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Introduccion

En los ultimos afios, principalmente después del Concilio Vaticano Il de la Iglesia Catolica
(1963-1965), ha aumentado ostensiblemente el interés de los tedlogos catdlicos por las
religiones asiaticas en general y, en particular por las distintas formas del Budismo. Las
experiencias que podrian denominarse misticas, como por ejemplo el satori del Budismo
Zen, o la “vivencia” de shunyata (vacio, ku) tanto en el Zen como en otras formas del
Budismo, plantea a los cristianos algunos problemas teoldgicos que aun no han tenido una
respuesta adecuada; sin embargo, mas alla de una actitud critica o apologética, se puede
encontrar en algunos autores cristianos una confesada simpatia y atraccion por las
experiencias religiosas budistas, especialmente en lo que dice relacion a los métodos de
meditacion u otras técnicas que permiten alcanzar determinados grados de profundizacion
de la consciencia. No han faltado quienes han querido ver en las que podriamos Ilamar
“psicotecnias” orientales una similitud con ciertos métodos de oracion contemplativa
utilizados por monjes cristianos, como por ejemplo el hesicasmo de los monjes ortodoxos
griegos del Monte Athos, la oracidn de JesUs, también de los ortodoxos griegos y rusos,
algunas ensefianzas de San Ignacio de Loyola y otros misticos cristianos.

Hemos utilizado la expresion “experiencias religiosas budistas”, conscientes de tocar un
punto que suele ser controvertido en algunos ambientes, principalmente académicos, donde
se niega al Budismo el carécter de religion, describiéndolo mas bien como “un estilo de
vida”, “una filosofia de vida”, “escuela de sabiduria”, o expresiones semejantes, no faltando
quienes se refieren al Budismo como “una religion atea”, lo que evi- dentemente es una
contradiccion en los términos.

“La religion es tan dificil de definir como el arte. EI concepto religion es, si
no totalmente equivoco, si analogo: incluye diferencia y semejanza. (....) En
la religion se trata siempre de un ‘encuentro vivencial con lo santo’ (....), ya
se entienda esta ‘realidad santa’ como potencia, potencias (espiritus,
demonios, angeles), Dios (personal), realidad divina (impersonal) o
cualquiera realidad ultima verdadera (Nirvana, Shunyata, Tao). Por tanto,
la “religion” se puede describir (....) de la siguiente manera: religion es la
realizacién (en la doctrina, la moral y, generalmente, también en el rito) de
una relacion con algo que supera o abarca al hombre y su mundo,
realizacién viva, social-individual que tiene lugar dentro de una tradicién y
de una comunidad. Esta relacion se refiere siempre a una ultima realidad,
verdadera como quiera que se la entienda (Dios, Absoluto, Nirvana,
Shunyata, Tao). La tradicion y la comunidad son dimensiones fundamentales
de todas las grandes religiones; la doctrina, la moral y el rito son sus
funciones fundamentales; la trascendencia (hacia arriba o hacia adentro, en



el espacio o en el tiempo, como redencion, iluminacién o liberacion), su
objetivo fundamental "1
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Nos hemos permitido esta larga cita para dejar establecida nuestra opinion a proposito del tema “;Es el
Budismo una religion?”, pues concordamos en todas sus partes con el autor del texto reproducido, aceptando,
en consecuencia, que el Budismo puede legitimamente ser considerado una religion, por lo que se encuentra
en igualdad de condiciones para entablar un dialogo fecundo con otras de las grandes tradiciones religiosas o
sistemas de creencias de la actualidad.

Una buena sintesis de la actitud del cristianismo ante el Budismo la encontramos en la Declaracion sobre las
relaciones de la Iglesia con las religiones no cristianas (“Nostra Aetate™), del Concilio Vaticano II:

“En el Budismo, segun sus varias formas, se reconoce la insuficiencia radical de este
mundo mudable y se ensefia el camino por el que los hombres, con espiritu devoto y
confiado, puedan adquirir, ya sea el estado de perfecta liberacién, ya sea la suprema
iluminacién, por sus propios esfuerzos o apoyados en un auxilio superior.(....) La Iglesia
Catolica nada rechaza de lo que en estas religiones hay de verdadero y santo. Considera
con sincero respeto los modos de obrar y de vivir, los preceptos y doctrinas, que, aunque
discrepan en muchos puntos de lo que ella profesa y ensefia, no pocas veces reflejan un

destello de aquella Verdad que ilumina a todos los hombres. "2

Sobre el telon de fondo de lo expresado en esta Introduccion, pasaremos a continuacion a establecer cuéles
deberian ser las condiciones para que un encuentro inter-religioso o inter-cultural sea realmente un “dialogo”
y no un “mondlogo”. Establecido lo dicho, haremos una revision panoramica de algunos de los encuentros
maés significativos entre el mundo occidental y las religiones del Asia no semitica desde la antigiiedad hasta
hoy.

