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Vaak hoort men zeggen dat het Theravada-Boeddhisme de: ethische
benadering van Gautama's Leer vertegenwoordigt, waar'ldj dan Zen
de intellektuele "approach" zou zijn en het Tantriscie Boeddhisme
de magisch~rituele. We kunnen hier geen oordeel gaan/ vellen over
de waarde van dergelijke uitspraken. Laten we ze als¥ uistregels
beschouwen en de rudimentaire vereenvoudiging die ze inhouden
voorlopig maar aanvaarden. !

Met deze restrictie voor ogen, plus het classieke '"omnis comparatio
claudicat', zouden we op analoge manier kunnen zeggen dat het,
Shin-Boeddhisme een emotionele. ja zelfs esthetische benadering
tot het hart van de Boeddhistische heilsleer vormt.

Immers, de Shin-Boeddhist staat tegenover het Boeddhaschap (en

al wat deze enkel vaag omschreven en in feite niet-omschrijfbaar
begrip inhoudt) zowat als de echte kunstliefhebber tegenover een
meesterwerk : open, ontvangend, opgaand.

Zo herinner ik me de tijdvergeten ogenblikken van innerlijke stilte
tegenover RembrandtsiJeremia treurend over de verwoesting van Jeru-
zalem", Of bij die speciale Romaanse kapitelen in de Priorij van
Serrabone, of bij het overweldigd ondergaan van Bachs Pinkstercan-
tate.

Even stil in sublieme vreugde en perkloze dankbaarheid komt de
Shin-Boeddhist te staan telkens hij Amida's nembutsu gewaarwordt,
waarbij hij niet meer kan uitmaken wie of wat het namuamidabutsu
uitgesproken heeft, de Bpeddha-zelf in een of andere verschijnings=-
vorm die nog door het menselijke bewustzijn kan betekend worden,

of de Boeddhist zo zelf-vergeten dat zijn woorden, de Naam, in

alle wezens hun weerspiegeling en hun weerkaatsing vinden.

Zoals men nederig wordt tegenover een meesterwerk door menseli jke
hand gemaakt, ~ zou men dan niet nederig zijn tegenover dat alles
overstelpende, zij het ook zo kortstondige ogenblik dat het univer-
sele theaterdoek even voor ons openschoof op het Heerlijkheids-
lichaam van de Leer 2

Heel wat mensen willen of kunnen niet nederig zijn, knielen, het
hoofd buigen. Ze willen zichzelf het middelpunt van elk bestaan,

HUN bestaan voelen, ze willen '"zichzelf zijn", zichzelf affirmeren...
Of kunnen eenvoudigweg niet tot een gevoel van nederigheid komen,

uit bevreesdheid voor de spot van hun mede-~karma-reizigers, - doordat
hun opvoeding "er" niet mee klopt, - omdat ze in hun "eigen" ogen
"zichzelf" toch maar belachelijk zouden vinden. Of gewoon omdat ze

er het nut niet van inzien, omdat het niets "oplevert'.

Hoe groot is echter de afstand tussen Amida en onszelf ! Tegenover
de onmetelijkheid van het Licht (a-mita-abha = on-meten-licht) of

de onmetelijkheid van het Leven (a-mita-ayus = on-meten-leven),
tegenover het onvergelijkbare, het onuitdrukbare, onverwoordbare

dat in ons dringt staan we klein; zo klein, ondanks onze drukdoe-
nerij, onze gewichtigheid, onze '"persoonlijkheid"...




WAT SHIN VOOR ONS BETEKENT

Jack Austin
Uit het moreel jaarverslag van de Shin
Buddhist Association 1978 - Londen

Ofschoon het Shin-Boeddhisme in Japan ontwikkeld werd en er gedurende
ceuwen een grote bioei kende, zijn de grondbeginselen ervan universeel
en ik ben ervan overtuigd dat ze in alle omstandigheden passen.

