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Religioser Pluralismus und nationale Identitdt
in der Mongolei

Seitdem verschiedene christliche Sekten, Kirchen und Freikirchen (Zeugen Jehovas, Baptisten, Adventisten,
Pres-byterianer, Mormonen, Neuapostolische Kirche u. a.) nach dem Zusammenbruch des Staatssozialismus ihre
Mis-sionstitigkeit in der Mongolei aufnahmen, wird in der politischen Offentlichkeit des Landes immer wieder
und mit Nachdruck der Zusammenhang von religiosem Pluralismus und nationaler Sicherheit thematisiert. Dies
ist eine durchaus verstindliche Reaktion auf eine Spezifik des politischen Transformationsprozesses in der
Mongolei.

Der Lamaismus — die traditionelle Religion der Mongolen

Seit vielen Jahrhunderten dominierte der Lamaismus, die tibetische Variante des Buddhismus, das religiose und
geistige Leben der Mongolen". Verschiedene christliche Missionierungsversuche gab es zwar in der Mongolei
z.B. im 19. und zum Anfang des 20. Jahrhunderts immer wieder, doch blieben sie stets folgenlos.z) Die Griinde
dafiir ergaben sich aus der tiefen Verankerung des Lamaismus im Volksleben der Mongolen, aus dem
Sonderstatus der Mongolei als einer ‘AuBBenprovinz’ im Bestand des mandschurisch-chinesischen Qing-
Imperiums und ihrer daraus resultierenden Isolierung sowie aus den gesellschaftlichen Umwélzungen, die China
und RuBland im Verlauf des 20. Jahrhunderts pragten:

1. Der Lamaismus etablierte sich auf dem Gebiet der Chalch-Mongolei, der spiteren AuBeren Mongolei bzw.
Mon-golischen Volksrepublik, seit der 2. Hilfte des 16. Jahrhunderts als Staatsreligion und {iber eine Synthese
mit Ele-menten des Schamanismus auch als Volksreligion der Mongolen. Im Rahmen der Lamaisierung entstand
ein dichtes Netz von Kldstern und Tempeln, das nach einer Analyse des sowjetischen NKWD um das Jahr 1937
ca. 800 Klo-ster und Tempel umfalite. Die Kloster stellten auch die einzigen Zentren geistigen Lebens dar. Bei
einer Gesamt-bevolkerung von 542.000 Menschen gab es in der Mongolei um das Jahr 1918 115.000 Lamas. In
jeder mongoli-schen Familie wurde somit wenigstens ein Familienangehoriger Lama. Die religidse
Durchdringung aller Lebens-bereiche war daher auf einem hohen Niveau gewéhrleistet.

2. Die Kaiser der Mandschu-Dynastie (1644-1911) forderten den Lamaismus. Sie betrachteten ihn und seine
hoch-sten Wiirdentréger, den Dalai-Lama in Tibet und den rJe-btsun dam-pa in der Chalch-Mongolei, als
wichtige In-strumente einer Politik, die darauf ausgerichtet war, die Mongolen fest in ihr Reich zu integrieren. Da
christliche Missionierungsversuche in der Regel von RuBlland ausgingen, wurden sie von den Qing-Behorden als
Versuche der konkurrierenden nordlichen Macht, unter den Mongolen aus militér-strategischen Erwégungen an
EinfluB3 gewinnen zu wollen, gewertet und bekdmpft.

3. Im Ergebnis der chinesischen Revolution (1911) 18sten sich die Mongolen mit russischer Unterstiitzung von
China und begannen, in der AuBeren Mongolei einen Nationalstaat zu errichten. Der Umstand, daB der Exponent
der Unabhingigkeitsbestrebungen der Mongolen das Oberhaupt der lamaistischen Religion in der AuBeren Mon-
golei, der rJe-btsun dam-pa, personlich war, stirkte die Position und das Ansehen der Religion im Volk erheblich.
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Dieser Fakt darf aber nicht dariiber hinwegtauschen, da3 der Lamaismus zu diesem Zeitpunkt trotz wachsender
Notwendigkeit {iber keine inneren Reformpotentiale verfligte.

