








Okumenisches Institut
der Universitdt Tubingen

Zeitschrift
fiir Missionswissenschaft

und Religionswissenschaft

Veroffentlichung des Instituts
fiir missionswissenschaftliche Forschungen

36. Jahrgang
1952

\‘ AR
Okumenisches Institut ‘') -
der Universitét Tibingen

ASCHENDORFFSCHE VERLAGSBUCHHANDLUNG

MUNSTER WESTFALEN

Seminar
der Evang.-theolog
Tlbingen

ANGALS







Inhalt des 36. Jahrganges 1952

Abhandlungen Seite
Abri, J. SVD, Der Buddhismus in Japan . . AaE e w36
Bierbaum, Prof. Dr. Max, Der Didzesanrat in den MlSS]OnSleZBSEI‘J e
Bierbaum, Prof. Dr. Max, Das erste Plenarkonzil von Indien 1950 . . 161

Fuchs, St. SVD, Ansitze zu einer einheimischen christlichen Kunst in Indien 127
Hacker, Univ.-Dozent Dr. Paul, Die Lehre von den Realitdtsgraden im

Advaita-Vedinta . . e e e S R
Hagel, P. F. J. OMI, Der Islam in Sudafnka i a8
Hofinger, P. Johannes S], Die katechetische Situation in Chma vor 1949 82

Hofinger, P. Johannes SJ, Die katechetische Situation in China seit 1949 . 173
Hofinger, P. Johannes SJ, Um die Verwendung der Volkssprache beim

gemeinschaftlichen Gebet in China . . 257
Koch, Prof. Dr. P. Lambert SVD, Die Lehre vom mystlschen Lelbe Chrlstl

und die individuelle Missionspflicht s 2
Kowalsky, P. Nikolaus OMI, Die Errichtung des Apostohschen V:karlatcs

Kalkutta nach den Akten des Propagandaarchivs . . . . . 117, 187
Laufer, P. Carl MSC, Igal und Mana . . Sl 88,002
Meineriz, Prof. Dr. Max, Recht und Pflicht zur ]udenmlssmn e 241
Schiitte, Franz Josef S], Der Ausspruch des Lotsen der ,San Felipe® Fabel

oder Wirklichkeit? 2 99
Thauren, Prof. Dr. Joh. SVD, M1ssmnspadagog:k und Mlssxonskatechlsmus

als Zweige der Missionswissenschaft . RS T s

Kleine Beitrage
Aufhauser, Prof. Dr. Joh., Der 22. Internationale Orientalistenkongrefl in

Istambul vom 15.-—22. September 1951 . . . 62
Bierbaum, Dr. Benno, Ein neues Monumentalwerk der Mlssmnsgesduchte 292
Bm, Zum 70. Geburtstag von P. Dr. Anton Freitag SVD . . . 155
Dokmen, P. Lambert CSSp, Missionsstrategische Gedanken des ehrw

P. Libermann : Rk e
Hummel, Dr. Siegbert, Taranatha und der Sd‘lwarze Manjushrl SR
Ohm, Prof. Dr. Thomas OSB, Ein neues Religionsbuch in Kisuaheli . . 66
Peters, Joseph, Der X. Internationale Akademische Missionskongref in

Aachen 2.—5. Juni 1952 St e e R S R S P L
Thauren, Johannes SVD, Evangelii praecones L 0
Whicki, Josef S], Das Ergebnis der neuesten Xaverlusforschungen Rt (1)

Rundschau
Freitag, Dr. Anton SVD, Das Ostozeanische Missionsfeld . . . . 45
Freitag, Dr. Anton SVD, Das Mittelozeanische Missionsfeld
deryiMaristens - o o000 e 144, 214
Mitteilungen
Der Lehrstuhl fiir Missionswissenschaft an der Universitit Minchen . 309

Mitgliederversammlung des Internationalen Instituts fiir missionswissen-
schaftliche Forschungen (Miinchen 17. September 1952) . . . . 309



Univ.-Prof. Dr. Thomas Ohm 60 ]ahre
Tagung fiir Missionare . .
Wedhsel in der Schriftleitung

Besprechungen

Auer, Die Pharaonen des Buches Exodus (E 1smg)

Biermann, Im Feuerofen (Kromer) :

Bornemann, Ars Sacra Pekinensis (Schuller)

Boxer, The christian Century in Japan 1549—1650 (Thauren)

v. Campenhausen, Polykarp von Smyrna und die Pastoralbriefe (Mcmertz)

The Catholic Church and Southern Africa (Bierbaum)

Freitag, Paulus baut die Weltkirche (Meinertz)

Kiihner, Die Zustindigkeit der Zivilgewalt bei Ehen von N1chtchr1stcn
(Bierbaum) :

Laufer, Der Aqaqar Fluchzauber dcr Qunantuua auf Neubritannien
(Kromer) .

MlSSIOﬂSWlSSCI‘lSChafﬂEChE Studlen Festgabe Prof Dr ]ohannes Dmdmger
?MI zum 70. Lebensjahre dargeboten von Freunden und Schilern
Booz) : S o R

Monzel, Die Uberlxeferung (Steffcs)

Motolinia’s History of the Indians of New Spam (B:ermann)

Neuss, Die Kirche des Mittelalters (Kotting) ; .

Ohm, Die Liebe zu Gott in den nichtchristlichen Rehgmnen (R1chter) :

Paventi, La Chiesa missionaria (Ohm) . :

Rehgmnsw:ssenschafthd]er Literaturbericht (Steffcs)

Roeder, Volksglaube im Pharaonenreich (Wolf)

Le role de la femme dans les missions (Ohm) . Vs

Rommerskirchen-Dindinger, Blblmgraﬁa M1ssxonar1a, Anno XIV 1950
{Kromer) . S S

Rosenkranz, Das Lled der K]rchc in der Welt (Fellerer)

Schifer, Uber den Himalaja ins Lapd der Gétter (Bierbaum)

Schilling, Hospitiler der Franziskaner in Miyako (Schiitte)

Simeon der Theologe, Licht vom Lichte (Eising)

van Straelen, Through Eastern Eyes (Otto) . .

de Uries, Der dhristliche Osten in Geschichte und Gegenwart (Engberdmg)

Grenfell (Uilliams, Moshes — the Man on the Moutain (Kromer)

Neu eingesandte Biicher PR o el S ke

Seite

308
307
307

157
235
229
231
314
236

2
238
232

78
313

316
80
71

239

319

320



NEUE AUFGABEN DER ZMR

Seit dem vorigen Jahre konnten wir unsere Zeitschrift wiceder
als Quartalsschrift erscheinen lassen. Infolge der verbesserten Uer-
bindung mit den Missionen und der Wissenschaft des Auslandes
wird der neue Jahrgang wesentliche Erweiterungen bringen. In die
wissenschaftliche Kommission des Instituts wurden new gewdhlt:
P. Dr. A. Freitag SUD, Steyl, P. ]. A. Otto S], Bonn und Prof. Dr.
J. Thauren SUD, Wien. Die ZMR wird nach Uereinbarung mit dem
Missionswissenschaftlichen Institut in (Wien in Zukunft die Auf-
gaben der ., Bldtter fiir die Missionskatechese und katechelische Zu-
sammenarbeit der Lander” iibernchmen. Infolgedessen tritt der
bisherige Herausgeber der genannten Zeitschrift, Prof. Dr. T hauren,
in den Redaktionsstab der ZMR ein. Dadurch gewinnt die ZMR
fiir die Missionspraxis eine erhohte Bedeutung. Mit Riicksicht auf
diese Erweiterung unseres Arbeitsgebietes bitien wir die Missionare
um Anregungen und Mitarbeit. Ferner werden wir in Zukunft
missionarische Texte und Dokumente ve’réﬁentlidteni die der Wis-
senschaft und Praxis dienen konnen. Auch sollen aus dem Schrift-
tum der Gegenwart beachtenswerte Auflerungen zum Missionswesen
mitgeteilt werden.

Allen Mitarbeitern und Lesern, die auch in schwierigen Zeiten
uns trew geblieben sind, winscht das Institut Gottes Segen zum
Neuen [ahre.

Fiirst Waldburg-Zeil Prof.Dr. Bierbaum

Erster Uorsitzender des Instituls Schriftleiter der ZMR



2 Koch: Der mystische Leib Christi und die individuelle Missionspflicht

THEOL.-PROF. DR. LAMBERT KOCH SVD, ST. GABRIEL

DIE LEHRE VOM MYSTISCHEN LEIBE CHRISTI UND DIE
INDIVIDUELLE MISSIONSPFLICHT

In der Enzyklika ,Evangelii praecones® vom 2. Juni 1951 uber
die Forderung der katholischen Missionen schreibt Pius XII.: ,Alle
Christglaubigen sollen, getreu ihrem Vorsatz, das Missionswerk zu
fordern, ihren Einsatz dafiir vervielfachen, unablassig und inbriin-
stig fiir dieses Werk zu Gott beten und den zur Missionsarbeit Be-
rufenen nach Vermogen die nétige Hilfe zukommen lassen. Die
KircheistjadergeheimnisvolleLeib Christi, in dem
alle Glieder mitleiden, wenn ein Glied leidet. Da viele dieser Glie-
der heute von bitterem Schmerz gepeinigt werden und tiefe Wun-
den tragen, haben alle Christen die heilige Pflicht, sich
it thoen in einer GemeinschaftderHerzenundderTat
zu verbinden.“*

Ein Wesenszug unserer Kirche ist ihre Katholizitat. Sie hat
ijmmer danach gestrebt und wird immer danach streben, alle mensch-
lichen Bereiche und alle Menschen zu umfassen und zu erfassen, um
alles und alle nach dem Geiste Christi zu formen. Wie weit darum
jeder einzelne Katholik gehalten ist, diesen Wesenszug der Kirche
entfalten zu helfen, das ergibt sich deutlich aus der Wesensschau
dieser unserer Kirche und aus der Betrachtung der Stellung, die
jeder einzelne in dieser Kirche einnimmt. Zudem griindetalles
Sollenim Sein nach dem Grundsatz: Agere sequitur esse. Daher
muB auch die Missionspflicht des einzelnen und die Art seiner mis-
sionarischen Tatigkeit aus einer Wesensschau unserer Kirche und
aus der Stellung des einzelnen in dieser Kirche abgeleitet werden
kénnen. Auch die Dringlichkeit unserer Missionspflicht und die
Segensfiille, welche die Erfiillung dieser Pflicht begleitet, wird aus
der gleichen Schau aufscheinen. Die neue Missionsenzyklika lehrt:
_Alle Christgliubigen bilden ja eine einzige grofle Familie, deren
Glieder sich die Gnadenschitze der streitenden, leidenden und
triumphierenden Kirche gegenseitig mitteilen. Nichts scheint mehr
als die Lehre won der ,Gemeinschaft der Heiligen® ge-
eignet zu sein, um dem Verstand und Willen des christlichen Volkes
den Nutzen und die Wichtigkeit der Missionen einzu-
pragen.”*

LA A S 1951, S. 526 f.
2 A, A. S. 1951, S. 528.
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Eine kostbare Frucht jener Bewegungen, die uns wieder mehr an die Quellen
unseres Glaubens heranfiihren (Bibel-, patristische, liturgische Bewegung, Herz-
Jesu-Verehrung), ist sicher die tiefere Auffassung und das bessere Veistandnis
fiir das Wesen der Kirche, wie es die Enzyklika Mystici Corporis Pius’ XII. vom
29. Juni 1948 zusammenfafit und darstellt®. Da heifit es: ,Bei einer Wesens-
erklidrung dieser wahren Kirche Christi, welche die heilige,
katholische, apostolische, romische Kirche ist, kann nichts Vornchmeres und Vor-
ziiglicheres, nichts Gottlicheres gefunden werden als jener Ausdruck, womit sie
als ,der mystische Leib Christi® bezeichnet wird.“*

Wesen und Aufgabe unserer Kirche konnen nur aus Christi
Stellung zur gesamten Menschheit erkannt werden®. Damit 1st
der Weg unserer Darlegung vorgezeichnet: Die Stellung Christi in
der Menschheit und die Kirche, das Werkzeug Christi. Daraus wird
sich dann die Missionspflicht des einzelnen und die Art ihrer Erfiil-

lung fast von selbst ergeben.

1. Die Stellung Christi in der Menschheit. Wer
unsere Kirche richtig sehen will, mufl von der zentralen Stellung
ausgehen, welche Christus in der Menschheit und fiir die gesamte
Menschheit hat, wie sie etwa Psalm 2 darlegt. Gott sagt den auf-
rithrerischen Kénigen und Firsten dieser Erde: ,Meinen Kénig setzt’
ich doch ein iiber Sion, den heiligen Berg!“ Und dieser Kénig
spricht dann: ,Verkiinden will ich des Herrn Erlaf: Es sprach zu
mir der Herr: Mein Sohn bist Du; ich habe Dich heute gezeugt.
Fordere von mir, und ich geb Dir die Volker zum Erbe und die
Enden der Erde zu Deinem Besitz. Herrsch’® iiber sie mit eisernem
Stab; zerschlag sie wie Topfergeschirr!“® Christus ist also das ganze
Menschengeschlecht unterstellt mit und in allen seinen Belangen.
Es gibt nichts, auch nicht im Bereich des Diesseits, was nicht von
seinem Geiste durchherrscht sein muf.

Die Bedeutung Christi fiir das Diesseits erhellt das Kénigtum Christi.
»Darin gleichen sich die tiefsten Bestrebungen in der Geschichte aller Volker; die
ganze Menschheit kreist, bei all der verwirrenden Vielfalt des von aufen sicht-
baren Geschehens, in einer erhabenen Eintonigkeit um den gleichen Mittelpunkt,
Sei es die Pax Romana jenes Imperiums, das mit Blut und Schwert geeint wurde,
sei es die Treuga Dei des Mittelalters, sei es die Leidenschaft, mit der die glei-
chen Bewegungen unserer Tage fiir ein menschenwiirdiges Paradies auf Erden
kimpfen — sie meinen in der Ticfe das Gleiche ... “ 7 Die ganze Sehnsucht der
Menschheit geht zundchst auf Befreiung von Krieg und Not und Ungerechtig-

3 A, A. S. 1943, S. 196.

1 A. A. S. 1943, S. 199.

! Feckes, Carl, Die Kirche als Herrenleib, Kéln 1949, S. 31.

8 Ps 2,6—9. 2

? Rahner, Hugo, Grundziige katholischer Geschichtstheologie. In: Stim-
men der Zeit, 1947, Heft 12, S. 415.

1*



4 Koch: Der mystische Leib Christi und die individuelle Missionspilicht

keit, um Friede, Recht und Wohlstand. Dahinter tauchen dann die letzten Fragen
des Menschengeistes auf. Schon die alten historischen Vélker haben sich iiberlegt,
wie wohl der Mann, der Konig, beschaffen sein miuflite, der dem Volke seine
Schnsucht erfiillen konnte8. Sie fanden: Der Konig mufl sich kérperlich und
geistig vor den iibrigen Menschen auszeichnen; zwischen Volk und Konig mufl
innigste Verbindung bestehen, so dafl die Sache des Konigs die Sache des Volkes
ist; er mufl von Gott erkoren und ausgewihlt sein; er mufl die Inkarnation des
nationalen Gottes sein. Ein solcher Konig ist dann fahig, Recht und Gerechtigkeit,
Frieden und Heil, Segen und Wohlstand des Landes usw. zu schaffen; er"vermag
auch die Siinden seines Volkes zu siihnen. Es werden also alle menschlichen
Belange als ein Ganzes gesehen, fiir die letztlich nur von Gott her das Heil
erwartet werden kann. Ein reiner Mensch, und wire er noch so ideal, kann
dieses Heil nicht schaffen. Sind diese Vorstellungen von einem Konig, wie sie
im alten Orient herrschten, nicht das Kleid gewesen, in das die Propheten die
Heilandserwartungen Israels, ja der ganzen Menschheit, hiillten? In der Tat,
in Christus sind all diese Forderungen erfiillt.'Er steht vor uns als an Kérper
und Geist ausgezeichnet; er ist auf innigste mit der ganzen Menschheit verbunden
wie Adam; er ist von Gott berufen und auserwihlt; ja in ihm ist Gott Mensch
geworden. Er ist also der desideratus populorum. All diese Herrlichkeit empfing
Christus, um uns Menschen Heil zu schaffen: ,Ich bin gekommen, dafl sie das
Leben haben und dafl sie es in Fiille haben.“® — ,Der Menschensohn ist ‘nidut
gekommen, sich bedienen zu lassen, sondern zu dienen und sein Leben hinzugeben
als Losepreis fiir viele.“ 10 Die Lehre unserer Kirche, dal alles Leid und alle
Not, von der wir Menschen zuerst befreit sein wollen, aus dem Ungehorsam des
ersten Menschen gegen Gott kommt, ist entscheidende Offenbarung Gottes; aus
ihr wird verstindlich, dafl alle materiellen Giiter, die wir so angstlich erstreben,
ihren wahren Wert aus dem engen, recht aufgefafiten Anschlufl an Gott erhalten,
Denn Christus sagt: ,Suchet zuerst das Reich Gottes und seine Gerechtigkeit, und
dies alles wird cuch dazugegeben werden.“ ! Christus vollbringt wirklich das
Friedenswerk, indem er den Ungehorsam durch seinen Gehorsam bis zum Tode
am Kreuze siihnt!2. ,Darum hat ihn Gott aber auch so hoch erhoben und ik
einen Namen gegeben, der iiber alle Namen ist ... Und alle Zungen sollen zur
Ehre Gottes des Vaters bekennen: Jesus Christus ist der Herr.* 1* Gott hat also
Christus wegen dieser seiner Siihnetat zum Herrn, zum Konig iiber das ganze
Menschengeschlecht gestellt. Christus vermag uns Menschen mit dem zu ver-
einen, nach dem das Menschenherz unruhig ist, und jene Unruhe zu stillen, deren
Ausstrahlung alle andern Unruhen sind. Christus hat jene Gewalten, mit denen
wir nicht fertig werden, iiberwunden: die Siinde, den Tod, das kérperliche und
seelische Leid, die zerstorenden Naturgewalten. Die Welt ist wieder unter Gottes
Herrschaft gestellt; die Ordnung, wie sie Gott zu Anbeginn verwirklicht hatte,
ist durch Christus wiederhergestellt 14, Christus ist damit wirklich der Ersehnte
der Volker. Er trigt alle Giiter, deren wir Menschen zum Frieden und Heil be-

8 Vel. zu Folgendem: Diirr, Lorenz, Ursprung und Ausbau der israelitisch-
judischen Heilandserwartung, Berlin 1925.
9 Jo 10, 10.

10 Mk 10, 45.

11 Mt 6, 33.

12 Phil 2, 8.

13 Phil 2,11. ; ;

11 Schmaus, Michael, Von den letzten Dingen, Miinster 1948, 5. 99—122.

1
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diirfen. ‘Gott wollte nicht mit dem ersten Kommen Christi den Kampf zwischen
Glauben und Unglauben, das Ringen um die Herstellung der Ordnung Gottes
in dieser Welt, beenden, sondern nur die letzte Phase dieses Ringens cinleiten.
Der Menschheit, welche ihrer Miindigkeit entgegengeht?®, wollte Gottes Er-
barmen in Christus die grofite Hilfe angedeihen lassen, ohne sie in ihrer Frei-
heit zu behindern. Durch das erste Kommen Christi sollte die Hoffnung auf-
brechen: es wird mit uns Menschen iiber die Maflen gut ausgehen. Und durch den
Anschluff an Christus sollen diese Giter schon grundgelegt werden
im einzelnen und in der Gemeinschaft der Menschen und Vélker, in Glaube und
Sakrament. Alle menschlichen Belange sollten also in die neue
Ordnung hereingezogen werden. In diesem Sinne sagt die zweite Erkldrung des
Ersten Weltkongresses fiir Laienapostolat (1951): ,Christi Erlosungswerk hat
universale Geltung. Es erstreckt sich auf alle Menschen und — mittelbar — auf
alle ihre Einrichtungen ...“ 16

Konig sein bedeutet also fiir Christus, den Volkern das zeitliche
und ewige Heil bringen. Christus ist damit das Organ des Erbar-
mens Gottes fiir unsere Welt. Mit Recht beten wir am Herz- Jesu-
Feste: ,,Seines Herzens Sinnen waltet von Geschlecht zu Geschlecht,
sie dem Tode zu entreiflen und sie in ihrem Hunger zu nihren.”
Christus ist also wirklich der Heilbringer fiir die Vélker; nur er
allein kann auch das Heil geben, und alle andern, wie sie sich auch
nennen mogen, in welchem Jahrhundert sie auch leben mogen, sie
konnen nur so viel Heil schaffen, als sie sich vom Geiste Christi
fuhren lassen. Christus hat also wirklich eine zentrale Stel-
lung fur uns-alle. Nur in Verbindung mit ihm kann uns Menschen
zeitliches und ewiges Heil werden.

2. Die Kirche, das Werkzeug Christi. Diese Erlo-
.sungsgiiter hatte nun Christus unmittelbar dem gesamten Menschen-
~ geschlecht zuteilen konnnen; er wollte es aber tun durch die sicht-
bare Kirche, zu der die Menschen sich vereinen sollten, damit
so bei der Verteilung der gottlichen Erloserfriichte alle ihm ge-
wissermafien Helferdienste leisten konnten*. Die Kirche sollte ,bei
der Austeilung der géttlichen Erloserfriichte ein fihiges, nie ver-
sagendes Werkzeug des fleischgewordenen Wortes werden“ ™. Die
gottliche Weisheit muf} also die Kirche auf die Gewinnun g und

" De Lubac, Henri, Katholizismus als Gemeinschaft, Einsicdeln/Kéln
1943, S. 217 {f.

16 Qsservatore Romano, 14. 10. 51 und ,Der Volkshote* 21. 10. 1951, S. 1.

17 Introitus vom Herz- Jesu-Fest.

'® Enz. Myst. Corp. A.A.S. 1948, S.199. Vgl. Dominguez, O, OMI,
De functione missionali in Corpore Mystico secundum s. Thomam, Studia missio-
nalia, Rom 1949, 67 ff. .

¥ A.a.0.85.207. Ciarappy,A, La teorfa paolina del Corpore Mistico
¢ le missioni, Theologia e missioni, 1948, 50 {f:
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auf die Durchdringung des ganzen Menschenge-
schlechtes angelegt haben. Sie ist das nie versagende Werk-
zevg der Erlosung fiir alle dadurch, dafl sie der mystische Leib
Christi ist. Denn bei einer Wesenserklarung der Kirche
kann, wie die Enzyklika Mystici corporis sagt, nichts Vornehmeres,
Vorziiglicheres, Gottlicheres gefunden werden als dieser Ausdruck®.

Schon rein auflerlich betrachtet stellt die Kirche als die Gemeinschaft aller
rechtgliubigen Christen auf Erden unter dem gemeinsamen Oberhaupte. dem
romischen Papste, und den mit ihm vereinten Bischofen, ein zwedkgeeignetes
Mittel dar, die ganze Menschheit mit dem Wollen Christi bekannt zu machen. —
Doch fiir den gliubigen Menschen ist diese Kirche bedeutend mehr als eine
geniale Organisation zur Durchdringung der Welt mit christlichem Gedanken-
gut?. Zu dieser sichtbaren Organisation kommt noch etwas Unsichtbares, auf
dessen Vorhandensein wir aus dem Wirken dieser Kirche im Laufe ihrer Ge-
schichte schlieflen konnen 22, das aber letztlich nur im Glauben erkennbar ist.
Dieses Unsichtbare ist der H1, Geist, den Christus seiner Kirche mitteilt. Und
dieser Geist eint die Glieder der Kirche so miteinander, daff die einzelnen ihre
Eigenpersonlichkeit vollauf bewahren und trotzdem zu einer innigen Einheit
verbunden werden, wie sie auch die idealste, rein naturliche Gemeinschaft nie
erreichen kann. ,Was also die Kirche tber jedwede natiirliche Ordnung hoch
hinaushebt. ist der Geist unseres Erlosers, der als Quelle aller Gnaden, Gaben
und Charismen fortwiihrend und zuinnerst die Kirche erfiillt und in ihr wirkt® #.
Und da es Christus ist, der diesen seinen Geist der Kirche mitteilt, kommt auch
zwischen Christus und Kirche eine so innige Einheit zustande, wie sie nie in einer
natiirlichen Gemeinschaft zwischen dieser Gemeinschaft und ihrem Leiter ent-
stehen kann; damit ist Christus derart Triger der Kirche und lebt gewisser-
mafen so in ihr, daf sie gleichsam ein zweiter Christus wird.

Vielleicht kdnnen wir uns das auf folgende Weise noch etwas klarer
machen. Das, wodurch man Glied der Kirche wird, ist der rechte Glaube, der
Empfang der Taufe und der Gehorsam gegen die Fihrung dieser Kirche®.
Durch das Sakrament der Taufe kommen wir in die innigste Verbindung mit
Christus. So sagt Paulus®: ,Ihr alle, die ihr auf Christus getauft seid, habt
Christus angezogen. Da gilt nicht mehr Jude oder Heide, nicht mehr Knecht oder
Freier, nicht mehr Mann oder Weib. Thr seid alle eins in Christus Jesus.* Durch
die Taufe werden wir also mit Christus gleichsam eine Person. Wir nehmen
damit an seiner Wesensart teil. Das bedeutet aber fir uns das Ende jemer
Wesensform, welche vor der Taufe liegt; wir erhalten eine neue Daseinsweise.
,Wenn jemand in Christus Jesus ist, ist er ein neues Geschopf.“ 26 Nach dem
Romerbrief 27 wird der Taufling in das Schicksal Christi hineingezogen, in seinen

A e 0:5.199.

MoNa 0 5999 £

22 Conc. Vatic., Sess. III. Denzinger 1794.

28 Enz. Myst. Corp. A. A. S. S. 223,

2 Zum Folgenden vgl. Michael Schmaus, Kath. Dogmatik, 8. Bd. 1. Teil,
Miinchen 1940, S. 191 ff.

25 Gal 3,26—29.

262 Kor 5, 16,

27 Rom 6, 3—11.
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Tod zuerst und dann in die Herrlichkeit seiner Auferstehung. In der Taufe wird
jener verginglichen, hinfalligen Existenzform des Christen, die letztlich in der
Siinde Adams begriindet ist, der Todesstol gegeben. An ihre Stelle fritt jene
Daseinsform, welche Christus in seiner Auferstehung gewann. Weil der Mensch
durch die Taufe vom Auferstandenen und verklirten Christus durchherrscht
wird, gewinnt er Anteil an all seinen herrlichen Giitern, die Christus durch sein
Sihneleiden uns Menschen erwarb. — Was Paulus in so vielfaltiger Weise be-
zeugt, dal wir auf das innigste mit Christus verbunden sind durch die Taufe.
das sagt uns auch Johannes: ,Wer mein Fleisch iRt und mein Blut trinkt, der
bleibt in mir und ich in ihm." *

Die Getauften stehen mit dem Worte Gottes in dhnlicher Verbindung, wie
das Wort Gottes mit der von ihm angenommenen Menschennatur. Unbeschadet
der natiirlichen Selbstindigkeit des Glaubigen als Person, wird die Person des
Sohnes Gottes auf iibernatiirliche Weise die letzte Trigerin und Eigentiimerin der
‘Glaubigen. Damit werden die Getauften ganz innig mit Christus und unterein-
ander verbunden. Wir haben in der Kirche wirklich eine gottmenschahnliche Ver-
einigung vor uns?®, welche die Gldubigen in ausschlieflicher Weise mit dem
Worte Gottes verbindet. Dadurch weitet sich die Unio hypostatica Christi in
realer, wenn auch analoger Weise, indem sie sich auf die Glaubigen erstreckt.
So ist denn die sichtbare Kirche, welche, rein duflerlich geschen, hochstens eine
geniale Organisation darstellt, fiir den glaubigen Menschen der mystische Leib
Christi, der geheimnisvolle Christus, der ganze Christus . *

Wie Christus nun alle seine Herrlichkeit bekam, um uns in sie hineinzu-
nehmen, so hat auch dieser mystische Christus, die Kirche, den Auftrag, die
Menschen mit den Giitern Christi zu erfilllen. Sie soll alle Menschen aus der
Zerstreuung, welche durch die Erbsiinde kam, herausfithren und sie durch Glaube
und Sakrament mit Christus und in Christus einen, die ganze Menschheit zu einer
grofien, von Christus durchherrschten Gemeinschaft machen, und so schon die
Gottesordnung hier auf Erden, soweit das beim freien Willen der Menschen, der
ja von Jugend auf zum Bdsen geneigt ist®, und bei der Existenz des Wider-
sachers Gottes maglich ist, durchfilhren. Und die Kirche sollte in der Hoffnung
und Zuversicht leben, daB der Tag kommt, an dem die ganze Herrlichkeit, deren
Beginn sie jetat schon besitzt, durchbrechen und Gottes Herrschaft sich voll und
ganz auf einer neuen Erde verwirklichen wird. .

Die Kirche ist also das Sakrament fiir die gesamte Menschheit. Denn sie ist
das sichtbare und wirksame Zeichen der Gnade Gottes. Durch ihre Titigkeit soll
sic der ganzen Menschheit die Friichte der Erlosung zuteilen und alle mensch-
lichen Bereiche ordnen und heiligen.

Zu diesem Zwedke hat Christus allen Gliedern seines mystischen
Leibes entsprechende Funktionen zugewiesen. An erster Stelle
stehen jene Glieder, welche heilige Vollmachten empfangen haben
und damit in besonderer Weise befahigt sind, die Amter Christi als
Lehrer, Hirten und Priester fortzusetzen, ferner die Charismatiker,

2210556

2 Mitterer, Albert, Geheimnisvoller Leib Christi, nach St. Thomas von
Aquin und nach Papst Pius XII. Wien 1950, S. 180 f.