Wij zullen heel wat doorzicht en integriteit moeten aan de dag leggen
om een dubbele taak tot een goed einde te brengen : zelf Shin te
leren en daarbij het effektief hier en nu aan te passen. Het is niet
altijd gemakkelijk een onderscheid te maken tussen wat zuiver cultu-
reel, of zelfs nationaal is, en wat behoort tot de religieuze kern,
tot de innerlijke diepte. Verdraagzaamheid, geduld en begrip zullen
te allen kanten moeten opgebracht worden, maar het is beslist doen=-
baar. Dit moet gebeuren vddrdat we van een kleine groep volgelingen
uitgroeien tot een potentiéle kracht die het 7Zuiver~Land-Boeddhisme
kan uitspreiden.

Het was gewoonweg geniaal van Shinran Shonin , in die roerige tijden
700 jaar geleden in Jgpan, de Leer van de Boeddha te verspreiden
onder het "gewone volk". Wij staan nu, net zoals hij, tegenover de
taak het Boeddhisme voor te stellen aan mensen die geen specliale
pretetnties qua heiligheid of theologie hebben. Shakyamuni Buddha
zei : "Hij die maar een neel klein beetje van de Leer kan vertellen,
maar de Leer beleeft..., hij is de ware volgeling van de Verlichte."
Niemand van ons hoeft zich te beroemen oOp wat hij verwezenlijkt
heeft, noch hoeven we te weeklagen over onze tekortkomingen. Deze
beide reacties zijn misplaatst, in die zin dat ze ons 0p onszelf
laten concentreren en een verfijnde, subtiele vorm van egoisme
zijn.
We moeten niet naar onszelf opkijken, maar naar de Boeddha. De ope-
ningsverzen van het Dhammapadsz zeggen duidelijk waarom : "Al wat
we nu zijn is het resultaat van ons vroeger denken'.
"Denken aan de Boeddha' is de oorspronkelijke betekenis van de
nembutsu (nen = denken, butsu = Boeddha). Wanneer we steeds de
Boeddha van het Onmetelijke Licht (Amitabha) en van het Onmetelijke
Leven (Amitayus), die we kennen als Amida, vddr ogen houden en
wanneer we zijn Onmetelijk Mededogen en zijn Onmetelijke Wijsheid
gedenken, is het normaal dat we "dank u'' zeggen door zijn Naam te
gebruiken. Zo spreken we Boeddha's Naam, de nembutsu uit. De Japan-
ners hebben het Sanskriet Namo ‘Mitabhaya Buddhaya, via het Chinees
Nan-wo O-mi-t'o Fu omgezet in Namu Amida Butsu, de formule waarmee
wij allen hier zo vertrouwd zijn geworden, ook in de verkorte vorm
gebruikt bij plechtig reciet naar de Hongwanji-traditie "Namandabu'.

Deze evolutie toont ons hoe de verwoording zelf zich aan tijden en
1anden heeft kunnen aanpassen. Wat ons gebruik hier in het Westen
betreft, heb ik het gevoel dat iets als "N'Amida Buddha ons nog
het beste ligt.

Maar dit alles is slechts ecen uiting van nederig ontvangen . Het is
de dankbaarheid waar het op aan komt en uit deze dankbaarheid vloeit
heel natuurlijk Buddha's Naam : N'Amida Buddha, N'Amida Buddha,
N'Amida Buddha. Het is de overgave die hierin telt; we hoeven beslist
niet het aantal keren te tellen ! Belang hechten aan het aantal keren
dat we de nembutsu zeggen is niets anders dan de verglssing vertrou-
wen te hebben in de bedrieglijke zelf~kracht.

In zijn verwarring, is het menselljke gemoed helemaal niet gediend
met de onbeduidendheden van doctrinaire discussies. De hedendaagse
mens wil niet meer verloren lopen in het doolhof van uiterlijke
details. Laten we onze kostbare tijd er niet aan verspillen. We hoeven
ons niet belachelijk te maken in de ogen van onze tijdgenoten :

we zouden zo de kans zien verminderen hun de essentie van het Boed-
dhisme, en speciaal van het Shin-Boeddhisme voor te leggen.




De hedendaagse mens kijkt in de eerste plaats uit naar een bood-
schap die hem hulp en hoop biedt, die hem wegwijs maakt uit zijn
gevoel van on-voldoening, van iets-missen, van verbijstering, naar
een boodschap die hem de zekerheld kan bieden van de uiteindelijke
Verlichting. En net als in Shinrans beroerde tijd, volstaat het
gewoon even de straat over te steken om dit in te ziene..