Der Exodus des Lamaismus in der Zeit des Staatssozialismus

Im Zuge der sozialistischen Entwicklung fiihrten die Sowjets und die erzwungenermallen moskauhorige mongoli-
sche Partei- und Staatsfiihrung einen regelrechten Feldzug gegen die lamaistische Religion durch.” Thre
antireligiose Politik setzte iiber die Verwirklichung einer Reihe von Regierungsmafinahmen bereits in den
zwanziger Jahren ein. Dabei erwies sich angesichts der Tatsache, daB3 die religiosen Autoritdten im Lamaismus in
der Regel hohe Wieder-geburten darstellten, der Beschlu3 der GroBen Staatsversammlung vom 15. Februar 1929
iiber das Verbot neuer Reinkarnationen des rJe-btsun dam-pas sowie der Chutagt und Chuvilgaane” als gezielter
Enthauptungsschlag ge-gen den Klerus.” Um das Jahr 1937 lieB die mongolische Regierung auf Befehl Moskaus
fast alle Kloster zerstoren und Tausende von Lamas physisch liquidieren. Das Grundgesetz von 1940 sah
schlieBlich eine Trennung von Staat und Religion vor und schrieb fest: “Die Biirger der Mongolischen
Volksrepublik haben ein souverines Recht auf einen religiosen Glauben und die Verbreitung antireligidser
Propaganda.”® Doch der Staat bekampfte alle religiosen Aktivititen seiner Biirger. Der lamaistische Glaube
spielte daher nur im engsten Familienkreis eine Rolle. Qualifi-zierte Beratung in Glaubensfragen existierte nicht
mehr, da die Lama-Gelehrten dem Terror der dreiliger Jahre zum Opfer gefallen waren und es keine Nachfolger
gab. Dies hatte u.a. zur Folge, daBl das konkrete Wissen mongoli-scher Lamaisten zu zentralen Punkten der Lehre
Buddhas im Verlauf von Generationen gegen Null zu tendieren be-gann. Dabei darf nicht iibersehen werden, daf3
das konkret-religiose Wissen unter den Gléubigen in der ‘vorrevolu-tionédren Zeit’ (vor 1921) &uferst gering
ausgebildet war. Die Bevdlkerung war fast in Génze schriftunkundig, ihr konkretes Wissen iiber die
buddhistische Lehre reduzierte sich auf ein absolutes Minimum. D.h. die tiefe Religiositét korrespondierte mit
einem dumpf-religiosen Volksgefiihl, das der Lamaismus mit Kultus und Ritus zu bedienen vermochte, ohne aber
auf intellektuelle Herausforderungen reagieren zu miissen. Wenig Beachtung findet in diesem Zusammenhang bis
heute die von den Sowjets initiierte ‘Schriftreform’ des Jahres 1941, die die Substitution des uiguro-
mongolischen Alphabets durch das Kyrillische zum Inhalt hatte. Die buddhistischen Schriften waren jedoch,
wenn sie nicht in tibetischer Sprache abgefafit waren, so doch zumindest in der mongolischen Schrift niederge-
schrieben worden. Da aber die Regierung — bei einer vormals vor allem analphabetischen Bevolkerung — erst ab
dem Beginn der vierziger Jahre die Schulpflicht zu verwirklichen begann, erfolgte eine Abkopplung des alten
mon-golischen, auch buddhistischen Schrifttums vom geistigen Leben der Mongolei, da die folgenden
Generationen auf-grund des Schwierigkeitsgrades der alten Schrift und Sprache dieses nicht mehr zu lesen
vermochten.

Im einzigen téitigen Kloster der Mongolei, dem Gandantegcinlen-Kloster in der Hauptstadt Ulaanbaatar, wurden
zwar seit 1944 wieder Gottesdienste abgehalten, doch zu einem Zentrum geistlichen Lebens vermochte sich das
Kloster bis zum Jahre 1990 nicht zu entwickeln. Dies stand mit seiner politischen Instrumentalisierung durch den
sozialistischen Staat im Zusammenhang, der Absicht, mit Hilfe dieses Klosters Auslédndern ein Beispiel ‘freier
Reli-gionsausiibung’ vorzufiihren. Tatsichlich aber waren alle Abte (Chamba-Lamas) des Klosters einst
Mitglieder der regierenden Mongolischen Revolutiondren Volkspartei (MRVP) und aufgrund von Beschliissen
des Politbiiros bzw. Zentralkomitees der Partei als Abt eingesetzt worden. Ch. Gaadan schreibt iiber seine
‘Ernennung’ zum Abt des Klo-sters: “Ich war von 1981 bis Mitte 1990 der Chamba (Abt) des Gandantegcinlen-
Klosters. Da der Chamba Prisi-dent der Asiatischen Buddhistischen Friedenskonferenz wurde, war eine Person
mit alter religidser und moderner Bildung nétig [...] Der Sekretéir des ZK (der MRVP), G. Ad’jaa, rief mich (zu
sich) und sagte: ‘Wir bendtigen eine Person mit religioser und moderner Bildung, die zur Konferenz der
Asiatischen Buddhisten fahrt. Wenn sie im Gandan Lama werden, wird das Parteibuch eingezogen.’ [...] An der
Bestitigung durch das Politbiiro nahm ich nicht persénlich teil.”” Als die Mongolen im Jahre 1990 den
politischen Wandel vollzogen hatten, stand der Lama-ismus zwar vor seiner von einer Woge des Nationalismus



getragenen Renaissance, wurde jedoch von vornherein durch das schwere Erbe der sozialistischen Vergangenheit
in seinen Moglichkeiten begrenzt:

1. Ein lamaistischer Klerus im eigentlichen Sinne des Wortes existierte nicht mehr. Noch heute, acht Jahre nach
dem Wandel, lebt in der Mongolei kein mongolischer Lama, der eine verkorperte Reinkarnation darstellt. Eine
tiefgriindige religiose Ausbildung bestand nur bei den wenigen Absolventen der Lamaistischen Hochschule.

2. Die Religion verfiigte liber keine materielle Grundlage mehr. Die Kldster waren zerstort und das klosterliche
Eigentum schon in den dreifiger Jahren per Gesetz liquidiert worden.

3. Die religiose Bildung der Glaubigen war duf3erst rudimentar.

4. Die lamaistische Religion hatte in der sozialistischen Zeit keine Mdglichkeiten, auf die intellektuellen Heraus-
forderungen der Gegenwart, die sich aus der Bildungsrevolution und der Wissensexplosion, die durch das
Eindrin-gen der vor allem européischen Naturwissenschaft und Technik usw. zustande kam, zu reagieren.

5. Insgesamt fiihrte die antireligiose Politik der MRVP, die iiber viele Generationen mit Nachdruck betrieben
wurde, zu einer zuerst erzwungenen und spéter immer selbstverstandlicheren Sékularisierung in der Gesellschatft.
Nach internen soziologischen Untersuchungen aus den achtziger Jahren, die von der MRVP-Fiihrung in Auftrag
gegeben wurden, belief sich die Zahl der Lamaisten nur noch auf ca. zehn bis 18 Prozent der Bevolkerung.