30 Schiufele, Hermann, Unsere Kirche, Heidelberg 1946, S. 93.

3 Gn §,21.
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die Ordensleute, alle jene, welche sich den Werken der Barmherzig-
keit widmen, die Viter und Miitter, die Taufpaten, und alle, welche
der Kirche zur Ausbreitung des Reiches Christi hilfreich die Hand
bieten® Pius XII. nennt es ,ein wahrhaft schaudererregendes
Mysterium, das man nie genug betrachten konne, dafl namlich das
Heil vieler abhiingig ist von den Gebeten und freiwilligen Bufi-
_ tibungen der Glieder des geheimnisvollen Leibes Christi, die sie zu
diesem Zwedk auf sich nehmen, und von der Mitwirkung, die die
Hirten und Glidubigen, besonders die Familienvater und Miitter,
unserm géttlichen Erléser zu leisten haben® **. Es leben also in der
Kirche die einzelnen Glieder nicht einzig fiur sich, sondern
unterstitzen auch die andern, und alle leisten sich gegenseitig
Hilfsdienste, zu gegenseitigem Trost, wie besonders zum
weiteren Aufbau des ganzen Leibes™.

Die Enzyklika Mystici Corporis weist darauf hin, und die Enzyklika Humani
Generis unterstreicht diesen Hinweis %, dafl der geheimnisvolle Leib Christi und
die Kirche ein und dasselbe seien 3. Damit gehort zu diesem mystischen Leibe
nur, wer zu dieser sichtbaren Kirche gehért, und zu ihr nur derjenige, welcher
getauft ist, den wahren Glauben bekennt und sich in diese Kirche einfiigt. Durch
diese Erklarung ist die katholische Kirche scharf und klar gegeniiber allen andern
Religionsgemeinschaften als der fortlebende und fortwirkende Christus heraus-
gestellt 7. Somit bedeutet die katholische Kirche heute fiir die gesamte Mensch-
heit das, was der historische Christus fir das Volk Israel bedeutete, ja noch
mehr, weil diese Kirche die innigste Verbindung mit dem verherrlichten Christus
ist und seine Ausweitung darstellt. Die Kirche ist greifbar und sichtbar und
genau bestimmt, wie es der historische Christus war. Die Kirche ist mit tber-
irdischer, iibernatirlicher, gottlicher Wiirde bekleidet, wie Christus es war und
ist. Das alles ist der Kirche zu eigen, damit sie den Menschen das sein kann,
was Christus seiner Zeit war; dazu soll sic noch den ganzen Segen der voll-
zogenen Erlosung mitteilen.

Mit den Augen des Glaubens gesehen, ist die Kirche ein taugliches, nie ver- -
sagendes Werkzeug des géttlichen Wortes, um der Menschheit die Erldsungs-
friichte zuzuwenden . Damit ist die Kirche das Organ des Erbarmens

2 Enz. Myst. Corp., A. A. S. 1943, S. 200; Zameza, S., Comentario mis-
sional a la Enciclica Mystici Corporis Christi, Madrid 1945, 4. Auflage; Gol-
daraz. G., La rasén de ser de la Iglesia misionera, in: El siglo de las missiones,
1944, 189 ff.

BB AT 5213

3¢ A a. 0.8 200

3 Enz. Humanis generis, A. A. S. 1950, S. 571.

36 Fnz. Myst. Corp. A. A. S. 1943, S. 199.

37 Mitterer, Albert, a.a. 0. S.217ff., stellt klar die Stellung der anderen
Religionsgemeinschaften zur katholischen Kirche heraus.

% Conc. Vatic, Sess. III, Denzinger 1794, Das Vaticanum weist daraufl
hin, daB die Kirche — gesehen in geschichtlicher Entwicklung — ein einzigartiges
Wounder darstellt, weil keine Gemeinschaft auf natiirlicher Grundlage in solchem
Mafle Schopferin und Tragerin von Kulturgiitern war und scin kann.
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Gottes fir uns Menschen. Sie mufl also sprechen: ,Ich bin gekommen, zu
suchen und selig zu machen, was verloren war.® ,Ich bin gekommen, dafl sie
das Leben haben und es in Fiille haben. Damit ist sie das Salz fiir die Erde
und das Licht fiir die Welt. Sie ist der Sauerteig, der die ganze Menschheit
durchdringen soll, um sie fiir Gottes Herrlichkeit reif zu machen. Der Auftrag
der Kirche ist damit so universal, wie der Auftrag Christi. Thr W erk erstreckt
sich auf alle Menschen, um sie durch Glaube und Sakrament mit Christus
und untereinander zu verbinden, und mittelbar, durch diese geheiligten
Menschen, auf alle menschlichen Einrichtungen und Bereiche, um sie nach dem
Geiste Christi zu formen. Deshalb nannte der HI. Vater in einer Ansprache an
die Kardinile die Kirche das ,Lebensprinzip der menschlichen Gesellschaft® ®.
Dieses Wort weist darauf hin, daB die religise Not der letste Grund aller
Zeitnot ist und dafl die Kirche das einzige Mittel ist, diese Not zu lindern.

Das ist die Stellung, welche Christus seiner Kirche zugewiesen
hat. Sie soll der Menschheit tiefstes Sehnen nach Gott und nach
echter Gemeinschaft aller Menschen und Vélker untereinander
stillen durch Eingliederung in Christus tiber Glaube und Sakrament;
so soll sie den Menschen das Hilfsmittel werden, auch in den rein
irdischen Belangen die Ordnung Gottes durchzusetzen aus der Tat-
sache und aus dem Bewufltsein der Solidaritét aller in Christus. Die
Kirche hat also eine zentrale, fundamentale Stellung fiir die ganze
heutige Menschheit und alle ihre Belange.

3. Unsere Pflicht zur Mitarbeit. Eine der drei Be-
dingungen, um Glied der Kirche zu werden, ist die Taufe. Sie
verbindet uns aufs innigste mit Christus, so dafl wir trotz Wahrung
~ unserer Eigenstindigkeit mit Christus ein Ganzes werden. Wir sind
in ihn, wie Paulus sagt, hineingenommen. Diese Hineinnahme und
diese Teilnahme an der Wesensart Christi ist so innig, dafl wir

Christus genannt werden und alle Getauften den einen Christus
bilden *.

Christus erhielt diese seine Herrlichkeit zuerst fiir sich selbst und dann fir
die ganze Menschheit, die er sich angliedern und damit herrlich machen sollte.
So nimmt auch der Getaufte an der Herrlichkeit Christi teil, einmal um selbst
herrlich zu werden, und dann, um sie andern mitzuteilen. Der Getaufte hat
damit die Ermachtigung und die Pflicht, am Tun Christi zur Erlésung der
Menschen teilzunehmen.

Christi Tun kann man zusammenfassen unter dem einen Wort ,Konig sein®,
oder unter der Dreiteilung: Lehr-, Priester- und Hirtenamt. Wenn also die
Menschwerdung des Sohnes Gottes seine Einsetzung zum Kénig iiber diec Mensch-
heit oder seine Weihe zum Priester, Lehrer und Hirten fiir die ganze Menschheit
bedeutet, so bedeutet die Teilnahme an der Wesensart Christi in der Taufe die

% A A.S. 1946, S. 149. Vgl. dazu: Ermecke, G., Die Kirche, Lebens-
prinzip der menschlichen Gesellschaft. In: Theol. u. Glaube, 1951, Heft 5,
S. 887 ff.

9 Vpgl. zum Folgenden: Schmaus, Michael, Kath. Dogmatik, 8. Bd., 2. Teil,
Miinchen 1941, S. 80 ff.
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Einsetzung in das Konigtum Christi und die Weihe zur Wiirde Christi als Lehrer,
Priester und Hirte.

Der Apostelfiirst Petrus sagt: ,Laflt euch als lebendige Bausteine aufbauen
zu einem geistigen Tempel, zu einem heiligen Priestertum, um durch Jesus
Christus geistige, Gott wohlgefallige Opfer darzubringen . . . Ihr seid ein aus-
erwihltes Geschlecht, ein konigliches Priestertum, ein heiliges Volk, ein zu eigen
erworbenes Volk. Ihr sollt die Wohltaten dessen verkinden, der euch aus der
Finsternis zu seinem Lichte berufen hat.“ 4 — ,Du hast sie fiir unsern Gott zu
Kénigen und zu Priestern gemacht, und sie werden auf Erden herrschen® 2,
schreibt der Evangelist Johannes.

Jeder Christ hat also die Pflicht, mit Christus und wie Christus
als Kénig, d. h. als Priester, Lehrer und Hirte unter den Menschen,
in Unterordnung unter die Hierarchie zu wirken. Durch diesen Zu-
sammenschluf} aller Getauften um die Trager der hl. Weihen und
der besonderen Sendung wird diese Kirche eine acies ordinata und
empfingt jene Organisation, wie sie zur Durchdringung der Welt
notig ist. Damit soll die Kirche nach Christi Willen jene vom
miutterlichen Geiste erfiillte Gemeinschaft werden, in der sich die
einzelnen Getauften geborgen fihlen, die sich fiir jeden einzelnen in-
teressiert, um ihn besorgt ist, ihn stiitzt und tragt, ihn immer mehr
nach Christus gestaltet und mit der Gesinnung Christi erfiillt, all
sein Beten und Opfern zum Wohle der ganzen Menschheit in das
Opfer Christi hereinnimmt, ausriistet mit dem Bewufitsein seiner
Sendung und mit der Kraft, diese Sendung zu erfillen. Auf diese
Weise werden dann die Getauften ebenso viele Organe, um die
Welt nach Christi Geist umzugestalten, immer mehr in die Herr-
lichkeit Christi, wie sie schon in der Kirche, wenn auch verhillt,
vorthanden ist, hereinzuholen und ihr damit den géttlichen Frieden
zu schenken mit all jenen Giitern, welche die Menschen ersehnen. —
So bewirkt denn Christus die Umgestaltung der Welt durch den
katholischen Laien. Damit hat jeder in der Kirche auf Grund seiner
Teilnahme am Konigtum Christi die Fahigkeit und den
Auftrag, damit das Recht und die Pflicht, das Weltamt zu voll-
strecken, welches Christus seiner Kirche gab.

Die Firmun g* bringt das zur Vollendung und Reife, was in
der Taufe schon grundgelegt wurde. und gibt ihm noch einen be-
sonderen Charakter. Dem Gefirmten werden Ziige eingepragt, die
dem Getauften fehlen. Die Firmung befdhigt und verpflichtet den
Getauften, als reifer Mensch in selbstindiger und verantwortlicher
Entscheidung vor aller Welt durch Teilnahme am Kénigtum Christi

41 ] Petr 2,5. 9.
42 Offb 5,10; 1, 6.
48 Vgl. zum Folgenden: Schmaus a. a. O. S. 119 ff.
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die Welt nach dem Geiste Christi zu gestalten. Die Firmung zielt
nicht an erster Stelle auf das Seelenheil des Gefirmten, sondern gibt
dem Gefirmten die Fahigkeit mitzuwirken, diese Welt aus'ihrer
Unordnung in Gottes Ordnung zu fithren. Dazu wird er mit be-
sonderer Kraft ausgeriistet, ganz besonders mit den Gaben des
HI. Gestes erfilllt. So ergibt sich gerade aus dem Sakrament der
Firmung die Befiahigung und die Pflicht, an der Heimholung der
Welt mitzawirtken und der Welt den Frieden zu schenken.

Durch Taufe und Firmung wird der Christ vom gleichen Geist erfiillt, der
Christus erfiillte. Dieser Geist dringte Christus zu sprechen: ,Mich erbarmt des
Volkes, — ich bin gekommen, dafl sie das Leben haben und dafl sie es in Fiille
haben.® Dieser Geist dringte Christus, die entsprechenden Taten zu setzen.
Der gleiche Geist ist auch in den lebendigen Gliedern der Kirche. Er dringt
also auch zu gleichem Bekenntnis und zu entsprechenden Taten. Es darf und
kann darum kein Getaufter und Gefirmter auf die Frage Gottes: ,Wo ist dein
Bruder?“ die Kainsantwort geben: ,Bin ich denn der Hiiter meines Bruders?*

Wenn so das neue Sein des Getauften zur Teilnahme am Erlosungswerk
verpflichtet, dann wird verstdndlich, warum beim Weltgerichte das Urteil nach
den Werken der Nichstenlicbe geféllt wird*. Denn zur Religion und zum
Christsein gehort das Hereinholen des Menschen in das géttliche Leben Christi
und das Ausstrahlen und Weiterstrahlen dieses Lebens in alle Menschen und
alle Bereiche nach dem Grundsatz: bonum est diffusivum sui. Was ist das aber
anders als das Hauptgebot, an dem das ganze Gesetz und die Propheten
hingen %. Es verlangt mehr, als ein paar Almosen geben. Herz und Verstand
und Wille und Gemiit miissen darauf ausgerichtet sein, den Menschen Heil zu
schaffen und alle menschlichen Bereiche der Herrlichkeit Christi einzuordnen.
Denn durch die Taufe sind wir verwandelt, sind wir eine neue Kreatur, sind wir
ein Christus, ja Christus selbst geworden. Nichts blieb draufien. Die Firmung
vollendete, was in der Taufe grundgelegt wurde, und prégte uns noch ganz be-
sonders fiir den Kampf um die Herrschaft Christi. Christi Geist erfillt uns.
Seine Liebe zu den Menschen dringt auch uns. Wer somit im mystischen Leib
der Kirche steht, hat damit den Beruf und die Pflicht, der Welt ein Christus zu
sein mit all seinen Talenten. Pius XII. hat erkldrt: ,Die Kirche wird heute mehr
denn je ihrer Sendung leben miissen, entschiedener denn je jeden falschen und
engen Begriff ihrer Spiritualitidt und Innerlichkeit zurtickzuweisen haben, der sie
blind und stumm, in die Abgeschlossenheit des Heiligtums verbannen mochte.
Die Kirche kann sich nicht tatenlos in die Stille ihrer Gotteshduser zuriickziehen
und der ihr von der gottlichen Vorsehung iibertragenen Sendung untreu werden,
den ganzen Menschen zu formen und so rastlos an dem Bau der sicheren Grund-
lage der Gesellschaft mitzuarbeiten. Diese Sendung ist ihr wesentlich. So be-
trachtet kann die Kirche die Gemeinschaft derer genannt werden, die unter dem
iibernatiirlichen Einfluf der Gnade, in der Vollkommenheit ihrer personlichen
Wiirde als Gotteskinder, in der ebenmafligen Entfaltung aller menschlichen An-
lagen und Krifte den machtigen Bau des menschlichen Zusammenlebens er-
richten.” 48

- Mt25, 351
45 Mt 22, 40.
8 A A.S. 1946, S. 149.
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Damit ist die Frage nach dem Grade unserer Verpflichtung zur Mitarbeit
gelost. Der ganze Mensch ist ein neues Geschopf geworden und in Jesus Christus
hereingenommen. Es gibt nichts an ihm, was Christus nicht gehoren wiirde und
nicht fir Ihn in Pilicht genommen wire, weder Geld noch Besitz, weder Leib
noch Seele. Die Sache Christi ist seine Sache geworden, die Sorge Christi um all
die Menschen seine Sorge. Hier gilt das Wort Pauli: ,Bleibt niemand etwas
schuldig aufler gegenseitige Liebe!“ 47 Von der Verpflichtung, die in der Taufe
mit der Herrlichkeit Christi gegeben wird, wird keiner mehr frei. Sie drangt
immer; denn das gottliche Leben hat keine Ruhe, bis es sich dem letzten Men-
schen in wirkungsvoller Weise angeboten hat und immer wieder anbietet. Der
Getaufte muf seine ganze Sorge der ganzen Menschheit zuwenden, um ihr mit
den ihr gegebenen Mitteln und Talenten die Herrlichkeit Christi zu schenken.

Somit ergibt sich aus dem Gliedsein im mysti-
schen Leibe Christi, daf jeder Katholik im Ge-
wissen verpflichtet ist (individuelle Missions-
pflicht), zu allen Mitteln beizusteuern, die fiir das
Wachstum des mystischen Leibes Christi erforder-
lichsind,d. h.nichtnurmitden geistigen (Gebetund
Opfer), sondern auch mit den ihm von Gott zuge-
teilten diesseitigen Giitern, ohne welche auch der
volle und ganze Zweck der Kirche nicht erreicht
werden kann.

Wer nicht bereit ist, an der Ausbreitung des Reiches Gottes in
Heimat und Mission mitzuwirken, von dem gilt doch wohl das
Wort: ,Wer aber fiir die Seinigen, zumal fur seine Hausgenossen,
keine Sorge trigt, der hat den Glauben verleugnet.“* Warnend
schrieb der Apostel Johannes an die Gemeinde von Ephesus: ,Ich
kenne deine Werke, deine Miihsal und deine Arbeit . . . Auch
hast du Ausdauer, hast um meines Namens willen gelitten und bist
darin nicht miide geworden. Aber ich habe gegen dich, daff du
deine erste Liebe verloren hast. Bedenke, von welcher Hohe du
herabgesunken bist! Geh in dich und vollbringe wieder Taten wie
frither; sonst komme ich tber dich und riicke deinen Leuchter von
seiner Stelle, wenn du nicht in dich gehst.“ * :

Wenn das, was seinsmiflig durch unsere Eingliederung in die
Kirche, in den mystischen Leib Christi, in uns grundgelegt ist, nun
auch gesinnungsmifBig in den 400 Millionen Katholiken aufbricht,
so dafl dieses Bewufitsein all ihr Handeln prigt, welch ungeahnte
Moglichkeiten tun sich bei der heutigen Weltlage auf, allen Volkern
den Segen der Erlésung zu spenden!

47 Rom 13, 8.
4°] Tim 5,8.
9 Offb 2,2—5.
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MAX BIERBAUM
DER DIOZESANRAT IN DEN MISSIONSDIOZESEN

In neuester Zeit wurde in zahlreichen Missionsgebieten, z. B. in
China, West- und Sudafrika, die Bischofliche Hierarchie mit der
entsprechenden Didzesanverfassung durch den HI. Stuhl einge-
richtet, jedoch mit der Einschrankung, daf} die betreffenden Gebiete
vorldufig noch als ,terra missionis® unter der Jurisdiktion der
Propagandakongregation verbleiben.

In diesen Missionsdiozesen haben die Bischofe einerseits'dieselbe
Rechtsstellung wie die Residentialbischofe in den fertigen, altchrist-
lichen Bistimern. Anderseits gelten ihre Diozesen nach dem Dekret
der Propaganda vom 9. Dezember 1920 noch als Missionsgebiete:
.dioeceses huic Sacro Consilio subiectae tamquam missiones
haberi debent®; deshalb konnen ihre Oberhirten sich in einigen
Angelegenheiten, wenigstens ,in favorabilibus®, an die Sonder-
bestimmungen des Missionsrechts halten’, z. B. in dem vorldufigen
Absehen von Pfarrgrenzen fiir bestimmte Teile der Didzese. Jedoch
sind die Oberhirten grundsitzlich an die gemeinrechtlichen Vor-
schriften iiber die Organisation der Diézesankurie gebunden, z. B..
beziiglich der Ernennung eines Generalvikars und Offizials.

Fiir diese kirchlichen Sprengel ist das Rechtsinstitut des Didze -
sanrates von grofier, praktischer Bedeutung geworden Denn der
Missionsrat, der nach can. 302 in den noch unfertigen Gebieten der
Ap. Vikariate und Prafekturen (und Missionen sui iuris) vorge-
schrieben ist, mufl in den Missicnsdiozesen entweder durch das
Domkapitel oder durch den Diézesanrat ersetzt werden. Nun ist
aber die Errichtung eines Domkapitels in den neuen Missions-
dibzesen wegen Mangel an Personal und Dotation in der Regel
noch nicht méglich; an Stelle des Kapitels tritt dann nach can. 423
der Dibzesanrat. Es handelt sich um ein Kollegium, das in den
meisten Lehrbiichern des Kirchenrechts sehr kurz und unter mis-
sionarischem Gesichtspunkt fast gar nicht behandelt wird. Deshalb’
diirfte es fiir die missionarische Praxis Wert haben, dafl der D.-Rat
hier in seiner wesentlichen Struktur und unter besonderer Beriick-

1 Vgl. M. Gérin, Le gouvernement des Missions, Québec 1944, 169 ff.; ferner
die Erklirung des Prafekten der Propaganda an den Ap.-Delegaten von Austra-
lien vom 11. Januar 1930: ,Mi affretto a significar Le che tutti i territori dipen-
denti da questa S. Congregazione si debbono considerare, per lo meno in
favorabilibus, come luoghi di Missione ...* Aus Sylloge, Rom 1989, n. 151.
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sichtigung der Missionsverhiltnisse kanonistisch behandelt wird;
dabei soll nach Moglichkeit auch rechtsphilosophisch die ratio legis
erkennbar werden. :

1. Begriffund RechtsnaturdesDidzesanrates. —

- DerD.-Rat®ist eine Neuschopfung in der missionsrechtlichen Entwick-
lung von Nordamerika wihrend des 19. Jahrhunderts, wurde von
dort auf andere Missionsgebiete tibertragen und ist dann durch
die Konstitution ,Sapienti consilio® vom 29. Juni 1908 aus dem
partikularrechtlichen Bereich in das gemeine Verfassungsrecht der
Kirche tibergegangen. Er soll, unter Vorbehalt anderer Anordnun-
gen des HI. Stuhles, in jenen Didzesen eingefihrt werden, wo ein
Kathedralkapitel noch nicht eingerichtet werden kann, und ist auch
im Territorium einer Abtei oder Prilatur nullius vorgeschrieben.
falls dort ein entsprechendes Kapitel (Cap. saeculare oder Cap.
religiosum) nicht vorhanden ist.

Aus den Bestimmungen des Codex ergibt sich, daf§ der Gesetz-
geber den D.-Rat als ein Institutum subsidiariumetsupple-
torium betrachtet; deshalb konnen sich nach Wernz-Vidal die
Bischofe nicht der Verpflichtung entziehen, nach Moglichkeit ein
Kathedralkapitel einzurichten, wie es z. B. im Jahre 1865 von der
Propaganda fir Kanada urgiert wurde. Die Ersetzung des D.-Rates

* durch ein Kapitel kann praktisch aber nur durch den HI. Stuhl ge-
schehen. — Der D.-Rat ist eine Einrichtung des rein kirch-
lichen Rechts. Nur beim Papst und den Bischéfen beruht die
Leitungsgewalt auf der Grundlage des gottlichen Rechts. Alle an-
deren kirchlichen Gewalthaber verdanken ihre Gewalt menschlich-
kirchlicher Anordnung, im besonderen dem ,Prinzip der autoritaren
Sendung, das die notwendige Erginzung des Prinzips der monar-
chischen Fithrung ist“. Denn der Papst und die Bischofe sind, was
einleuchtend ist, auf die Mitarbeit anderer Amtstriger angewiesen,
um ihre Leitungsgewalt erfolgreich austiben zu konnen.

‘ 2 K1. Morsdorf, Die Rechtssprache des Codex Juris Canonici, Paderborn
1937, 160/61. — Ed. Eichmann-K]. Morsdorf, Lehrbuch des Kirchenrechts, Pader-
born 1949, I, 415/16. — G. Vromant, Jus Missionariorum, De Personis, Lowen
1935, ed 2., 209 ff. — Wernz-Vidal-Aguirre, Ius Canonicum, Rom 1943, II, n.
697—700. — M. Conte a Coronata, Institutiones Iuris Canonici, Turin 1947, I,
n. 451/55. — A.Vermeersch-]J. Creusen, Epitome Iuris Canonici, Mecheln-Rom
1949, I, n. 519/21. — Dictionnaire de droit canonique, Paris 1949, IV, 469/73
(mit ausfihrlicher geschichtlicher Darstellung). — E. von Kienitz, Die Gestalt der
Kirche, eine Einfithrung in Geist und Form des kirchlichen Verfassungsrechtes,
Frankfurt 1987, passim.
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Der D.-Rat ist eine Korporation von wenigstens 4—6 Priestern,
die sich durch Frommigkeit, guten Wandel, Wissen und Klugheit
auszeichnen und in der Regel vom Bischof ernannt werden.

Im Codex juris can. wird nicht die Frage ausdriiddich beantwortet, ob auch
Religiosen dem Dibzesanrat angehdren kénnen. Die Papstliche Kommission
zur Interpretation des Codex hat am 29. Januar 1931 diese Frage negativ
entschieden in dem Sinne, dafl Religiosen und auch ,sdkularisierte® Religiosen
nicht unter die Priester des can. 423 fallen® Diese Entscheidung ist in der .
Rechtsnatur des D.-Rates begriindet, insofern er die Stelle der Domkapitel ver-
tritt und Religiosen nicht Mitglieder eines Domkapitels werden kinnen; es
kommt auch can. 626 § 1 in Betracht, wonach Religiosen ohne Genehmigung des
HI. Stuhles Amter und Wiirden nicht annehmen diirfen, die mit dem Ordens-
stande unvereinbar sind 4 Aus diesen Bestimmungen ergibt sich die berechtigte
Forderung, dafl rechtzeitig fiir eine geniigende Zahl von Weltpriestern in
den Missionsterritorien gesorgt wird, damit diese bei Einfithrung der Bischdf-
lichen Hierarchie die Amter iibernehmen, die fiir die Dibzesanverfassung vor-

3 Acta Ap. Sed. 1931, 110.

4 Vromant, a.a. 0. 213. — Die Entsd'leldung der Interpretationskommission
ist nach Maroto mehrfach begriindet: Die Religiosen sind auf Grund des Gehor-
samsgeliibdes beziiglich ihres Aufenthaltes abhingig von ihren Oberen, wihrend
fur die D. Konsultoren gemeinrechtlich ein bestimmter Ort vorgeschrieben ist.
Ferner sind die Religiosen ,inhabiles* fiir die im can. 626 genannten Amter, —
aber auch fiir andere, die mit Jurisdiktion und &hnlicher Verantwortung ver-
bunden sind, wozu auch das Amt eines D. Konsultors gehort, das zur Teilnahme
an der Regierung der Dibzese in wichtigen Angelegenheiten berechtigt, beson-
ders zur Zeit der Erledigung des Bischdflichen Stuhles. Ein Zweifel beziiglich der
Zulassung von Religiosen zum D.-Rat konnte nach Maroto fiir jene Didzesen
entstehen, die einer religiosen Genossenschaft (religio) vom HI Stuhl anvertraut
sind; in diesem Falle kann nach can. 367 § 2 sogar der Generalvikar der Genos-
senschaft angehoren, und der D.-Rat konne nicht leicht aus anderen als den Reli-
giosen gebildet werden, weil diese Diézesen zum Teil nach der Missionsverfas-
sung des can. 302 regiert wiirden. Dazu komme eine Beweisstiitze aus can. 327,
wonach Abteien und Prilaturen nullius, die einer Didzese gleichstehen, ein
eigenes Kapitel aus Religiosen haben. Dagegen sind die Amter eines Synodal-
examinators, Synodalrichters und Pfarrerkonsultors wegen ihres beschriankten
Aufgabenbereichs mit dem Stand der Religiosen vereinbar. — Das Verbot fiir
die ,sackularisierten® Religiosen stiitzt sich auf can. 642 § 1, wonach diese Per-
sonen ohne besonderes Indult des HI. Stuhles kein Amt an der Diézesankurie
iibernehmen diirfen. Vgl. Ph. Maroto in: Apollinaris, Commentarium iuridicum-
canonicum, Rom 1931, Nr.2 pag. 252/58 (De consultoribus dioecesanis). — Der
rémische Kanonist F. M. Cappello S. J. bemerkt ,Religiosi, generatim loquendo,
ea tantum munia suscipere possunt extra propriam religionem, quae ipsis ex-
presse permittuntur a sacris canonibus, praesertim si agitur de muneribus, quae
iurisdictionem aut praeeminentiam quaedam secumferant . . . Religiosi subsunt
omnimodae Superiorum voluntati, ita ut ab iisdem nullatenus pendeat commorari
in civitate episcopali locisve vicinioribus aut alibi. Obligatio gravissima obedien-
tiae, qua tenentur, ipsaque disciplinae religiosae ratio illud manifesto excludit.®
Periodica de re morali, canonica, liturgica, Brugis-Romae 1931, fasc.
153. — Ferner Wernz-Vidal a.a. 0. n. 699.
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geschrieben sind. Es entspricht der Gerechtigkeit und Billigkeit, dafl auch der
cinheimische Welt-Klerus im Dibzesanrat vertreten ist.

Man sollte deshalb bei dieser Angelegenheit nicht zu stark den Unterschied
zwischen dem einheimischen und auswirtigen Klerus beziiglich Bildung und' Ini-
tiative in Betracht ziehen und noch weniger aus diesem Unterschied den prak-
tischen Schlufl zichen, dafl die Einheimischen fiir das Amt eines Diézesan-
konsultors noch nicht reif seien. Eine solche Haltung ist nach Bartoccetti ,ein
psychologischer Irrtum®, der die Ubergabe des Missionsterritoriums an den ein-
heimischen Klerus verzogert. Der einheimische Priester sollte vielmehr, wie
Mons. Costantini betont, mit dem Weltklerus unserer heimatlichen Didzesen ver-
glichen werden, bei dem auch nicht solche Unterscheidungen gemacht werden .

Bei Mangel an Weltgeistlichen kann durch ein Indult des
HI. Stuhles vorliufigz den Religiosen die Ubernahme des Amtes
eines Didzesankonsultors gestattet werden. Diese voriibergehende
Losung ist bei der Einfihrung der Bischoflichen Hierarchie in ver-
schiedenen Missionsdiozesen, die noch der Jurisdiktion der Propa-
ganda unterstellt bleiben, gewihlt worden z. B. fiir West- und
Siidafrika; in den betreffenden Apostolischen Konstitutionen heifit
es fiir beide Gebiete iibereinstimmend: ,indulgemus ut pro Canoni-
cis d}oecesani consultores, e clero sive saeculari sive regulari, ad
iuris tramitem eligantur et adhibeantur®®.

Der Generalvikar konnte an sich dem D.-Rat angehoren, wie ja auch
kein Verbot fiir seine Zugehorigkeit zum Domkapitel besteht; jedoch sollte das,
im Falle einer kleinen Mitgliederzahl des D. Rates, als ,minus aequum et oppor-
tunum*® nach dem Dekret der Konsistorialkongregation vom 27. Februar 1914 im
Interesse der Handlungsfreiheit der Konsultoren vermieden werden. Denn die
Freiheit der wenigen anderen Konsultoren kann durch den Generalvikar, der
gleichsam eine Person mit dem Bischof ist, beeintrdchtigt werden.