Vrienden, we hebben behoefte aan ecen wijd open perspectief om geheel
het landschap te kunnen overzien en nooit over details te struikelen.
U kent allen het gezegde van die bomen die beletten het woud te

zien. Het is meelijwekkend vast te stellen hoe gemakkelijk het is
voor religieus gerichte mensen in de val van de kleinigheden te
lopen en op die manier het immense en prachtige Licht te missen.
Laten we niet in deze kull vellen. Laten we steeds het echte doel
voor ogen houden : de overgave aan Amida. De rest komt wel vanzelf.

We moeten elkaar in deze vaste covertulging steunen. Dit is uiteinde~
lijk het doel van onze gemcenschap. Als we dit doen, zullen anderen
zien wat we zijn en wat we doen, con zo zich openstellen voor het
heil dat Amida ons gratis aanbiedt. Woorden zijn op zichzelf nooit
passend genoeg om spirituele belevingen over te dragen. Soms zegt
één enkel gedicht meer dan een hele academische verhandeling. Soms
verklaart één glimlach meer dan een lange kanselrede. Kunst, of het
nu schilderen, beeldhouwen, toondichten, bloemenschikken of zelfs
ruwweg wal schetsen, soreekt vaak luider en duidelijker dan een
verbale uitleg. Maar boven dat alles steekt een leven uit dat door-
drongen is van de geest van de Diarma, een leven dat volkomen
geleefd wordt in het licht van de Boeddha et dat op zijn beurt
uitstraalt. Niets minder dan dat moet ons einddoel zijn !

Wij spreken over de groei van het Shin-Boeddhisme. Dat
houdt niet in dat de mensen in grotere getallen bijecen=~
komen, noch dat de organisatie rijk e¢n machtig wordt.
Wanneer één enkele persoon vast in zijn overgave gevestigd

wordt, dan zeggen wij dat Shin uitgroeit.
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GELOOFSPUNTEN IN EET SHIN-BOEDDHISME (III)

(53)

De absolute Waarheid en Wijsheid kan overal in de natuur aange-
troffen worden. Maar helaas, wij gewone mensen, wi] geen oog om
ze te zien,

(54)

Wanneer de Meditatie volmaakt is, wekken allc dingen in de natuur
- bergen, rivieren, bomen, grassen -~ binnenin de mens de Boeddha-
natuur op, maar dat is voor ons, onwetende en zondige mensen,
onbereikbaar.

(55)

Bij het zien van de huldige stand van de menselijke wezens, heeft
Amida de Gelofte ulitgesproken aile zondaars en blinden te redden.
In volle overgave aan deze Gelofte, hoeven we niets uit onszelf te
ondernemen. We kunnen verlossing bereiken zoals we nu ziJn, hoe

goed of hoe slecht we ons ook voelen.
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Waarlijk, hoe wonderbaar is Shin toch !

Het is de godsdienst van Amida's Gelofte-Kracht; het is de
godsdienst van zijn Wijsheid.

Het Shin-Boeddhisme leert ons het goede te doen, maar het leert
ons nooit het goede te doen met de bedoeling in het Reine Land
herboren te worden.

Het leert ons dat Geboorte kan verkregen worden doorheen de
Nembutsu (het Uiten van de Naam); maar de Geboorte doorheen

de Nembutsu is de CGeboorte doorheen de Naam; de Geboorte doorheen
de Ngam is de Geboorte doorheen de Overgave; de Geboorte doorheen
de Overgave is de Geboorte doorheen de Gelofte-Kracht, Amida's
alle begrippen te boven gaande Wijsheid en Liefde.

De onverwoordbare Wijsheid—en—Liefge van de Boeddha is niets
anders dan de werking van Dharmadhatu (het Grote Al). In deze
zin kan gezegd worden dat Shin-Boeddhisme naturalistisch is.

Alle dingen in de natuur : dat zijn geen ophopingen van levens-
loze, blinde materie, noch ziljn het schepselen van een of andere
God.