6. Der Zusammenbruch des Sozialismus, den die Mongolen {iber Jahrzehnte als ein in jeder Beziehung scheinbar
geschlossenes System von Wert- und Moralvorstellungen suggeriert bekamen, hinterlie3 bei den Menschen ein
Vaku-um, in dem sich ein neues Wertesystem noch nicht etablieren konnte, das aber von den Frustrationen eines
sich kon-tinuierlich verschlechternden Lebensstandards bei gleichzeitigem Eindringen der Schattenseiten der
Marktwirtschaft (Pornographie, Prostitution, Kriminalitit usw.) begleitet wird.

Religionsfreiheit und religioser Pluralismus

Mit dem durch den politischen Wandel im Jahre 1990 eingeleiteten Demokratisierungsprozef3 der Gesellschaft
wurde den Mongolen das Recht der Religionsfreiheit zuriickgegeben.

Am 26. Mirz 1991 wies der mongolische Prasident die Griindung eines Rates fiir Religiose Fragen beim Prési-
denten an, dessen Aufgaben in seiner Arbeitsordnung folgendermaflen beschrieben wurden: “Der Rat fiir
Religiose Fragen beim Priasidenten der MVR ist ein beratendes Organ auBBerhalb der Nomenklatur mit der
Aufgabe, die Be-ziehungen zwischen Staat und Religion zu koordinieren und Vorschldge und Gedanken von
Gelehrten, Intellektu-ellen, Monchen und Glaubigen zur Politik und zu Beschliissen des Staates auf dem Gebiet
von Religion und K16-stern zu reflektieren.”” Dem Gremium gehorten buddhistische und islamische
Wiirdentriager sowie Wissenschaftler an.

1994 wurde die personelle Zusammensetzung des Rates ‘verweltlicht’, religiose Vertreter schieden aus und die
Aufgabe des Rates wurde in einem neuen Statut wie folgt festgelegt: “Der Rat fiir Religidse Fragen beim
Prisiden-ten der Mongolei ist ein beratendes Organ auBerhalb der Nomenklatur mit der Aufgabe, dem
Prisidenten der Mon-golei bei der Verwirklichung seiner souverdnen Rechte, die (ihm) durch die Gesetze der
Mongolei auf dem Gebiet der Beziechungen zwischen Staat und Religion sowie zwischen den Religionen gegeben
wurden, aus fachlicher Sicht beratend zu helfen.” In dem Rat, der nun ausschlieBlich aus hohen Staatsbeamten
und Wissenschaftlern bestand, wurde die Problematik des religiésen Pluralismus intensiv diskutiert. Mancher der
anwesenden Gelehrten vertrat dabei auch aufgrund personlicher Implikationen die Ansicht, daf3 die Prdsenz neuer
Religionen neben denen mit traditio-neller Daseinsberechtigung, d. h. dem Lamaismus bzw. dem Islam bei den



Kasachen in der Westmongolei, notwen-dig sei, um dem religidosen Pluralismus als einem Moment der
Demokratisierung Geltung zu verschaffen. Dieser Standpunkt bewirkte eine weitgehende Toleranz der
mongolischen Regierung gegeniiber christlichen Missionie-rungsversuchen, obwohl im ‘Gesetz iiber die
Beziehungen zwischen Staat und Kirchen’ (1993) im Artikel 4, Absatz 7 festgelegt worden war: “Das
organisierte Einfiihren einer Religion von auBen ist verboten.”'” Er vernachlissigte aber zugleich die Tatsache,
daf} das Prinzip des ‘religidsen Pluralismus’ in den meisten Staaten vor allem in bezug auf die Gestaltung der
Beziehungen zwischen den in diesen Léndern traditionell existierenden Religionen gebraucht wird.

Im neuen Grundgesetz der Mongolei vom 12. Februar 1992 wurde die Religionsfreiheit als Menschen- und
Biirger-recht festgeschrieben. Darin heifit es: “1. In der Mongolei achtet der Staat seine Religion, die Religion
achtet ihren Staat. 2. Staatliche Institutionen diirfen keine religiose, Kirchen keine politische Tétigkeit
durchfiihren. 3. Die Be-ziechungen zwischen Staat und Religion werden durch ein Gesetz geregelt (Grundgesetz, I.
Die Souverénitit der Mon-golei, Artikel 19). Ein Mensch darf nicht wegen seiner Nationalitit, seiner Herkunft,
seiner Sprache, seiner Hautfarbe, seines Alters, seines Geschlechts, seiner gesellschaftlichen Herkunft, seiner
Situation, seines Vermogens, seiner ausgeiibten Arbeit (und) Funktion, seines religiosen Bekenntnisses, seiner
Uberzeugung (und) seiner Bildung diskriminiert werden (Grundgesetz, II. Menschenrechte und -freiheiten,
Artikel 14, Absatz 2). Ein Biirger der Mon-golei gebraucht nachfolgende Grundrechte und -freiheiten mit Garantie:
[...] die Freiheit, einem Glauben anzuhidngen, nicht anzuhdngen (Grundgesetz, 1. Menschenrechte und -freiheiten,
Artikel 16, Absatz 15).”')

Christliche Missionierungsversuche

Die Demokratisierung der Gesellschaft einerseits und die Schwiche der traditionellen Religion andererseits boten
den Rahmen fiir die Tétigkeit christlicher Missionare in der Mongolei.