Las condiciones del dialogo inter-religioso

En primer lugar es preciso afirmar que quien dialoga es el ser humano; esto que parece obvio, hay que
establecerlo como presupuesto bésico, pues el ser humano es el Unico ser sentiente que crea cultura e
intercambia cultura. Dicho de otro modo, todo didlogo entre culturas o entre religiones debe comenzar por
respetar la naturaleza humana, es decir, cuando hablamos de encuentro entre culturas o entre religiones,
estamos hablando, en dltima instancia, de un encuentro entre grupos humanos, los que estdn formados por
personas.

Asi, pues, las condiciones del didlogo inter-religioso son las mismas condiciones que deben cumplirse en un
diélogo entre personas. Estas condiciones son las siguientes.3

1.- Autoafirmacién de si mismo; esto significa que si la persona no se encuentra centrada en su “mismidad”,
si no es fiel a si misma, a su propia y personal identidad, entonces tendra dificultades para abrirse a un “ta”,
que a su vez quiere abrirse a ella; no se trata aqui de egoismo o egocentrismo, sino solamente de reconocerse

a si mismo como persona.

2.- Reconocimiento del otro; esto significa que si la persona se autoafirma en su propia e intima identidad,
debe dar el paso siguiente: re-conocer al “otro” como un “td”, es decir, como un ser que a su vez es persona
poseedora de un centro interior, de una identidad propia e intransferible. Este acto de reconocimiento es algo
mas que un mero acto cognoscitivo. Implica un asumir al otro tanto en su ser como en su dignidad.

3.- Intercomunicacion. Como el término lo insinla, se trata de establecer una verdadera relacién inter-
personal, surgida de manera natural una vez que cada interlocutor se afirma en su propia identidad, como un
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un “ta”; asi, u u un “ta”, su .
“yo” frente a un “t0”; asi, del encuentro de un “yo” con un “td”, surge naturalmente el nosotros

Lo anterior es muy importante, pues de hecho, cuando los cristianos experimentamos un encuentro de dialogo
inter-religioso, por ejemplo con el Budismo, el “encuentro” no es, de ninguna manera, con “el Budismo en



general”, o con “el concepto de Budismo”, sino con personas individuales, concretas, con nombre y apellido
que “son budistas”, mas exactamente, son “hombres a la manera budista”. Por esto es que un dialogo entre
culturas o entre religiones, es, a fin de cuentas, un didlogo entre personas, “un intercambio de interioridades”,
una relacion “intersubjetiva”.

El encuentro oriente — occidente
Los primeros encuentros

Los primeros encuentros entre Oriente y Occidente en la antigliedad se dieron en la region del noroeste de
India, escenario de continuos contactos e intercambios entre culturas diferentes. La antigua zona de Bactriana,
al norte del actual Afganistan fue el “canal” por el que las poblaciones indias recibieron y asimilaron
elementos de la cultura grecorromana a través del arte helenistico, que fue introducido por Alejandro Magno y
sus tropas en el s. IV aC. La cultura helenistica lleg6 también hasta el territorio de Gandhara, en la zona del
alto Indo y Kabul, donde habitaban numerosos monjes budistas, quienes aprendieron a conocer la cultura
occidental en su contacto con los ejércitos de mercenarios formados por romanos, griegos y hombres de otros
pueblos mediterraneos y del Asia Menor; de esa mezcla de culturas nacié el “arte greco-indio” o arte de
Gandhara, de gran influjo hasta el s. V dC. El arte de Gandhara se destaca por presentar la figura de Buddha
mas “humanizada”; se hace mas frecuente la figura del Boddhisattva, ejemplo de caridad activa y de piedad
humana, en lugar de complejos simbolos que intentan representar el Nirvana o el éxtasis mistico como en
otras formas del arte badico.