_ Beziiglich der Frage, ob der D.-Rat als ganzes eine moralisch e oder, was
dasselbe ist, juristische Person im Sinne des kirchlichen Rechts (can. 100) bildet,
gehen die Ansichten der Kanonisten auseinander, denn der Codex duflert sich
nicht ausdriicklich tiber die Rechtspersonlichkeit des Rates; jedoch bejahen zahl-
reiche, angesehene Kanonisten 7 mit guten Griinden diese Frage. denn der D. Rat
ist nach can. 427 im wesentlichen den Domlapiteln gleichgestellt.

2. Die Aufgaben des Diozesanrates. — Der D.-Rat
ubernimmt nicht die erste Aufgabe des Domkapitels, den feierlichen
Vollzug des Gottesdienstes, sondern dessen andere Aufgabe. als

5 Celso Costantini, Va e annuncia il Regno di Dio, Brescia 1943," II, 85
und V. Bartoccetti, Ius Constitutionale Missionum, Turin 1947, 150.

8 Acta Ap. Sed. 1951, 617 und 1951, 260. 4

7 Die juristische Personlichkeit wird verneint z. B. von N.Hilling, der den
D.-Rat als eine einfache Behorde (Kommission) bezeichnet: Das Personenrecht
des C. J.C., Paderborn 1924, 205 und von J. Lammeyer, Die juristischen Per-
sonen der kath. Kirche, Paderborn 1929, 178, — bejaht von H. Jone, Gesetzbuch
der lateinischen Kirche, Paderborn 1950, I, 376 und von Wernz Vidal-Aguirre
a.a. 0., pag. 891.
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_Rat und Senat“ dem Bischof bei der Regierung der Didzese zur
Seite zu stehen. Deshalb hat der D.-Rat als solcher alle jene Rechte
und Pflichten, die den Kathedralkapiteln beziiglich der Didzesan-
regierung bei besetztem, behindertem oder erledigtem Bischof-
lichen Stuhle zukommen.

Die Zustimmung des D.-Rates auf dem Verwaltungsgebiete
ist sede plena fiir den Bischof nur in wenigen Angelegenheiten er-
forderlich, in den Missionsdizesen hauptsichlich bei der Verdufle-
rung oder Vermietung hoherer kirchlicher Vermogenswerte gemafy
can. 1532 § 2 und can. 1541 § 2 n. 1—2. Haufiger dagegen mufl der
R at des Kollegiums der Didsesankonsultoren vom Bischof eingeholt
werden, vor allem bei der Verinderung von kirchlichen Benefizien
(z. B. gemiR can. 1428 § 1 und can. 454 § 8), ferner bei der Reser-
vation von Siinden (can. 895), bei der Festsetzung der Beerdigungs-
gebiihren (can. 1234 § 1), bei der Bestellung der zwei Kommissionen
fiir die Disziplin und die Vermogensverwaltung des Seminars
(can. 1859 § 2) und der Diczesanverwaltungsrite (can. 1520 § 1).
So oft der Rat oder die Zustimmung der Konsultoren vorge-
schrieben ist, miissen die Konsultoren ,collegialiter® befragt werden,
denn nicht die einzelnen Mitglieder sind als Ersatz fiir das Dom-
kapitel bestellt, sondern der Didzesanrat als Ganzes. — Die Mit-

~ glieder des D.-Rates sind aber nicht im Besitze der sog. iura interna,
die den Domkapiteln als solchen zustehen, z. B. des Rechtes auf
besondere Abzeichen und auf eigene Statuten.

Die Konsultoren miissen nach can. 358 § 1 zur Didzesansynode ein-
geladen werden und daran teilnehmen; sie soll wenigstens alle 10 Jahre statt-
finden und kann fiir die Missionsdiozesen von grofler Bedeutung sein. Denn
diese vom Bischof als dem ,unicus Legislator® berufene und geleitete Versamm-
lung der Vertreter des Dibzesanklerus ist ein geeignetes Mittel, um die Einheit
und Einheitlichkeit der Seelsorge in den oft weitrdumigen Missionsgebieten
normativ festzulegen; sie ist auch dazu dienlich, die Verbundenheit des Klerus
mit seinem Oberhirten, das Band briiderlicher Liebe und vertrauensvoller Zu-
sammenarbeit innerlich zu stirken und nach auflen hin vor dem Volke darzu-
stellen. Hier ist ferner eine giinstige Gelegenheit geboten, iiber Abstellung von
Miflbrauchen und Unsitten gemeinsam zu beraten, Winsche des Klerus vorzu-
bringen und ein den drtlichen Verhiltnissen angepafites Partikular-
kirchenrecht fiir das Bistum zu schaffen. Rein geschichtlich betrachtet, sind
die Synoden ein wertvoller Beitrag zur Kirchengeschichte des betreffenden Ge-
bietes; mit den auf der Synode erlassenen Statuten bieten sie die Moglichkeit,
den kirchlichen Zustand einigermaflen festzustellen und zu bewerten8. Deshalb
dirfte es eine besonders wichtige und segensreiche Aufgabe der Konsultoren als

8 Vgl. M. Bierbaum, Diozesansynoden des Bistums Miunster (mit zahlreichen
Beispielen bezigl. der behandelten Gegenstande), in: Romische Quartalschrift
1928, 381—411.

2 Missions- u. Religionswissenschaft 1952, Nr. 1
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der nichsten Ratgeber des Bischofs sein, nicht blof} teilzunehmen, sondern auch
an der guten Vorbereitung der Synoden eifrig mitzuwirken; sie konnen das tun,
indem sie als Vorsitzende von Ausschiissen fir die Hauptverhandlungsgegen-
stinde (z. B. priesterliches Leben, zeitgemafe Seelsorge, Predigt und Katechese,
Feier des Gottesdienstes, Vereinswesen, sozial-caritative Fursorge, Verwal-
tungsangelegenheiten) Referate ausarbeiten lassen und daraus den Entwurf fir
die vom Bischof zu erlassenden Statuten herstellen. — Weniger wichtig ist
die Vorschrift, dal die Konsultoren mit zwei Mitgliedern, die collegialiter be-
stimmt werden, auch am Provinzialkonzil teilnehmen. — Es steht rechtlich nichts
im Wege, dafl einige oder alle Mitglieder des D.-Rates als sog. Geistliche
R i te zur stindigen Mitarbeit am Generalvikariat herangezogen werden, ahnlich
wie es in den altkirchlichen Didzesen mit den Mitgliedern der Domkapitel ge-
schieht, denen verschiedene Spezialaufgaben des Generalvikariats, z. B. Personal-
angelegenheiten, Schulwesen, Dispensen, Vermogensverwaltung, zur Bearbeitung
iiberwiesen werden und die an den regelmafigen Sitzungen des Generalvikariats
mit beratender oder beschlieBender Stimme teilnehmen.

. Besonders verantwortungsvoll wird die Stellung des
D.-Rates, sobald der Bischéfliche Stuhl frei geworden oder der
- Bischof in seiner Jurisdiktion behindert ist. In diesen beiden Fillen
beruht die Leitung der vakanten oder behinderten Dibzese
einzig auf der Anordnung des kirchlichen Rechtes, nicht auf
gottlicher Anordnung. Es ist nach Wernz-Vidal, spectato, solo iure
divino, nur der Papst berechtigt, fur diese Fille Vorsorge zu treffen;
denn nur der Papst hat nach can. 218 CJC eine potestas iurisdic-
tionis plena iber die ganze Kirche und auch iiber die einzelnen
Kirchen, wihrend die bischofliche Regierungsgewalt der des Papstes
subordiniert und ortlich auf die einzelnen Bistimer beschrankt ist.
Deshalb kann zur Zeit, da die ordentliche Leitung einer Einzel-
kirche unterbrochen ist, nur derjenige fiir die Leitung sorgen, der
auf Grund gottlichen Rechts Gewalt iiber die ganze Kirche und ihre
Teilgebiete hat.

Sede vacante geht die Regierung der Diozese, die ordent-
liche Jurisdiktion des Bischofs in spiritualibus et temporalibus mit
Ausnahme der im Rechte ausdriicklich gemachten Einschrankungen
auf den D.-Rat iiber, falls nicht ein Apostolischer Administrator
vorhanden ist oder auf andere Weise vom HI. Stuhl Vorsorge ge-
troffen wurde. Nach Eintritt der Sedisvakanz darf der D.-Rat bis
zum Amtsantritt seines Vikars, soweit nicht ausdriicklich anderes
bestimmt ist, die Apostolischen Reskripte, die der frithere Bischof
erhalten hat, noch zur Ausfithrung bringen und auch die habituellen
Fakultiten des fritheren Ordinarius benutzen. Jedoch gilt fiir die
Periode der Sedisvakanz die alte Rechtsnorm: ,Sede vacante nihil
innovetur®, d. h. es sollen keine Neuerungen getroffen werden, die
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der Diézese oder den bischoflichen Rechten zum Nachteil gereichen.
Deshalb mussen nach Vromant die im Codex getroffenen Beschran-
kungen der Amtsgewalt des Kapitularvikars a fortiori auf die zeit-
lich noch kiirzere Amtsgewalt des D.-Rates appliziert werden.
Eine Hauptaufgabe wihrend der Sedisvakanz ist die Wahl eines
Kapitelsvikars durch den D.-Rat innerhalb von acht Tagen
nach dem Empfang der Nachricht Giber die Erledigung des Bischof-
lichen Stuhles, falls nicht der Hl. Stuhl in anderer Weise, z. B. durch
einen Ap. Administrator, vorgesorgt hat. Die Bezeichnung Vicarius
capitularis, im deutschen sprachlich am besten Kapitelsvikar (nicht
Kapitularvikar), ist miflverstindlich, insofern in den Missions-
diozesen kein Kapitel vorhanden ist; sie wird aber im Codex (can.
426 § 8) und in den Ap.-Konstitutionen des Hl. Stuhles auch in
Verbindung mit dem D.-Rat gebraucht und ist insofern berechtigt,
als die Rechtsstellung des vom D.-Rat gewihlten Vertreters und
eines Kapitelsvikars dieselbe ist®. Die Bestellung des Vikars ge-
schieht vermittelst einer kanonischen Wahl nach Vorschrift
der can. 160—182; sie mufl deshalb collegialiter und per suffragia’
secreta mit absoluter Mehrheit vollzogen werden und bedarf nicht
der Bestitigung durch einen hoheren Oberen. Der Kapitelsvikar
braucht nicht aus dem Gremium des D.-Rates genommen zu werden,
jedoch wird man einem solchen, falls er die erforderlichen Eigen-
schaften hat, den Vorzug geben. Wenn der Offizial zum Kapitels-
vikar gewihlt ist, ernennt er selbst einen neuen Offizial (can. 1573

§ 7), damit die Rechtspflege ungestért bleibt. Der rechtmiflig ge-

wihlte Vikar erhilt nach Ablegung des Glaubensbekenntnisses vor
dem D.-Rat sofort ipso facto und ex iuris dispositione die Leitung
der Didzese und iibernimmt die ,tota iurisdictio ordinaria® des

‘Bischofs zugleich mit den habituellen Fakultiten. Er ist dann nicht

der Vicarius des fritheren Bischofs, sondern der Vertreter des D.-
Ratés; auch seine Gewalt ist eine provisorische, so dafl Neuerungen
vermieden werden miissen. Einige Amtshandlungen sind dem
Kapitelsvikar und deshalb auch dem Vikar des D.-Rates durch den
Codex ausdriicklich verboten; auf Grund des allgemeinen Prinzips
»sede vacante nihil innovetur® konnte er nach Vermeersch z. B.
nicht ein Institutum religiosum zulassen, das bisher nicht in der
Diézese vorhanden war. Nach Ablauf eines vollen Vakanzjahres
hat. der Kapitelsvikar des D.-Rates grofiere Vollmachten, damit
dringliche Angelegenheiten nicht zu lange unerledigt bleiben (vgl.

® Mérsdorf, Rechtssprache, a. a. 0. S. 156.
zib
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can. 113, can. 958 § 1 n. 8, can. 1432 § 2, can. 455 § 2 n. 8)Des
Vikar hat keine Ehrenrechte und Privilegien wie der Generalvikar.
Nidht selten tritt in den Missionsgebieten eine Behinderung
des Bischoflichen Stuhles ein, wobei der D.-Rat auch eine wichtige
Verantwortung je nach den Umstanden des Falles tibernimmt. Man
unterscheidet eine faktische Behinderung (impedimentum phy-
sicum) infolge Gefangennahme, Vertreibung, Verbannung oder
Unfihigkeit des Bischofs und eine rechtliche Behinderung (im-
pedimentum canonicum) auf Grund einer kirchlichen Zensur; letztere
wird hier wegen ihrer Seltenheit iibergangen. Bei Behinderung
. der Bischoflichen Regierung wegen eines impedimentum physicum
gilt nach Wernz-Vidal ganz allgemein das Prinzip: die Jurisdiktion
bleibt beim Generalvikar oder einem anderen Delegierten des
Bischofs, und nur in dem Falle, da auch diese bischoflichen Ver-
treter nicht vorhanden oder behindert sein sollten, ist eine Devo-
lution beziiglich der Ausiibung der Leitungsgewalt an das Kapitel
oder den D.-Rat zulissig, die dann einen , Vikar® bestellen miissen,
der die Regierung mit der Amtsgewalt eines Kapitelsvikars
iibernimmt. Wenn der Bischof wenigstens brieflich mit seiner
Dibzese verkehren kann, ist der Fall der ,sedes impedita® nicht
verwirklicht, so daR er seine Diozese weiter regieren kann, was nicht
ausdriicklich, aber aequivalenter im can. 429 § 1 gesagt ist. Wer als
Generalvikar oder bischéflicher Delegierter oder als Vikar des D.-
Rates die Regierung tibernimmt, mufl méglichst bald den HL. Stuhl
iiber die Behinderung benachrichtigen, damit evtl. der HI. Stuhl
eine Entscheidung treffen kann. Deshalb ist die Leitung bei ,sedes
impedita® abhingig von weiteren Mafinahmen des HI. Stuhles.
Aufler den im Recht vorgesehenen Behinderungen wegen eines
impedimentum physicum kann nach Conte a Coronata™ auch der
Fall cintreten, dal de facto eine Behinderung der Bischoflichen
Leitung eintritt, wenn der Bischof lingere Zeit weit entfernt. von
seiner Dibzese sich aufhilt (Romreise) und der von ihm bestellte
Generalvikar oder Delegierte stirbt. In diesem Falle mufl der
Bischof oder, wenn das nicht moglich ist, der HI. Stuhl sofort be-
nachrichtigt werden. In der Zwischenzeit bis zum Eintreffen einer
Entscheidung iibernimmt der D.-Rat und dann der von ihm bestellte
Vikar die Leitung der Diozese. : -

3. Die Ernennung der Didzesankonsultoren —
Die Konsultoren werden vom Bischof frei ernannt, in der Regel
wenigstens sechs und fiir drei Jahre, in kleineren Diozesen wenig-

10 Institutiones Iuris Canonici; a.a. 0. n.457.
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stens vier; sie sollen in der Bischofsstadt oder in deren Nihe
wohnen, damit sie jederzeit dem Bischof zur Verfiigung stehen.
Vor Amtsantritt mussen die Konsultoren einen Diensteid leisten
und vor dem Bischof das Glaubensbekenntnis ablegen. Beim Aus-
scheiden eines Konsultors vor Ablauf seiner dreijahrigen Amtszeit
ernennt der Bischof nach Anhérung der tibrigen, die nach can. 105
zur Giiltigkeit erforderlich ist, einen neuen Konsultor; dessen Amts-
zeit endigt aber mit dem Ablauf der bereits begonnenen drei
Jahre, Nach Ablauf der dreijdhrigen Amtszeit kann der Bischof
wieder frei neue Konsultoren ernennen oder die alten von neuem
bestitigen.

Bei Sedisvakanz bleiben die Konsultoren trotz Ablauf ihrer
Amtsperiode im Amte bis zum Antritt des neuen Bischofs, der
innerhalb von sechs Monaten iiber die Besetzung des Diozesanrates
entscheiden mufl. Beim Ausscheiden eines Konsultors wihrend der
Sedisvakanz kann der Vikar des D.-Rates mit Zustimmung der
ubrigen, die zur Giiltigkeit erforderlich ist, einen neuen ernennen,
der aber vom neuen Bischof bestéitigt werden muf}. Der Vikar kann
auch aus wichtigen Griinden den Verzicht eines Konsultors an-
nehmen (can. 184—187).

Wahrend seiner gesetzlichen Amtszeit kann ein Konsultor aus
einem gerechten Grunde abgesetzt werden, z. B. wegen Krank-
heit oder Verlust des guten Rufes, aber nur nach Anhorung des
Rates der iibrigen Konsultoren durch den Ordinarius, nach Conte a
Coronata auf Grund von can. 426 § 5 nicht durch den Vikar des
Rates bei Sedisvakanz, mit Ausnahme des Falles eines Deliktes des
Konsultors. :

4. Zusammenfassung. — Der Diozesanrat hat, ebenso wie
das Domkapitel, ,mehr als dekorative Bedeutung®; er erfiillt im
Verfassungsleben der Kirche eine wesentliche Funktion, inso-
fern er nach dem Willen des kirchlichen Gesetzgebers in groferem
Ausmall an der Diézesanregierung beteiligt ist. In dieser
gesetzlichen Anordnung wird, ebenso wie von Kienitz beim Dom-
kapitel hervorhebt, der Wunsch der Kirche sichtbar, ,zur grofien
Macdhtfiille des Bischofs ein unmittelbares Gegengewicht zu schaffen,
ohne immer ein direktes ausgleichendes und korrigierendes Ein-
greifen der pipstlichen Primatialgewalt veranlassen zu miissen®.
So nimmt die bischofliche Regierung im gewissen Sinne und be-
grenzten Umfange den Charakter einer ,konstitutionellen Mo-
narchie an. Der D.-Rat wird von Kanonisten fiir Diozesen und
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Pralaturen nullius ohne Kapitel sogar als eine ,notwendige“ Ein-
richtung bezeichnet; denn ohne ihn wiirden in diesen Missions-
dibzesen viele Anordnungen des gemeinen Rechts vereitelt oder sie
mufiten geindert werden. Die Folge wire eine ,magna disparitas
in regimine®, die aber dem Geiste und der Intention des heutigen
kirchlichen Rechts, die Einheitlichkeit und Uniformitat der kirch-
lichen Disziplin zu sichern und durchzufithren, widersprechen wiirde.
' Fiir die nicht selten eintretenden Fille der Behinderung der
bischoflichen Jurisdiktion (sedes impedita) gerade in den Missions-
gebieten ist der Rat eine geeignete Instanz, um die kontinuier-
liche Regierung der Diozese zu verbiirgen. Der D.-Rat ist
ferner ein besonders geeignetes Mittel, den einheimischen
Weltklerus durch seine Aufnahme in den Rat mit wichtigen Auf-
gaben der Dibzesanregierung bekannt zu machen und ihn dafiir zu
schulen.

Denn wie die Kirche in ihrer Ganzheit keine ausschlielich
Kklerikale Institution ist, sondern auch der Mitwirkung der Laien
bedarf, so ist sie auch keine reine Monchskirche, obwohl sie als
solche den Neuchristen mancher Missionsgebiete erscheinen mag.
Sie ist auch keine Kirche der Vollkommenen im Sinne extrem asze-
tischer Forderungen des Montanismus; man sollte sich in der Mis-
sion geschichtlich stirker an den Anfingen der Kirchen in Europa
orientieren, wo — nach dem Zeugnis vieler mittelalterlicher Syno-
dalstatuten — immer wieder Méngel in der Ausbildung des Klerus
festgestellt wurden und man doch thm gegeniiber den Mut und das
Vertrauen zur Ubertragung wichtiger Amter aufbrachte. Auch der
einheimische Weltpriester in den Missionen wird nicht sofort ein
geschaftstiichtiger Verwaltungsbeamter sein konnen; aber Verwal-
tungsgeschifte miissen zum Teil durch praktische Erfahrung gelernt
werden, und man kann den Anfang mit dieser Schulung machen.,
indem der einheimische Weltklerus in den D.-Rat aufgenommen
wird.

Nicht zuletzt ergibt sich die Bedeutung des D.-Rates aus der
Erfahrungstatsache, dafl er sehr hiufig eine lange Lebens-
dauer hat, obwohl er an sich nur eine provisorische Einrichtung
sein soll. Denn Missionsditzesen haben oft langen Bestand, und
auch in dem Falle, da sie den Missionscharakter abstreifen und der
Konsistorialkongregation unterstellt werden, kann der D -Rat noch
weiter bestehen bleiben, was zahlreiche Indulte des Hl. Stuhles aus
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neuester Zeit beweisen'. Auch aus diesem Grunde gehort der
D.-Rat zu den wichtigen Einrichtungen der jungen Kirchen.

Zum Abschluf} sei auf die Personlichkeit und Lehre des Mar-
tyrerbischofs Ignatius von Antiochien verwiesen. Er hat in
der Zeit des Urchristentums, das nicht frei von inneren Wirren war,
mit besonderem Nachdruck die Wiirde und Machtfille des
Bischoflichen Amtes geschildert und spricht in seinen
Briefen vom ,monarchischen Episkopat® so selbstverstindlich, dafl
das Fithreramt des Bischofs den damaligen Christen eine bekannte
und gewohnte Tatsache gewesen sein mufl **. Immer wieder mahnt
er zur Einheit und eintrichtigen Zusammenarbeit mit den
von Gott bestellten Oberhirten. Das ist die Gesinnung, die auch
den neuzeitlichen Didzesanrat, unbeschadet seiner gesetzlich fest-
gelegten Rechte, als senatus Episcopi bei allen Amtshandlungen
leiten soll: “Osor yap Oeod elow xed "Inoot Xorotos, obrtor petd Tob
gmoxbmov elotv . .. Mndelc ywplc 00 émondbmov w mpasoétw TEOV
aviréviwy el Ty éxxdnolay 18

UNIV.-PROF. DR. JOH. THAUREN SVD, WIEN

MISSIONSPADAGOGIK UND MISSIONSKATECHETIK
ALS ZWEIGE DER MISSIONSWISSENSCHAFT

Der Missionsbefehl® beinhaltet Sendung und Lehrauftrag zu-
gleich. Damit enthilt er die Weisung, als Lehrer das Evangelium
an die Einzelseelen und die Vilker heranzutragen. Lehrer der
Wahrheit zu sein, ist das ,munus nobilissimum®? des Missionars.

"t Vgl. z. B. das Indult fiir die 1948 neu gegriindete Diozese San Fernando
auf den Philippinen; in der Ap. Konstitution v. 11. Dezember 1948 wird zwar
die Einrichtung eines Domkapitels verordnet, aber mit der zeitlichen Einschrin-
_kung: »quamdiu vero dioecesis canonicorum capitulo carebit, indulgemus ut ad
iuris normam pro canonicis dioecesani consultores interim eligantur et adhibe-
antur®. A.A.S. 1949, pag. 401.
= 2 Vgl. Kienitz, a. a. O. 8. 178 ff. — B. Altaner, Patrologie, Freiburg 1950,

. 80. - -

9 Ignatius von Antiochien, Ep. ad Philad. 3,2 und Ep. ad Smyrn. 8,1; in latein.
Ubersetzung: Quotquot enim Dei et Iesu Christi sunt, hi sunt cum episcopo ...
Separatim ab episcopo nemo quidquam faciat eorum quae ad ecclesiam spectant.
(Enchiridion Patristicum, Freiburg 1932, n. 56 und 65) :

1 Mt 28,19.
* Summa decretorum Synodalium, Hongkong 1910, 58, I, 1.
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Er kann und darf sich nicht damit begniigen, die Botschaft Christi
auszurichten, sondern ist durch seine Lehrsendung verpflichtet, die
uristliche Lehre unter Ausnutzung aller ihm zur Verfigung stehen-
den Lehr- und Erziehungsfaktoren so verstandlich und eindrucks-
voll zu gestalten, daf sie sich mit der Gnade Gottes zu einer lebens-
gestaltenden Kraft der Einzelseele und des Volksganzen in den
Missionslindern enfalten kann und fihig macht, ,alles zu halten,
was Christus befohlen hat“. Die volkererziehende Kraft des Chri-
stentums zur vollen Entfaltung zu bringen, ist heute um so dring-
licher, als sich die nichtchristliche Welt in einem epochalen geistigen
Umformungsprozefl befindet. :

Die systematische, kritische Darstellung einer Synthese der christ-
lichen Erziehungslehre mit den pidagogischen Elementen aus dem
Geistesgut der nichtchristlichen Vélker im Hinblick auf eine mog-
lichst vollkommene Erreichung des Missionsziels nennen wir Mis -
sionspidagogik. Sie umfaflt daher nicht nur das rein Lehr-
hafte der Verkiindigung (Methode der religiosen Unterweisung),
sondern simtliche Lebenstriger des missionarisch-pidagogischen
Bereichs, wie Schule, ethische Anschauung, Sitte, Muttersprache,
Gebets- und Andachtsformen und -formung, Volkstum und Gemein-
schaftsleben. Sie alle miissen in moglichst weitem Mafle in den
Dienst des Aufbaus der christlichen Personlichkeit, der christlichen
Gestaltung der sozialen Lebensfelder (Familie und Gemeinde) und
der Verselbstindigung der Kirche in den Missionslandern treten.
Die Missionspadagogik will keine ,Padagogisierung der Mission®,
sondern als angewandte Pidagogik nur ein notwendiges Mittel
sein, das hilft, motivkriftig das Evangelium darzubieten und zur
Darstellung zu bringen ®

Katholischerseits stehen wir hier noch ganz im Anfang. Die
protestantischen Missionskreise haben die Wichtigkeit der Missions-
padagogik schon zu Beginn unseres Jahrhunderts erkannt. Die Zeit-
schrift ,Mission und Unterricht®, erschienen ab 1912 in Berlin,
bietet wertvolles Material. Auf der Tagung des ,Internationalen
Missionsrates® in Jerusalem (Ostern 1928) wurde vom Gesamtpro-
testantismus diese Frage grundsitzlich und weitgreifend in Angriff
genommen*, Die fithrenden protestantischen Missionsfachzeitschrif-

3 Vgl. auch ,Missionspddagogik® (protestantisch) im Pddagogischen Lexikon,.
Bielefeld 1930, I1I. Bd., 702 {f.

4 Religious education, Report of the Jerusalem Meeting®, II. Bd., Oxford
University Press 1928,
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ten® entwickelten die Ideen und Anweisungen der Konferenz von
Jerusalem weiter. Sie stellten auch die Forschungsergebnisse der
amerikanischen Phelps-Stokes-Kommission, in der protestantische
Missionskreise stark vertreten waren, in ihren Dienst®. Auf katho-
lischer Seite kam es tber die Anregung Friedrich Schwagers und
die Bildung einer eigenen Kommission fur Missionsschul- und
-bildungsaufgaben auf dem I. Internationalen Kongrefl fur christ-
liche Erziehung in Wien (1912)° trotz der dringenden Aufgaben
zunidchst nicht hinaus. In unsern missionswissenschaftlichen Fach-
organen und unserem Missionsschrifttum wurde das eigentliche
missionspiddagogische Anliegen bei Behandlung der schulischen
Fragen nur beriihrt®.

Allerdings darf bei dieser Feststellung nicht iibersehen werden,
dafl dievergleichende Volkerpadagogik die Erziehungs-
lehren der nichtchristlichen Vélker bisher kaum in den Bereich ihrer
systematischen Behandlung gezogen hat. Daran leidet auch die pro-
testantische Mission. Indessen liegen fiir einzelne Linder griind-
liche Arbeiten vor, die grofitenteils aus der Feder von Missionaren
stammen. Sie bilden wertvolle Grundlagen fir den Aufbau einer
Missionspadagogik fuir das behandelte Gebiet.

Die Missionskatechetik ist ein Zweig der Missionspada-
gogik. Sie wurde, wie ein Blick in mein Buch ,Die religiose Unter-
weisung in den Heidenldndern, eine missionsmethodische Studie®®,
erweist, kaum gepflegt. Man begniigte sich im allgemeinen mit der
in der Heimat iiblichen Praxis, mit der texterklirenden Methode.
Der osterreichische Kathechetiker Wilhelm Pichler (gest. 1938), der
Initiator und die Seele des erwihnten Wiener Katechetischen Kon-
gresses, erkannte auf Grund seines weitreichenden Gedankenaus-
tausches mit Missionaren und Missionsbischéfen die Sonderlage der
religiésen Unterweisung in den Heidenlindern. Mit ziher Energie
arbeitete er an der Durchfithrung des Wiener Beschlusses. Auf seine
Veranlassung schrieb der damalige Generalsekretar der Osterrei-

® Besonders in: ,The international Review of Missions®, ,Neue allgemeine
Missionszeitschrift* und ,Evangelisches Missionsmagazin® in den Jahrgingen
1929—31.

 Das Ergebnis ist zusammengefafit in Th. J. Jones, ,Education in Africa®,
London 1920 und ,Education in East-Africa® 1924,

T-ZMR III, 54 f.

8 Den ersten Versuch machte Dr. E. Sched1 mit seiner (ungedruckten) Dis-
sertation an der philosophischen Fakultit der Universitit Wien: ,Die Volker-
padagogik und die katholische Missionspadagogik®, 1936.

?® Erschienen in Wien 1985.
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chischen Leogesellschaft und jetzige Erzbischof von Wien, Kardinal
Dr. Theodor Innitzer, ein Preisausschreiben aus fiir die beste Arbeit
uber die religiose Unterweisung in den Heidenldndern. Die preis-
gekronte Arbeit fiel dem Verfasser zu und wurde verdffentlicht. Sie
fulit auf den katechetischen Erlassen der Propaganda und Missions-
synoden, den missionarischen Manualien der einzelnen Missions-
gebiete und den Antworten der Missionare auf einen umfang-
reichen Fragebogen, der ihnen zugesandt wurde. Das Buch léste
weitgehendes Interesse in den Missionen aus, das seinen Nieder-
schlag in der wachsenden Zahl von Artikeln in den praktischen
Zeitschriften der Missionare fand . Die Fortsetzung dieser mis-
sionskatechetischen Bestrebungen erfolgte durch die Herausgabe
der ,Blitter fiir die Missionskatechese und die katechetische Zu-
sammenarbeit der Lander” (Bl. f. Mk.), Wien 1985—40, an denen
Missionare aller Erdteile mitarbeiteten und die in alle Missions-
linder gingen .