Moeder Natuur, de Natuur als baarmoeder, het Al, de Kosmos, -

dat is Boeddha zelf, de Dharmakaya (het Lichaam van de Leer,van
de Wetmatigheid), die absolute Wijsheid en Liefde is, de Absolute
Waarheid.

Dit is de grondgedachte van het Mahayana-Boeddhisme; men hoede
zich ervoor dit met monisme of pantheisme te verwarren !

De Boeddha kan in de natuur gevonden worden, in alle dingen, ook
in de geest. Daarom zegt de Kegon(Avatamsaka)-School : '"De geest,
de Boeddha en de wereld, deze drie zijn één en hetzelfde."

In Moeder Natuur is er noch schepper noch geschapene. Alle dingen
zijn ongeschapen en eeuwig. Alle dingen verschillen in verschij-
ning, maar zijn in essentie gelijk.

Daarom kan Amida Buddha door de werking van zijn Gelofte-Kracht
in zijn Buddha-land alle mensen tot Boeddha maken.

God en de wereld zijn van in den beginne verschillend; de mens
kan nooit God worden.

Hoe zondig de mens ook kan zijn, toch verlangt hij steeds het
hoogste goed te verwezenlijken. Dat is een kreet in hem. Dat
is de Kreet van de Boeddha-natuur.

Het Zen-Boeddhisme zegt : "Alle dingen zijn Boeddha-natuur".
Het Shin-Boeddhisme zegt : "Tathagata is Boeddha-natuur; Boeddha-

natuur is Tathagata; Hirvana is Boeddha-natuur; Amida's Naam is
Boeddha-natuur; de Reine Overgave is Boeddha-natuur."

Ten tijde van Shinran Shonin, hadden veel leraars van het Zelf-
Kracht-Boeddhisme het over 'de Boeddha in de Geest en het Reine
Land in ieders lichaam'" (of '"de Bpeddha in ieders lichaam en het
Reine Lgnd in de Geest"). Bij het horen van deze theorie, be-
treurde Shinran Shonin dergelijke uitspraken. In het hoofdstuk
gewljd aan "de Ware Overtuiging" van zijn Kyo-Gyo-Shin-Sho,
schreef hij :
" Als ik de zaken overweeg, stel ik vast dat het verwerven
van de Serene Overgave oprijst uit de Uitverkoren Gelofte
van Amida, en dat het ontwaken van de Ware Geest (Overtuiging)
mogelijk is dank zij de mededogende bekwame middelen van
de Grote Wijze Sakyamuni. Nochtans zijn talrijke priesters
en leken van deze Verworden Tijd verzonken in de opvatting
dat "'s mensen ware natuur (de Boeddha-natuur in ons) Boed-
dha is' en dat "Boeddha's Reine Land in de geest van de




mens aanwezig is", waardoor ze de Ware Verlichting van het
Reine Land degraderen; ofwel, 7verblind door de gedachte
uit eigen-kracht meditatieve praktijken en goede daden

te beoefenen, zijn ze blind geworden voor de Diamanten
Ware Overgave.®

7%, Hoe kunnen we dan de Ware Overgave onderscheiden van een ver-
keerde opvattiung ? Zolang de mens in zichzelf zoekt naar het
ontiuiken van het Geloof, zal hij er niet in slagen de Ware
Overgave te verkriigen. Amida roept ons rechtstreeks tot hem
te komen. Hem gehocrzamen is de Ware Overgave.

74. Iemand die de Ware Oyergave vindt zijn Amida's roep -Namu-Amida~
Butsu ~, zal zich kunnen verheugen in Amida‘’s armen geborgen te
zijn.

75. De Ware Overgave is niet zijn eigen geloof of opvatting, maar
Amida's roep is Zijn overgave : de Ware Overgave is Amida's
roepen - Namu-Amida--Butsu.

76. Amida Buddha's Verlichting was functie var de voorwaarde dat
alle wezens het heil zouden bereiken doorheen de verdienste
van deze Verlichting. Zijn Verlichting is dus ons heil.

77. Onze QOvergave en

nze Gekoorte zijn onmogelijk buiten de ver-
dienste van Zijn ic

erlichting of de werking van zijn Naam.