Otros encuentros se dieron también en Egipto, en la ciudad de Alejandria, en los siglos inmediatamente
anteriores y posteriores al advenimiento del cristianismo. Alejandria fue un centro cultural de gran
importancia, donde se daba gran valor la herencia espiritual tanto de Asia Menor como de la India: segin
crénicas cuya autenticidad no ha sido comprobada, se habla de la presencia alli de ascetas hinddes, quizas
budistas. No es el caso tratar ahora, dados los limites de esta comunicacion, de la probable influencia “de ida
y vuelta” entre algunos aspectos de la ascética hind( y budista y la doctrina mistica cristiana de la via negativa
o “apofatica”, es decir, aquella doctrina por la cual se niega asignar al ser divino atributos positivos,

conceptos y categorias, prefiriendo la negacién, por ejemplo, enfatizar su caracter innominado e inefable.4

Habria que afiadir los encuentros, hacia finales de la Edad Media, del veneciano Marco Polo y de misioneros
franciscanos con el budismo chino en los siglos X1l 'y XIV; a los misioneros cristianos impresion6 mucho la
vida austera y ascética de los monjes budistas, formandose de ellos la mejor impresion.

Encuentros en los tiempos modernos

Los encuentros Oriente-Occidente en los tiempos modernos, concretamente con el Budismo, tuvieron lugar
desde el s. XVI, con la llegada de San Francisco Javier al Japon, quien al desembarcar en Kagoshima, en la

surefia isla de Kyusha, visité un templo Zen, entablando una amistosa relacién con el Abad Ninshitsu® . En
los tiempos siguientes, hay multiples testimonios de disputas y controversias filosoficas y teologicas entre
misioneros cristianos y monjes budistas, las que fracasaron por el tono apologético que daban los cristianos a
sus argumentos y por no alcanzar a comprender las caracteristicas de la mistica budista, a las que atribuian un
caracter nihilista. Ademas de Francisco Javier, hay que mencionar la gran labor de acercamiento con el
budismo y con otras religiones asiaticas realizada por misioneros como los padres Odorico de Pordenone,
franciscano, en China en el siglo XIII, Mateo Ricci, jesuita, en Chinay Japdn, en el siglo XVI, los padres
Ippolito Desideri y Antonio de Andrade, en Tibet (siglo XVII), el padre Alexandro Valignano, jesuita, en
Japén en el siglo XVII, padre Roberto de Nobili, jesuita, en India, en el siglo XVII, y muchos mas que al
igual que los mencionados, escribieron cronicas de viajes y comentarios de sus experiencias de inculturacion
del cristianismo y de didlogo con los creyentes del taoismo, del budismo y del hinduismo. Muchos de ellos
no se limitaron a predicar el Evangelio de Cristo, sino que se interesaron muy seriamente en conocer las
costumbres, la cultura y la religion de los pueblos que los acogian. Sin embargo, hay que decir también que
sus esfuerzos e interés en el didlogo interreligioso no siempre fueron bien comprendidos por las autoridades
de sus respectivas drdenes religiosas, y en este sentido podria pensarse que no era aun el tiempo propicio para
que dichos esfuerzos fructificaran adecuadamente en la mentalidad europea de la época.



Para terminar este breve panorama de los encuentros modernos entre el budismo y el cristianismo, resefiaré
algunos acontecimientos especialmente significativos en las dos Gltimas décadas, la mayoria de ellos por
iniciativa del Centro para la Religion y la Cultura, de la Universidad Nanzan, institucion catélica dirigida por
la congregacion del Verbo Divino en la ciudad de Nagoya, Japon. El lema que inspiré las realizaciones a las
que me referiré fue: “No se trata tanto de estudiar y comparar, cuanto de vivir y de encontrarse”.

En 1979, veinticinco representantes de varias escuelas del budismo japonés y dos sacerdotes del Shinto fueron
a Europa, pasando veinte dias en monasterios de monjes benedictinos y trapenses, participando lo maés
completamente posible en la vida diaria de los monjes cristianos.

Al mismo tiempo, se organizaron en varias ciudades europeas exposiciones de pintura Zen y conferencias
publicas sobre las relaciones entre el budismo Zen y el cristianismo, asi como muestras de diferentes artes
inspiradas por el espiritu del Zen. Las ciudades visitadas fueron Paris, Bonn, Amsterdam, Bruselas, Colonia'y
Munich. La peregrinacién culminé en Roma con un cordial encuentro con el Papa Juan Pablo 1l y una reunion
de evaluacion final. Al comentar la iniciativa, el Papa dijo que era “un acontecimiento que hace época en la
historia del didlogo interreligioso”.

