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6 MANFRED HUTTER [Orient.

liert eine »Normativitdt der Lehre«, eine Erscheinung, die der
Buddhismus in seiner fritheren Geschichte in dieser Weise nicht ge-
kannt hat. Normativitat aus der Sicht des buddhistischen Fundamen-
talismus schlieft nun eine klare Grenzziehung mit ein: Der Riickzug
auf ausgewihlte buddhistische Werte geschieht aus der Uberzeu-
gung, daB die moderne Welt durch Laxheit, Unglauben, »falsche«
Religion oder Gottlosigkeit gekennzeichnet sei — und dagegen be-
ginnt man sich auch innerweltlich zur Wehr zu setzen. Die »an-
deren« werden verteufelt, wofiir gegebenenfalls auch Gewalt ange-
wandt wird. Wichtig fiir unsere Fundamentalismusdiskussion ist da-
bei in besonderer Weise ein Aspekt: Werden die »anderen« zunichst
vor allem als Angehorige der westlich-kolonialen Kultur definiert, so
bringt der Kolonialismus seit dem letzten Viertel des 19. Jahrhun-
derts eine zusitzliche Komponente ins Spiel:’ Als Reaktion auf den
Kolonialismus entstehen nationalistische Bewegungen und ein Na-
tionalbewuftsein, das seinerseits durch eine fundamentalistische
Buddhismusinterpretation genihrt wird. Dies hat dabei mehrere Kon-
sequenzen:

¢ Es kommt in den verschiedenen Liandern Siid- und Siidost-
asiens zu einem Selbstbewuftsein, das den Buddhismus
nicht nur als Lehre, deren Befolgung den Ausstieg aus dem
Kreislauf der Wiedergeburten und das Erlangen des Nirvana
ermoglicht, sondern ihn als weltgestaltendes und weltpragen-
des Kulturgut versteht.

e Damit ist zugleich eine anti-koloniale und anti-westliche
Haltung verbunden, mit dem Ziel, innerweltlich eine buddhi-
stische Gesellschaft zu verwirklichen.

¢ Femner bedarf es fiir diese buddhistische Gesellschaft der
Reinigung des »wahren« Buddhismus von Elementen der
Volksfrommigkeit und von manchen Riten sowie Wall-
fahrtspraktiken.

¥ Vgl. SWEARER 1991, S. 633-635.
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gegeniiber anderen Lebewesen wird zu diesem Zweck — voriiber-
gehend — individuell auller Kraft gesetzt werden, so daf§ das indi-
viduelle Heil dem kollektiven Heil untergeordnet wird.” Denn die
fundamentalistische Gemeinschaft wird in dieser Sichtweise mit
ihrer Exklusivitdt, die Andersgldaubigen keine Existenz ermoglicht,
hoher bewertet als der einzelne.

2.2. Die fundamentalistische Santi-Asoke-Bewegung in Thailand

Die Santi-Asoke-Bewegung wurde in den friihen 1970er Jahren vom
Monch Phra Bodhirak (geb. 1934) gegriindet®™ — mit dem Versuch,
die Grenzen zwischen Laien und Monchen unter dem Aspekt der
Askese zu lockern. Santi Asoke besteht strukturell aus drei »Stidn-
den«: minnliche Ordinierte, weibliche Ordinierte und ménnliche so-
wie weibliche Laien als »Novizen«, ganz feste Mitgliederstrukturen
sind dadurch nicht gegeben.? Phra Bodhirak verlangt von seinen An-
hangern, keinen wertvollen Besitz zu suchen und nur einmal taglich
ein vegetarisches Mahl zu essen. Geprigt wird die asketische Le-
bensfiihrung (einschlieBlich sexueller Enthaltsamkeit) durch einen
strengen Vegetarismus und ein Streben nach einem »einfacheren«
und »bewufiteren« Leben, auch in Ubereinstimmung mit der Natur.
Dadurch 48t sich die Santi-Asoke-Bewegung zumindest teiiweise in
die thailandische Waldmdnche-Tradition einordnen, so dafl die Be-
wegung in dieser Hinsicht durchaus in Bahnen eines »traditionellen«
Buddhismus verlzduft. Phra Bodhiraks Anliegen impliziert dabei auch
(Sozial-)Kritik an MiBstinden des Buddhismus in Thailand,?® da
Buddhismus als »Religion« (das heif3t s@sana, nicht dhamma) immer

* BRETFELD 2003, S. 163f.

# Vgl. HEIKKILA-HORN 1996, S. 35-37; SWEARER 1991, S. 668-670; ZOLLNER 2006, S.
66f.

¥ HEIKKILA-HORN 1996, S. 56-60.

* Zu Phra Bodhiraks Kritik am gegenwirtigen Buddhismus vgl. SWEARER 1991, S 671-
673.
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