Einige Zeit spiter nahmen sich auch die belgischen Jesuiten in
Lowen durch das ,Catechetisch documentarie centrum® der Mis-
sionskatechetik an. Die XV. Lowener Missionswoche 1937, gehalten
in Niimegen, hatte als Thema: Der Religionsunterricht in den Mis-
sionen. Die Referate dieser Tagung wurden von P. Dr. Gregorius
Breda OMCap veroffentlicht . Der Zweite Weltkrieg brachte alle
Bemithungen zum Stillstand.

Uber die Bedeutung der Missionskatechetik zitieren
wir ein Wort unseres jetzigen H1. Vaters, das er als Kardinal-Staats-
sekretir im Auftrage Pius’ XI. an die Usterreichische Leogesellschaft
gerichtet hat:*

»Die augenblickliche Lage in den heidnischen Landern verlangt
in immer dringenderem Mafle, dafl der Missionar auch die Er-
rungenschaften und zeitgemdflen Methoden der Katechetik
kenne, priife und das Verwendbare fiir sein Wirken nutzbar mache.

10 So in den ,Collectanea commissionis Synodalis® (China), ,Actio missio-
naria“ (Japan), ,Missionarius Japonicus“. Besonders sind aus den Collectanea
die fachkundigen Artikel von P. Joh. Hofinger 8] (z Z. in Manila) hervor-
zuheben.

1 'Zur Wertung der Bl f. Mk. in der missionarischen Praxis vergleiche den
Artikel des Wiener Katechetikprofessors Dr. L. Krebs: ,Die Blitter fiir Mis-
sionskatechese im Urteil der Missionen®; 1938, 108. °

2 Breda, P. Dr. Gregorius, ,Het Godsdienst-Onderricht in de Missie®,
Tilburg 1939, 246 S.

13 Schreiben vom 1. Angust 1935 an Kardinal Innitzer als Ehrenprasident
der Leogesellschaft in Wien. Text in den Bl f. Mk.:1935, 2 f.
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Anderseits kann ihm das Wissen und die Erfahrung anderer Mis-
sionare der Gegenwart und Vergangenheit ein wertvoller Fiihrer
und Helfer sein. .

Die katechetische Unterweisung in den Missionen ist nicht ohne
Grund auf einer chinesischen Synode als das ,Munus nobilissimum*
des Missionars bezeichnet worden. Jeder in der Mission tatige
Glaubensbote, der den Mitkdmpfern an der Missionsfront mit dem
Schatz seiner Erfahrungen briderlich dient und dem begonnenen
Werke seine Mitarbeit leiht, vollbringt eine wahrhaft apostolische
Tat.“

Aus diesen kurzen Darlegungen geht eindeutig hervor, dafl der
Missionar eine missionskatechetische Ausbildung gebraucht.
Sicherlich ist die allgemeine, grundsatzliche Katechetik nicht zu ent-
behren, aber sie muf} sich fernhalten von der Vielheit der Meinun-
gen, von Versuchen und Experimenten, mit denen heute die Kate-
chetik in der Heimat belastet ist. Der Religionsunterricht des Mis-
sionars erstreckt sich’ auf Katechumenatsanwirter, Katechumenen
und Neuchristen aller Altersstufen, auf Heiden und Christen, auf
Gebildete und Ungebildete. Jede Gruppe erfordert einen beson-
deren Lehrplan, eine besondere Methode, zumal wenn die Horer
des Lesens unkundig sind **. Nur Erprobtes und von der Missions-
praxis Anerkanntes soll den angehenden Missionskatecheten gebo-
ten werden. Wer in den Bl f. Mk. die praktischen Katechesen tiber
die Schopfung (Indonesien) **, die ersten Glaubensartikel (bei Ka-
naken) ', die Erbsiinde (Ostafrika)', Trinitit (Japan)®, den
HI. Geist (China und Neu-Guinea) *, die Seele (China)* und das
vierte Gebot und Konfuzius (Korea)* — um nur einige herauszu-
greifen — gelesen hat, wird sich iiberzeugen, daf} die Missionskate-
chetik nach ganz anderen Gesichtspunkten zu behandeln ist als in
der Heimat.

Zwei katechetische Methoden haben in den Missions-
lindern die Priifung der Praxis bestanden: die geschichtliche

14 Die Verschiedenartigkeit der heimatlichen und Missionskatechese wird
ausfithrlich behandelt von Thauren, Die religiose Unterweisung in den Hei-
denlandern, S. 2 ff.

15 BL f. Mk. 1936, 105.

18 BI. f. Mk. 1935, 120.

17 Bl. f. Mk. 1938, 10.

18 Bl. f. Mk. 1936, 26.

19 Bl f. Mk. 1936, 51 bzw. 1939, 20, 49.

20 Bl f. Mk. 1936, 93.

21 Bl f. Mk. 1938, 101.
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und die psychologische. Erstere wurde vertreten von Wil-
helm Pichler ®. Sie besteht in der Parallelitdt der Darbietung von
Heilsgeschehen (Biblische Geschichte) und Heilslehre (Katechismus)
und fuflt letztlich auf den katechetischen Anweisungen des hl. Augu-
stinus®. Sie hat ihre praktische Ausprigung gefunden in dem
»Kleinen Religionsbiichlein®, das in 13 Sprachen der Missionslander
bereits libersetzt ist. Die psychologische Methode hat sich vor allem
bei Kulturvélkern als verwendbar erwiesen *.

Wenn nun die ZMR in besonderer Weise auch die Missions-
padagogik und Missionskatechetik pflegen wird, so soll dies in
erster Linie ein Dienst an den Missionen sein. Im Interesse
des gesamten Missionswerkes darf sie auch im Sinn der Worte des
HI. Vaters die Glaubensboten bitten, durch Mitarbeit ihr Be-
miihen zu erleichtern.

F. J. HAGEL OMI, SUDAFRIKA
DER ISLAM IN SUDAFRIKA

Immer wieder begegnet man Abhandlungen und Berichten iber
Ausbreitung, Stirke und Einflul des Islam in Afrika®, aber jedes-
mal haben wir Missionare in Siidafrika den Eindruck, als ob sie alle
mehr oder weniger in der Luft schwebten. Es ist auch nicht leicht,
sich in diesen Fragen ein klares Bild zu verschaffen. In manchen
Gebieten des schwarzen Erdteils waren und sind auch heute noch
zuverldssige Zahlungen unméglich oder lassen wenigstens vieles zu
winschen iibrig. Angaben iiber die Zahl der Anhinger Moham-

2 Zur missionarischen Bedeutung Pichlers und seiner Methode vgl. Thauren,
a.a. 0. S.148ff.; ferner Schillin g, P. Dr. Dorotheus ,De valore missionario
catechismi biblici“, Bl f. Mk. 1938, 73. )

# In: ,De catechizandis rudibus“; vgl. Gruber, Dr. A, Erzbischof, Des
hl. Augustinus Theorie der Katechetik, Salzburg 1830. Schade, daf unsere »Mo-
dernen® das Buch nicht kennen!

*# Vgl. die Artikel von Noll, P. Hugolin OFM, B f. Mk. 1985, 21, 49,
91, 116; 1936, 51.

! Aus der reichen Literatur nur folgendes: J. Beckmann, Die kath. Kirche
im neuen Afrika, Einsiedeln-Koln 1947 (Schluflkapitel: ,Die Auseinandersetzung
mit dem Islam®, S.237—355); die Angaben iiber Islam-Literatur in der jihr-
lichen Bibliografia missionaria von Rommerskirchen-Dindinger (im Abschnitt

Missioni dell’ Oriente e fra i Maometani); G. Simon, Die Welt des Islam, Giiters-
loh 1948 (iiber Stidafrika S.299—304).
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meds waren meistens nur Schatzungen, und ,schitzen kann fehlen®.
Diese Annahmen wurden je nach Einstellung dem Islam gegeniiber
aufgebauscht oder unterschitzt. Mohammedanische Wanderredner,
die besonders in Amerika auftraten, haben teilweise riesige Zahlen
tiber die Gefolgschaft des Propheten in Afrika ihren Zuhérern auf-
getischt und die Lebenskraft der Religion des Propheten in den
hellsten Farben geschildert.

Beziiglich-der Zahl der Anhidnger des Halbmondes in Studafrika
sind wir nicht besser daran, obwohl die siidafrikanische Regierung
durch Gesetzesakt von 1909 regelmifliige Zihlungen der weifien
Bevolkerung vorschrieb. Das fihrte zu den Zihlungen von 1911,
1921, 1926, 1931, 1936 und 1946. Ein genaues, zuverldssiges Bild
der Bewohner der Union und ihrer Rassen ergab erst die letzte
Zahlung vom Mai 1946; aber auch sie brachte kein Ergebnis bezug-
lich Religion und Konfession, obwohl die Siidafrikanische Union
in diesem Punkte kaum von einem andern Kulturland iibertroffen
wird. Wir kénnen genaue Angaben finden, wieviel Stiick Klein-
und Grofivieh auf den Steppen des Landes weidet, wieviel Sack
Mais, wieviele Kisten Friichte ausgefiihrt und wieviele junge Reben
gepflanzt wurden. Kein Mensch kann uns aber sagen, welche Gotter
und Gotzen im Lande verehrt werden, ja wir wissen nicht einmal
die genaue Zahl der christlichen Konfessionen. Nach den letzten
Berichten der Tagesblitter sind heute tiber 900 christliche Bekennt-
nisse und Sekten bei der Regierung angemeldet.

Vom missionarischen Standpunkt aus ist heute in Siidafrika der
Kommunismus der erfolgreichste Widersacher im Ringen um die
Seele des schwarzen Volkes, wihrend im Gesamtbild Afrikas der
Islam seine Position nicht nur bewahrt, sondern mit neuen Mitteln
und Methoden auszuweiten sucht. Unter der wohlwollenden Hal-
tung der Kolonialmédchte konnte der Indier Aga Khan, ein Lebe-
mann und Rennstallbesitzer, schlieflich auch ein Nachkomme des
Propheten und Oberhaupt einer indischen Mohammedanersekte, in

Ostafrika eine Propaganda entfalten, wie sie gliicklicherweise
selten ist.

Unverstindliche Islamschwirmerei

Sobald man sich mit der Frage beschiftigt: ,Der Islam in
Afrika“, wird man unvermeidlich der Tatsache begegnen, dafl
manche Kolonialregierungen mit dem Islam liebdugeln, und zwar
in einer Weise, fiir die einem niichternen Beobachter das Verstind-
nis abgeht. Man kann die Haltung christlich-sein-wollender Staaten
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nur verstehen und erkldaren mit der geheimen Furcht, die sie vor
der ,militantesten aller Religionen der Welt“ empfinden, oder mit
dem hifilichen Wort: politische Riicksichtnahme. Oder war es etwas
anderes, als Mussolini 1937 sich als ,,Schirmherr des Islam® feiern
lie}, wobei ihm der Kadi von Derna im Namen von 400 000 Mo-
hammedanern huldigte? War es etwas anderes, als er von den
lybischen Moslem ,das Schwert des Propheten“ entgegennahm und
es unter bombastischen Reden vor ihren Augen schwang?

Es ist daher auch kein Wunder, wenn Reiseschriftsteller und andere Leute
in dasselbe Horn blasen und Hymnen singen, als hitten sie selbst den Eid auf
die griine Fahne des Propheten geschworen. Der englische Reiseschriftsteller
I. C. Curle, den man um die Wende des Jahrhunderts in seinem Heimatlande
als einen zweiten Marco Polo betrachtete, schrichb: ,Der Mohammedanismus hat
sich wie ein Feuerbrand uiber Afrika verbreitet. Es gibt nur noch wenige heid-
nische Stdmme, christliche Abessinier und eingeborene Christengemeinden in den
englischen Besitzungen (Afrikas). Grofizligig genommen, ist der Islam vom mittel-
landischen Meer bis zum Zambesi verbreitet. Dabei sieht es nicht aus, als ob er
hier haltmache. Das Christentum ist nach Ansicht aller Kenner fiir den Afri-
kaner nicht passend. Der Islam dagegen erzdahlt ihm gerade heraus, dafl er
gerettet sei. Das ist alles, was der Neger braucht. Ubungen und dhristliche Lebens-
weise, das Kernstiick des Christentums, erreichen ihn nicht. Meine eigenen Be-
obachtungen und die Ansicht der iiberwaltigenden Mehrheit einsichtiger Gelehr-
ten gehen dahin, dafl der afrikanische Christ in diesen mohammedanischen Lén-
dern nur zu oft ganz unzuverlassig ist. Der Mohammedanismus ist vorziiglich
auf den Neger abgestimmt, der meistens Araberblut in seinen Adern hat; Mo-
hammed selbst war Araber. Der Islam gibt dem Neger einen feinen Gottes-
begriff, er nimmt ihn in Zucht und hebt die Selbstachtung gewaltig, wahrend
die gesundheitlichen Ubungen ihn bei der groflen Hitze gesund erhalten. Doch
die soziale Seite ist die wichtigste. Der weifle Missionar spricht zum Schwarzen
als zu einem Geringeren, fordert Ehrerbietung und setzt sich nicht mit ihm zur
Mahlzeit an einen Tisch. Ein (moham.) Missionar aber, vielleicht ein Araber oder
einer, der ebenso schwarz ist wie er, ifit mit ihm am gleichen Tisch und schlaft in
seiner Hiitte, ja er wirft wegen einer kiinftigen Heirat sogar ein Auge auf die
Maédchen des Dorfes. If mit mir, Bruder, wird er ausrufen, danach will ich dir
den Koran erkldren, und morgen mache ich dir ein Angebot um die Hand deiner
Tochter.“ 2 Halten wir diesem Bericht das Urteil eines Mannes entgegen, der
tiefer in das Wesen des Islam geblickt hat, aber nur zu einer Behauptung Stel-
lung nimmt: ,Der Islam ist mehr als ein religioses System, er ergreift den
ganzen Menschen in allen seinen Lebensgewohnheiten und Lebensformen und
bestimmte bis in dieses Jahrhundeit herein sogar die Kleidung, ja, er ist den
mohammedanischen Volkern so tief eingeprigt, dafl er selbst den Stil der Gegen-
stinde des tdglichen Gebrauches geformt hat. Die Kupferpfanne, die Schale, die
Platte trdgt dieselben Stilmerkmale, ob sie von einem Kupferschmied im Atlas-
gebirge, in Bosnien, Smyrna oder Nordindien stammt.* 3

* To-Day and To-Morrow by I.C.Curle, London 1930, S.18, Methuen
Verlag.
3 Dr. F. Berge, in: Die Furche, Wien 20. 8. 48.
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In die gleiche Kerbe wie I. C. Curle haut der deutsche Schriftsteller Walter
Pahl; ob abhingig oder aus eigener Uberzeugung sei hier nicht untersucht; er
schreibt: ,Die Islamisierung Afrikas macht gewaltige Fortschritte. Von den
63 Millionen Islambekenner Afrikas gehdren heute allein 28 Millionen den
Bantustimmen an, die erst in den letzten Jahren dem Islam zugestromt sind.“*
Es diirfte dem Verfasser schwer fallen, fiir die Richtigkeit seiner Zahl einzu-
stehen; wahrscheinlich fuflt er auf L. Massignon, der im Annuaire Muselman
1930 die gleiche Zahl angibt, aber vorsichtig hinzufiigt, dafl es unmoglich sei, mit
genauen Zahlen aufzuwarten. :

Fiihren wir auch noch eine politisch einflufireiche Personlichkeit an, der es an
Sachkenntnis nicht fehlen sollte. Der ehemalige Premierminister und Generalfeld-
marschall Smuts sagte in seinen Oxford-Vorlesungen: ,Dem christlichen Missionar
ist es in 100 Jahren nicht gelungen, in Afrika einen gréfieren Einflufl zu ge-
winnen. Im Vergleich zu den gewaltigen Fortschritten und der noch herrschenden
rapiden Ausbreitung des Mohammedanismus ist sein Erfolg wirklich nicht auf-
fallend.“ 5 Welchen Wert der berihmte Mann seinen Feststellungen selbst bei-
legt, ergibt sich am deutlichsten durch das, was er in einer seiner folgenden Vor-
lesungen sagte, nachdem sich von christlicher Seite ein starker Widerspruch dage-
gen erhoben hatte. Er sagte wortlich: ,Es ist schwer vorstellbar, was aus Afrika
geworden wire ohne die zivilisatorischen Bestrebungen der christlichen Missionen.
Gewifi wurden Mifigriffe gemacht, aber diese kommen bei der Grofie der wirk-
lich- geleisteten Dienste nicht in Frage. Die Tatigkeit der Missionen mit ihren
allgemeinen, erzicherischen und zivilisatorischen Bestrebungen ist und bleibt der
machtvollste Einflufl in Afrika fir immer.“$

Am meisten iiberrascht waren viele Katholiken Siidafrikas, als sie im Fe-
bruar 1943 in einem katholischen Magazin, dessen Name hier nicht genannt sein
soll, folgendes zu lesen bekamen: ,Die Religion des Friedens, der Islam, ist
auch hier (Siidafrika). Von Tausenden (Sperrung von mir) von Moscheen ruft
der Muezzin die Ménner zum Gebet und verkiindet die Einheit mit Gott. Der
Islam, die Religion des Friedens, ist auch mit uns. Er kam von seinem Ursprungs-
land Arabien die afrikanische Kiiste entlang und drang in das Leben vieler
Bantustimme ein; er hatte Erfolge. wo sie dem Christentum versagt blichen.
Dazu hat Indien manche eifrige, feingebildete Moslem an unsere Gestade ge-
schickt, deren Einfluf} in weltlichen Dingen sehr groB ist. Der Islam ist hier nicht
auf ein einziges Volk beschrinkt, er macht seine Bekehrungen unter allen Rassen:
Européern, Asiaten und Angehérigen schwarzer und weifier Vilker.* Und solche
Urteile in einer katholischen Monatsschrift! Als ich beim Herausgeber dagegen
protestierte, kam die eigenartige Erklarung des Artikelschreibers: ,Ich meinte die
Moscheen in den Kraals und in den Privathiusern.® Als ob in ganz Stdafrika
auch nur eine einzige Moschee in einem Kuhkraal wire! Mein Einspruch hatte
aber den Erfolg, daB die angekiindigte Artikelserie vom Herausgeber abge-
blasen' wurde. — Es konnte leicht auch den Eindruck erwecken, als wire Kap-
stadt eine ganz vom Islam beherrschte Zentrale, wenn es in einem Bericht heifit:

* Wetterzonen der Weltpolitik von Walther Pahl, Volksverband der Biicher-
freunde, Wegweiser-Verlag, Berlin 1937, S, 167.

5 Withe and Bladk in Africa, A critical Examination of the Rhodes” Lectures
by Oldham, Langmanns Green & Co., London 1930, S.7.

¢ Withe and Bladk in Africa, a.a.0. S.72.
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,In Kapstadt sind jetzt 23 Moscheen. Ganz Afrika, besonders den Westen, scheint
der Islam iiberrennenr zu wollen.* 7

Dagegen las ich in der Tagespresse: ,Kapstadt hat jetzt zwei
Moscheen,wovon eine im Jahre 1938 vollendet wurde, die das
grofite Bauwerk dieser Art auf der westlichen Erdhilfte sein soll.” ®
1948 wandte ich mich an ein angesehenes fithrendes Mitglied der
Islamgemeinschaft in Kapstadt, Apotheker Dallie, der unter dem
1. 10. desselben Jahres antwortete: ,Auf der ganzen Kaphalb-
insel gibt es 23 Moscheen, von denen viele nur kleine Versamm-
lungsraume in den Vorstadten sihd, die man kaum mit Moschee be-
zeichnen kann.“ Es sei hier auch gleich kurz eingeflochten, dafl der
Islam am Kap werbend nur in geringem Mafle dufgetreten ist. Erst
um die Mitte des vorigen Jahrhunderts héren wir von Abfillen
zum Islam. Die Bemithungen des anglikanischen Bischofs Grey von
Kapstadt und des Missionars Dr. Miihlhaus konnten sogar Moham-
medaner gewinnen, wihrend anderseits die Abfille zum Islam
etwas grofier waren °. Der katholische Bischof Patrick Griffith, erster
Apostolischer Vikar von Westkapland, gibt die Erklarung dazu,
wenn er schreibt: ,Da die Buren am Kap in ihrem Rassendiinkel
nicht erlauben, dal farbige Kinder (Mischlinge) mit den ihrigen die
Schule besuchen, wandern viele in die Schulen der Mohammedaner
ab, die alle mit offenen Armen aufnehmen, wodurch sie einen ge-
wissen Zuwachs an Farbigen erhielten.“ '

Ursprung und Bestand des Islam in Sidafrika

Dafl der Halbmond in allen Stadten Siidafrikas anzutreffen ist,
steht aufler Frage; er verdankt sein Dasein aber nicht dem ,rasen-
den Feuerbrand®, der sich uber Afrika hinwdlzte, sondern den
Sklaven der holldndisch-ostindischen Kompagnie und den indischen
Pflanzungsarbeitern in Natal.

Da die Siedler am Kap der guten Hoffnung sich nur zu Aufsehern und
Leitern der Arbeit berufen fithlten, so entstand ein druckender Mangel an
Arbeitskriften, dem durch Einfuhr von Sklaven abgeholfen wurde. ,Zwei Jahre
nach der Landung am Kap der guten Hoffnung holte van Riebeek Striflinge aus
dem (Fernen) Osten; vier Jahre spéter auch Negersklaven von der Westkiiste
Afrikas. Die Leitung der Kompagnie (in Holland) konnte sich mit dieser Regelung

7 ZMR Nr. 1, 1947, S.53.
8 Diamond Fields Advertiser, 12. 5. 1944.
9 Vgl. Dr. Julius Richter, Geschichte der evangelischen Mission in Afrika,
Giitersloh 1922, S. 320,
10 Brief des Bischofs, veréffentlicht in: South African Clergy Review Nr.2,
1948, S. 63/64, Maseru Basutoland.
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nicht befreunden und fragte die Rite in Kapstadt, was vorteilhafter sei, weifle
Arbeiter aus Europa anzustellen oder Sklaven einzufihren. Nur zwei Rite
stimmten fiir weille Arbeiter, alle andern waren fiir Sklaven.“ 1! Die Schwierig-
keit ergibt sich jedoch, sobald man die Frage stellt: wie vicle unter diesen Skla~
ven waren Mohammedaner? Angaben, die gelegentlich in Missionszeitschriften
und Biichern oder Reiseberichten genannt werden, sind zu verschieden, um sich
auf sie verlassen zu konnen. Im ,Illustrated Handbook® fir Sidafrika vom
Jahre 1893 heifit es: ,Die Zahl der Mohammedaner betrigt 15068, worunter
81 Europder. Julius Richter 2 gibt 18595 an. Von 20000 Mohammedanern
spricht der ,Atlas der katholischen Missionen® 1932. Die Africae Fraternae
Ephemerides Romanae 1938 wissen von 136000 Anhidngern des Propheten zu
berichten. In einem Bericht ,Islam im Angriff auf Afrika® werden 500000 Be-
kenner des Propheten genannt 3. Um etwas sicherere Unterlagen zu bekommen,
wandte ich mich bereits 1943 an den inzwischen verstorbenen P. B. Huff C. M. M.,
den Altmeister in siidafrikanischen Fragen, und bekam folgende Antwort: .Schon
vor langerer Zeit wurde ich aufgefordert, einen Bericht iiber die Ausbreitung
des Islam in Sidafrika nach Rom einzusenden. Ich machte sorgfiltige Unter-
suchungen, konnte aber nichts Bestimmtes feststellen. So weit ich sehen konnte,
wird die Negerbevolkerung nie grofies Interesse am Islam finden. Manche Neger
sind gute Christen, und die gebildeten Atheisten unter ihnen héngen zu sehr am
Alkohol.“ (Brief von Mariazell 16. 1. 1943.)

Unter den Farbigen sind die Kapmalaien das dlteste Zentrum
des Islams; aus ihrer Zahl wird man ungefdhr den Anhang Moham-
meds errechnen konnen. ,Es wird angenommen, dafl 1795 etwa
18 000 Sklaven vorhanden waren, von denen 15000 freien Burghers
und 700 der (holl.-ostind.) Kompagnie gehorten“'. Von dieser
Sklavenschar war aber nur ein Bruchteil Malaien. Sie bildeten eine
eng geschlossene religiose und nationale Gemeinschaft, die treu an
~ ihren Sitten und Gebrauchen hielt, aber sie trat nie propagandistisch

‘auf; ihre Zahl wuchs ziemlich stark durch ihre Kinderfreudigkeit.
Nur um die Mitte des 19. Jahrhunderts héren wir vom Einbruch
des Islam in die Negerwelt, vor allem unter die Mischlinge. Da
die kalvinischen Buren nicht dulden wollten, dafl Mischlingskinder
mit den ihrigen in derselben Schule erzogen werden, wurden viele
den Mohammedanern zugetrieben, wodurch die Zahl der Moham-
medaner stark anwichst®. Dieser Zuwachs war indessen ver-
haltnismaflig gering, denn nach der Zihlung von 1875 und 1891
waren Mohammedaner:

1875 5384 Manner 1891 7496 Manner

5830 Frauen = 11214 7603 Frauen = 15099

11 The South Africans by S.G. Millin, S. 258, London 1929.

2 Geschichte der evangelischen Mission in Afrika, Gitersloh 1922, S. 862.

13 Die katholischen Missionen Nr. 2 1951, S. 50.

14 Handbook of Race Relations, S. 349.

15 Brief des kath. Bischofs Griffith von Kapstadt in Clergy Review Nr.2
1948, 8.63/64, Mazenod Institute Basutoland. |

3 Missions- u. Religionswissenschaft 1952, Nr. 1
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Von den letzteren waren:

Européer 15 Maénner, 16 Frauen
Malaien 6552 Manner, 7020 Frauen
Hottentotten 5 Manner, 9 Frauen
Fingos (Neger) 2 Minner, 0 Frauen
Bantuneger 55 Manner, 43 Frauen

Mischlinge 867 Minner, 515 Frauen = 15099

Von der verhiltnismifig hohen Zahl der mohammedanischen
Mischlinge stammte aber ein beachtlicher Teil aus Ehen zwischen
Malaien und andern Farbigen. Nach Angabe des bereits erwahnten
Mr. Dallie betrigt heute die Zahl der Mohammedaner in der Kap-
provinz rund (roughly) 40000.

Zu den Malaien kommen aber auch die Mohammedaner unter
den Indiern, die seit dem Jahre 1860 als Pflanzungsarbeiter in
Natal eingefithrt wurden. Schiff um Schiff brachte neue Kinder der
Allmutter Indien ins ,immergrine” Natal.

Im Jahre 1861 wurden 1700 Inder angeworben;

1870 5700
1884 27 000
1891 35000

Auf diese Weise kamen von 1860 bis 1918 142670 Inder nach
Natal; dazu kamen aber auch noch 65 000 freie Indier, die sich lang-
sam iber die ganze Union ausbreiteten. 1913 wurde eine weitere
Finwanderung der Indier gesperrt. Inzwischen vermehrte sich dies
Volk durch eigene Lebenskraft, durch zahlreichen Nachwuchs im
Lande selbst. 1936 wurden 219928 und 1946 282 539 Indier in der
S. A. Union gezihlt. Sprachlich und religios waren diese Indier ein
getreues Spiegelbild ihres Mutterlandes. In religioser Hinsicht

e 1921 1936
65,9 %o 72,7 %o Hindus
16,2 %o 19,4 °%/o Mohammedaner
7,5 %0 0,8 %0 Buddhisten
5,1 %o 2,2 %y unbestimmt
5,3 % 499 Christen™

Auch der indische Islam ist nicht werbend gewesen; nur inner-

halb der Inder selbst hat sich eine kleine Verschiebung zu Gunsten

18 Results of a Census of the Colony of Cape of Good Hope, S.128, W. A.
Richrads & Sons, Cape Town 1892.
17 Handbook of Race Relations, S.578.

R . S




e e i R s

e

Hagel: Der Islam in Stuidafrika 35

des Islam vollzogen. Nehmen wir rund 20%e der Indier als Mo-
hammedaner, so diirften wir mit 55000 Anhidngern des Islam der
Wirklichkeit ziemlich nahe kommen. Wie der Aufstand vom Januar
1949 zeigt, haben die Zulus wenig Neigung fir die indische Kultur
und Religion. Uber 40 Indier fielen diesem Streit zum Opfer, und
249 mufiten in den Hospitilern kuriert werden (nach Mitteilungen
in den Tagesblattern). :

Als Gesamtresultat wird man annehmen diirfen:

Mohammedaner sind rund 40000 Malaien und Kapmischlinge

55000 Indier in Natal und in den
Stadten des Landes
also zwischen 95000 und 100 000.

Von den 35296 Indiern in den Stiadten des Landes bekannten
sich 14 551 zum Halbmond, die aber in obiger Zahl eingeschlossen
sind.