En 1983, quince monjes catolicos y dos monjas participaron por quince dias en la vida de monasterios del
budismo Zen en Japon.

En 1987 se realizo la tercera experiencia de este tipo. Entre el 23 de agosto y el 16 de septiembre, diecisiete
monjes Zen fueron huéspedes, divididos en seis grupos, de monasterios benedictinos en Francia, Holanda,
Italia, Espafia, Alemania e Inglaterra. Previamente a su partida, en Kyoto, habian asistido a conferencias sobre
el cristianismo y el monacato cristiano. Terminados los ejercicios espirituales con los monjes benedictinos,
fueron recibidos una vez mas por el Papa Juan Pablo Il, reuniéndose después en una localidad italiana para
realizar una reflexién en comin sobre la experiencia hecha. El abad Gensho Ozumi, que era el responsable de
todo el grupo japonés, declard encontrarse totalmente satisfecho por los progresos hechos en vista de una

mejor comprension entre budistas y cristianos® . Estas experiencias de intercambio entre monjes cristianos y
budistas ha continuado hasta la actualidad, enriqueciendo la mitua comprension.

En los dltimos diez afios han continuado los encuentros cristiano-budistas, fruto de diferentes iniciativas y
circunstancias. Algunas de ellos por iniciativa del Pontificio Consejo para los No-Cristianos, de la Santa Sede
catolica, en Roma. Otros, fruto de iniciativas de instituciones académicas como la citada Universidad Nanzan
en Japon, la Escuela de Estudios Orientales de la Universidad del Salvador, de Buenos Aires, del Centro de
Estudios de Asia y Africa, del Colegio de Mexico, etc. En Valparaiso, Chile, la Universidad Catélica de
Valparaiso ha recibido en varias oportunidades a Lamas del budismo tibetano que han dictado conferencias, y
a monjes del budismo Zen que también han dictado charlas y dirigido talleres de meditacion en dicha
Universidad.

Especial mencién merece, por la publicitada actualidad del personaje, la invitacién que hizo al Dalai Lama la
Asociacion Internacional para la Meditacién Cristiana, con sede en Londres, y presidida por el monje
benedictino J. Laurence (osbh). La mencionada Asociacién fue fundada por el benedictino John Main en la
década del 60 con la finalidad de promover entre los cristianos un método de oracion contemplativa basado en
la tradiciéon de los Padres del Desierto, como una manera de ofrecer una alternativa frente las técnicas
orientales de meditacién tan en boga en Occidente. Habiendo comenzado en Londres con un pequefio grupo
de seguidores laicos , hoy la Asociacion para la Meditacion Cristiana esta extendida en gran ‘parte del mundo,
incluido el lejano Oriente. Habiendo fallecido el Padre Main en 1982, en su homenaje se cred el “Seminario
John Main”, que cada afio recibe a especialistas en temas de teologia y espiritualidad cristiana en una
perspectiva de apertura y dialogo con sistemas de creencias diferentes del cristiano. En 1996 se invitd por vez
primera a un representante de una tradicion religiosa ajena al ambito judeo-cristiano: en efecto, el Dalai
Lama, quien aceptd de inmediato la invitacion, es cabeza espiritual y politica de los tibetanos, y como tal
representa al Lamaismo, nombre con que se conoce al Budismo tal como se desarroll6 en el Tibet. Asi, pues,
en el “Seminario John Main” de 1996 se propuso al Dalai Dama una serie de cinco textos del Nuevo
Testamento, invitdndolo a comentarlos libremente desde la perspectiva budista. El desarrollo del contenido
del Seminario, que se extendid por varios dias, fue publicado integro, primero en inglés y casi de inmediato en
castellano, permitiendo seguir paso a paso no sélo los sorprendentes comentarios del Dalai Lama a los textos
evangélicos, sino también la interaccion de los panelistas de cada sesién, tanto entre ellos como con el ilustre



invitado. El libro incluye las intervenciones del P. Laurence en su calidad de anfitrion, asi como dos capitulos
finales, uno con la presentacion de “la perspectiva cristiana” y el otro con “la perspectiva budista”, con los

respectivos glosarios de términos claves en unay otra religién. Es un libro para reflexionar” .
La importancia del didlogo

