk, als je het praktisch realistisch bekijki: een stoepa op zand zakt
snel scheef, Wanneer je deze kursief gedrukte zin een paar keer snel achter
elkaar zegt, krijg je . . . tjepat-tjepat-tiepat: Indonesisch voor snel snel snel! En
ook daar is haastige spoed zelden goed.

Rustig aan opbouwen, vooral letten op de kleine dingen. Goed luisteren naar
opdrachten. Als we niet goed luisteren naar alledaagse praktische opdrachten,
hoe kunnen we dan naar een Dhamma-instruktie luisteren? Goed luisteren is ge-
lukkig geen kunst maar een kunde, een vaardigheid die we kunnen ontwikkelen.
Een belangrijke vaardigheid ook bij het samenwerken. Wie niet luistert komt
zelf in de problemen en brengt ook vaak anderen in de problemen. Het is dus
tevens een sterk sociaal getinte vaardigheid. En het aparte ervan is dat het zoveel
facetten heeft. Dat maakt het moeilijk én boeiend. Want waar luisteren we naar?
Naar de woorden van de ander? Naar de intonatie, de stemklank, het ritme? De
uitspraak? Naar onze eigen reaktie van binnen? Luisteren we naar onze eigen
uitgesproken woorden? Of naar onze eigen manier van spreken? Dat zijn zo al
vijf verschillende opties waar we voor kunnen kiezen om naar te luisteren. Het
zal duidelijk zijn, dat we moeten kiezen al naar gelang de situatie. Ja, heel
duidelijk, maar toch . . . Hoe vaak gebeurt het niet dat we daar helemaal geen
duidelijke keus in maken. Wanneer Bhante naar Ehipassiko belt om informatie
door te geven, is de woordelijke inhoud erg belangrijk. Luister ik daar niet goed
naar, dan kan dat vervelende gevolgen hebben. Drie en een halve meditator op-
halen in Assen, vijftig kuub zand en twee kilo cement bestellen. Een lastig parket
voor velen. Het kan ook zo zijn dat Bhante belt om te horen hoe het gaat en dan
is de inhoudelijke informatie veel minder belangrijk. Dan let Bhante op de
klankkleur van de stem, omdat die veel meer zegt dan de woorden zelf. Meestal
zal het een afwisselend gebeuren zijn, waarbij een helder begrip van prioriteit
noodzakeljk is om te weten wanneer je waar naar moet luisteren.

Tja, en zo kom ik vanzelf it bij verantwoordelijkheid. Ver-antwoorden: ant-
woorden aan jezelf kunnen geven. Daar naar luisteren en naar handelen. Waar-
om doe ik dit? Wat is mijn motivatie? Is wat ik nu doe in navolging van de Boed-
dha? Het voorvoegsel ver is en blijft een beetje vreemd. Ver-anderen, ver-blij-
ven, ver-velen, ver-vol-maken, ver-trouwen. In dit ver-band ver-klaar ik het
maar met aniwoord kunnen geven aan mezelf, 60k, misschien wel juist, als mijn
Leermeester, de Eerwaarde Sayadawgyi Dhammawiranatha Nayaka Thera, ver
weg 1s. Gelukkig heb ik daar de hulp van een toverwoord bij, want, o, wat vind
ik het onwijs moeilijk om drie, vier weken . . . DOEG! Toen ik aan Bhante vroeg
of hij misschien iets tegen me kon zegpen, omdat ik het zo moeilijk vond dat
hij enzovoort, al was het maar één woord, zei Bhante: "DOEG!" Thank you,
Bhante, a good time and safe retum for you, dear Bhante. With a warm and
respectful DOEG!
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Deeekhoorn

Eens werd de Bodhisatta wedergeboren in de dierenwereld als een
eekhoorn.

De eekhoorn had zijn nest gebouwd in een hoge boom, die dicht bij het
water stond. Zorgvuldig had hij een hele voorraad voedsel aangelegd
voor de kleine eekhoorntjes. Maar toen de regentijd aanbrak en de
heftige moessonregens neerstortten, viel het nest uit de boom. Het nest
met de jonge eekhoorntjes dreef in de wilde rivier naar de zee. Hulpeloos
en in wanhoop keek de eekhoorn vanaf de oever toe en zag hoe het nest
werd meegesleurd. Toen rende hij langs de oever van de rivier met het
nest mee. Zo kwam hij bij het strand van de zee. Heel in de verte zag hij
zijn nest drijven, maar bereiken kon hij het niet. Want de zee was diep
en hij kon niet zwemmen.

Wat moest hij doen? Hij be-
greep dal er voor hem, zwak
als hij was, maar eén moge-
lijkheid overbleef. Hij zou het |
water uit de zee moeten over-
hevelen op het strand, totdat
zijn nest op het droge zou
komen te liggen. Hij liet zi;’n
dikke staart in het water han-
gen, totdat deze geheel door-
drenkt was met water. Toen |_"--—— —

trok hij zijn staart het strand j )

op en ging er bovenop zitten, totdat al het water eruit geperst was. Dat
deed hij nog een keer en nog een keer, een eindeloos aantal keren.