Ab ca. 1990 reisten Vertreter verschiedener zumeist protestantischer Sekten, Kirchen und Freikirchen aus den
USA, GrofBbritannien, Deutschland, Stidkorea und Japan mit der Absicht nach Ulaanbaatar, die Mongolen zum
Christen-tum zu bekehren. Am 7. Oktober 1990 wurde in Ulaanbaatar ein Bibelzentrum eingerichtet, dessen
Angehorige bald darauf in Ulaanbaatar, Darchan, Erdenet und verschiedenen Ajmagzentren zehn Gemeinden
begriindeten. Die Chri-stianisierungsversuche stielen vor allem bei jungen Leuten und insbesondere bei Frauen,
die aber in der Regel nichtreligiosen Bevolkerungsgruppen angehorten, in kurzer Zeit auf erhebliche Resonanz.
Eine Besonderheit dieser ‘Neuchristen’ bestand darin, daB3 sie gerade aufgrund des Fehlens einer religiosen
Kontinuitdt dazu bereit waren, eine der Kultur der Mongolei fremde Religion anzunehmen. Versuche mancher
Kirchen und Freikirchen, mit zwei-felhaften Methoden Buddhisten des Landes zu vereinnahmen bzw. sie in
ihrem Glauben zu diskreditieren, schlugen fehl. Von besonderem Interesse sind die mongolischen
Multiplikatoren der Gemeinden. Sie erhalten in der Regel finanzielle Zuwendungen in Fremdwéhrungen.
Gemessen an der Situation auf dem Arbeitsmarkt ist dies ein gewal-tiger Stimulus. Dies 148t aber auch ahnen,
wie schnell ein religioses Netzwerk, das in der Mongolei nicht kulturell verankert ist, zusammenbrechen kann,
wenn seine Aktivisten keine finanziellen Zuwendungen mehr erhalten. Nach einer Studie des mongolischen
Instituts fiir Strategische Studien sollen die genannten Gemeinden in der Zeit zwi-schen 1991 und 1992 ca. 4000
bis 5000 Anhénger gewonnen haben, deren Zahl sich zwischen 1992 und 1993 sogar auf 6000 bis 7000 Anhénger
erhoht haben soll. In Meinungsumfragen aus dem Jahre 1993 bekannten sich sogar 9,7 Prozent der Befragten zum
Christentum. Schitzungen aus lamaistischen Kreisen, die sich fiir das Jahr 1997 auf ca. 30.000 bis 50.000
Anhénger des Christentums beliefen, erscheinen wenig glaubwiirdig. Die mongo-lische Regierung verhielt sich
gegeniiber den christlichen Missionaren trotz der zitierten Passage im ‘Gesetz {iber die Bezichungen zwischen
Staat und Religion’ tolerant.

Nach mongolischen Analysen ergab sich die erhebliche Resonanz der christlichen Religion aus folgenden
Faktoren:



1. Die Allgemeinverstindlichkeit der christlichen Glaubensgrundsitze und die Tatsache, daB Ubersetzungen der
Bibel in russischer und mongolischer Sprache vorlagen, spielte eine erhebliche Rolle.

2. Missionare aus englischsprachigen Léndern kamen zumeist als Englischlehrer in die Mongolei und
gebrauchten den Sprachunterricht, um zur Verwirklichung ihrer Missionierungsabsichten schnellen Zugang zu
breiten Bevdlke-rungskreisen zu erlangen.

3. Vor allem junge Leute begegneten der christlichen Religion anfangs mit Interesse und Aufgeschlossenheit, da
das Christentum fiir sie eine neue, bisher nicht bekannte Erfahrungswelt darstellte.

4. Der Bankrott der Werte, die bis vor kurzem von den &lteren Generationen vertreten wurde, erzeugte unter den
jungen Leuten das Bediirfnis nach einer neuen Erkldrung und Bewertung der Welt, nach neuen Werten und
Vorbil-dern.

Mit hoher Wahrscheinlichkeit {ibten auch die christlichen Netzwerke vor allem fiir junge Leute in der
Anfangsphase eine grole Anziehungskraft aus. Sie ermdglichten unter den Bedingungen der sich
entsolidarisierenden Gesellschaft die Mdglichkeit der Sozialisation innerhalb einer Gemeinschatft, die in der
Regel die Fahigkeit einer Kommunikation nach auflen beibehielt.

Heute kann jedoch konstatiert werden, daf3 das Interesse am christlichen Glauben in der mongolischen
Bevolkerung spiirbar zuriickgegangen ist. Einerseits hat der christliche Glaube einfach an Neuigkeitswert
verloren. Das Interesse entstand immerhin in einer Zeit, da sich die Mongolei 6ffnete. Alles Ausléndische
erschien damals unbekannt, inter-essant und erstrebenswert. Es war die Zeit des Aufbruchs in eine neue, bis
dahin nicht gekannte Welt. Andererseits stielen die Praktiken mancher christlicher Sekten und Freikirchen, die
ihnen innewohnende religidse Intoleranz usw., die Mongolen erheblich ab. Intoleranz und Fanatismus sind,
gleich welcher Couleur, den Mongolen wesens-fremd.

Zudem hat der Alltag die Mongolen wieder eingeholt. Die alltidglichen 6konomischen Zwénge und die
zunehmende Verarmung der Bevolkerung rufen fatalistische Grundhaltungen hervor. Man beginnt, sich in dieser
Situation wie-der auf die eigenen Werte zu besinnen. Dies stirkt vor allem die Positionen der Traditionalisten,
fiihrt aber in brei-ten Schichten der Bevolkerung auch zu einer nostalgischen Bewertung der sozialen Sicherheit
in der Zeit des Sozia-lismus, den jedoch nach neuesten Umfrageergebnissen dennoch niemand zuriickhaben
mdchte.