La resefia de algunos significativos encuentros entre cristianos y budistas que hemos presentado mas arriba, es
una demostracion no solo de la factibilidad del didlogo, sino también de los frutos de alta “calidad” espiritual
que recogen los participantes. La vieja frase “no se puede amar lo que no se conoce” deberia ser uno de los
lemas de tales encuentros. El encuentro dialogante con “el otro”, cumplidas las condiciones que hemos
enumerado antes, no puede sino beneficiar y enriquecer a quienes participan de esa experiencia. Ademas, el
descubrimiento de la existencia de vivencias religiosas diferentes a la propia, incentiva una actitud de
humildad ante el misterio de “lo santo”, abriendo el corazén a la comprension, la acogida y la tolerancia
respecto de quienes guian sus vidas segln sistemas de creencias Yy practicas a veces muy diferentes de las
personales.

En estos dias en que la humanidad se acerca al inicio de un nuevo siglo segin el calendario de la Era Comun,
si miramos al pasado, vemos tantos dramas y dolorosas experiencias de guerras fratricidas que han jalonado
la historia de la humanidad , que pareciera que tal es su sino, su fatal destino. Sin embargo, vemos también
gue en nuestra época se han ido estrechando y aumentando los vinculos entre los pueblos, entre las culturas y
las religiones. Al decir de un autor europeo, el logro de la paz mundial no se encuentra en la firma de
solemnes tratados internacionales de desarme por parte de los gobiernos o de alianzas politicas o econémicas,
sino en la medida que las diferentes religiones aprendan a comprenderse y a cooperar multuamente,

contribuyendo asf a la realizacion de los grandes ideales de la humanidad y a la paz mundial8 .

La importancia del didlogo interreligioso, entre budistas y cristianos radica entonces en que de esa manera se
contribuird eficazmente a la armonia y la concordia entre personas que buscan la Verdad de diferentes
maneras. Los hombres de buena voluntad saben, ademé&s, que hay un misterioso vinculo entre la
aparentemente andnima accion de hombres que mediante pequefios gestos apuestan “a favor de la evolucion”,
es decir, del plan divino, y la irradiacion de tales actos hacia el entorno social, y, por qué no decirlo, también
hacia lo mundial y césmico. Confucio decia que “cuando hay paz en el corazéon, hay paz en la familia, y
cuando hay paz en la familia, hay paz en la nacion, y, cuando hay paz en la nacion, hay paz en el mundo”.

Terminaremos citando un parrafo que nos ha parecido iluminador:

“El didlogo religioso entre budistas y cristianos no sélo invita a la reflexion y ofrece
oportunidad de reconsiderar el pasado, la historia, sino que constituye un motivo para
afrontar el futuro. Entre las caracteristicas peculiares de nuestra época se cuenta el hecho
de que todas las religiones se han responsabilizado en mayor grado de cara al futuro. Y ello
no sélo en el sentido de una acomodacion a las tareas futuras, que sélo podran afrontar
modernizandose. Las religiones se sienten también afectadas por la visién de un futuro
nuevo para la humanidad. Al mismo tiempo, parece como si las religiones hubieran de
aportar una contribucién indispensable a la forja y configuracion de ese futuro nuevo, justo
porque se nutren del fondo primero y radical y a él apuntan. El dialogo interreligioso
muestra ser forjador de futuro. Se esta abriendo el horizonte de un nuevo futuro, y el
dialogo de todos los hombres religiosos es tal vez una de las mayores esperanzas de la
»9

humanidad
Los desencuentros

Paralelamente a las enriquecedoras experiencias historicas del encuentro dialogante entre el Budismo y el
Cristianismo, se ha dado también en la historia del pasado, y lamentablemente también en nuestros tiempos,
la no muy feliz experiencia de los desencuentros. Y, mas triste aln, es reconocer que los desencuentros han
sido -y son- provocados por la incomprension -muchas veces prejuiciosa e intolerante-, de las religiones
monoteistas, entre ellas el Cristianismo.



El punto doctrinal del Budismo que se considera clave en las objeciones que algunos sectores del
Cristianismo oponen al Budismo es la doctrina de anatta (anatman), es decir, la negativa del Budismo,
principalmente en los textos primitivos, a reconocer algin grado de consistencia o peso ontologico al “Yo” o
“alma”.