De koning van de dewa’s voelde dat er iets op aarde niet in orde was.
Hij keek onderzoekend naar beneden en zag de eekhoorn aan het werk.
De koning besloot naar beneden te gaan om de eekhoorn uit de nood te
helpen. Hij zei tot de eekhoorn: "Wat ben je toch dwaas! Denk je nu heus
dat je door water uit je staart te knijpen de zee kunt leegscheppen? Dat
zou zelfs een mens of een olifant niet lukken!" "Dat kan ik niet be-
oordelen®, antwoordde de eekhoom, "maar ik weet wel, dat ik doe wat
ik doen kan". Toen de koning dit hoorde en zag hoe vastberaden de
eekhoorn met zijn werk doorging, kreeg hij veel bewondering. Hij ver-
anderde zichzelf in een reus, waadde door het water totdat hij bij het nest
kwam en gaf het aan de eekhoomn terug.
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Intreduktis:

Na de aankoop van de Boeddhayins Wihin
in Den Haag (1986) bleck al snel dat een
retraitecentnim op het platteland dringend
noodzakelijk was. Dit centrum zou diensl
moelen doen als klooster én als retraite-
cefitrum.

Dankzij de stenn van vee! Boeddhisten en
sympathisanten was hel mogelijk om in
1991 een woonboerderij in Bronneger
{Drenthe) te kopen. Hiermee werd met het
Ehipassiko  Projekt - aangevangen. Het
voorlopige plan is:

Fase 1 (1991-1992)

* gerste verbouwing van de gebouwen tol
klooster en meditatichal,

* aanleg van het meditatiepark,

* gereedmaken van de gastenverblijven,

i Utrecht: 14 en 28 jan.
Deventer; 7 en 21 jan.

Voar informatie en opgave kunt u zich wenden tot de Boedidhayans Wihars of Ehipassiko.

gefaseerde opbouw van het
Boeddhistisch Klooster Ehipassiko

Fase 2 (1992-1994)

* hat verkrijger van een vergunning voor
hiet botiwen vin een Stéépa. [Reeds ver-
kregenl

* de bouw van Je Ehipassiko Stoepa

Fase 3

* de aanschaf van de helendende weide en
de nevenstaarde boerderij,

* de bebouwing en/of verbouwing van de
omhiggende percelen.

Werk mes aar de verdere ontwikkeling
van het Dhamroadoeta-werk en het vesti-
gen van de- Sangha in Nederland. Steun
het Ehipassiko Projekt. Uw welwillende
giften, groot en klein, zijn meer dan wel-
kom! Staal Bapkiers: 63.82.30446 Ln.v.
Ned. Buddha-Dhamma Stichting. Uw gif-

Inspanning er Ontspanning

* het bouwen van een simi-paviljoen. ten zijn aftrekbaar van de belasting.
; Aktiviteiten ;
i LANDELLJK BOEDDHAYANA WIHARA |
i meditatie-avonden in: meditatie-retraite: :
¢ Den Haag: elke vrijdagavond; 15 t/m 17 januiri '*_
¢ op za. 19 december en vr. 15 en 29 ;
' januvari is de eerw. Dhamma- EHIPASSIEO e
' wiranatha Nayaka Thera aanwezig. meditatie-retraite: i
| Santpoort: 10 en 24 januari PN s :
Amsterdam; elke dinsdagavond; ozt L i
op 12 en 26 jan. is de ecrw. tots :
' Dhammawiranatha Nayakn Thera % u.r' A !
! MAAWETIE- 29 tfm 3] janua: :
i
-

I‘r Madiiatic-avonden zijn open svenden, waarvoor een bijdrage vanf 1150 wordt gevrmagd.
)
i




THERAWADA

BOEDDHAYANA CENTRUM

Internationeal Boeddhistisch Meditatie- en Studiecentrum
- opgericht In 1978 door de Eerw  Thern DhapmswiranBths -

Daorpsstraat 6, 9527 TC Bronneger, tel.: 05998 -3 50 18
Stephensonstraat 13, 2561 XP s Gravenhage, tel.: 070 - 3 600 605

De doelstellingen van het Boeddhayana Centrium zijn:

* hetbevorderen, aanmoedigen en begeleiden van de studie en praktijk
van de zuivere Leringen van de Boeddha;
het organiseren van openbare lezingen, meditatieretraites en -kursus-
sen, studieperiodes en -kursussen;
het opzetten van een meditatiecentrum voor intensieve retrailes op
het platteland met een akkomodatie voor ongeveer dertig meditators,
en van kleinere centra in de grolere steden voor kursussen en alge-
mene aktiviteiten;
het (doen bevorderen van het) uitgeven van Canonieke Boeddhis-
tische Geschriften en moderne verhandelingen naar de letter en de
geest van deze Geschrifien;
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 aangeslolen zijn bij ons Centrum in hel
bijzonder, welke Boeddhistische School zij ook aanhangen;
al datgene te doen dat nodig of bevorderlijk is om de bovenvermelde
doelsiellingen te verwerkelijken, en al het andere te doen dat in het
algemeen bijdraagt tot de bekendmaking vande Leer van de Boeddha
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