Die Mohammedaner Siidafrikas brachten den Islam Fernasiens
mit sich, der etwas duldsamer und friedlicher ist als der militante
Arabiens und El-Azhars. Auch hier in Siidafrika sind die Anhinger
Mohammeds grundsitzlich Polygamisten, da der Koran jedem
Bekenner 4 Frauen erlaubt. Die wirtschaftlichen Verhiltnisse waren
jedoch von Anfang an fiir Malaien und Indier sehr schwer, so daf§

‘Vielehe keine grofie Rolle spielte. ,Heute gibt es kaum mehr als

100 Malaien, die mehr als eine Frau haben® (Mr. Dallie). Fiir den
Harem fehlte die wirtschaftliche Grundlage; der Mohammedaner
war nicht in der Lage, eine Grofifamilie mit mehreren Frauen und
deren Kindern zu unterhalten. Die Mohammedanerin Siidafrikas
bewegt sich frei wie alle andern und hilt sich wenig an den Koran
(Sure 88,38), wonach sie nur verschleiert sich auf Nebenwegen
bewegen darf. Man sieht dann und wann noch verschleierte Mo-
hammedanerinnen, aber nur selten. In mehr als 12 Jahren habe ich
nur in Kapstadt solche gesehen. Wie aus obigen Zahlen sich ergibt,
ist auch der Fraueniiberschufl zu gering. um Polygamie als allge-
meine Einrichtung zu erméglichen. Die Ehen der Moslim sind staat-
lich nicht anerkannt, aber geduldet. Das Kind der Familie bleibt
immer Kind der Mutter.

Es gibt in Siidafrika keine Organisation zur Heranbildung von
Moslem-Missionaren; ihre Schulung erfolgt entweder in Mekka
oder an der Azhar-Universitit in Kairo. Die Religionsdiener er-
halten auch keinerlei Unterstiitzung von der Regierung, sondern
hingen ganz von ihren Anhingern ab. Es gibt auch keinen reli-
gitsen Obern (head priest) im Lande. Auf der Kaphalbinsel gibt es

3%
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10 mohammedanische Schulen, die von der Regierung unterstitzt
werden. Indessen herrscht grofer Mangel an Lehrkriften, so dafl
die Liicken mit Nicht-Mohammedanern ausgefiillt werden miissen.

Unter den Europdern gab es 1940 keine Anhinger Moham-
meds .

Zum Schluf} stellen wir die Frage: Ist der Islam noch in Bewe-
gung nach dem Stiden? Wenn ja, hat man dies Vordringen als eine
Gefahr zu betrachten? Die Antwort lautet: ,INach Ansicht franzo-
sischer Beobachter wird die Bewegung des Islam langsam nach
Siiden weitergehen, obwohl er an manchen Punkten nicht iiber den
12. Grad nordlicher Breite hinausgekommen ist. Praktisch darf je-
doch gesagt werden, dafl dies Vordringen nach einem Zeitraum von
mehr als 1000 Jahren aufgehalten ist. Die Hindernisse sind gei-
stiger und materieller Art**. Fiir Sudafrika ist der Islam kaum
eine Gefahr; der Feind steht anderswo und heifit Kommunismus.
Bei einer Gesamtbevilkerung von etwas iiber 11 Millionen hat
Sudafrika nur 1 %0 Mohammedaner, und das schon seit langer Zeit.
Dagegen wiichst das schwarze Proletariat in den Stddten rapid an,
das unter dem Schlagwort ,no colour Bar“, keine Rassen- und
Farbschranken, alles Heil von Moskau erwartet. Leider ist der
gegenwartige Kurs so, dal viele Blicke sich nach Moskau wenden,
obwohl sie an sich weder an Stalin noch an seiner Zwangswirtschaft
Interesse haben. Zudem kamen aus Kairo in den letzten Jahren
friedlichere Stimmen, als mian bisher von den Sohnen Mohammeds
gewohnt war.

J. ABRI SVD, TAJIMI (JAPAN)
DER BUDDHISMUS IN JAPAN

Ein Uberblick in Skizzen zur leichteren Orientierung

Die Entwicklung des japanischen Buddhismus hingt eng mit
der Geschichte des Landes zusammen. Wie innig er mit dem Kul-
turganzen verflochten ist, beweist das Scheitern der Meiji-Restau-
ration auf dem religiosen Gebiete. Nirgends ist der Buddhis-
mus (B.) bodenstindiger geworden, nirgends hat er einen so hohen
Beitrag zum Aufbau einer nationalen Kultur geleistet, wie in
Japan. Bevor wir die Lehre kurz darlegen, streifen wir seine Be-
rithrungen mit der Landesgeschichte.

18 ”Sic;xth African Year Book and Guide 1940.
19 The Forum 3.9.1949, Johannesburg.
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1. Geschichte

~ Sein eifrigster Forderer war der Regent Shotoku Taishi (Prinz,
er regierté an der Seite der Kaiserin Sui-ko) und damit der ganze
kaiserliche Hof. Das Volk wuflte nicht viel davon. Nur eine Familie
versuchte bei den Adligen den Widerstand, Mono-no-be. Im Jahre
587 wurde sie durch die Familie Soga gestiirzt und der Weg frei-
gegeben. Im Lande stand keine hohe Kultur (wie in China) der
Ausbreitung entgegen. Besonders zwei Priester, Décho und Gyadgi,
bemiihten sich darum (um 700). Beim Tode des Shotoku Taishi
(621) war der B. als Staatsreligion anerkannt (und besafl 46 Kloster
mit 816 Monchen und 596 Nonnen).

InderNaraPeriode (709—794) erhielt der kaiserliche Hof
die erste stindige Residenz in Nara, nachdem er in der sog. Tai-
kawa Reform (645) ganz nach chinesischem Vorbild organisiert
worden war. Auch das Land wird in dieser Zeit durch die Monche
mit chinesischen Medizinen, Nutzgewachsen, Garten-, Briicken-,
Wegbau, Hafen- und Kanalanlagen, mit verschiedenen Hand-
werken bekannt.

In der Heian Periode (794—859) fihrten ,Sonne und
Mond des Priesterhimmels“, Dengyo Daishi (Grofimeister) und
., Kobo Daishi, die zwei groflen buddhistischen Sekten Chinas, die
Tendai- und Shingon-Sekte ein (805). Auf dem berithmten Tempel-
berg Hi-eizan bei Kyoto entstanden Hunderte von Klostern mit
mehreren tausend Monchen. Ebenso durch Kobo Daishi auf dem
Berge Koya (bei Osaka). Hier vollendete er die Verschmelzung
des B. mit dem Shinto (sog. Royd-bu-shinto); die Shintogotter
wurden zu grofien Buddhainkarnationen (Gogen) proklamiert. Die
frithere Richtung der Tendai-Sekte (der sog. esoterische B.) trat
damit immer mehr vor dem Volkskult (der exoterische:B.) zuriick.

Die Familie Fujiwara (794—1185) fihrte an Stelle des macht-
losen Kaisers die Staatsgeschifte. Die Abdankung des Kaisers und
sein Klostereintritt wird Sitte. So erlangen die Kloster Reichtum
und Ansehen. Es trat aber damit auch ein Verfall ein. Politisch
Unzufriedene und Soldaten, die sonst keine Verwendung fanden,
ziehen ins Kloster. Um die Jahrtausendwende (1069—1186), bei
den Machtkimpfen der Familie Taira und Minamoto, mischien
sich erstmals Monchssoldaten in den Kampf.

Wie der Staat in diesen Wirren neu gefestigt, aber in veran-
derter Form hervorging, so machte der B.in der folgenden Kama-
kura Zeit (1186—1338) sein Reformationszeitalter durch. Die
Breite des Volkes wurde durch den Amidakult tief beeinflufit. Die
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Jédosekte hat der Honen Shonin (Erhabene) aus China hergebracht,
bald darauf hat der Shinran Shénin, ein Schiiler des Honen Shénin,
die sog. Jodo-shinsekte gegriindet (um 1224) und damit dem Ami-
dismus eine japanische Form gegeben. Zwei Reformsekten stammen
auch aus dieser Zeit. Der Zen wurde aus China durch den Ménch
Esai (1203, kennin-ji bei Kybto) als die sog. Rinzaisekte und durch
den Monch Ei-hei Dogent (1227) als die Sotosekte bekannt. Sie
wurden die Religion fiir die Adligen und Samurais.

In dieser Zeit tauchte auch die prophetische Gestalt des Nichiren
auf (um 1254). In der Ashigawa Zeit (1883—1600), wo die
Sekten einander gegenseitic bekdmpften und sich zerspalteten.
{ibte die Zensekte den grofiten kulturellen Einfluff aus. Nicht nur in
der Malerei und Literatur, sondern iiberhaupt in der Erziehung zur
Personlichkeit, zum Verzicht, zur Selbstbeherrschung und Naturliebe.
Fithrende Zenmonche, die Schule gemacht haben, waren in dieser
Zeit: Soseki aus der Rinzaisekte und Zekkai, der gefeierte Meister
von Tenryji. Im Jahre 1655 hat der Chinaménch Yin-ytan (Ingen)
noch eine andere Form der Zensckte nach Japan gebracht und die
sog. Obaku Schule nach Mampukuji in Uji begriindet. Ihre Leiter
blieben immer Chinesen. Gegen Ende des XVI. Jahrhunderts, mit
dem Verfall der Samuraiklasse, trat eine Rickentwicklung im
Zenshu ein. Nur von kurzer Dauer und ohne sichtbaren Erfolg war
die Verfolgung Oda Nobunagas gegen den B. In der folgenden
Zeit der Tokugawa Shdogune (1600—1867) erhielt der B.
eine sehr weitgehende staatliche Unterstiitzung. Die Hohenpriester
der Jodosekte stehen in verwandtschaftlicher Beziehung mit der
Tokugawa. In diese Zeit fallt die sog. Genruko Periode
(1688—1703), die Bliite der Wissenschaft und Kunst. Von der
Mitte des.18. Jahrhunderts an wird das japanische Geistesleben
immer mehr von konfuzianistischen Ideen beherrscht. Die ethisch-
praktischen Aufgaben des Lebens standen im Vordergrund. Von
den Sekten ragten besonders die Jodo und Jodoshin hervor. Im
18. Jahrhundert bemiihten sich zwei grofle Gelehrte, Motori Nori-
naga und Hirata Atsutane, um die Wiederherstellung des reinen
Shinto. Jedoch ohne besonderen Erfolg. Shinto und B. blieben bis

zum heutigen Tage im Volksbewufitsein eng miteinander ver-
schmolzen.

9. Die verschiedenen Richtungen der Lehre

In der Narazeit kam der B. in der Form der Hinayana nach
Japan. Er hat aber keinen tieferen religiosen Einflufl ausgeiibt,
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nur einen kulturellen. Die Sekten der Heianzeit begannen mit der
religiosen Formung des Volkes. Die Grundlehren der einzelnen
Sekten stammen aus China, und man kann heute an Hand der
japanischen Sekten die ehem. chinesischen rekonstruieren, die in
China heute nur in zwei Formen existieren: im Amidismus und
tibetischen Lamaismus.

Tendai-shu (Grindungsjahr der Sekte 805) = die Sekte des
Wissens und der Versenkung. Gegriindet von Dengy6 Daishi
(GroBmeister, posthumer Name, sonst Saichd), baute er mit Hilfe
des kaiserlichen Hofes auf dem Hi-ei-zan (bei Kyo6to) das Mutter-
kloster der Sekte, das spiter in die Geschichte als Monchsburg ein-
ging. Er lehrte, wir konnen durch das Studium (der Satra) und
Meditieren die in uns wesende Buddhanatur erkennen und ent-
wickeln. Dadurch wird der Mensch verwandelt. Die Vollendung
kommt, wie er am Anfang lehrte, im Jenseits zum Abschlufl. Spiter
(mit Riicksicht auf die diesseitige Einstellung der Japaner) be-
hauptete er, man konne es auch hier erreichen. Mit seiner rein
philosophischen Einstellung ist er die Sekte der Gebildeten ge-
blieben.

Shingon-shu (806) = die Sekte des Wahren Wortes. Der
Stifter Kobo Daishi ist eine der bedeutendsten Personlichkeiten
Japans. Ein vielseitiges Talent, Stifter und Abt der Sekte, zugleich
Maler, Bildhauer, Kalligraph, Erfinder der Hiragana. (Uber 100
verschiedene Biographien existieren iber ihn.) Er lehrte: Jedes
Ding besteht aus zwei Seiten, aus Innerem und Auflerem. Das innere
Wesen der Dinge zu erkennen, das wahre Wort, ist sein Haupt-
streben. Denn wenn einer das versteht, dann hat er Macht tber
die Dinge selbst. Wie geschieht das? Durch die Mandala, eine
symbolische Zeichnung, die aus zwei Teilen besteht: a) aus dem
dynamischen Kosmos der Dinge (nach ihrem Sttra auch genannt
,Der grofe Erleuchter®); b) aus einer Darstellung des Buddha, als
einer in der Welt wirkenden Macht. Wenn man diese zwei Seiten
der Mandala in den Dingen zu verbinden versteht, dann kann
man sie auch beherrschen. Dann versteht man auch das wahre
Wort. Das Hauptkloster der Sekte ist auf dem Koya-zan (bei
Osaka), wo heute wie ehedem die Zauberkunst der Mandalas bliht.
Die letzte Sekte hat es auch verstanden, die Shintogétter in ihre
Heiligtimer als die hochste Verkorperung Buddhas (Gogen) auf-
zunehmen, und damit schuf sie die sog. Ryo-bu-shinto. Die chine-
sischen und indischen Gotter wurden auch bei den zwei genannten
Sekten als frithere Manifestationen des Buddha, wenn auch in
niederen Eigenschaften, aufgenommen. ‘Die folgenden Sekten
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schlossen jedwede Vermischung mit diesen aus. Noch ein charak-
teristischer Zug der zwei vorgenannten Sekten ist die Selbsterlosung,
Jiriki. Die folgenden Sekten (mit Ausnahme der Zen) nehmen eine
gottliche Macht an, von der die Erlosung abhangt, Tariki.

Das erstemal verkiindete der Ménch Ryonin aus der Tendai-
sekte (1072—1132) den Amida als seligmachend. So wurde er der
Griinder der Yuzu-nembutsu-shu,die aber nicht allzu grofie
Verbreitung fand.

Jodo-sha (1175) = die Sekte des Reinen Landes. Honen
Shonin = Erhabene, Genku (1183—1212), hat sie aus China ein-
gefithrt. Sein Haupttempel steht in Kydto, das Chion-in. Unter den
Tokugawa Shogunats erfuhr sie eine auferordentliche Forderung.
Diese haben ihr in Nikko und Yedo mit ihren Grabstatten préichtige
Tempel errichtet. Das Reine Land kann nur aus der Gnade Amidas
erlangt werden. Amida ist das Absolute, das grenzenlose Licht, die
ewige Zeit, der ewige Raum, das ewige Leben. In Gautam Buddha
nahm er Gestalt an. Aus innerer Wesensnotwendigkeit bemiiht sich
Amida um die Rettung der Menschen. Er kann nur wie die Sonne
leuchten und wirmen. Wenn der Mensch ihn anruft, dann offnet
er sich seiner Gnade, dann wird der Mensch erlost. Darum ist dieser
Anruf (Namu Amida Butsu = Ehre dem Buddha Amida) das
Kernstiick der Jodosekte. Das ganze Wesen dieser Religion wird
in diesem Anruf ausgesprochen, ihm verdankt sie ihre Volks-
tumlichkeit.

Jodo-sin-sha (1224) = die Wahre Seckte des Reinen
Landes. Von Shinran Shonin (1174—1263), einem Schiiler des
Honen Shonin, wurde sie gegriindet. Thr Haupttempel (Nishi-)
Hongwanji (in Kydto) wurde von der Tochter und dem Enkel des
Shiran Shonin (1272) erbaut. Um die iiberragende Macht der Sekte
zu brechen, wurde sie auf Veranlassung Toyotomi Hideyoshis (Ja-
pans Napoleon) in die Nishi- und Higashi-Hongwanji-Sekten ge-
spaltet. Berithmt sind die Tempel der Sekte durch ihre Pracht. Sie
gilt als die grofite Sekte Japans. Sie lehrte, die Menschheit sei von
Grund aus schlecht, darum leidet sie, darum kann sie sich nicht aus
eigener Kraft retten, erlésen. Nur durch den reinen Glauben an
Amidas Macht kann sie eine Verbindung mit dem Erlosungswillen
Amidas finden. Der Mensch muf} aus seinem Elend rufen (Namu
Amida Butsu). Dieser Ruf ist kein Gebet, da kein persénlicher Gott
da ist. Nur das absolute, unpersonliche Wesen Amidas. Daher ist
die Sekte (wic alle anderen) vom Pantheismus durchdrungen.
Jedoch ragt sie durch ihre einzigartige Verehrung Amidas (Mono-
latria) aus diesen heraus. Sie lehnt jede Vermischung mit Shinto
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ab. Die Sekte ist bekannt durch ihre religése Frommigkeit und
sozial-kulturelle Tiatigkeit. Die Askese wird abgelehnt. Thre Prie-
ster heiraten und essen Fleisch, zeigen aber durch ihre Predigten
rege Aktivitit. Die folgenden Sekten stellen durch ihre Exclusi-
vitit eine Reformation des B. in Japan dar.

Zen-sha (1191) = Meditationssekte. Der Moinch Ei-sai
(1141—1215) brachte sie als Vertreter des siidl. Zweiges (Rinzai)
der chinesischen Meditationssekte nach Japan. Er baute das erste
Zenkloster Kennin-ji in Kyoto (1202) auf. Die Sekte breitete sich
rasch aus. Sie lehrte; Wir miissen erkennen, dafl wir Buddha sind,
wir sind schon erlost, aber wir miissen es auch erkennen. Das ge-
schieht durch Meditation; dadurch gewinnt der Mensch die Erleuch-
tung (satori) und damit bewufit die Erlosung. Man kennt kein
Paradies im Jenseits. Hier auf Erden ist alles schon gegeben, nur
miissen wir uns dessen bewufit werden. Die Sekte kennt auch keine
Schrift. Man findet alles in der Natur, drinnen und drauflien. Durch
die Natur sind die Menschen eins mit Buddha. Wenn der Mensch
sich in sich hineinversenkt, wird er seine Einheit mit der Natur, mit
Buddha, seine kindliche Reinheit, aber auch seine Kleinheit er-
kennen. Er mufl aber auch danach handeln. Er ist dann frei von
jeder Bindung und von jeglichem Zwang. Einen Gott kennt der
Zen-Buddhist nicht. In China hat die Sekte einen starken tao-
istischen Einschlag bekommen, den sie in Japan weiter beibehielt.
Die Sekte hat durch ihren kiinstlerisch gefarbten und intellektu-
ellen Zug, besonders in gebildeten Kreisen, bis heute ihren Ein-
fluff gehabt. Namentlich auf dem Gebiet der Kunst und Literatur.
Ihre hochste Bliite fand sie im 15. Jahrhundert. Noch zwei Formen
hat die Zensekte in Japan entwickelt: Im Jahre 1227 hat der Monch
Eihei Dogen aus China den sog. S6t6 Ast heriibergebracht. Und der
chinesische Monch Yin-yiian (Ingen, 1655) hat die sog. 6baku Schule
gegrindet, deren Leiter immer Chinesen waren.’

Nichiren-shu (12538) = die Sekte benennt sich nach ihrem
Griinder Nichiren (1222—1282). Sein Fanatismus steht nicht gerade
im Einklang mit der Haltung des Buddhismus. Nach einer Vision
im Kloster der Tendai Sekte auf dem Hi-ei-zan, wo er studierte,
erhielt er die letzte Bestitigung seiner Berufung. Er fand in dem
berithmten Sutra des mahayana-B. (Myé-hé-renge-kyd = Sutra
vom Lotos des guten Gesetzes) die hochste Form und Offenbarung
der Lehre Buddhas. Er sah darin das einzige Mittel, das Heil zu
erlangen. Wenn jemand nicht lesen kann oder sonstwie nicht fahig
ist, dieses Buch zu lesen, so soll er wenigstens die Anrufung und
- Bekenntnis zu diesem Buch (Namu My6-ho-renge-kyo = Verehrung
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sei dem Sutra vom Lotos des guten Gesetzes) wiederholen, und
wenn er das tut, geht der Geist der Schrift in den Betenden ein.
So kann der Mensch zu einer innigen Vereinigung mit Buddha
gelangen. Dieser Ruf wird oft in Gong und Paukenschlagen ange-
deutet und besitzt eine heilsame Kraft, vertreibt das Niedrige und
Bése aus dem Herzen. Grof ist seine Liebe zur Natur und ihrer
Schonheit, seine Fiirsorge fiir Leidende und Kranke. In der Welt
und ihren natiirlichen Gesetzen sieht er nichts Verwerfliches. Durch
die Annahme der Lotosbotschaft zieht eine Harmonie in die Welt
ein, stromt Buddhas Geist in diese aus. Gegen die asketische Rich-
tung predigt er. Erst mufl das Natirliche gedeihen, bevor die
Lotosbotschaft (also die hochste Seligkeit) gepredigt werden kann.
Der Hauptsitz der Sekte ist Minobusan am Fujikawa und der
Hommonji bei Ikegami, Tokyd. In der Meiji Aera (1881) entstand
eine Laienbewegung (Gesellschaft des Pfeilers des Landes, Koku-
chiukai), die in einem Geiste fiir kulturelle Hebung des Volkes be-
miiht ist. Gewohnlich wird sie als Nichirenismus bezeichnet.

3. Zusammenfassung

Weil der B. auf die Worte und Definitionen keinen Wert legt,
so ist es fiir die Europaer sehr schwer, sich iiber sein Wesen Klar-
heit zu schaffen. Unsere Erkenntnis ist Stiickwerk und noch mehr
unsere Ausdrucksweise; wir spiiren es immer wieder, wie unge-
niigend unsere Ausdrucksfihigkeit ist: Wir kénnen viel mehr das
Negative als das Positive ausdriicken. Wenn wir im folgenden
einige Zusammenfassungen machen, so geschieht das nur der Skiz-
zierung wegen, nicht aber um die volle Wirklichkeit darzustellen:

Nachseinem Inhalt: Um die Bodhisattva (Buddhanatur)
zu erlangen (um die anderen zu erldsen)

1. aus eigener Kraft (jiriki)

1. durch Meditieren, Tendai

2. durch die Mandala, Shingon
b) vermittels der Natur, durch Meditation, Zen \

a) vermittels der Sutra

2. aus gottlicher Kraft (tariki)
: 1. mit Werken, Jodo
durch f )
= i { 2. ohne Aszese, Shin

b) durch den Anruf des Sutra, Nichiren

Die mahayana-Buddhisten betrachten dié . tariki“-Richtung
(Nr. 2) als einen Abfall von der eigentlichen Lehre Buddhas.
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Nach seinem Ursprung ist der japanische B. mit Aus-
nahme der Shin und Nichiren chinesisch.

Nach seiner Verbreitung:

1. die esoterische Richtung (Kloster-B.) Tendai-shu
Zen-shu
; : : Shingon-shu
2. die exoterische Richtung (Volkskult)
Jodo-shu

J6do-shin und Nichiren fanden unter allen Schichten der Bevol-
kerung Verbreitung.

Statistik aus dem Jahre 1947:

Unter-

Die Hauptsekten  abzweigungen Tempel Bonzen Anhéangerschaft
Tendai 3 4614 6483 2043136
Shingon 11 9493 15241 8 819 162
Jodo 2 8702 10 790 4 580 089
Zen 16 21 388 24075 5189816
Jodo-shin 10 21 657 32 788 13569011
Nichiren 5 6177 7 650 2 183 502
Verschiedene 27 1516 3302 1461 328
Zusammen: 74 73547 100 329 37 846 044

Wenn uns glaubige Buddhisten begegnen, kénnen wir An-
kiipfungspunkte finden, so daf eine Verstindigung moglich
wird. So z. B. die Hinfalligkeit der Kreatur, ihre Kontigenz, daf§
ohne 'das Absolute nichts bestehen kann. Diese Berithrungen sind
aber dhnlich, als wenn wir mit einem Philosophen religiése Ge-
sprache fithren wollten. Ein Abgrund trennt uns im Wesentlichen,
wo der Glaube an die Offenbarung hervortritt, der Glaube an den
Gott-Menschen Jesus Christus.

In den dufleren Dingen, in der volkischen Gestaltung der reli-
giosen Auflerung konnen wir einige gemeinsame Ziige der
japanischen Buddhisten herausstellen, die fiir unsere Missions-
arbeit von Bedeutung sein konnen.

In der Naturliebe der Japaner konnten die budd-
histischen Sekten Ankniipfungsmoglichkeiten finden. Thre Tempel
liegen ja auf den Bergen, in den Wildern, wohin die Japaner an
ihren Feiertagen gern hinauspilgern und wo sie den ganzen Tag



44 Abri: Der Buddhismus in Japan

verbringen. Diese Naturliebe fand dann einen reichen Niederschlag
in der Architektur, Kunst und Literatur.

Die Einfachheit des Lebens und Wesens der Ja-
paner zwangen die einzelnen Sekten (Tendai, Shingon), ihre ab-
strakte und komplizierte Philosophie immer konkreter und fafibarer
zu gestalten. Gedanken, die fur das Leben keine Bedeutung haben,
werden abgestreift. Der Japaner hat Sinn fiir die wesentlichen
Feststellungen. Nirgends wurde der B. so auf sein Wesen zuriick-
gefithrt wie in Japan, ohne dadurch verkiirzt zu werden. Hierin
vollzog sich die Akkommodation des japanischen B. Die Japaner
wurden von diesem so erfiillt. als wire er untrennbar mit ihrem
Wesen verwachsen.

DerSinnder Japaner fiir den Kult machte sie fiir den
B. empfinglich. Die priachtigen Tempel der Jédo- und besonders
Jodo-shin-Sekte ziehen heute noch Tausende an, wo sie, ohne meist
die Worte des Ritus zu verstehen, stundenlang atemlos lauschen.
Man sagt, wenn man noch nicht in Nikko war, hat man nichts
Schones gesehen. Die reich geschmiickten Tempel sind Ziele fiir
Tausende bei jedem Fest. Jedenfalls konnten die Buddhisten den
Kult soweit fordern, dafl fast in jedem Hause ein schéner Haus-
altar nach buddhistischer Art aufgestellt wurde, und bei Familien-
festen dort auch geopfert wird. Die einfachen Zeremonien (Hénde-
falten, Verneigen) werden dort auch von den gewohnlichen Leuten
wiirdevoll ausgefithrt. Besonders der Kult der Ahnen wurde ge-
pflegt.

Die Ungezwungenheit der religiosen Auflerun-
gen wirkte anlockend. Was aus Zwang geschicht, kann der Ja-
paner nicht ertragen. Jedenfalls wird es nie beliebt beim Volk. Man
hat es nicht so eilig, wie bei uns in Europa. Alle Sekten (mit Aus-
nahme der Nichiren) liefen dem Volke grofie Freiheit in der reli-
gibsen Betitigung. Sie konnten ja jeden nach seiner Art selig
werden lassen. In der dufleren Form miissen wir viele Zugestand-
nisse machen.

Diese Hinweise wollen nur in etwa orientieren. Die Entwicklung
und Gestaltung in der Mission mufl von innen kommen. Wenn

uns Gottes Geist berithrt und leitet, fithrt er uns iiber unser eigenes
Maf hinaus*. ‘

1 Anesaki, History of Japanese Religion, London 1930. Eliot, Japanese
Buddhism, London 1985. Anesaki, Religious Life of the Japanese People; ,Scries
on Japanese Life and Culture®, vol. II. Tokyo 1938. Msgr. Waketa, Bukteryo
gairon (Buddhist. Lehre), Tokyo 1951
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DR. ANTON FREITAG SVD
DAS OSTOZEANISCHE MISSIONSFELD

I. Die Sand.wickinseln: Didzese Honolulu?!

Dic Sandwidhinseln, nach der grofiten Insel oft kurz Hawaii benannt, sind
20 480 km? groff und umfassen die finf bewohnten Hauptinseln Hawaii, Ohau
mit der Hauptstadt Honolulu, Molokai, Kauai und Maui. Sie gruppieren sich
um .den 160. Grad w. L. und den 20. Grad n. B. Das Klima ist gesund. der
Boden ertragreich. 1950 zihlte man 525 000 Einwohner, wovon 250000 allein
auf Honolulu kommen. Seit zwanzig Jahren hat sich die Bewohnerzahl ver-
doppelt, hauptsichlich durch Einwanderung. Die Eingeborenenbevolkerung ist
seit der Berithrung mit der weiflen Rasse rapid im Sinken und zihlt, statt 300 000
im Jahre 1779, heute kaum noch 25 000. Beim Eintritt der Missionare um 1836
waren es noch 108000, 1900 nur noch 40 000. Der Strom der Einwanderung
setzte 1852 ein und hat die Missionierung auflerordentlich kompliziert gemacht.
Es werden iiber zwanzig verschiedene Rassen aus beiden Hemisphiren und in
allen Farbenschattierungen, Religionen und Konfessionen gezahlt. Konig Kame-
hameha I. hatte bis 1817 die ganze Inselgruppe unter seine Herrschaft gebracht.

1 Literatur zu Didzese Honolulu:

Siche Verzeichnis von Ildef. Alazard, Essai de Bibliogr. Picpucienne, Braine-le-
Comte 1912, Missions de I’Océanie orientale.

Rg. Yzendoorn, History of the Catholic Mission in the Hawaiian Islands, Hono-
lulu 1927. |

Tardieu, Missions Catholiques des iles Sandwich, Paris 1930.

Emigranten voor God, Steyl 1949, II, 357 ss.

P. Mouly, Des pirogues canaques 4 la bombe atomique, L'Eglise en marche aux
iles Hawaii, Paris 1946, mit spezieller Bibliographie pp. 7—10.

Festschrift: Thou art priest for ever, Honolulu 1950.

G. Goyau, La France Missionnaire dans les cing parties du monde, II, 895 ss.,
Paris 1948.

[. Schwager, Rundschau: Die Mission in der Studsee, Ostpolynesien, in: Steyler
Missionsbote 1905, 146 ff.

A. Freitag, Kath. Missionskunde, Miinster 1926, 251 ff.

Cathol-Encyclopedia XIII, 438s.

Biographien iber P. Damian Deveuster z. B. von Ph. Tauvel, Bruges 1890;
P. Butaye S. J., Bruges 1890; E. Roucoux, Vida del P.D., Bruges 1890; K. v.
Kessel, Ginneken 1922; E. Joos, Aesch 1929 usw.

Zeitschr. Nouvelles de la Congrégation des Sacrés-Coeurs, 1948 no. 13 pp 193—
197, Sacred Hearts Academy.

M. B., Hawaii in: Le régne des Ss. Cc. de Jésus et Marie, 1947, no. 12 pp. 192 ss.
mit Karte.

Annuario Pontificio 1951, 215.