Religioser Pluralismus und Geopolitik

Interessanterweise wird gerade in der Zeit, da das grof3e Interesse am christlichen Glauben verflogen ist, der
Zusam-menhang von religiosem Pluralismus und nationaler Sicherheit thematisiert. Diese Diskussion ist sowohl
vor ihrem sachlichen als auch zeitlichen Hintergrund zu betrachten und zu bewerten. Es wird zwar vordergriindig
iiber den religidsen Pluralismus gesprochen, doch die eigentliche Zielrichtung der Diskussion ist eindeutig nur
auf die Téatig-keit der christlichen Glaubensgemeinschaften abgestellt, obwohl im selben Zeitraum auch eine
Reihe asiatischer Sekten und Glaubensgemeinschaften, die wie z.B. die hinduistische Ananda-Marga-Gesellschaft
mit zweifelhaften, nach Einschétzung der Mongolen auch grundgesetzfeindlichen Praktiken agieren, in der
Mongolei Ful3 gefal3t haben.

Statements zu den Gefahren des christlichen Glaubens fiir die nationale Sicherheit waren vor allem im Jahr 1997
in der mongolischen Presse, sowohl in den regierungsnahen als auch den anderen Zeitungen, mit erhShter
Haufigkeit anzutreffen. Scharfe Proteste mancher christlicher Glaubensgemeinschaften gegen die zeitweilige



Beschlagnahmung von zehntausend Exemplaren der Bibel und christlicher Videos, die nach Einschétzung von
Gutachtern des mongoli-schen Justizministeriums “Zwietracht zwischen Christen und Buddhisten siten, die
buddhistische Religion als reak-tionér, die christliche Religion [dagegen] als alles vermdgend und der
buddhistischen Religion iiberlegen™'® darstell-ten, verursachten erstmals ernste Spannungen zwischen den
auslédndischen Missionaren und der mongolischen Re-gierung. Dabei erfolgte in der mongolischen Presse im
wachsenden Mafle nicht etwa eine Auseinandersetzung mit bestimmten Praktiken mancher christlicher
Glaubensgemeinschaften, sondern eine pauschale Ablehnung des christ-lichen Glauben. Diese Pauschalisierung
mag darin begriindet sein, da3 man in der Mongolei nur tiber Erfahrungen mit den Praktiken christlicher Sekten
und Freikirchen verfiigt, deren Standpunkte auch von der katholischen oder evangelischen Kirche distanziert
bewertet werden. Die Argumente, die im Zusammenhang mit der Diskussion um die Gefahren des religiésen
Pluralismus wiederholt aufgefiihrt wurden, reduzieren sich auf folgende:

1. Der religiose Pluralismus zerstort die Einheit des mongolischen Volkes.
2. Er stellt die Traditionen in Frage.

3. Er starkt den westlichen Einfluf3.

4. Er erhoht die Moglichkeit der Gefahr religidser Auseinandersetzungen incl. eines Religionskrieges."”

Generell kann dennoch davon ausgegangen werden, daf bis heute weder der religiose noch der politische
Pluralis-mus die Einheit des mongolischen Volkes ernsthaft in Frage gestellt haben. Wenn man z.B.
berticksichtigt, daf} der Sozialdemokratismus als eine den Mongolen bis vor kurzem véllig fremde Ideologie in
der Mongolei nicht nur Fu3 gefal3t hat, sondern daB3 die Mongolische Sozialdemokratische Partei (MSDP) sich
inzwischen auch zu einer stabi-len Partei des demokratischen Spektrums entwickelt hat, gewinnt man zumindest
einen solchen Eindruck. Der religi-6se Pluralismus bedeutet in einer demokratischen Gesellschaft allerdings auch
den Interessenausgleich zwischen verschiedenen Bevolkerungsgruppen iiber die Respektierung einer Vielfalt von
Bekenntnissen und Religionen sowie den Wettstreit zwischen den Grundideen, Argumenten dieser Religionen
sowie zwischen ihren spezifischen Metho-den, einen konkreten Beitrag zur Losung der in dieser Gesellschaft
bestehenden Probleme zu leisten. Doch der reli-gidse Pluralismus fordert zugleich, “dal3 die Vielfalt anerkannt
und gutgeheiBen wird”."” Wer jedoch die Geschichte der Entstehung des mongolischen Nationalstaates sowie die
Sorge der Mongolen um den Fortbestand ihres Staates angesichts seiner geographischen Einbettung zwischen den
Grofméchten RuBland und China sowie die forcierte Russifizierung bzw. Sinisierung der mongolischen
Volkerschaften in den mongolian borderlands in RuBlland und China kennt, wird Verstindnis dafiir aufbringen,
dafl mancher in der Mongolei angesichts der instabilen mongoli-schen Gesellschaft dem Eindringen neuer
Religionen zumindest distanziert gegeniibersteht, dies umso mehr, wenn christliche Sekten etc. ihre mongolischen
Anhénger zu fanatisieren versuchen und damit ihre religiosen Ziele bewuft iiber das oberste Prinzip des
mongolischen Grundgesetzes, die Bewahrung der Einheit des mongolischen Volkes, stellen.

Es gibt jedoch moglicherweise auch einen anderen Hintergrund, der die religiose Problematik stark von auflen
beeinflulit, ohne aber eigentlich mit ihr zu tun zu haben. 1996 hat ein Biindnis neuer demokratischer Parteien die
Parlamentswahlen gewonnen."