<O
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78, De verdienste en de werkinsg wvan 2ijn Verlichting ontvangen en
aanvaarden, dat is de Ware Oyergave.,

79. Zowat iedereen is op zoek naar Amida, maar Amida zoekt ons,
zondige mensen. Worden de zondaars door Am’da opgenomen, dan
worden zij vreugdig in TiJn armen. Dat is de Ware Overgave.

80. De volgelingen van andere godsdiensten steaan daartegenover
met angst tegenover de stral van Gods hand; ze smeken on
vergiffenis van hun zonden en bidden om verlost te worden.

]

81, Maar in het Shin-Boeddhisme weten we dat onze vader Amida
Buddéha de zondaars opzoekt zozls een herder een verloren
schaap zoekt.

82. Het Christendom leert dat we met Christus gestorven zijn en
dat we met hem ziJn herrezen. Ziin kruisdood is het offer
door God gebracht voor het afkopen van de zonden der mensen.
Maar in het Boeddhisme bestaat geen idee van offer of afkoop.

Vertel eens, Saichi, welke smaak heeft Namu~Amida-Butsu ?
Wat soort van smaak is dat, Wamu-~-Amida-Butsu ?

- Wel, de smaak van Namu-dmida-Butsu is zo :

een overstelpende vreugde in mijn hart,

een blije verering diep in wijn gemoed,

zoals bij de oceaan het aanrollen van grote golven.

Wonderbaar. Geen woorden. Enkel maar : o ! o !

Saichi. de Myokonin




VOOR DOODGEWONE MENSEN
ZOALS U OF IK

De Leer van Gautama de Boeddha is gebaseerd op de drie bestaans-
kenmerken, die reeds in de Pali-kanon zeer duidelijk omschreven
worden

"alle bestaansstrukturen zijn door 1lijden getekend,

alle bestaansstrukturen zijn door vergankelijkheid getekend,

alle bestaansvormen zijn zonder zelfheid.™

Zonder enilg ophouden zijn alle wezens onderworpen aan de talrijke
vormen van lijden : lichamelijke pijn, ongenocegen, verdriet,
misnoegen, wrok, ontevredenheid, wanhoop, angst, frustraties.
Begeren wat men niet bezit. Angat te verliezen wat men bezit.

Niet dat er in het menselijk bestaan geen momenten van vreugde
zouden zijn : maar zelfs in de hoogste vreugdeogenblikken schuilt
het besef dat het allemaal vergaat, dat het vreugdige beleven ons
dra ontglipt, ja zelfs dat elk "aards geluk!" betaald moet worden
door leed, zoals ook de volkswijsheid leert.

Want alle dingen zijn veranderlijk : dat is de grond van onze
existentiéle angst. Wiets is blijvend. Alles vlucht voortdurend,
alles is 1in oneindig rusteloze verandering, verwording, revolutie.
In ons bestaan rukt de tijd, totv in zijn kléinste eenheden, alles
weer uiteen.

Zelfs de eigenheid der dingen is een illusie. Geen ding is permanent
zichzelf, op zichzeli, in zichzelf. Geen blijvend ego, leert het
BOCddhluMQ, geen eeuwige ziel. Zolang men de implicaties van deze
anatta-leer weigert in te zien, blijft men vreemd tegenover het
Boeddhisme en riskeert men van de gehele Leer zelfs geen helder
begrin te vormen.

De dingen bestaan enkel in afhankelijkheid ten onzichte van de
andere dingen. Men kan, zegt de Boeddha, van de dingen zelfs niet
zeggen dat ze niet bestaan. Ze ontstaan uit, in functie van, in
relatie toty, ten opzichte van. In het immense tijdruimtelijke schema
van onze conceptuele kennis, zijn ze alle aan elkaar gebonden in
een onbegrensbaar net van worden en ontworden.

20 ontstaat het 1ijden dan uit onze ingeboren of verworven verlan-
gens welke diep in de onwetendheld geworteld ziJjn. Deze onwetend-
heid is fundamenteel : het is geen M“brek aan geleerdheid of lette-
ren, maar het zich niet kunnen realiseren hoe vliuchtig en hoe
ik-loos onze 'porsoonliikheid!" is. We wensen, verlangen en vrezen
in functie van zo'n persoonlijkheid. En daardoor blijven onze
verlangens onverzadigd en onvervuld., We reageren op deze ontgoo-
cheling door een lijidenservaring, door frustraties, door angst.