Zeitschr. Les Nouvelles de la Congrégation des Sacrés-Coeurs, no. 22/26, M. B.,
Lavanant, Mgr. Et. Alencastre, 1924/40.
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Sein Sohn Kamehameha II. (1819—1824) war dem Laster und dem Trunk er-
ergeben, nahm aber die englischen und amerikanischen protestantischen Mis-
sionare 1820 freundlich auf. schaffte den Gétzendienst ab und liefl den Prediger
Bingham einen fast allméchtigen Einflul gewinnen, den dieser gebrauchte, um
mit Gewaltmafiregeln das methodistische Sektenwesen einzufithren. Es war kein
festes Glaubensgefiige und keine wirklich christliche Moral, sondern einerseits
ein finsterer tiberstrenger Frommigkeitskult, anderseits ein wahrer Libertinismus,
wodurch Polygamie. Ehescheidung und andere Laster gebilligt wurden. Die
,Bekehrung Hawaiis® ist prostestantischerseits geradezu als ,das Wunder des
19, Tahrhunderts® gefeiert worden. Von besonnener Seite werden aber offenbare
Mifgriffe zugegeben. Auch zeugt die Hochstzahl von 68000 Protestanten im
Jahre 1949 gegeniiber 145000 Katholiken nicht gerade von einem wunderbaren
Erfolge.

Unmittelbar vor der Ankunft der Methodistenprediger hatte der franzosische
Kapitin Freycinet vor Honolulu Anker geworfen. Seinem Almosenier der Urania,
Abbé Quélen, gelang es, den Kénig giinstig fiir eine Missionierung zu stimmen
und auch zwei der ersten Hauptlinge, Kalimoku und Boki, zu taufen. Freycinet
versprach, fiir die Sendung katholischer Missionare Sorge tragen zu wollen. Diese
Sendung kam aber erst 1826 zustande. In Rom nahm man die Wiinsche Frank-
reichs um Missionierung Ozeaniens freudig auf. Gleichzeitig hatte der Stifter der
Kongregation der heiligsten Herzen Jesu und Marid, P.Coudrin, mit scinem
Generalkapitel 1824 in Rom die Ubernahme einer Heidenmission angeboten.
Leo XII. iibertrug ihr zunichst die Gesamtozeanische-Mission.

Am 7. Juli 1827 landeten die ersten drei Patres und drei Brider bei Hono-
lulu. Auf Befehl der Konigin, die unter dem Druck Binghams stand, sollten sie
sofort wieder das Land verlassen. Sie blieben zwar. Doch wurde es ein vier-
jihriges hartes Ringen mit den fanatischen Methodistenpredigern. Als schlieBlich
1830 ihr Beschiitzer, Hauptling Boki, zu den Hebriden ibersiedelte, brach die
regelrechte Verfolgung aus, zuerst gegen die kleine katholische Gemeinde, die
geknebelt und mifthandelt wurde, aber standhaft blieb, und 1831 gegen die
Missionare selbst. Am 24. Dezember schob man sie gewaltsam auf einem Schiff
nach Californien ab, wo sie bei den Franziskanern liebevolle Aufnahme und
Wirksamkeit fanden. Als 1833 Kénig Kamehameha IV. an die Regierung kam,
schien eine Wendung einzutreten, zumal er bereits in den Verfolgungsdekreten
eine gewisse Milderung eintreten liel. Aber Bingham zwang ihn bald wieder
zur Verfolgungspolitik.

Inzwischen (1830) war Ozeanien durch Rom unter die Jurisdiktion der Ap.
Prifektur von Mauritius gestellt und 1833 zu einem selbstindigen Vikariat
Ostozeanien fiir die Picpusgesellschaft erhoben worden. Um die Lage auf Hawaii
.auszuforschen, weihte Mgr. Rouchouze im stillen den Bruder Columbanus zum
Priester und sandte ihn inkognito von den sich eben damals ginstig entwickeln-
den Gambierinseln aus nach Hawaii. 1836 lief er aus Chile den Iren P. Walsh
nachkommen. Im folgenden Jahre wagten es sogar die verbannten Missionare
Short und Bachelot, von San Francisco aus wieder auf Hawaii zu landen. Aber
weder der englische noch der franzosische Konsul war imstande, ithnen eine Auf-
enthaltsbewilligung zu erwirken; noch weniger der Kommandant eines franzo-
sischen Kriegsschiffes. Nach zwei Monaten der Internierung auf ihrem Schiffe
begab sich Bachelot zu den Carolinen, starb aber unterwegs, wihrend P.Short
nach Chile ging. P. Walsh und einige Bruder blieben zuriidk, durften jedoch bei
Androhung schwerster Strafen keinerlei religiése oder propagandistische Titig-
keit ausiiben.

PRI R e
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Endlich 1839 schien eine bessere Periode fiir die Mission anzubrechen, als
Kapitin Laplace mit seinem Kriegsschiff Artemise vor Honolulu ankerte und in
einem Ultimatum an die Regierung forderte: 1. volle Religionsfreiheit, 2. Frei-
lassung aller gefangenen Katholiken, 8. Uberlassung und Anweisung eines geeig-
neten Platzes fiir eine Kathedrale zu Honolulu und 4. eine Birgschaftssumme
von 20000 Dellars bis zur Durchfithrung der Forderungen. Trotz der Einwidnde
seitens der Protestanten willigte die Regierung ein. Langsam begann der prote-
stantische Einflufl zu sinken und der katholische emporzukommen. Der Bau der
Kathedrale wurde sofort in Angriff genommen. Als Mgr. Rouchouze 1840 auf
Hawaii erschien, gab es bereits 2000 und bei der feierlichen Einweihung der
Kathedrale drei Jahre spéter 10000 Getaufte. Eine fruchtbare Missionsperiode
bahnte sich an. Darum begab sich Mgr. Rouchouze nach Frankreich, um viele
neue Hilfskrifte und Mittel herbeizuholen. Kurz vor Weihnachten 1841 bestieg
er mit 7 Patres, 7 Briidern und 10 Schwestern der Picpusfamilie das Missions-
schiff ,Maria-Joseph®, Irgendeine niemals bekannt gewordene Ursache brachte
das Schiff auf dem Ozean zum Sinken. Die ganze Mannschaft ging unter. So
schwer aber auch der Verlust war, lieflen sich die Missionare doch nicht ent-
mutigen.

Nochmals (1842) versuchten es die Protestanten, die katholische Mission im
Keime totlich zu treffen. Durch Einfithrung der protestantischen Staatsschule mit
Pilichtbesuch sollten die katholischen Missionsschulen unméglich gemacht werden.
Da dies mifilang, sollte wenigstens durch den Gratisbesuch der protestantischen
Staatsschule und Belastung der Privatschulen mit ungeheuren Steuern auf gesetz-
lichem Wege ihnen das Wasser abgegraben werden. Der englische Protestant
Simpson stellte 1847 dem Eifer und der Thchtigkeit der katholischen Missionare
und besonders ihren Schulleistungen das hochste Lob aus, bemerkte aber gleich-
zeitig, dafl sie trotz der Freiheit vor dem Gesetze noch vielen ,,protesiantischén
Intrigen® und groben Invektiven ausgesetzt seien. Auch diese flauten langsam ab.
Vor allem zog der erhabene katholische Gottesdienst das Volk in Massen an.

Den sich bessernden Verhiltnissen trug Rom Rechnung und errichtete 1844
fir die Inselgruppe von Hawaii durch Abtrennung von Ostozeanien ein eigenes
Ap. Vikariat. Von 1844 bis 1881 stand ihm Mgr. Maigret mit Tatkraft und Klug-
heit vor. 1860 zidhlte er bereits 23 300 Getaufte, das sind fast ebensoviele, als es
damals Protestanten dort gab. Auf Anregung Kamehamehas IV. waren kurz
zuvor (1859) die ersten Picpusschwestern fiir die weibliche Erziehung und Karitas
herbeigekommen. Thnen folgten 1882/83 die Schulbriider von Dayton und noch
spater die Franziskanerinnen von Syrakus bei New York. Das Schulwesen kam
dadurch schnell empor und erlangte in den beiden grofien Kollegien vom heiligen
Aloisius fir Knaben und dem hoheren Méadchenpensionat zu Honolulu ein aufler-
ordentliches Ansehen. Weltberiithmt wurde die Aussitzigenpflege der Briider und
Schwestern und ihres geistlichen Almoseniers und Vaters P. Damian Deveuster
auf der Aussdtzigeninsel Molokai, wo die Regierung seit 1865 die tberaus zahl-
reichen Kranken isolierte. Nachdem er 5 000 der Armsten der Armen der Troster
und grofle Helfer gewesen war, starb er nach sechzehnjahriger Tatigkeit als
Apostel der Aussitzigen und als Opfer der schrecklichen Krankheit im Jahre 1889.

Der epidemisch herrschende Aussatz war nur eine der Ursachen, welche die
Eingcborenenbevolkerung dezimierten. Verheerend wirkten sich die von den
Protestanten geforderte lockere Ehepraxis, Ehescheidung, Polygamie usw. aus.
Dazu kam die moralische Ungebundenheit und Lasterhaftigkeit vieler Weifien,
die Einschleppung von Epidemien und besonders der Tuberkulose und Geschlechts-
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krankheiten. Um die Bevolkerung wieder zu heben, lenkte man seit 1852 einen
breiten Strom von Einwanderern aus aller Herren Lindern nach Hawaii: Chi-
nesen, Portugiesen, Nordlidnder, Amerikaner, Japaner, Philippinos usw. Damit
ist auch ein vielverzweigtes Heidentum: Buddhismus, Hinduismus, Animismus,
Atheismus, usw. hinzugekommen, dessen Missionierung zum Teil die Herbei-
ziehung von Missionaren aus den betreffenden Lindern bedingt hat. Namentlich
Schule und Erzichung wurden durch das weltanschaulich und sprachlich so zer-
rissene Bevolkerungsmilieu vor fast unuberwindliche Schwierigkeiten gestellt.

Die Unterstellung der Sandwichinseln unter die Vereinigten Staaten im Jahre
1898 bedeutete fur die katholische Mission kaum grofiere Nachteile. Dagegen
kamen jetzt zahlreiche neue Missionare und besonders Missionsschwestern zuhilfe:
amerikanische Picpusse, Maryknoll-Fathers und eine ganze Reihe neue Schwestern-
genossenschaften. Grofien Aufschwung nahm das Missionswesen unter dem letzten
Apost. Vikar Alencastre, einem in der Kindheit eingewanderten Hawaiianer
(1924—1940). Dank der sich mehrenden Hilfskrdfte und finanziellen Mittel
konnte er zahlreiche neue Kirchen, Pfarreien und Seelsorgposten griinden sowie
auch ein kleines Seminar bei Honolulu (1930). 1926 rief er die katholische
Wochenschrift The Church Bells ins Leben, die seit 1986 als The Catholic Herald
of Hawaii mit 15 000 Exemplaren erscheint. 1935 lief er die Gebeine des Aus-
satzigenapostels P. Damian Deveuster von Molokai in seine belgische Heimat
dberfithren, wobei Amerika ein Kriegsschiff zur Verfugung stellte und weltliche
und kirchliche Haupter und ungeheure Menschenmassen den Heroismus der
Néchstenliebe feierten in Washington, London, Briissel usw. Mit Riicksicht auf
die erwihnte Einverleibung Hawaiis in die Vereinigten Staaten erhob Rom nach
Alencastre’s Tode 1941 die Inselgruppe zu einer reguliren Diozese Honolulu und
unterstellte sie als Suffraganat der Erzdiozese San Francisco in Californien.
Allerdings betrigt die Zahl der Weltpriester erst sieben mit dem ersten Bischof
Sweeney. 1945 war es ihm vergonnt, in Honolulu selbst den ersten einheimischen
Priester zu weihen. Gliicklicherweise blieb die grofie Didzese, die auch jetzt noch
mit mehr als 165000 Heiden eine wirkliche Missionsdiozese ist, nach dem
Schredcen und kleinen Schidden in der Zentrale der Hauptstadt bei dem Uberfall
der Japaner auf Pearl Harbour am 7.Dezember 1941 weiterhin verschont, so
daf der Ausbau von Stationen, Kirchen, Schulen und andern Instituten voran-
gehen konnte. 1945 rief Mgr. Sweenev seine Dibézesanen insgesamt zu einer all-
gemeinen Mission auf, die von den Redemptoristen gehalten wurde. 1950 muflten
zwei Dominikaner in den meisten Pfarreien die Missionserneuerung vornehmen,
wihrend Carmeliter, Marianisten, Maristen und namentlich die Picpusmissionare
selbst sich intensiv mit der Abhaltung von Exerzitien bemiihten, um in der leicht-
fertigen Umgebung das Glaubens- und Sittenleben zu schiitzen.

Das katholische Schulwesen hat sich trotz der Trennung von Kirche und Staar
gut entwickeln kénnen. Selbst auf den staatlichen Schulen geben Priester wochent-
lich eine Stunde Religionsunterricht. Aber das Bestreben geht dahin, iiberall rein
katholische Pfarrschulen aufzurichten, obwohl dies fiur die Katholiken — neben
den Steuern fiir die 6ffentlichen Schulen — eine schwere Belastung bedeutet. Die
grofle Freigebigkeit der Katholiken jedoch ermoglicht es, wie auch den Unterhalt
der Priester und Kultuskosten. Systematisch erstehen neue Elementarschulen.
1950 waren es 27 mit 12 850 Besuchern, 1939 auch 4 mittlere und 5 hohere
Schulen. Die Schulbriider unterhalten z. Z. vier hohere Schulen mit 2 298 Schiilern,
Schwestern 5 hohere Madchenschulen mit 2953 Kindern. Mit den besten ameri-
kanischen héheren Schulen halt namentlich die- Sacred Heart Academy der Pic-
pusschwestern und das Aloisiuskolleg der Marianisten in Honolulu gleichen
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Schritt, ersteres mit 800, letzteres mit mehr als 1100 Schiilern und Schiilerinnen.
Die S. Francis Convent School hat seit 1941 ihre Besucherzahl verdreifacht; das
Maryknoller College begann mit 300 Schillern 1948, und neu ersteht das Picpus-
kolleg zu Hilo auf Hawaii. Eine Schulorganisation, die Confraternity of Christian
Doclrine, sorgt in jeder einzelnen Gemeinde fiir regelmifigen Religionsunter-
richt. Fiir die Erwachsenen findet er in Abendschulen statt. Fur den Katechismus-
unterricht auf dem Lande sorgen cigens hierfiir bestellte Schwestern. Ebenso
erfreuen sich wegen der zahlreichen gemischten Eheschlieflungen die jungen
Brautleute einer besonderen religiosen Betreuung und Belehrung.. Ein grofies
Seminar besteht noch nicht. Doch werden 9 Grofiseminaristen in Californien
herangebildet. Das Kleine Seminar bei Honolulu liegt in der Leitung von Sul-
pizianern.Auch die Zahl der Lehrpersonen ist in erfreulichem Ansteigen begriffen
und wuchs von 336 im Jahre 1941 auf 445 im Jahre 1950.

Die Missionskaritas erhielt 1944 ihre Spitzenorganisation in dem Catholic
Social Service. Neben den beiden Instituten fiir Waisenkinder und zahlreichen
Armenapotheken und Polykliniken hat das von 50 auf 250 Betten vergrofierte
Missionshospital zu Honolulu die christliche Nichstenliebe in hellem Lichte
strahlen lassen. Und immer noch opfern sich, wie hier, so besonders in Molokai
Hunderte von Ordensschwestern der Pllege der Kranken und Aussitzigen. Aber
Molokai hat dank der sorgfiltigen Pflege und Hygiene, die von diesen Segens-
stitten ausgeht, seine Bewohnerzahl von 1200 auf kaum 300 vermindern konnen.
Viele Hunderte Kranke konnten nach ihrer Heilung oder nach Sterilisierung ihrer
Krankheit wieder ithren Familien zugefiibrt werden.

Immer noch sind die um Hawaii und seine Bevolkerung am meisten ver-
dienten Picpusmissionare die Hauptstofl- und Seelsorgstruppe der jungen Didzese.
Seit 1945 bilden die 81 Patres und 9 Briider eine eigene Hawaiische Ordens-
provinz, in der Amerikaner, vor allem Belgier, Hollinder und Deutsche vor-
wiegen. Langsam nehmen Hawaiianer selbst in ihren Reihen Platz, da schon ein
Noviziat und Scholastikat in Honolulu dem Mutterhause eingegliedert werden
konnte. An drei Orten: zu Kaimuki, Nuuanu und Kaliki ist die Ewige Anbetung
des Ordens der heiligsten Herzen eingerichtet. Die Zahl der Picpusschwestern
betrug 1950 120. die anderer Ordensschwestern 247. Neben den 81 Picpuspatres
wirken z. Z. noch 88 andere Priester in Hawaii, grofitenteils Maryknoller und
Maristen sowie 7 Weltpriester. — Aus den kleinsten und schon im Keim be-
drohten Anfingen hat sich ein in allen Kreisen der Bevilkerung angesehenes
katholisches Missions- und Kirchenwesen entwickelt. An der Jahrhundertfeier
1927 nahm auch die Regierung dankbaren und wirksamen Anteil.

Il. Die Mission aquf den Markiesen®

Ein zweites Missionsfeld erdffnete sich den Picpusvitern auf den siiddstlich
von Hawaii gelegenen Markiesen. Sein Umfang ist allerdings mit 1260 km? be-
deutend kleiner. Die Lage aber ist viel isolierter: 12 000 km von der asiatischen,
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15 000 km von der europiischen und 6 500 km von der amerikanischen Kiiste ent-
fernt, der Weltverkehr dementsprechend geringer und die Missionierung schwie-
riger. Auch das Klima ist weniger zutrdglich: tropisch und schwichend. Nur sechs
Inseln sind stirker bewohnt, in der nordlichen Gruppe besonders Nuka Hiva und
Uapu, in der siidlichen namentlich Hiva-Oa mit der Haupt- und Residenzstadt
des Ap. Vikars, ferner Atuona, Tahuata und Futuiva. Sie gruppieren sich alle um
die Kreuzung des 10. siidlichen Breiten- und des 140. westlichen Langengrades. Die
Bewohner sind Maoris, echte Polynesier, die beim Beginn der Mission einem
abscheulichen Gétzendienst und bis ins zwanzigste Jahrhundert dem Kannibalis-
mus ergeben waren. Die schwérmerische Aufklarungsliteratur hat sie nach Coock’s
phantastischen Darstellungen als die schonste und glidklichste Menschenrasse
Ozeaniens und der Welt gepriesen. Weifles internationales Gesindel, besonders
Fahnenfliichtige und Verbrecher, bestirkten die Eingeborenen noch mehr in ihren
lasterhaften Anschauungen und Gewohnheiten und hetzten sie vor allem gegen
die christliche Religion und die Missionare auf. Vergebens hatten die Metho-
disten [tinfmal seit 1797 versucht, die Insulaner fiir sich zu gewinnen.
Katholischerseits waren die Markiesen bereits auf der beriihmten Entdek-
kungsfahrt Mendanas ins Blickfeld der missionierenden Kirche getreten. Am
98. Juli 1595 brachte der Almosenier Mendanas dort das heilige MeBopfer dar.
Aber da das ferne Inselfeld kolonisatorisch wenig lockte, unterblieb auch die
Mission. Ein franzosisches Kriegsschiff unter Kapitdn Dupetit-Thouars setzte am
4, August 18388 die ersten wirklichen Missionare, die beiden Picpuspat‘res Des-
vault und Borgella mit dem Bruder Nil, auf Tahuata an Land. Mit dem hei-
ligen MeBopfer am Feste Marii Himmelfahrt sollte die Missionstatigkeit be-
ginnen. Im folgenden Jahre brachte der Apost. Vikar von Ostozeanien, dem die
neue Mission unterstand, sechs weitere Glaubensboten herbei, unter denen der
-spiitere erste Apost. Vikar der. Markiesen, P. Baudichon, und der erste litera-
rische Berichterstatter von den Inseln, P. Gratias, waren. Die ersten vier Jahre
waren ein fast fruchtloses hartes Ringen, namentlich mit dem auf Tahiti bei den
Protestanten erzogenen und von einem schottischen Prediger aufgehetzten jungen
Kénig und gegen den verderblichen Einfluf religions- und sittenfeindlicher
Weilen, so dafl es 1841 nicht mehr als 41 Katholiken auf ganz Tahuata gab.
Bessere Tage schienen erst anzubrechen, als Dupetit-Thouars im Jahre 1842
kurzerhand die Markicsen fiir Frankreich annektierte und der Admiral Roussin
1843 mit den Missionaren einen Vertrag festlegte, wonach diesen eine ansehn-
liche finanzielle Unterstiitzung zufallen sollte, wihrend die Mission ihrerseits die
beste Stiitze fiir die zwei franzosischen Forts zu sein garantierfe. Aber der
franzosische Befehlshaber entpuppte sich bald als schlimmsten Feind der Mission.
Er hielt die Eingeborenen geflissentlich davon ab, Christen zu werden, und verbot
sogar dem Konig von Tahuata mit seiner Gemahlin, die beide zu Weihnachten
1844 getauft wurden, mit den Missionaren therhaupt zu verkehren und den
Gottesdienst zu besuchen. Die Folge war, dafl der Kénig ins alte Heidentum-
zuriicksank und seinen Lastern und dem Trunke anheimfiel und die Mission
Le régne des Ss. Cc., 1946, no. 2 pp. 23—26, Marcel Boccquet, Mgr. Le Cadre,
25 ans d’Episcopat missionnaire aux iles Marquises.
Piolet. IV, 36 ss.; Louvet, 396: Schmidlin, Missionsgeschichte, 505; Michelis, 366.
Vgl. 11d. Alazard, Bibliographie Picpucienne, Braine-le-Comte 1912, Vicariat
apost. de Iles Marquises pp. 3/7. ;
I1d. Alazard, Les Iles Marquises, Notice hist. de la mission, Paris 1902.
Miss. Cath., Roma 1950, 477.




Freitag: Das ostozeanische Missionsfeld 51

bedriickte. Als Baudichon von seiner Europareise und Konsekration zum Bischof
von Oslozeanien zurlickkehrte, gab es auf den Markiesen erst 121 Getaufte (1846).
Neue Hoffnungen weckte aber die Taufe von 20 Insulanern und die Erstkommu-
nion von 30 Bewohnern Tahuatas. Auf Nuka Hiva wirkte jetzt P. Dordillon
erfolgreicher und auf Uapu Mgr. Baudichon selbst. Parteikriege fiir und gegen
den abgesetzten Kénig von Tahuata vereitelten aber bald wieder alle Hoffnungen
fiir Tahuata, das darum von 1849 bis 1872 von den Missionaren verlassen
werden mufite. Etwa 80 Christen fanden Aufnahme auf Uapu, die iibrigen
besuchte gelegentlich ein Missionar von dort aus.

Auf den iibrigen Inseln brach von 1848 bis 1862 eine fruchtbarere Periode
an. Die Missionare konnten jetzt, nach Erhebung der Markiesen zu einem selb-
stindigen Vikariat 1844, ihre Krifte auf die groflen Inseln beschrinken und
fanden auch bei der franzosischen Regierung mehr Verstindnis. Der wissen-
schaftlich und seelsorglich tiichtige Bischof Dordillon (1855—1888), der wegen
seiner groflen Gite und Barmherzigkeit beim Volke &uferst belicbt war, konnte
in wenigen Jahren fast simtliche Einwohner zur heiligen Taufe fithren. 1862
waren es wenigstens 1500, nach anderen Angaben sogar 2150, und 200 Kate-
chumenen. — Fast unvermittelt setzte aber 1862 ein schr schwerer Riickschlag
fiir die Mission ein. hauptsachlich durch die Schuld der franzésischen Kolonial-
regicrung. Ein Kommandant hatte ganz im Sinne der Mission die unsittlichen
Tanze, Maskeraden, den Alkohol und den Handel und Genuf von Opium usw.
verboten. Aber sein Nachfolger gestattete wieder alles und 6ffnete so der grofiten
Zigellosigkeit, dem greulichsten Kannibalismus, der bis zur Mistung und Ver-
zehrung der eigenen Kinder ging, den Menschenopfern, Gétzendienst und allen
Lastern der Trunksucht, Unsittlichkeit usw. Tiir und Tor. Der Alkoholismus
wurde direkt geférdert. Weiteres Verderben bewirkte das glaubenslose Gebaren
und schrankenlose Sichausleben der Kolonialweiflen, unter denen kaum ein
cinziger praktizierender Katholik war. Eine erfolgreiche Missionstatigkeit war
unter solchen Verhdltnissen kaum moglich. An der Wurzel des Volkes frafien
auch schreckliche Krankheiten und eingeschleppte Seuchen: der Aussatz, der
massenweise Opfer forderte, vor allem die Tuberkulose und sexuelle Krank-
heiten. Die Folge dieser seit Jahrzehnten mit der Kolonisation verbundenen Ubel.
die gerade jetzt sich am schlimmsten auswirkten, war eine rapide Verminderung
der Volkszahl neben seiner vollstindigen Entnervung. Von den rund 18 000 Ein-
geborenen beim Beginn der Mission 1888 waren um 1900 nur noch 8 000, 1926
nur noch 2 150 ibrig.

Zu spit erst wurde der Mission die Moglichkeit gelassen, ihren verbessern-
den und erneuernden Einfluf geltend zu machen. Im Todesjahr Mgr. Dordillons
(1888) endlich erwirkte sie bei der Regierung einschneidende Reformdekrete:
Verbot der Einfithrung, der Herstellung und des Gebrauchs von Alkohol, Opium
und Ghnlichen Rauschgiften; ferner heilsame Vorschriften zur Bekimpfung der
Tuberkulose; Erleichterungen fiir Eheschliefungen u.a.m. Alshald setzte unter
dem neuen Apost. Vikar Martin eine neue Bekehrungswelle ein, die leider nur
von sehr kurzer Dauer war. Der antikirchliche und kulturkampferische Geist des
Mutterlandes dehnte sich auch auf die entlegensten polynesischen Inseln der
Markiesen aus. Zugunsten einer gottlosen Staatsschule mufiten die simtlichen
Missionsschulen geschlossen werden. Das Missionseigentum wurde enteignet und
grofenteils fir andere Zwecke konfisziert, die Plantagenbetriebe der Mission
verboten, die Jugendpflege aus ihrer Hand genommen und iiberhaupt die Mis-
sionstitigkeit in jeder Weise unterbunden oder behindert.

4*
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Erst seit 1924 konnten die Missionare mit ihrem seit 1920 leitenden Apost.
Vikar Mgr. Cadre langsam mit groflerer Freiheit ans Werk gehen. In diesem
~ Jahre eroffneten dic Josephsschwestern von Clugny ein Téchterpensionat zu
Autuona, der Bischoflichen Residenz auf Hiva-Hoa. Um dem sichern Aussterben
entgegenzuarbeiten, wurde ein Arzt zur Pflege der Volkshygiene eingesetzt.
Wirklich steigt die Volkszahl seither wieder an. Fiir 1949 buchen die Missioni
Cattoliche bereits 8200 Bewohner. Es gibt wieder kinderreiche Familien. 2 782
Bewohner sind katholisch, 326 protestantisch und nur 50 noch heidnisch. Ent-
sprechend gering ist das Missionspersonal, das 1950 aus nur 6 Priestern, 7 Schwe-
stern und 29 Katechisten bestand, die fiir 28 Kirchen und Kapellen auf 13 Haupt-
und 19 Nebenstationen eingestellt und meist immer auf Missionsfahrten sind.

III. Das umfangreichste Uikariat der Welt: Tahiti?®

Siidlich von den Markiesen schliefen sich seit 1848 zu einem Riesenvikariat
unter der Leitung der Picpusmissionare zusammen: zunichst die Gruppe der
Tuamotuinseln und der Gamibierinseln ganz im Siidosten; ferner die Gesell-
schaftsinseln, deren Hauptinsel dem Vikariat den Namen gegeben hat, mehr
westlich; ganz im Westen die Inseln unter dem Winde und tief im Studen die
‘Tubuaigruppe.

Mittelwegs Amerika—Australien umspannt das Vikariat 4216000 km?, was den
achtfachen Umfang Frankreichs oder fast den halben Umfang Europas bedeutet.
Die Eingeborenen sind Maoris. Die letzte Volkszdhlung ergab 45000 Ozeanier,
6 500 Asiaten und 1500 Europier, meist Franzosen. Nur etwa 80 von den 100
bis 125 Inseln, von denen Tahiti als grofite nur gut 60 km in der grofiten Aus-
dehnung hat, sind bewohnt. Da die Hauptstadt Papeete auf Tahiti allein uber
17 000 Bewohner einschlieflich 6000 Chinesen zihlt, so ergibt sich, daff die
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meisten Inseln nur ganz kleine Menschengruppen aufweisen, viele nur 100
oder 200.