Der auf die Demokratisierung der Gesellschaft ausgerichtete politische Prozefl wird in der Mongolei vor allem
von Deutschland und den USA mit logistischer Beratung unterstiitzt. Deutschland und die USA verfolgen zwar in
der Mongolei politische und die USA auch militir-strategische Interessen, konkrete wirtschaftliche Ambitionen
lassen sich aber kaum ausmachen.

Japan, das dagegen in der Mongolei vitale wirtschaftliche Interessen mit strategischer Dimensionierung verfolgt,
tritt seit 1991, als es die Griindung einer Konferenz der Geberldnder und -institutionen der Mongolei initiierte,



vor allem als der grofite Geldgeber der Mongolei auf. Die japanische Regierung gewihrte ihr in der Zeit von
1991 bis 1997 216,9 Millionen US-Dollar unentgeldliche Hilfe und 116,9 Millionen US-Dollar zinsgiinstige
Kredite. In den Planspielen ferndstlicher Strategen ist der Mongolei ein fester Platz in der im Entstehen
begriffenen nordostasiati-schen Wirtschaftsregion zugedacht worden. Mit ihren reichen Bodenschétzen vermag
sie der Region ein MaB} an Autarkie von den Rohstoffmérkten dieser Welt zu geben, das sich im Zuge des
Globalisierungsprozesses als ein-deutiger strategischer Vorteil erweisen mufl. Dies bedeutet natiirlich, die
komplizierte Frage zu entscheiden, ob die Mongolei ein Appendix Europas bleibt oder aber in den asiatischen
Kontext zuriickkehrt. Dabei hat mancher ver-standen, da3 es notwendig ist, einen ‘Krieg um die Képfe’ zu
fiihren, will man die Mongolei z.B. in den nordost-asiatischen Wirtschaftsblock integrieren. Man setzt deshalb auf
die in der Mongolei stets recht starke Fraktion der Traditionalisten. Wenn aber europdische Institutionen den
Mongolen politische Bildung vermitteln und das abend-ldndische Christentum moglicherweise ihre Gedanken
bestimmt, wire der ‘Krieg um die Kopfe’ verloren und die auf einen 6konomischen Kern reduzierbare Formel
‘Asien den Asiaten’ wenig wert.

Die Renaissance des Lamaismus'®

Seit 1990 steht der Lama Demberelijn Cojzamc (geb. 15.4.1951 im Onziiiil-Sum/Tév-Ajmag) dem Gandanteg-
cinlen-Kloster als Chamba (Abt) vor. Als Chamba verkorpert Cojzame im Vergleich zu seinem Vorgénger Ch.
Gaadan, den noch die MRVP in das religiose Amt einsetzte, eine deutlich andere Qualitit. Er absolvierte von
1970 bis 1976 das Studium an der Lamaistischen Hochschule in Ulaanbaatar und arbeitete darauf fiir sieben
Jahre als Gehilfe des Umzads im Gandan-Kloster. Von 1983 bis 1986 studierte er in einer Dialektik-Schule am
Hofe des Dalai Lamas in Dharmasala buddhistische Philosophie. Er wirkte darauf als Stellvertreter des Chambas
(1986-1990), Gottesdienst-Lama (1990-91) und Da Lama (1991-1992). 1992 wurde er zum Chamba Lama des
Gan-dantegcinlen-Klosters gewéhlt. Cojcamc verfiigt somit nicht nur iiber eine solide religiose Ausbildung und
reiche Erfahrungen in der tdglichen Organisation des klosterlichen Lebens, sondern auch iiber entsprechende
Kontakte zum Dalai Lama. Er tritt in der Offentlichkeit relativ wenig in Erscheinung. Dennoch bezeichnete ihn
die Zeitschrift Deedsijn Chiireelen nach dem Premier, dem Présidenten der Staatsbank, dem Chef des Amtes fiir
Spionage und dem Generaldirektor des Erdenet-Konzerns als eine der méchtigsten und einflulreichsten
politischen Personlich-keiten des Landes.'”

Unter der Fithrung von Chamba Cojcamc entwickelte sich das in Ulaanbaatar befindliche Gandantegcinlen-
Kloster zum “Zentrum der Buddhisten der Mongolei” (Mongolyn Burchan sasintny tov). Die Bezeichnung
artikuliert sehr deutlich den Anspruch des Gandan-Klosters auf die Fithrung der lamaistischen Angelegenheiten
in der gesamten Mongolei inclusive ihrer Vertretung gegeniiber dem Staat. Das Gandantegcinlen-Kloster fiihrt
seine Tétigkeit in drei Hauptrichtungen durch:

1. Die Wiederherstellung der Traditionen, worunter vor allem die Wiederbelebung buddhistischer Bildung und
Gelehrsamkeit zu verstehen ist. Die Lamaistische Hochschule hat in diesem Sinne die religiose Aus- und Weiter-
bildung der Lamas aus den léndlichen Kldstern tibernommen. Drei Cojryn Dacan (religiose Schulen) konzentrieren
sich auf den komplizierten Bereich des Studiums der buddhistischen Philosophie.