Willen we dat 1lijden ult ons leven bannen, dan mceten we natuurlijk
beginnen met de oorsprong van dit lijden uit te schakelen. Om daarin
enige kans tot slagen te hebben, dienen we anders te gaan leven,
niet zozeer zonder verlangens (dat is uitgesloten , asceten , klui-
zenaars en heiligen ten spijt), maar wél zonder door onze ver-
langens in de diepte beroerd te worden.

1

Dat is natuurlijk gemakkelijker gezegd of neergeschreven dan in de
volle praktijk van het dagelijkse leven verwezenlijkt. Al wat we
nu zijn, is het resultaat van verlangens; onze individualisering
bestaat enkel in de menigvuldige manifestatie van begeertes.

De permanentie ontglipt ons. En vermits we uiteindelijk slechts een
bundeling van verlangens zijn, is het voor ons erg moeililijk ons uit
de greep van dle verlangens te bevrijden.




Voortdurend zijn we in verandering. Uit de ene daad spruit de
andere voort; elke handeling wordt gevolgd door een andere. Al

wat we doen, heeft ergens zijn ncerslag, later, kort nadien, op
langere of kortere termijn, in een andere levensvorm. Moet nogmaals
en tot in den treure herhaald worden dat ''karma' niet moodlot"
betekent, maar '"daad'.

Helaas, vermits al onze handelingen gefundeerd zijn op verlangens
goed of kwaad, is het voor ons zo goed als uitgesloten los te komen
uit de fundamentele angstsituatie. Gewone mensen zoals U of ik en
al die miljoenen, miljarden andere mensen hebben eigenlijk maar
weinig kane zich los te worstelen uit deze wereld van 1ijden.

Shinran Shonin zette dit heel scherp : "Op dit vlak van doodgewone
mens, kunt gij geen Verlichting verwevenli jken."

Blijft de mogelijkheid boven dit doodgewone-mensenniveau uit te
stijgen. In de meeste Boeddhistiscne scholen wordt de volgeling
aangespoord de moeilijke weg ter Verlichting te betreden, met de
hoop op slagen : het nirvana. Dit is het Bdele Pad, het Pad der
Wijzen. Daar heerst strenge discipline, daar worden vaak harde
meditatieve en rituele praktijken tosgepast.

In de biografieen van grote Zenmeesters lezen we hoe ze dertig,
veertig Jjaar ruw kloosterleven doorworstelden eer ze de eerste

glimp van satori ervoeren. De Zenmode en de overtalrijke boeken

over Zen hebben niets aan dat nazkte feit veranderd !

Tibetaanse heiligen trokken (trekken !) zich levenslang terug in
diepe grotten en ijsnissen hoog in het geberglte om in de pijnlijkste
der afzonderingen het Heilige Pad te beleven. Hoe boeiend, hoe
verrijkend is b.v. het levensavontuur van Milarepa !

Maar zolang wij gewoon gewone mensen zijn, met wel de behoefte

aan heilligheid, maar zonder de ware moed om aan al die heilspraktij-
ken te beginnen en met voldoende oprechtheid tegenover onszelf

om dat gebrek aan moed te bekennen, - zolang blijven we "zitten'

met dagelijkse verlangens, passies, lusten en lustjes. We worden
almaardoor telkens en telkens weer gegrepen en gebelten door de
vliammen van ohnze driften, net alsof heel die wereld waarin ons
bestaan zich afspeelt &én groot brandend huis zou zijn.

Honen Shonin, de stichter van de Jodo-school en tevens patriarch

van de Jodo-Shinshu, die ook de grote leraar van Shinran was,

zegt het zeer duidelijk : "Ikzelf, ik ben maar een doodgewoon lemand
boordevol passies en verlangens, en waarin de wortels van het heil-
zame maar dunnetjes, klein en schaars zijn. Ik heb goed spartelen

en wringen doorheen de drie werelden, ik zou er niet in slagen uit
dit brandend huis te geraken.?