1°. Die Mission auf den Gambierinseln

Als die ersten Picpusmissionare 1831 von Hawaii vertrieben wurden, wies
ihnen der Stifter, P. Coudrin, als neues Arbeitsfeld die Gambierinseln zu. Die
Patres Laval und Caret und der Bruder Columban landeten am 7. August 1834
auf Akamaru, wo sie vom Volke freundlich aufgenommen, aber vom Kénige vor-
derhand abgewiesen wurden. Die Gambier waren beriichtigte Kannibalen, der
Schrecken der weiflen Ozeanfahrer, einem greulichen Gétzendienst mit Menschen-
opfern ergeben, sie pflegten den Kindermord und huldigten allen Lastern. Die
Methodisten hatten die katholischen Missionare schon vor ihrer Ankunft als
papistische Menschenfresser usw. verleumdet. Trotzdem wurden binnen Jahres-
frist die Inseln Akamuru und Mangareva fiir den katholischen Glauben ge-
wonnen. Auf Akamuru bekehrten sich der Konig und die Konigin sowie der
Oberpriester. Unter seiner Fithrung stirmte das Volk die Tempel und verbrannte -
die Gotzen, um mit noch groflerem Eifer christliche Stationen mit Kapellen auf-
zubauen. 1838 waren bereits alle 4000 Gambrier getauft. P. Caret reiste nach Europa
und brachte in  Frankreich grofle Mengen Kleidungssticke, Stoffe, Werkgerite,
Nahrungsmittel usw. zusammen. Papst Gregor XVI. schenkte ihm fiir die erste
in Ozeanien zu errichtende Steinkirche eine Muttergottesstatue, die bei seiner
Riickkehr feierlich auf den Altar erhoben wurde. Es ging eine wunderbare Um-
wandlung des ganzen sittlichen Lebens im Volke vor sich. Konig Georg trat in
personlichen Briefwechsel mit Papst Gregor XVI. Selbst das religiose Ordens-~
leben hielt bei den Jungfrauen seinen Einzug und zdhlte bald Dutzende von
einheimischen Schwestern. 1841 leiteten sie schon fiinf Méadchenschulen und ein
Pensionat fiir Hiuptlingstochter. 1864 erstand sogar ein Kleines Priesterseminar
auf Mangareva, das jedoch einem Seminar fiir Katechisten Platz machte. Zwei
Jahrzehnte hindurch war die Bekehrung der Gambier im Munde aller Welt. Ein
anderes Paraguay schien erstanden zu sein. Dann erhoben sich Listerzungen
seitens gewisser weifler Handelsleute, Matrosen, Abenteurer und Ungliubigen,
die in dem sittlich reinen Leben der Gambier einen Anstofl fanden, da sie sich
um ihre galanten Abenteuer betrogen sahen. Im Mittelpunkt der Anfeindungen
stand der Apostel der Gambier, P. Laval, der als Giftmischer, Wucherer, Ver-
fithrer usw. gebrandmarkt werden sollte. Aber hervorragende Zeugen wuflten
sowohl ihn wie die Mission bis ins franzosische Parlament zu verteidigen. Schlim-
mer war es, dal die Weilen mit ihrer Alkoholeinfuhr und mit ihren Lastern
und Seuchen an der Verminderung der Volkszahl schuld wurden. Sie sank bis auf
450 herab, stieg aber seit 1900 wieder starker an. Leider verhinderte Frankreich
selbst, das 1881 die Inseln annektierte, die Wiedergeburt der Gambier, indem es
die Missionsschulen schlofl und die Mission in jeder Weise behinderte, vor allem
auch durch Verbot der zum Wohle der Eingeborenen angelegten Pflanzungen,
Webereien, Spinnereien und Handwerksstatten der Mission.

20. Die Mission auf den Gesellschaftsinseln (T ahiti)

Um die Missionierung auf Tahiti selbst bzw. der Gruppe der Gesellschafts-
inseln zu beginnen, hatte Mgr. Rouchouze von Ostozeanien im Jahre 1835 Bruder
Columban als .Zimmermann® zwecks Auskundschaftung der Lage entsandt. Thm

folgten 1836 die beiden Gambierapostel Caret und Laval als Pioniere auch fiir
Tahiti.
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Hier waren schon 1772 zwei Franziskanerpriester aus dem Propaganda-
kolleg von Ocopa in Peru auf Betreiben des Vizekonigs Manuel de Amat mit
spanischen Soldaten gelandet, um eine spanische politische und missionarische Nie-
derlassung aufzubauen. Zwei Jahre spéter brachte die Aguila noch weitere Fran-
ziskaner nebst einem fertigen, zerlegharen Missionshaus, allerlei Geridten und
Viehbestand nach Papeete. Ihre Aufzeichnungen sind sehr pessimistisch, voll von
Klagen iiber die rohen und riicksichtslosen Eingeborenen. iiber die furchtbare
Einsamkeit usw. Am 8. Januar 1775 nahm die eigentliche Missionierung ihren
Anfang. Aber bereits am 8. September waren sich die Missionare eins darin, die
Mission wieder aufzugeben. Am 12, November bestiegen sie ein Schiff, das sie
wieder nach Peru zuriicktrug.

Seit 1797 hatten sich die englischen Methodisten auf Tahiti ein erstes und
starkes Bollwerk ihrer mit so grofier Emphase begonnenen Weltmission ge-
schaffen. 1815 gelang es ihnen, den Konig Pomare II. zu gewinnen. Er wurde in
ihren Augen ,der Konstantin der Siidsee®. Mit seiner Gutheiflung wurden jetzt
die Eingeborenen gewaltsam mit Peitschenhieben und andern korperlichen
Strafen zum Gottesdienst getrieben. In Papeete erhob sich 1819 eine 20 Meter
lange und 17 Meter breite Kirche. Es war kein wahres Christentum, sondern eher
ein puritanisches Religionsgemisch, in welchem jedenfalls der Hafl gegen alles
Romische(!) und die Papistenmissionare die Hauptsache bildeten. Der bei der
Kénigin Pomare als Nachfolgerin Pomares IL. allméchtige Prediger und englische
Konsul in einer Person, Pritchard, inspirierte u.a. folgende Gesetze: 1. Die
Protestanten haben das Alleinrecht der Schulen und des Unterrichts, 2. in den
Schulen soll' dem romischen Papistentum entgegengewirkt werden, und 8. allen
Fremden, d. i. den Rémischen Katholiken, wird der Zutritt ins Land verboten.

‘Pritchard bewirkte auch schon am zweiten Tage des Aufenthalts der genann-
ten Picpusmissionare, am 21. November 1836, trotz der Empfehlung durch den
amertkanischen Konsul Moorenhout, bei Pomare ihre gewaltsame Ausweisung.
Als sie im folgenden Jahre einen neuen Versuch machten, lieff Pritchard sie nicht
einmal ans Land kommen. Den personlichen Beschwerden P.Carets gab Frank-
reich Gehir. Zwei Kriegsschiffe von Dupetit-Thouars und Dumont d’Urville sowie
die Fregatte von La Place, die daraufhin 1838/39 vor Papeete crschienen, be-
wogen die Kénigin zur Annahme des franzosischen Protektorats und zur Zahlung
einer Schadenersatzsumme von 1200, spater 10000 Piastern fiir die beiden
Missionare, sowie zur freien Religionsiibung auf den Gesellschaftsinscln, was
1842 durch Admiral Dupetit-Thouars erneut und entschieden durchgesetzt wurde.
Zwar konnte nun P.Caret mit noch drei andern Missionaren die Missionsarbeit
auf Tahiti beginnen. Aber nach Pritchards Riickkehr von England ging die wiiste
Hetze gegen die katholische Mission von neuem los, weshalb Dupetit-Thouars ihn
(iir immer von Tahiti verbannte. Die Mission fiel indessen im folgenden Jahre
(1844) der Brandstiftung seiner Partei zum Opfer. Erst 1848, als Tahiti in Mgr.
Jauflen einen eigenen Vikar erhielt, bahnten sich bessere Verhiltnisse an, obwohl
auch gerade bei seinem Einzuge eine Hetzschrift mit gemeinen Bildern vom
menschenfressenden Papst und seinen Satellitenmissionaren die Eingeborenen ab-
schrecken sollte. A

Ganz langsam nehmen nun die Ergebnisse in den Jahresiibersichten zu: 1855
erst 55 Taufen, 1860 bereits 200. Die Hinzuziehung der Schulbriider von Plormel
und der Josephsschwestern von Cluny fiir das private Schulwesen wirkte sich sehr

vorteilhaft aus. 1878 erstand eine Handwerkerschule auf Tahiti. Kulturanlagen.

wie Kokosplantagen und Baumwollkulturen dienten sehr zum Unterhalt der
armen Mission. 1864 wurde sogar mit einem Priesterseminar der Versuch ge-
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madcht, doch schon bald zeigte sich, daff dies verfritht war, und so wurde das
Seminar in eine Katechistenanstalt umgewandelt. 1872 kam die zweitgrifite
Insel des Vikariats, Eimeo oder Moroea, in den Missionsbereich. Auch hier sollte
der fanatische Sektengeist das grofite Hindernis werden. Man hoffte, dafl die
vollige Annexion der tahijtischen Inselwelt durch Frankreich im Jahre 1881 fiir
die katholische Mission den Sieg bedeuten werde. Aber schon 1887 begann
Frankreich mit seiner antiklerikalen Kolonialpolitik. Im Anfang des neuen Jahr-
hunderts fithrte diese zur vollstindigen AusschlieBung des Missionspersonals aus
den Schulen, auch in der Mission selbst, und zur Verweisung der Schwestern
aus dem Krankenhaus von Papeete. Gleichzeitig gewahrte diese Kolonialpolitik
aber den Protestanten vollige Schulfreiheit und forderte selbst das niedrige Mor-
monentum mit seiner Vielweiberei, seinen unheilvollen Fhescheidungen usw. Bei
den Kolonialweiflen fand die Mission nicht nur keinen Einfluff, sondern ver-
bissene Gegner und Hetzer gegen ihre Wirksamkeit hiiben wie driiben.

Etwa ein Viertel der Bevilkerung diirfte katholisch sein, d.h. nach den
Missioni Cattoliche von 1950 12 703 gegeniiber etwa 35000 Anhdngern der
Methodisten, Mormonen usw. Seitdem 1947 ein chinesischer Missionar auf Tahiti
eingestellt ist, scheint auch die dortige Chinesenmission in Flufi zu kommen.
Dagegen bemachtigt sich der protestantischen Mission zusehends eine stirkere
Krise, die auf innere Spaltung gegeniiber der katholischen Einheit zurtickgefithrt
wird. Der Missionsstab setzt sich zusammen aus 22 Priestern, 15 Briidern, meist
Schulbriidern, und 17 Schwestern nebst 155 Katechisten und 60 Lehrpersonen.
Unter den Schwestern ist eine einheimische Kreolin. 14 Elementarschulen mit
1 300 Schitlern und 1200 Schiilerinnen, sowie 2 kleine Mittelschulen mit 10 bzw.
5 Schiilern sind fiir das Riesenvikariat gewill keine befriedigende Losung der
wichtigen Missionsschulfrage.

8%, Die Mission auf den Tuamotuinseln

Die dritte Inselgruppe des Vikariats Tahiti bilden die etwa ‘80 Korallen-
inseln der Tuamotugruppe nordostlich von den Gesellschaftsinseln. Heute sind
von den 4—5 Tausend Bewohnern etwa Zweidrittel katholisch. Thre Missionie-
rung begann unter den grofiten Widerstinden des Sektenchristentums, nament-
lich seitens der Mormonen. Die Eingeborenen waren nech echte Kannibalen und
arme Fischer. Den Ausgangspunkt bildete die Insel Anaa. Seit 1867 zogen
P. Monttiton und die von ihm besonders vorgeschulten Katechisten von Insel zu
Insel. Das Missionsleben ist auf diesen weltentlegenen und ganz selten von einem
curopdischen Schiff besuchten Inseln duflerst schwer. Von den beiden 1849 zuerst
gelandeten Missionaren Laval und Fouqué wurde letzterer beinahe totgeschlagen.
Er starb nach seiner Wiedergenesung alsbald als Opfer des Aussitzigenaposto-
lats. Der verderbliche Einflufl der Kolonialweiflen machte sich durch die Einfuhr
europiischen Alkohols geltend. Frankreich lohnte den Missionaren ihre Treue
gegenliber den antifranzésischen Hetzern unter den Mormonen mit ihrer Ver-
weisung aus den Schulen und Abschaffung des katholischen Religionsunterrichts
in den Regierungsschulen, wihrend die Mormonen unbehelligt blieben. Nichts-
destoweniger wurden die Picpusviter die grofiten Wohltiter der Tuamotuinsu-
laner, denen sie bessere Kokosplantagen, Wohnungsbauten, Wege, Handwerke
usw. beibrachten. Etwa 35 schone Kirchlein und Kapellen griiflen von den Pal-
meninseln schon von weitem die Seefahrer, konnen aber nur selten, meist nur
alle paar Jahre einmal, vom Priester besucht werden. Um seine Pfarrei von 18
kleinen Eilanden zu betreuen, mufite z.B. ein Missionar 1700km in stindiger
Gefahr auf der stiirmischen See zuriicklegen.
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40, Die Mission im Tubuaiarchipel

Noch schwieriger gestaltete sich die Missionierung der sidlich von Tahiti
unmitlelbar auf der Hohe des Steinbockwendekreises gelegenen Tubuaigruppe,
wo die Methodisten, Mormonen und die ihnen verwandten Kanitos die Insulaner
zu einem wenig tiefen Christentum [ithrten. Ihre religiosen Anschauungen und
Gottesdienste waren finster und kalt; ihre Moral locker und sektenhaft. Wah-
rend sie beispiclsweise Tee und den ,seelenschwirzenden®(!) Kaffee verboten.
den Tabak und Alkohol gleichsam verdammten, erlaubten sie Vielehe, Eheschei-
dung, freien Verkehr der Geschlechter usw. Bei der Ankunft der ersten Missio-
nare von den heiligsten Herzen schien der Papistenhafl bei weitem das Wichtigste
7u sein. Zehn Jahre lang mihten sich P. Caprais-Cavagnac als Oberer der Mis-
sion und Erwachsenenmissionar und P. Arséne als Kinder- und Schulmissionar
vergebens ab, die Verleumdungen und ausgestreuten Vorurteile zu beseitigen.
P. Caprais-Cavagnac starb auf ciner seiner gefahrvollen Missionsfahrten einsam
und verlassen auf Rimatara. P. Arséne erlag 1918 als Opfer seiner Karitas bei
der spanischen Grippeepidemie. Die Isolierung von der ganzen zivilisierten Welt
und der Mangel an Hilfskriften, an Schwestern, Katechisten, Lehrern usw.
machen sich stark geltend. 1925 gab es erst 50, allerdings gute Getaufte, auf
Tubuai, auf den tbrigen, fast restlos protestantisierten Inseln kaum irgendwelche
Katholiken. Dagegen werden 1949 1 110 Katholiken unter 4 000 Seelen gezahlt.

50, Mission auf den Inseln unter dem Winde

Mit Riicksicht auf die Methodisten und Mormonen hatte die franzosische
Kolonialverwaltung von Tahiti auf den Inseln unter dem Winde jede katholische
Titigkeit verboten (1880). Als endlich im Jahre 1906 die Picpusviter auf der
Hauplinsel Rajatea beginnen wollten, machten es dic Protestanten unmoglich.
1907 kam aber eine Station auf Huahine zustande, und nachdem die Einge-
borenen den Segen dieser Mission erfahren hatten, auch eine zweite Station aul
Rajatea. Katholischer Religionsunterricht darf in den Regierungsschulen nicht
gegeben werden. 300 Katholiken von 6000 Bewohnern ist in Anbetracht der
protestantischen Hetze, die bis zur offenen Bibelfilschung ging, immerhin ein
ansehnlicher Erfolg.

6% Die Missionicrung der Osterinsel

Den Picpusmissionaren verdankt sein Christentum auch die durch ihre merk-
wiirdigen Denkmailer bekannt gewordene Osterinsel, die ganz einsam und ver-
loren etwa auf dem 27. siidlichen Breiten- und 105. westlichen Langengrad liegt.
1860 raubten peruanische Sklavenhindler 2 000, das ist die Halfte, seiner Be-
wohner, die alsbald erlagen. Daraufhin begab sich der Laienbruder Eyraud mit
drei Bekehrten zu der Insel und rief im folgenden Jahre P. Roussel herbei. Beide:
wirkten so gut, dafl bis 1866 alle ,Kanaken® getauft waren. 100 von ihnen brach-
ten die Missionare zu den Gambiern, da wiederum Sklavenraub fiir die siid-
amerikanischen Bergwerke drohte. Die noch verblicbenen 200 Insulaner wurden
nach der chilenischen Besitzergreifung der Insel (1889) kirchlich der Erzdidzese:
Santiago de Chile einverleibt.

IV. Die Mission auf den Cook- und Manihikiinseln ¢

Vom Riesenvikariat Tahiti zweigte Rom 1922 als Apost. Prafektur die Cook-
und Manihikiinseln ab und erhob sie 1948 zum Apost. Vikariat. Es umfafit die:

4 Cook-Manihiki, Literatur:
Gegevens over het Apostolisch Vicariaat van de Cook-eilanden (aus Ginnecken..
12. September 1950).
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beiden: Inselgruppen der Cookinseln, die um den 20., und der Manihikiinseln,
* die um den 10. Grad stidlicher Breite liegen, zusammen etwa dreizehn bewohnte
und vier unbewohnte Inseln, deren grofite Rarotonga ist. Mit Ausnahme dieser
letzteren sind alle Eilande Koralleninseln, die wegen ihrer tiefen Lage allen
Gefahren der See ausgesetzt und durchweg sehr arm sind. Die Entfernung der
einzelnen Inseln betragt 200 bis 1400 Kilometer. Der Verkehr mit dem Ausland
ist sehr selten, die Verbindung von Insel zu Insel voll Gefahren. Das Leben der
Missionare gestaltet sich darum &duflerst einsam und einténig, zumal auch die
Bevolkerung sehr spirlich ist. Erfreulich ist das Zunehmen der Volkszahl in den
letzten Jahrzehnten, z.B. von 10051 im Jahre 1926 auf 14 652 im Jahre 1949.
Protestantische Quellen wollen selbst von 18 000 wissen.

Die protestantische Mission trat bereits 1821 mit den Siebentags-Adventisten
und der Londoner Missionsgesellschaft auf den Cookinseln ein. Sie waren bald
das Missionsfeld Williams. Bis 1860 sind praktisch die meisten Insulaner prote-
stantisiert worden. Es ist jedoch zuviel, wenn gewisse Missionsschriftsteller diese
Christen als die vorziiglichsten von ganz Ozeanien preisen und ihre Bildsamkeit
Begabung und ihren Charakter aufs hdochste rithmen. Die ersten katholischen
Missionare mufiten leider noch ein durch und durch von heidnischem greulichen
Aberglauben usw. durchsetztes, sehr duflerliches Christentum feststellen. Bis zur
englischen Protektoratserkldrung (1888) war es fur die katholischen Missionare
unmoglich, auf den Cookinseln Fufl zu fassen dank der von Tahiti aus geleiteten
antipapistischen Hetze, Verleumdungen und Bibelfdlschungen gegen Rom.

Im Jahre 1894 landeten die ersten zwei katholischen Missionare, P. Castanier
und P. Eich, auf Avarua, einem der drei Kénigreiche auf Rarotonga, wo seither
auch das Zentrum der Mission geblieben ist. 1896 erstand dort die erste Kirche
bzw. Kapelle. 1909 konnte endlich auch Manihiki in-Angriff genommen werden.
Nachdem dann wihrend des Ersten Weltkrieges die Missionsarbeit ruhte, blithte
unter dem Apost. Prafekten Castanier (1922—39) die Mission erfreulich auf.
1926 gab es schon 450 Katholiken gegeniiber 6 330 Protestanten unter 9 500 Ein-
wohnern. Eine schwere Krisis fithrte 1935 ein furchtbarer Wirbelsturm im Mis-
sionsgebiet herauf. Nicht blo8 wurden Kirchen und Pflanzungen der Mission zer-
stort, sondern im Gefolge rdumten Krankheiten und Hunger mit den Einge-
borenen, besonders den Kindern, auf. 1937 wurde auf Mauke die erste katholische
Jugendbewegung gegriindet: Kreuzfahrer fir die minnliche und Fithrerinnen
{Guides) fiir die weibliche Jugend. Die Ubertragung der gesamten Mission an die
holldndische Ordensprovinz der Picpusviter (1940) und die Erhebung ihres zwei-
ten Apost. Prifekten, Mgr. Lehmann, zum Apost. Vikar (1948) bringen ihr zu-
sehends einen kriftigen Auftrieb.. 1942 konnte auf Rarotonga eine grofie Schule
mit Pensionat unter Leitung der Josephsschwestern von Cluny, die schon seit

Emigranten voor God, 1949, II, 360/361.

Nouvelles de la Congregacion des Ss. Cc. Juillet-aott, 1947, p. 97 ss., Monulphe
Heysters, La Congregacion pendant la guerre (Cook).

Warneds, G,, Missionsgesch., Berl. 1904, 442 nach Meinicke, Die Inseln des
Stillen Ozeans, 2 Bde., Leipzig 1875/76 (II, 150 f. hier gemeint); Gundert, D,
evang. Mission, ihre Lander, Volker usw., Calw 1903.

Kath. Missionen, 1900, 281 f. (Anfinge d. Mission); 1926, 222, Stand — Religions-
auffassung — Gotzen; 1936, 167, Wirbelsturm usw. (1935).

Le Missioni Cattoliche, Roma 1950, 468.

Freitag, Missionskunde, M. 1926, 254.
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1895 immer mit einigen Schwestern dort titig waren, eroffnet werden, die auch
als Normalschule gedacht ist. Der Zweite Weltkrieg wirkte sich in gewisser
Weise, besonders durch das militdrische Leben auf den amerikanischen Flug-
plitzen und dic Evakuierung der Bewohner nach Neuseeland, demoralisierend
aus. Die unregelmafiige und mancherorts selten mogliche priesterliche Betreuung
hat ebenfalls eine gewisse Lassigkeit der Christen zur Folge. 1949 gab es, neben
18 000 Protestanten, 1410 Katholiken und 27 Katechumenen, Heiden noch etwa
600. In diesem Jahre wurde auf Mangaia auch die erste steinerne Kapelle des
ganzen Cookarchipels gebaut und im folgenden Jahre die erste einheimische
Schwester bei den Josephsschwestern eingekleidet. Die Versorgung von 9 Haupt-
und 6 Nebenstationen mit 8 Elementarschulen bedeutet bei den grofen Schwierig-
keiten eine gewaltige Anspannung des Personals, dem bis jetat auch erst 27 Kate-
chisten zur Scite stehen. Die bedeutendsten Stationen bzw. Inseln der Cookgruppe
sind Rarotonga mit 337 Katholiken und 4 Patres, Mauke mit 227, Atiu mit 191
und Ajutaki mit 146 Getauften; in der Manihikigruppe: Manihiki mit 121 und
Penrhyn, Rakahanga usw.
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( KLEINE BEITRAGE )

JOHANNES THAUREN, SVD
EVANGELIT PRAECONES

Zum bevorstehenden
X. Internationalen Akademischen Missionskongrefl in Aachen

Vom 2. bis 7. Juni 1952 findet in Aachen der X, Internationale Akademische
Missionskongrefl statt!. Der letzte dieser Kongresse tagte im Sommer 1950 in
Wien. Was ist der Sinn dieser Kongresse? In fachkundlichen Erorte-
rungen, personlichem Gedankenaustausch und gemeinschaftlichen Beratungen
sollen die brennenden Missionsaufgaben gekldrt und nach einer Losung gesucht
werden; sie sollen vor allem in den Akademikerkreisen das Verstindnis fiir die
Missionssache wedken und vertiefen und ihr Verantwortungsbewufltsein fiir die
Kirche im Werden wachrufen.

Das Ursprungsland dieser Kongresse ist Usterreich. Durch die Enzyklika
»Maximum illud® (1919) war hier der Missionsgedanke neu belebt worden. 1922
und 1923 tagten im Missionspriesterseminar St. Gabriel bei Wien Missionskurse,
die iiberall wachsendes Interesse fanden. Der Kursus 1924 wurde ungewollt zum
ersten internationalen. Der verstorbene Dr. Ehrlich (Laibach) gab damals als
erster die Anregung, diese Tagungen jdhrlich in einem andern Lande zu ver-
anstalten. Die Verhaltnisse legten es nahe, dafl zunachst die Linder der Nach-
folgestaaten der Gsterreichisch-ungarischen Monarchie gewihlt wurden, um dort
ein starkeres Missionsinteressse, besonders der Gebildeten, zu wedcken. Diesen
Kongressen haben auch (bis 1938) die Missionshewegungen in den neu gestalteten
Lindern, Ungarn, Polen, Tschechoslowakei und Jugoslawien, ihre giinstige Ent-
wicklung wesentlich zu verdanken. Aus dieser Situation heraus trat auf diesen
Kongressen auch die begriindende Theorie stark in den Vordergrund, und die
Darlegungen iber den Missionsanteil des Kongrefilandes galten mehr der Be-
sinnung auf die den Landern gestellten Missionsaufgaben als der geschichtlichen
Forschung. Wie das Missionsschrifttum dieser Léander zeigt, wurde dem Missions-
gedanken gleich zu Beginn der Missionshewegung jene Stellung im katholischen
Leben des Landes eingerdumt, die seiner Bedeutung entspricht. Der Umweg
tiber die Staniolkugel und das buntscheckige Negerkleidchen als charakteristisches
Zeichen der heimatlichen Missionshilfe blieb diesen Lindern erspart.

1925 in Budapest nahm der gesamte ungarische Episkopat an dem Kongrefl
teil. Die Presse behandelte ihn mit ganz besonderer Aufmerksamkeit und schuf
so eine Missionsatmosphare, die selbst die Griindung eines missionsirztlichen
Instituts ermdglichte und den Einbau der Missionswissenschaft in den theolo-
gischen Lehrbetrieb erwirkte. Auf dem Kongref in Leitmeritz ist u. a. das herr-
liche Missionsrundschreiben des Gesamtepiskopats der C. S. R. zuriickzufithren,

1 Anm. d. Schriftleitung. — Dieser Beitrag stiitzt sich auf die personlichen
Erfahrungen und die Mitarbeit des Verfassers in der akadem. Missionsbewegung
(seit 1922), auf die aktive Teilnahme an allen Kongressen und die umfangreiche
Korrespondenz mit den vorbereitenden Ausschiissen. Die ZMR hat regelmiflig
gber die Kongresse berichtet; vgl. Generalregister der ZMR (1910—1935) 1935,

. 383.
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das grundlegend wurde fiir die Wedkung vieler Missionsberufe und die Errich-
tung von Missionsanstalten, die bis zu der jingsten tragischen Entwicklung
nahezu 300 Missionare stellten.

1927 hatte sich der polnische Gesamtepiskopat zum Bannertrdger der aka-
demischen Missionshewegung gemacht. Bereits im Zuge der Vorbereitungsarbeiten
des Kongresses in Posen waren an allen polnischen Hochschulen akademische
Missionsgruppen und -vereine entstanden. 1928 tagte der Kongrefl in Wiirzburg.
Er zeichnete sich durch Gediegenheit und Tiefe, Systematik und Klarheit in der
Behandlung der Probleme der Gegenwart aus. 1929 war der Ort des VI. Kon-
gresses wieder St. Gabricl. Die immer wachsende Zuspitzung der Selbstdndig-
keitshestrebungen der Missionsvilker und der sozialen Problematik liefl erst-
malig von katholischer Seite grundsitzlich das Thema ,soziale Frage und Mis-
sion® auf breiter Grundlage vor der Offentlichkeit erscheinen. Die scharfen
Trennungsstriche zwischen katholischer Sozialethik und dem von amerikanisch
protestantischer Seite verfochtenen ,social gospel® ‘wurden richtunggebend fir
die weitere Behandlung dieses Problems. 1930 fand in Laibach der nichste
Kongrefl statt. Die Bildungs- und Erzichungsaufgaben des katholischen Missions-
werkes bildeten den Kern des Programms. Auf dem Kongref in Freiburg
(Schweiz) 1931 waren erklérlicherweise die romanischen Lander ungleich stirker
vertreten als auf einem der fritheren, wo sie nur durch Delegierte oder Einzel-
personen vertreten waren.

Wie bereits in Wiirzburg, herrschte auch in Freiburg die Auffassung, den
nichsten Kongref in Belgien (Lowen) abzuhalten. Ferner sollten die Kongresse
nur jedes zweite Jahr abgehalten werden, um fiir die Auswertung der Tagungen
Zeit zu haben. Belgien lehnte aus triftigen Griinden ab, und so wurde fiir 1933
Budapest (Eucharistischer Weltkongrefl) vorgeschlagen. Falls er dort nicht durch-
gefithrt werden konnte, erklirte sich Usterreich dafiir bereit. Budapest begana
mit grofem Eifer die Vorbereitungsarbeiten, aber die politischen Spannungen
verhinderten die Abhaltung des Kongresses. Die dsterreichische akademische Mis-
sionsbewegung iibernahm nun den Auftrag und ging ans Werk, bis die politische
Entwicklung (1000 Marksperre, Einreiseerschwernisse und letztlich 1938 die Be-
setzung des Landes) jede Aussicht auf Verwirklichung des Auftrags dahinschwin-
den lief}.

Nach dem zweiten Weltkrieg wurden in Usterreich die Arbeiten wieder auf-
genommen. Trotz aller wohlgemeinten Bedenken wurde Wien als Tagungsort
gewahlt und als Grundthema: Weltmission, Weltfriede und Vélkerversohnung.
91 Nationen waren vertreten, und die Tagung wurde, wie ,Die osterreichische
Furche® bemerkte, ein geistesgeschichtliches Ereignis.

Das Institut fiir missionswissenschaftliche Forschun-
gen unter der Leitung des verstorbenen Professors/Dr. Josef Schmidlin hat an
dem Gelingen der Kongresse bis 1932 einen nicht unwesentlichen Anteil durch
die Mitarbeit an der Festsetzung des Programms, wie auch durch finanzielle Bei-
hilfen fir die Bestreitung der Reisckosten der Redner.

Wesentlich wissenschaftliche Bedeutung erhielten die Kongresse von 1927 an
dadurch, dafl mit den Kongressen missionswissenschaftliche Kon-
ferenzen fiir Fachleute verbunden wurden, die nach Otto Maas (ZMR 1935,
224) ,fast ganz Sache des Instituts waren® und das Programm der ,Zeitschrift
fir Missionswissenschaft und Religionswissenschaft® in bestem Sinne beein-
fluBten. Sie wirkten auch lenkend und befruchtend auf das wissenschaftliche
literarische Schaffen der Fachleute.
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Diese Konferenzen waren in der Zahl der Teilnehmer auf 50 bis 125
beschrankt. Die Zahl der Teilnehmer an den Kongressen war verschieden, von
250 bis 1500. Die hochste Zahl erreichten die beiden letzten Tagungen in Uster-
reich (1980 : 1500; 1950 : ca. 2000 Mitgliedskarten. Die Eroffnungsfeier 1950 war
von 3000 Personen besucht).