Algunos ejemplos:
“No hay luna en el agua; la luna que se ve reflejada es provocada por el agua pura. Todas
las cosas nacen de la causalidad y son fenoménicas, pero la gente ignorante se aferra a
ellas como si fueran reales.” (Fr. del Mulajatahridayabhumidhyana).
“Todos los mundos son como una llama vacilante; son como una sombra, CoOmo un eco, un
suefio; son como una creacion magica” (Del Upasakasilasutra).

Muy significativos son los versos atribuidos a Nagarjuna, conocidos como Mahayanavimshika (La veintena
del Mahayana)10 ;

1.- Rindo homenaje a Buda,

cuyo poder es impensable,

cuya mente carece de apegos;

y quien, por compasién, predicé el dharma
que no puede ser expresado en palabras.
2.- Los Budas y los seres,

que no surgen con ser propio

ni se extinguen realmente,

son como el espacio,

tienen una sola caracteristica comdn.
4.- Se considera que todos los seres

son, por su naturaleza propia,
semejantes a una imagen reflejada;

son puros;

su naturaleza propia es calma;

carecen de dualidad;

semejantes a la realidad absoluta.

5.- La gente del comdn,

imaginando la naturaleza de atman

en lo que no es un atman,

el placer y el sufrimiento,

las intuiciones sobrenaturales,

todo para ella existe realmente.

20.- Pensando que existen

el placer y un atman eternos

en los seres que carecen de ser propio,
los necios vagan en este océano de la existencia
envueltos por la tiniebla del error.”

A esta doctrina de anatta, el Cristianismo responde con la antropologia originada en la doctrina aristotélica
asumida por la escolastica medieval cristiana, principalmente en la figura de Santo Tomas de Aquino, la que
afirma que el ser humano es poseedor de un alma individual, creada por Dios, y que tiene los atributos de ser
substancial, espiritual, e inmortal; esta alma o “yo” subsistente esta unida al cuerpo de manera intrinseca y
substancial.

Lamentablemente, una sana y enriquecedora confrontacion académica es muchas veces desvirtuada y
verdaderamente pervertida al desfigurarse con elementos de prejuicios, originados éstos, a su vez, en el
desconocimiento e incomprension de la sabiduria del Dharma Budista. Tales prejuicios se expresan a veces



tachando al Budismo en general, 0 a grupos budistas de “sectas”, en el sentido peyorativo y despectivo que
tal vocablo asume hoy en el contexto de las Iglesias Cristianas historicas (el Catolicismo Romano, las Iglesias
Orientales Ortodoxas, y las numerosas Iglesias derivadas de la Reforma Luterana del siglo XV1).

La realidad budista en Chile

La compleja y variopinta realidad budista esta representada en Chile por catorce grupos repartidos en ocho
ciudades del norte, centro y sur del pais:

1.- Centro Tibetano de Vifia del Mar

Avda. Valparaiso 982.- Vifia del Mar. Chile

2.- Centro Zen

Latorre 1076. El Retiro. Quilpué. Chile

3.- Centro Tibetano de Valparaiso

Calle Pudeto 450. Valparaiso. Chile

4.- Centro Drikung Kagyu

Casilla 156-9. Santiago de Chile

5.- Centro de Difusion Budista

Tel.: (56)(2) 2047025

6.- Centro Zen. Red de Indra

Calle Huérfanos 1160, of. 903. Santiago de Chile

7.- Centro Zen

Calle Luis Thayer Ojeda 390. Providencia. Santiago de Chile

8.- Centro Zen

Tel. (56)(2) 646 63 31 (Paulina)

Tel.: (56)(2) 286 10 56 (Christian)

9.- Centro de Meditacion - Aprendizaje Shambala

Calle Bremen 239. Nufioa. Santiago de Chile

10.- Centro de Autosanacion Sangye Menkghang

Calle Bombero Nufiez 357. Santiago de Chile

11.-Centro Drikung Kagyu

Calle Yumbel 591.Casilla de Correos 180.Linares (VII Region). Chile
12.- Centro Drikung Khagyu

Pasaje Mendiburu, Casa 379.Sector Los Lirios.Concepcion (V111 Regidn). Chile
13.- Centro Drikung Kagyu-Temuco

E-mail: tbonta@entelchile.net

14.- Centro Drikung Kagyu “Chamspa Ling”. Casilla de Correos 63. Pucon (I1X Regidn). Chile
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