De gewone mens heeft in al zijn doen en laten niet veel, zeggen we
maar : geen hoop ooit los te komen uit de banden van angst, verbijs-
tering, verdriet, wanhoop, lichameclijk en moreel leed. De mense-
1lijke natuur is te opgebouwd uit de vrucht van ijdele verlangens.

De mens heeft geen eeuwige kern, geen ziel (in de metafysische zin
des woords) die los kan komen,vermits gescheiden, uit dit "aardse"
lijden. In zijn verscheurdheid, mist de mens in zich elke kracht

de Verlichting te veroveren. In zijn illusoire "zelfheid"™ meent hij
soms op eigen kracht tot het Boeddhaschan te geraken. Zijn einige
kracht spruit voort wu i t =zijn verlangens, het is de kracht v an
zijn verlangens, van zijn begoochelingen, van zijn ingesteld-zijn

op onwetendheid.

Zullen we dan maar definitief pessimist worden ?

De Boeddha leert ons dat de enige mogelijltheid tot geesteli jke
hergeboorte geboden wordt via het vervangen van boze, onheilzame
daden door goede, heilzame daden.



Deze mogeldijkheid kan slechts opengesteld worden wanneer in de
motivering van onze dacden de ik-verlangens vervangen worden door
ik=loze liefde. Toch heeft de doodgewone mens in zich geen
goedheidsreserve die groot en bstendig genoeg is om te dienen
als basis voor een geestelijke hergeboorte.

Deze crue vaststelling is een van de hoofdproblemen van het Boed-
dhisme in lering en in praktijk. Het is dan ook rondom dit probleem
en de oplossing ervan dat het geheel van Shinrans onderricht
gestruktureerd is.

NIEUWS

van hier en elders

- Groot nicuws : we hebben ons lokaaltje aan de Grote Markt te
Antwerpen verlaten en onze intrek genomen in een rustigerc buurt,
in een net burgershuisje op de 2de etage. We beschikken daar
over een ruimere “shrine-room', met daarbij een prettig ontvangst~
en praatkamertje plus een kleine kleed- en bergkamer.

Zaterdag 22 september is de slotdag van de herfst-Higan (devotio-
nele periode). We maken van diec datum gebruik om feestelijk het
tempeltje te openen.

Iedercenr hartelijk welkom zaterdag 2%.9 om 15 uur:
Adres vast te noteren : Grote Beerstraat 69
2000 Antwerpen

Het is in de bekende Zurenborg-buurt die elk Antwerpenaar wel kent.
Voor wie van buiten Antwerpen komt per wagen : Ring E3, afrit
Borgerhout stadwaarts; bij eerste verkeerslichten na de spoorweg-
brug, links af, dan straat meest rechts die uitkomt op pleintje :
de Grote Beerstraat ligt lichtjes links-vhdr. Geen enkelrichtings-
verkeer, weinig parkeecrproblemen...

- Van de stichter van de Migsion Bouddhique Belge, de Heer M. KIERE
te Ans bij Luik, heeft oans Centrum een flink stel boeken, brochures,
prenten, foto's en beeldjes gekregen. Hiermede zijn we o.a. in_
staat one biblioteekje weer wat uit te breiden. In diepe gassho
betulgen we nogmaals ons dankbaarheid aan de Heer Kiere, niet enkel
voor het geschenk, maar ook voor al wat hij voor het Boeddhisme
in Belgi?d gedaan heeft, voor het voorbeeld dat hij ons steeds gege-
ven heeft in volharding en verdraagzaamheid.
Hoteren we bij de ontvangen beeldjes, een klein houten schrijn
in dagoba-vorm (stupa, chdrten) waarin wat grond uit Kusinara,
sterfplaats van Bpoeddha Gautama Shakyamuni. Pittig detail : dit
schrijn werd jaren terug aan de Heer Kiere geschonken door Reve.
barry Pijeper, sedert jaren voorzitter van de Duits-Oostenrijkse
Shin-Gemeenschap.

- Ook vanuit Japan werden ons boeken toegezegd. Weldra zal onze uit-
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leendienst operationeel worden !