2. Die Restaurierung lamaistischer Kloster und Tempel.

3. Die Verbreitung und Erklirung der lamaistischen Religion in der mongolischen Bevélkerung.'®

Der Dalai-Lama selbst widmete dem Relamaisierungsprozef in der Mongolei groe Aufmerksamkeit. Er verfiigte
iiber die Ausbildung von 70 bis 80 mongolischen Lamas in Dharmasala, unterstiitzte die mongolischen Lamaisten



mit Literatur zu Glaubensfragen und gab durch seine inoffiziellen Mongolei-Besuche in der Jahren 1991, 1994
und 1995 der Wiederbelebung des Glaubens entscheidende Impulse. Die mongolische Regierung vermied zwar
mit Riicksicht auf ihre Beziehungen zur VR China jeden offiziellen Kontakt zum Dalai Lama, gewdhrte ihm
jedoch breite Moglichkeiten, mit den Glédubigen zu kommunizieren etc..

Grofle Unterstiitzung wird den mongolischen Lamaisten auch seitens japanischer (Narita-Kloster, Ogonshu-
Organisation) und siidkoreanischer buddhistischer Einrichtungen sowie seitens des Tibet-Fonds in England
gewihrt.

Von erheblicher Signifikanz erwies sich das Wirken von Bakula Rin-po-c’e in der Mongolei. Bakula, ein
ehemaliger Lehrer des Dalai Lamas, verkorpert die 20. Wiedergeburt von Bakula Gegeen und die 16.
Wiedergeburt von Naj-dan Chuvilgaan. Es ist dabei nicht ohne symbolische Bedeutung, daf3 der historische
Bakula nach Norden aufbrach, um den Lamaismus dort zu verbreiten. Die indische Regierung ernannte Bakula
1990 zu ihrem AuBerordentlichen und Bevollméchtigten Botschafter in der Mongolei. Es entstand dadurch die
zumindest volkerrechtlich nicht unde-likate Situation, dafl der Botschafter Indiens in seinem Gastland zugleich
die hochste und einzige Verkorperung einer buddhistischen Wiedergeburt darstellte. Bakula begann sehr schnell,
als zentrale Figur im mongolischen Re-lamaisierungsprozef3 zu agieren, eine Rolle, die das von der MRVP
gestellte mongolische Regierungskabinett zu-mindest tolerierte. Er war fortan bei allen wichtigen religiosen
Ereignissen physisch priasent, mied jedoch 6ffentliche Statements.

Bakula iibermittelte seiner Regierung den Wunsch der mongolischen Regierung, die Asche Buddhas einmalig in
die Mongolei zu verbringen, um dem religiésen Leben einen michtigen Impuls zu verleihen. Die indische
Regierung stimmte diesem Ansinnen zu. AnlédBlich der Zeremonie in Ulaanbaatar im September 1993, da die
mongolischen Lamaisten der Asche Buddhas ihre Ehrerbietung bezeugten, erklérte der mongolische Président P.
Ocirbat: “Der Buddhismus und iiber ihn die Kultur Indiens und Tibets sind in die Kultur und Zivilisation des
Mongol genannten zentralasiatischen Nomadenvolkes reinigend und tief eingedrungen.”'”

Indessen wurde das Netz der staatlich registrierten Kloster und Tempel in den Stidten und Ajmags zielstrebig
aus-gebaut. 1997 existierten in der gesamten Mongolei insgesamt 154 solcher registrierten Kloster und Tempel.
Die Dichte derselben ist in den Tuvinien und Burjatien (Russische Foderation) zugewandten Ajmags mit 43
Klostern und Tempeln recht hoch. Wihrend sie sich in den Grenzajmags zur Inneren Mongolei (VR China) nur
auf 21 belief, gibt es in den Ajmags, die mit der Eisenbahn Ulaanbaatar-Hohhot (Innere Mongolei/China) direkt
zu erreichen sind, immerhin 34 Kldster und Tempel.

Die Wiederherstellung und Einweihung des Heiligtums MigEid Aanrajsig (sanskr. Avalokiteshvara) stellte zwei-
fellos den wohl wichtigsten Hohepunkt im lamaistischen Leben der Mongolei dar. Das urspriinglich 1911
errichtete Heiligtum, das immer auch als Symbol der Unabhéngigkeit der Mongolen betrachtet wurde, war
wihrend des stali-nistischen Terrors im Jahre 1938 seiner 26,5 m hohen Statue beraubt und seit dieser Zeit durch
den Staat zweck-entfremdet (u. a. als Biicherlager) genutzt worden. Am 13. Februar 1991 ordnete Président P.
OEirbat seine Wieder-herstellung an. Diese wurde bis zum Oktober 1996 durch fiihrende Kunsthandwerker und
Kiinstler der Mongolei verwirklicht. Aus der Bevolkerung gingen dafiir Spenden in Hohe von 176,727 Millionen
Togrog ein, die mongoli-sche Regierung gewihrte einen Betrag in Hohe von 153,4 Millionen Tégrog. Die
japanische buddhistische Agon-shu-Organisation spendete 70 Millionen Togrég. Im Beisein von Chamba Lama
Cojamc und Bakula Rin-po-c’e erhielt das Heiligtum in der Nacht vom 25. zum 26. Oktober 1996 seine Weihe.
Wihrend des Staatsaktes am 27. Oktober, dem auch der Préasident, der Premierminister und der stellvertretende
Parlamentsvorsitzende der Mongolei beiwohnten, erfolgte seine Ubergabe an das Zentrum der Buddhisten der
Mongolei, das Gandantegcinlen-Kloster. Offenbar mit Riicksicht auf die mongolisch-chinesischen Beziehungen
war auf eine Einladung des Dalai Lamas

bzw. der 9. Wiedergeburt des rJe-btsun dam-pas, Zambalnamdalcojzzancan, verzichtet worden. Die Wiederher-
stellung des Heiligtums stellte einen Akt von groBer nationaler Bedeutung dar. Sie war nach Einschétzung von