- Nog nieuws uit Japan : het is zo goed als zeker dat volgende lente
Zenmon Kosho Ohtani, Ere-Abt van de Nishi-bongwanji, onze nieuwe
vestiging zal bezocken en er een belangrijke ceremonie zal voor-
zitten. Details over dit bezoek zullen later medegedeeld worden.

- Bij dit nummer van EKO is een documentatie gevoegd betreffende
organisatie en werking van World Congress of Faiths - Belgium.
Aandacht hiervoor is warm aanbevolen !
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- Ook in Duitsland wordt de Shinshu-gemcernschap verder uitgebouwd.
Fr. Fenzl, secretaris van de Dults-Oostenrijkse tak, liet weten
dat een vast vertegenwoordiger aangeduid werd voor het Rijn-Koer-
gebied (zetel Dusseldorf) : Herr Knut NIX, D-4030 Ratingen. Hier-
mede wordt meteen een vastere vorm gegeven aan de organisatie
in dit gedeelte van de Duitse Bondsrepubliek.

BOEKENNIEUWS

Het Hongwanji International Center is gestart met het ultgegeven

van een nieuwe reeks vertalingoen in "'paperback', waarvan het

cerste deel ons zojuist toekwam. He® is de vertaling van de

Mattosho (Lamp voor de latere %ijden), bevattende 22 brieven

over de Leer door Shinran geschreven tussen 1251 en 1262, ge-
bundeld in 1333% door zijn nakomeling Jukaku.

Geschreven in de rijpste jaren van zijn leven, openen ze perspec-
tieven op een rijk geestelijk leven. Deze brieven geven Shinrans
inzicht in het geheel van de Mahayana-lecr : uiteindelijke realiteit,
wijsheid-mededogen als Oorspronkelijke Gelofte gemanifesteerd in

de wereld der fenomenen, de vrijheid van elk mens ten opzichte

van zijn zelf-gebondenheid dank zij de Ander-Kracht.

Bedoeling van het vertaalteam is (in het FEngels) de volledige

werken van Shinran Shonin uit “e¢ geven in een qua prijs toegankeli jke
publicatie.

Over prijs en beschikbasrheid van dit werk is op dit ogenblik

nog niets bekend.

Résumé succinct & 1l'intention de nos amis francophones

Un premier article traite de 1'humilité gque 1iadepfte du Shin ne peut
stempécher de ressentir face & 1'immensité du Voeu Originel d'Amida,
un respect analogue a celul ressenti par l'amateur d'art confronteé

avec un grand chef-dloeuvre, d'od 1'on pourrait & la rigreur déduire
que le Shin est une "approche'" esthétigue du Bouddhisme.

Jack Austin nous parle ensuite de 1l'impact de l'enseignement de
Shinran dans notre monde occidental. Reprenons, ncus dit-il, les
lignes maltresses de la grande tradition, mals refusons-nous a nous
laisser entrainer dans des discussions doctrinaires. Falsons une
distinction nette entre ce qul appartient au monde religieux et ce
qui est inhérent au monde culturel daponqalu.

Le Rév.Prof.lnagaki continue son exposé tranche par tranche de ce <
qul constitue le coeur du Bouddhisme Shin, indiquant clailrement le
role du Nemboutsou et de 1lfAbandon sincere dans la Foi. Cfest la
Puissance~Autre, celle. du Voeu d’ Aﬂ;da, gui nous meéne au Salut du
Nirvana, et nous pas notre volonté & nous.

Un article parle de ce que 1l'homme Tordinaire' peut bien s'imaginer
et entreprendre en quBte de son salut personnel. Conscient de sa
faiblesse, de ses limites en moralité,; en pratiques méditatives,
enchainé par ses passions et ses craintes, comment l'homme de la

rue comme VOUuS ou moi, pourrait susciter les possibilités d'une
marche vers le salut ? C'est autour de ce probleme-clé du Bouddhisme
qutest structuré 1l'enscignement de Shinran.

Mentionnons aussi liouverture, le samecdi 23 septembre a 15 heures,
de notre nouveau lccal avec temp1 , bureau et office : Grote Beer-
straat 69 a Anvers, ou toubsb les personnes intéressées seront les
bienvenues !
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