Beobachtern sowohl ein Bekenntnis zur lamaistischen Religion als auch ein Bekenntnis zu den Traditionen des
mongolischen Volkes. Seine eigentliche religidse Bedeutung geht jedoch noch weit iiber all dies hinaus.
Immerhin lie der Dalai Lama wichtige Reliquien in das Heiligtum verbringen, zu denen sieben Packchen mit der
Asche Buddhas, ein Packchen mit der Asche Baldan Adicas, Knochen bzw. Asche des lamaistischen Reformators
bTsong-kha-pa, Haupthaare aller bisherigen Dalai Lamas, Uberreste aller bisherigen Pan-c’en Lamas usw.
gehorten. Das Zanrajsig-Heiligtum diirfte damit einen Rang auBerordentlicher Heiligkeit erlangt haben und wird
sich moglicher-weise zur wichtigsten Pilgerstitte der Lamaisten aus Tuvinien, Burjatien (Russische Foderation)
und der Inneren Mongolei (VR China) entwickeln.

Dabei haben in der letzten Zeit die Aktivitéten lamaistischer Wiirdentrager im politischen Leben des Landes
merk-lich an Intensitdt gewonnen. Inzwischen gehort es durchaus zu den Gepflogenheiten, dal Lamas zum
Beginn poli-tisch bedeutsamer Veranstaltungen ihren Segen aussprechen, zum Beginn einer Gerichtsverhandlung
ein Spriithopfer (Milch) leisten und wéhrend der Pausen aus Gebetstexten lesen bzw. an Hochzeitszeremonien
teilnehmen. Der Lama Demberelijn Mendbajar, ein ehemaliger Absolvent der Lamaistischen Hochschule und
jetzige Vorsteher des von ihm selbst gegriindeten Nar Chacidijn Stim (Tempel) erhob u. a. die Forderung nach
der Schaffung eines Reli-gionsministeriums, das nach dem Vorbild des fritheren Sanzudbyn Jaam” “die vom
Staat verfolgte Religionspolitik ausarbeiten und die Tétigkeit der Tempel und Kloster fithren soll”. Dabei geht
Mendbajar von der Vorstellung aus, dal3 in diesem Ministerium in erster Linie lamaistische Wiirdentrager bzw.
Vertreter zu arbeiten hétten. Seine sehr weitgehenden Vorstellungen, die die lamaistischen Einrichtungen zum
Staat im Staate erheben wiirden, ergénzt er mit der Forderung, dafl die Angehorigen von staatlichen Ministerien
ihren Diensteid auf die ihrem Ministerium zugeordneten Schutzgottheiten zu leisten hitten.”” Manche seiner
Forderungen erscheinen auf den ersten Blick als Forderungen eines vielleicht extremen oder profilierungssiichtigen
AuBenseiters, doch gefallen solche Ansichten auch manchem aus dem Lager der Traditionalisten, denen aus
fernostlicher Richtung bestdndig gehuldigt wird.

Trotz der Tatsache, daB3 die lamaistische Religion inzwischen ihren festen Platz im gesellschaftlichen Leben der
Mongolen eingenommen hat, ist sie noch weit davon entfernt, sich auch zu einer moralischen Institution
entwickelt zu haben. Chamba Cojcamc mahnt ein Umdenken in der Gesellschaft an. Er warnt vor der Dominanz
einer aus-schlieBlich am Materiellen orientierten Denk- und Handlungsweise und fordert die Mongolen auf, auch
an die Be-diirfnisse des Geistes und der Seele zu denken und Tugend und Giite in einer sich zunehmend
entsolidarisierenden Gesellschaft einen hoheren Stellenwert einzurdumen. Mit Blick auf die russische
Religionspolitik stellt »Cojcamc fest, da3 der russische Staat bedeutend mehr dafiir getan hat, die Russische
Orthodoxe Kirche wieder in ihre alten Rechte einzusetzen. Tatséchlich fehlt bis heute eine Stellungnahme des
mongolischen Staates zu dem in den dreiBliger Jahren konfiszierten kldsterlichen Eigentum.

Fazit

Buddhisten und breite Kreise der politischen Offentlichkeit in der Mongolei sehen einen engen Zusammenhang
zwi-schen einer vor allem von der Politik getragenen breiten Interpretation des Begriffes ‘religioser Pluralismus’
und der nationalen Sicherheit ihres Landes. Dabei identifizieren sie die Gewahrleistung der nationalen Einheit
des mongoli-schen Volkes mit der Gewéhrleistung der nationalen Sicherheit der Mongolei. Sie fordern, die
politische Erneuerung der Gesellschaft auf der Grundlage der eigenen traditionellen Werte und nicht auf der
Grundlage kopierter, aber nicht verinnerlichter Werte des Westens zu verwirklichen. Dies ist so falsch nicht,
denn die Besténdigkeit der Er-gebnisse der Erneuerung steht und fallt damit, ob sie auch aus innersten
Uberzeugungen gespeist wird.

Bakula Rin-po-c’e duBerte zur westlichen Kultur: “Deren Kultur ist fiir sie richtig. Die der Mongolen ist fiir ihre
Mongolei richtig [...] Ein wichtiger Teil der westlichen Kultur ist das Christentum. Weil die Mongolei eines der



Lénder ist, in denen sich der Buddhismus sehr verbreitete, soll es so sein, da3 der Buddhismus der hauptsédchliche
Kern der Kultur und Rituale ist.”*?
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