Die Internationalen Akademischen Missionskongresse haben sich, wie er-
wihnt, das Ziel gesetzt, besonders auch die Jungakademiker fiir den
Missionsgedanken zu gewinnen. Thm dienten auf jedem Kongrefi Sonderveran-
staltungen und -beratungen, die auch in Aachen vorgesehen sind. Hierbei miissen,
wie auch auf fritheren Kongressen, die Erfahrungeninder Pflege des
Missionsgedankens unter den Akademikern bericksichtigt wer-
den. Wer aufmerksam die akademische Missionsbewegung verfolgte und mit-
gearbeitet hat und aus eigenem Erleben iiber die internationalen akademischen
Missionskongresse ohne Voreingenommenheit sich ein Urteil bilden konnte, muf§
feststellen, daBl das Verstindnis fiir das Weltapostolat der Kirche in den Reihen
der Jungakademiker nur in jenen Landern lebendig war, wo eine eigene aka-
demische Missionsorganisation in irgendeiner Form als Motor bestand, die in
enger Verbindung mit der Akademikerseelsorge rief und weckte und die aka-
demischen Missionsaufgaben immer wieder den Studenfen vor Augen fiihrte.
Ohne Fachkenntnis bleibt aber der Motor im Leerlauf stecken. Ebensowenig wie
der praktischen Seelsorge die Fithrung der Missionsbewegung — aus verstind-
lichen Griinden — iiberantwortet werden darf, kann die akademische Seelsorge
bei den ihr gestellten kaum ldsbaren Aufgaben noch mit der Pflege des Missions-
gedankens allein belastet werden. Dafl es sich beim Missionsgedanken, be-
sonders in der Sicht der Weltprobleme, um ein Herzstiick katholischen Denkens
handelt, wird keiner in Abrede stellen. Uberall, wo diese Erkenntnis nicht zum
Durchbruch kam und ein fachkundiger Motor fehlte, bliecb zum Schaden der
Kirche der Missionsgedanke der akademischen Welt fremd.

Der X. Internationale Akademische Missionskongrefl in Aachen wird stehen
im Zeichen der Enzyklika ,Evangelii praecones®. Der Schwerpunkt
dieser Enzyklika liegt in der Stellungnahme zu den brennendsten
Missionsproblemen der Gegenwart. Sie ist cine geradlinige Fort-
setzung der Enzykliken ,Maximum illud® Benedikts XV. und ,Rerum ecclesiae
gestarum® Pius’ XI., vom einheimischen Klerus zum einheimischen Episkopat und
zur Errichtung der kirchlichen Hierarchie, von der Selbstindigkeitsbewegung bis
zur sozialen Entscheidung der Gegenwart, von der rein religiosen Unterweisung
bis zur Unversitdt und zum Forschungsinstitut in den Missionen, von der Be-
kehrung der Einzelseelen bis zur Eroberung der gebildeten heidnischen Welt
und der Volkseele und vom Europdismus zur Weltweite und inneren Katho-
lizitit. Enzykliken sind Marksteine und Wegweiser in der Menschheits- und
Kirchengeschichte. Die Stellung der Missionslinder in der Neugestaltung der
Welt gibt daher dem Kongrel in Aachen eine Bedeutung, die weit iber die
religitse Seite der Missionsfrage hinausgeht. So dient der
Aachener Kongre durch die Aktualitdt seiner Themenstellung dem vitalen In-
teresse aller Gebildeten, besonders der Jungakademiker, in deren Hénden ein
gutes Stiick der Verantwortung fiir die geistige Gestaltung von Heimat, Welt
und Kirche ruht.
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PROF. D. DR. J. AUFHAUSER, MUNCHEN

DER 22. INTERNATIONALE ORIENTALISTENKONGRESS
IN ISTAMBUL VOM 15.—22. SEPTEMBER 1951

Der Kongrel tagte in ciner Stadt. die einzigartig durch ihre Lage als Ver-
bindungsbriike von Europa nach Asien, durch ihre reiche geschichtliche Ver-
gangenheit, ihre christlich-byzantinischen und islamitischen Werke der Kunst und
ihre Vielsprachigkeit wie kaum eine andere geeignet erschien, den Orientalisten
ihre Tore zu offinen. Nach der amtlichen Mitgliederliste hatten sich 460 Teil-
nehmer aus 38 Lindern angemeldet, von denen aber einige nicht erschienen
waren. Die englische, franzosische und deutsche Gruppe war fast gleich stark.
Die tiirkische Regierung und die Stadtverwaltung boten den Teilnchmern viele
Erleichterungen und Anregungen. Besonders wertvoll war die Fithrung durch
die Agia Sophia; der Museumsdirektor Muzaffer Ramazanoglu hielt einen Licht-
bildervortrag ,Neue Forschungen zur Architektur-Geschichte der Irenen-Kirche
und des Komplexes der Agia Sophia“, die seit 1924 ihres sakralen Charakters
beraubt ist.

Ungetriibte Harmonie vereinte alle Teilnehmer ohne Unterschied von Rasse,
Nation, Sprache und Religion. Neben Tiirkisch waren Englisch, Franzosisch und
Deutsch die offiziellen Vortragssprachen; kurz vorher hatte bekanntlich im Inter-
parlamentarier-Kongrefl ein Vertreter Israels den Antrag auf Ausschlufl der
deutschen Delegation. freilich vergeblich, gestellt.

Wie bei allen Kongressen, war es natiirlich auch hier zeitlich, raumlich und
geistig unmoglich, {iber sein Fachgebiet hinaus andere Vortrige in groflerer Zahl
zu horen. Die urspriinglich vorgesehenen 15 Sektionen waren auf 23 erweitert
worden: Alter Orient, Altes Anatolien: Archiologie, Philclogie, Semitistik, Isla-
mistik, arabische Sprache und Literatur, Islamistik: historische und kulturelle
Probleme, Religion und soziale Probleme, Ostasien (China und Japan, Malaya
und Indonesien), Zentralasien, Turkologie: Tirkisch und ural-altaische Studien,
Geschichte, Philologie, soziale Probleme, Indologie, Iranische Studien, Christ-
licher Orient, Altes Testament, Afrikanische Studien, Agyptologie, Byzantinisch-
islamische Studien, Allgemeine Kunst des Islam, Islamitische Kunst: tiirkisch-
iranischer Zweig. Der Kongref litt teils an Uberorganisierung, teils an zu ge-
ringer Organisation. Die vielen Programm- und Rauménderungen waren nur
den Sektionsteilnehmern und auch diesen kaum bekannt geworden, so dafl die
Teilnahme an anderen Vortrigen oft unmoglich war.

Von Vortrigen, die uns hier besonders interessieren, seien herausgehoben:
J- Dauvillier (Toulouse), L'itinerarium de Guillaume de Rubrouck et les Chal-
deens de I'Asie centrale au XIIIL siécle; er beschiftigte sich hauptsdchlich mit
den Nestorianern Mittelasiens, ohne wesentlich neues zu bieten. Der einzige
Japaner, N. Egami (Tokyo), sprach iiber die ,Discovery of the ruin of king
George’s capital of the Nestorian Oenguet and the site of ,the Roman Church® of
Monte Corvino, the first Archbishop of Peking, in Mongolia“, mit zahlreichen
Bildern und Zeichnungen. Sehr interessant war der leider im offiziellen Pro-
gramm nicht vorgesehene Vortrag des jungen italienischen Gelehrten Dr. Luciano
Petech, Professor an der Universitit Rom. Er ist ein Schiler des bekannten
Tibetforschers Giuseppe Tucci !, der leider selbst nicht zum Kongref gekommen

1 Von Tucci’s reicher Forschungsarbeit iiber Religion und Kultur der
Bewohner des ,Daches der Erde®, auf Grund von acht wissenschaftlichen Fahrten
dorthin sei hier nur erwihnt: Santi e briganti nel Tibet ignoto, Mailand 1937
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war, aber durch Petech und eine junge Schiilerin, Amalie Pezzali, vertreten war.
Petech hatte wihrend seines freien Aufenthaltes in Indien und in den Jahren
seiner dortigen Gefangenschaft wihrend des Zweiten Weltkrieges seine Erst-
lingsschrift vorbereitet und veroffentlicht: A study on the Chronicals of Ladakh,
Calcutta 1939; ihr folgten: China and Tibet in the early 18. century, Leiden
1950 und Northern India according to the Shui-ching-chu, Rom 1950, sowie eine
Reihe von Aufsitzen in wissenschaftlichen Zeitschriften .

In der Sphire der Forschungsarbeit seines Meisters Tucci erhielt Petech die
Anregung, der ersten Kapuzinermission in Tibet nachzugehen. Aus den reichen
Schitzen des Archivs der Propaganda konnte er das Material fir ein auf vier
Bande berechnetes Werk iiber die Mission der italienischen Kapuziner der Pro-
vinz Picena (Ankona) vom Jahre 1707—1769 in Tibet schopfen. Damals war ja
Lhasa noch eine allen Fremden offene Stadt, in der es nestorianische, armenische,
mohammedanische und Hindu-Handelskolonien gab, nicht etwa in eigenen Vier-
teln, sondern wo sie sich eben niederlassen wollten. Die ersten Patres kamen
1707 nach Lhasa, erhielten dort von der Regierung auch ein Grundstiick zur Pacht
iberwiesen. Sie wirkten zundchst als ,Arzte*, und zwar unter den dort lebenden
Nepalesen, ohne missionarischen Erfolg. In der zweiten Epoche, von 1716/33,
konnten sie wiederum als Arzte arbeiten, dabei aber auch etwa 20 bis 30 Nepa-
lesen in Lhasa bekehren. Der Mangel an Mitteln erschwerte ihre Arbeit sehr, so
dafl sie schlieflich das Land verliefen. 1741 konnten sie mit grofleren Mitteln
aus Rom zurtickkehren, erbauten ein Kirchlein zu Ehren der Himmelfahrt Ma-
riens und konnten sogar 19 Tibetaner bekehren. Dies erregte den Unwillen der
Lamas. 1742 brach die Verfolgung gegen die Neubekehrten aus, weil sie sich
weigerten, dem Dalai-Lama gegeniiber den geforderten Staatskult auszuiiben.
Die Schwierigkeiten mehrten sich so, dafl sie 1745 das Land verliefen und nach
Neapel gingen. Doch wurden sie auch hier 1769 ausgewiesen, als die Gurkhas zur
Herrschaft gekommen waren, denen sie als politisch verddchtig erschienen. Die
Mission in Tibet nahm ein unrithmliches Ende. Aus den Dokumenten spricht leb-
haft die Abneigung gegen die in Tibet lebenden italienischen Jesuiten, besonders

(vollig vergriffen); Gyantse ed i suoi monasteri, Rom 1941; Il libro Tibetano dei
morti, Mailand 1949; Teoria e practica dei Mandala, Rom 1949; Lhasa ¢ le
oltre, ebenda 1950; Tombs of the Tibetan kings, ebenda 1950; Indo-Tibetica,
8 Bde. (Texte, Ubersetzung, Bilder), und das zweibandige Prachtwerk Tibetan
painted scrolls, von der Libreria dello Stato, Rom 1951, herausgegeben, in 750
numerierten Exemplaren, Preis 150 000 Lire, mit 13 chronologisch-genealogischen,
25 farbigen und 231 phototypischen Bildtafeln in 2 Tonen. Das Werk behandelt
nicht blof die tibetanischen rituell-mystischen Gemilde auf Stoffen (Tankas), die
der Forscher auf seinen Reisen im Schneelande erwerben konnte, vom kiinstle-
rischen Gesichtspunkt aus, er sucht ihren religids-symbolischen Charakter und
damit das geistige Klima, in dem sie wurzeln, die Geschichte der tibetanischen
Malerei, ihre Beeinflussung durch fremde Ideen (Hindutum, Nepal, China und
Zentral-Asien), die verschiedenen Schulen und Stilgattungen nach ithrem asthetisch-
reprasentativen Werte klarzustellen. Als Hintergrund zeichnet sich die Geschichte
Tibets vom 11. bis 18. Tahrhundert, seiner Literatur, der hl. Geschichte des
Buddhismus wie seiner Sekten, besonders des fiir die religiose Atmosphare des
Landes wichtigen ,Fahrzeuges des Diamanten®, wie das Bild des vorbuddhisti-
schen Tibet und seiner Boen-Religion ab. Tibetanische Chroniken und Dokumente
aus der mongolischen Epoche, in verschiedenen Kléstern gefunden, ergidnzen das
ungeheuer reiche und wertvolle Material.
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gegen P. Desiderio, der sich als ,Stadtlama®, die Kapuziner hingegen als ,Berg-
lamas® bezeichnete. Aus den Ausfiihrungen Petech’s ergibt sich auch die interes-
sante Tatsache, dafl die tibetanischen Geschichtsquellen (der damaligen Dalai-
Lamas, der Konige, die aber als rein weltliche Herrscher ohne starken kulturellen
Einfluf waren, bedeutender Regierungsminner usw.) die Kapuzinermission nir-
gends erwihnen. Das in der Sammlung Nuovo Ramusio erscheinende Werk wird
Briefe, Berichte, Streitschriften und andere Dokumente bicten. Mein Lichtbild-
vortrag iiber Buddha und Jesus nach ihren &ltesten Darstellungen in der Kunst
wedkte besonders die Diskussion der anwesenden Inder, die bekanntlich das
Buddhabild in Indien-Mathura zuerst erstehen lassen wollen. Ich werde dariiber
in einem erginzenden Nachtrag in ZMR 1952 unter Benutzung neuester, mir
bislang unbekannter Literatur berichten. Das im Herbst 1951 féllige 1500jahrige
Jubildium des Konzils von Chalkedon sprach aus den Darlegungen von Frl. Dr.
Maria Kramer, Miinster: Der antichalkedonische Aspekt im koptischen, historisch-
biographischen Schrifttum des spéten 5. bis 7. Jahrhunderts. Der irenische Ton
in den Darlegungen iiber das Konzil, das damals die ganze Welt in Aufregung
und in eine tragische Wende im Verhéltnis des Ostens zum Westen brachte,
fithrte zu einer Petition aus dem Mitgliederkreise der Sektion , christlicher Orient®
an den Apostolischen Delegaten Msgr. Andreas Casullo und an den orthodoxen
okumenischen Patriarchen Atthenagoras, eine wiirdige lokale Feier des Jubildums
zu gestalten, um damit das bisher vergebliche Bemithen des Assumptionisten-
Pfarrers der kleinen Gemeinde von Kadikoei (Chalkedon) zu unterstiitzen.

In der alttestamentlichen Abteilung interessieren besonders die Vortrige
iiber die erst 1947 in Tonkriigen am Toten Meer gefundenen Leder-Rollen
(hebraische Handschriften), von denen bisher der Isaias- und Habakuk-Kommen-
tar-Text veroffentlicht wurde: J. van der Ploeg (Nijmegen), Die Rollen vom
Toten Meer; E. L. Sukenik (Jerusalem), Der derzeitige Stand der Erforschung
der Rollen vom Toten Meere; J. Leveen, Die Orthographie der Rollen vom
Toten Meere; H. E. Medico (Paris), Die Rollen vom Toten Meere und das
,Handbuch der Disziplin“.

Der weitaus grofite Teil der Vortrige galt sprachlich-dialektischen, histo-
rischen, kultur- und kunstgeschichtlichen Problemen. Einige behandelten wohl
auch weiter interessierende Fragen, z.B. Die Stellung der Sklaven nach den
neuen Fragmenten der Epoche vor Hammurapi: J.Klima, Prag; Die Bedeutung
der alten Weihrauchstrafle, mit Lichtbildern: Muhammed Tewfik, Kairo; Die
Stellung der Frau im vorislamitischen Siidarabien: A.F.Beeston, Oxford; Der
Islam und die Grundrechte: M. Ghouse, Hyderabad; Der Prophet Mohammed
und die diristologischen Streitfragen: H.Gregoire, Briissel; Ehebruch als Ehe-
hindernis im Islamischen und Kanonischen Rechte: J. Schacht, Oxford; Der Islam
und die soziale Sicherheit: Mohammed Yusufuddin, Hyderabad; Zentralasiatischer
Einfluf auf die griechische Religion: D. Sinor, Cambridge; Dokumente zur Lage
der orthodoxen Kirche unter der Herrschalt der Ottomanen: M. Tayyib Okic,
Ankara; eine tirkische Hymne auf die Jungfrau Maria vom Ende des 2. Jahr-
hunderts n. Chr.: A. F. Psalty, Istanbul; Der soziale Metabolismus in der tiir-
kischen Geschichte: Hilmi Ziya Uelken, Istanbul; Zur Datierung Kanishkas und
einige damit verbundene Probleme: B. N. Puri, Ludmow; Riickblick und Vor-
schau zu den indologischen Studien in Indien; R. N. Dandekar, Poona; Vom Zen-
trum internationaler indologischer Forschungsarbeit (iiber die Bedeutung und
Entwicklung altindischer Gedankenwelt) im modernen indischen Kulturzentrum
Poona: C.P.R. Aiyar, Otacmund; Das Kloster des Aba Phoebammon in Ober-
dgypten: Ch. Bachatly, Kairo; Uberlieferungen und Legenden der Kirchen von

YT
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Konstantinopel in den Literaturen des christlichen Orients: Cerulli (italienischer
Gesandter in Teheran, der aber nicht kommen konnte); H.Gregoire, Brissel,
Phrygien und sein Einfluf auf das Christentum; Moses und der Dekalog: H.
Rowley; Manchester; Die biblische Erzédhlung von der ehernen Schlange und ihre
Spuren in religiosen altédgyptischen Texten: P. de Bruyn, Paris; Die Mystik der
Zahl 7 im alten Agypten: M. Strasmans, Brissel; Die politische und apologe-
tische Bedeutung der Apokalypsen in der islamo-christlichen Welt des Mittel-
alters: A. Abel, Briissel; Muslimische und griechische Frommigkeit im spaten
Mittelalter: G.E. von Grunebaum, Chikago; Der Nahe Osten oder die Briicke
zwischen Ost und West: G. Tongas, Hanoi; Die derzeitige tiirkische Malerei und
die orientalische Uberlieferung: Nurullah Berk, Istambul; Die Anonymitit der
muslimischen Kunst: L. A. Mayer, Jerusalem: Fabelwesen im islamischen Tierstil:
K. Otto-Dorn, Heidelberg; Der Symbolismus des Koran, ein neuer Versuch zu
seiner Brklirung: I. Lichtenstadter, New York; Glidkstage fiir verschiedene Un-
ternehmungen im alten Indien: P. V. Kane, Bombay; Mani und Saphur IL: A.
Maricq, Briissel; Islamische Spuren im tschuwaschischen Heidentum: J. Benzi,
Schwenningen; Romische Spuren in Indochina: L. Mallert, Hanoi; Die Bedeutung
der Stadt Istambul in der Geschichte der Eheschliefungsformeln: G. Jaeschke,
Miinster; Allegorische Interpretation des Koran: M. Y. Moussa, Kairo; Historische
Bedeutung der Bodenbenutzung und des Bodenmifibrauchs im islamischen Orient:
F. Heske, Istambul; Spuren des Einflusses der Hindukultur auf die arabische
Literatur: M. L. Roy Choudhury, Kalkutta; Die originellen Seiten im Eherecht
der vorhettitischen Bevélkerung Anatoliens: Emin Bilgic, Ankara. Diese kleine
Auswahl aus der Vortragsliste moge gentigen, um den Reichtum des geistigen
Menus zu zeigen. Erwihnt sei noch der Bericht von A. von Lantschoot, Vize-
prifekt der Vatikanischen Bibliothek, fiber die ncue Entwicklung des Corpus Scrip-
torum Christianorum Orientalium (Louvain-Washington). Von den allgemeinen
Vortrigen an den drei Nachmittagen seien herausgehoben: Notwendigkeit einer
Zusammenarbeit dstlicher und westlicher Gelehrten bei der Herausgabe und Ver-
offentlichung seltener und wichtiger klassischer Werke der arabischen und per-
sischen Literatur: Mohammad Nizamuddin, Hyderabad; Zeki Velidi Togan, der
verdiente erste Prisident des Kongresses: Kritische Geschichtsauffassung in der
islamischen Welt des Mittelalters; J. H. Kramer: Die Soziologie des Islam; Akur-
gal: Orient und Okzident in der ersten Hilfte des ersten Jahrtausends v. Chr;
R. C. Majumdar, Benares: Einige charakteristische Seiten der indischen Kultur.
Besonderes Aufsehen erregten die Ausfihrungen des hollindischen Gelehrten
Doy Venda, der dokumentarisch, auf Gruud chinesischer Quellen, zu erweisen
suchte, dafl Dante bei der Abfassung seiner Divina Commedia durch die tiirkische
Literatur beeinflut worden sei, eine Meinung, die auch Cerulli-Teheran vertritt.

Organisatorisch wurde cine Vereinigung der Orientalisten ins Leben gerufen,
die ihren stindigen Sitz bei der ,Union internationale des Sciences philosophi-
ques et humanitaires® in Paris haben wird. Thre Aufgabe ist auch die Vorberei-
tung der nichsten Kongresse. Der kommende wird in England, wahrscheinlich in
Cambridge, und zwar erst 1955 stattfinden. Sodann wurde cine Kommission zur
Zusammenarbeit auf dem Gebiete der tiirkischen Sprach-, Geschichts- und Kultur-
forschung, eine weitere fiir die Herausgabe eines Generalkatalogs interessanter
Handschriften der islamitischen Lénder wie des Orients und zur Griindung eines
Zentrums fiir islamitische Studien gebildet.

Alles in allem bot der Kongref ein Bild erfreulichster internationaler Soli-
daritdt, bei der die deutschen Teilnehmer volle Gleichberechtigung genossen.
Von katholischen Theologen waren anwesend drei Professoren des Bibel-Instituts

5 Missions- u. Religionswissenschaft 1952, Nr. 1
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bzw. der Gregoriana in Rom, darunter P.Pohl und P.Percja, der eine Islamo-
logia, Rom 1951, verdffentlichte, P. Arn. von Lantschoot CRP, Vizeprafekt der
Vatikanischen Bibliothek, fiinf Jesuiten-Professoren der St.-Josephs-Universitat
in Beyrouth, drei hollindische Professoren aus Nijmwegen, Msgr. E. J. Kissane
vom St.-Patricks-College, Maynooth, Irland, ein Schweizer Weltpriester, Dr.
Gschwind. Aus Deutschland war leider nur der Referent erschienen, hingegen
drei evangelische Kollegen (Galling-Mainz, Noth-Bonn und Rengstorf-Miinster).
Es ist bedauerlich, daB unsere alteren und jiingeren katholischen Kollegen aufler
der Jahresversammlung der Gorresgesellschaft kaum irgend einen internatio-
nalen-interkonfessionellen Kongre besuchen. Und doch gibe es hier beste Ge-
legenheit, gerade auch Fachkollegen iiber den deutschen Horizont hinaus person-
lich kennen zu lernen und weite Beziehungen anzubahnen.

PROF. DR. THOMAS OHM OSB
EIN NEUES RELIGIONSBUCH IN KISUAHELI

Die Katechismen, die beim Religionsunterricht in den afrikanischen Mis-
sionen unter den Kisuaheli verstehenden Bantu (rund 20—30 Millionen) als
Textbiicher dienen, stellen, soviel ich orientiert bin, Ubersetzungen von Katechis-
men dar, welche bei uns etwa am Ende des vorigen Jahrhunderts im Gebrauch
waren, und folgen der systematischen Methode. Sie behandeln also in der be-
kannten Weise nacheinander die Glaubenswahrheiten, die Gebote und die Sakra-
mente. Der frithere Abtbischof von Ndanda, Joachim Ammann, hat aber schon
1936 ein einfaches Religionsbiichlein fiir die untersten Volksschulklassen heraus-
gebracht, welches das von der osterreichischen Leogesellschaft herausgegebene
,Katholische Religionsbiichlein fiir die unteren Klassen der Volksschulen® (1930:
540000 Exemplare) zum Vorbilde hat und sich der historischen Methode Wil-
helm Pichlers bedient. Dieses Biichlein hat jetzt durch P. Alkuin Bundschuh cine
bedeutende Erweiterung und Verbesserung erfahren, so dafl es fiir die ersten
vier Volksschulklassen ausreicht. Ungebriuchliche arabische Worte sind soweit wie
moglich vermieden worden; an die Stelle der aus einer anglikanischen Bibeliiber-
setzung stammenden Texte sind Ubersetzungen des Verfassers getreten. Das 858
Seiten starke Buch ist 1949 in Ndanda unter dem Titel: ,Mungu na Wanadamau.
Kitabu cha Dini Katoliki® (Gott und die Menschen. Katholisches Religionsbuch)
in einer Auflage von 40 000 erschienen, beim Landesverlag in Linz sauber ge-
druckt und vorziiglich ausgestattet. Verschiedene Missionssprengel haben es be-
reits offiziell eingefihrt, so in Tanganyika Ndana, Daressalam, Tanga, Karema,
Tabora, Bukoba, Mwanza-Maswa und Musoma und im Kongogebiet Kivu. Es
wird aber auch in anderen Gebieten benutzt, in Kenya usw.

Der Verfasser sieht sein Ziel darin, den Unterricht fiir die Kinder ange-
nehmer zu machen und ihn besser ihrer Art anzupassen. In diesem Sinn verlafit
er die abstrakte Methode und folgt der historischen. Diese letztere aber besagt
Verbindung der biblischen Geschichte mit dem Katechismus. Nach einem kurzen
Vorwort, welches den Kindern zeigt, dafl Gott selbst die Menschen belehrt hat,
und daf seine Worte in der Bibel niedergelegt sind, werden im ersten Haupt-
teil Geschichten aus dem Alten Testament gebracht, ndmlich jene von Gott, der
Schopfung, dem Siindenfall, den Patriarchen, Moses, den 10 Geboten, Josue, den
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Richtern, den Konigen, dem Exil und der Nachexilszeit. Im zweiten Hauptteil
ist die Rede von der Kindschaft Gottes und der Gnade als dem Zwedc der
Menschwerdung Christi, von der Kindheit, der 6ffentlichen Tatigkeit, dem letzten
Abendmahl, dem Leiden, dem Sterben und der Auferstehung Jesu, den Ereig-
nissen nach der Auferstehungsund der katholischen Kirche. Im Anschluf an die
geschichtlichen Berichte wird jeweils der entsprechende Katechismusstoff, z. B. im
AnschluB an die Geschichte vom Siindenfall die Lehre von der Siinde und im
Anschlufl an die Verkiindigung des ersten Gebotes eine Beurteilung des Heiden-
tums, in Frage und Antwort und mit den entsprechenden Schriftstellen geboten.
Desgleichen mit den entsprechenden Gebeten und Liedern.

Wir haben allen Grund, dieses neue Religionsbuch freudig zu begriiien. Gott
hat seine Wahrheit nie in systematischer Weise, sondern langsam und organisch
den Menschen offenbart, so wie es die Zeiten und Umstinde erforderten. Auch
unser Herr hat keinen systematischen Religionsunterricht erteilt, sondern seine
Unterweisung den Leuten und Umstéinden angepaBit. Sicherlich eignet sich die
Methode Bundschuhs besser fiir die schwarzen Kinder als die alte Methode. Die
Sprache ist denkbar einfach. Immer wendet sich der Unterricht zuerst an die
Sinne, an die Augen und an die Phantasie. Sehr viel Freude werden den Kindern
die zahlreichen bunten Bilder von Philipp Schumacher bereiten. Vielleicht' konnte
man aber bei der nichsten Auflage Bilder wihlen, welche der afrikanischen Um-
gebung und Sehweise besser angepafit sind.

Bemerken machte ich noch, dafl Alkuin Bundschuh zu seinem Religionsbuch
noch ein vierbindiges Handbuch mit Katechesen fiir Religionslehrer geschaffen
hat, das sich eng an das Religionsbuch anschlieft, namlich Mafundisho ya Dini.
Ndanda 1950 f. (gedruckt in der Missionsdruckerei Ndanda).

DR. SIEGBERT HUMMEL, LEIPZIG
TARANATHA UND DER SCHWARZE-MAN JUSHRI

Ein Kapitel aus der Geschichte des tibetischen Lamaismus

Uorbemerkung. Mafijushri ist diejenige Gottheit im lamaistischen
Pantheon, welcher das gesamte Gebiet der transzendenten Weisheit
untersieht. Auch die Forderung der Ausbreitung der buddhistischen
Lehre ist ihr folgerichtig iibertragen; im Pantheon nimmt sie den Rang
eines Bodhisatva ein. Die verschiedenen Gottheiten des lamaistischen
Pantheons lassen sich, wie ich in ,Lamaistische Studien” (Leipzig 1950)
ausfiihren Ronnle, in gewisse Komplexe zusammenfassen, die in ver-
wandtschaftlichen Beziehungen z. B. der Funktionen der Gottheiten
bestehen. Maiijushri gehort zu dem wvom Dhydnibuddha des Ostens,
Akshobhya, regierien Komplex, wihrend z. B. der Bodhisatva Padma-
pani, der sich im Dalai-Lama verkirpert, dem vom Dhydnibuddha des
Westens, Amitdbha, regierten eingegliedert ist. Die weiblichen Mani-
festationen der lamaistischen Gottheiten werden Shakti genannt. Die
Shakti des Padmapéni ist die Tdrd, die Schutzgéttin Tibets, eine ihrer
Formen ist die Lka-mo, die Schutzgéttin von Lha-sa. Die Shakti des
Martijushri ist Sarasvati, in anderer Form Uajravardhi, die auch als
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Dékini (eine Art Fee) wverkiorpert unter dem Namen Na-ro-mkha-
spyod-ma bekannt ist. Schliefilich sind alle Gottheiten des Pantheons,
auch die Bodhisatvas mit ihren Shaktis, aus einer Art Ur-Buddha,
genannt Adi-Buddha (als Emanationszentrum) hervorgegangen.

In meinen ,Lamaistischen Studien® (Leipzig 1950) habe ich im 4. Kapitel
(,Der Lotusstabtriger”) zur Frage des Pad-mkhar-chan (= Lotusstabtriger) auf
verschiedene Formen des Mafijushri, des Herrn der transzendenten Weisheit,
hingewiesen. Der Lotusstab, das Schwert im Lotus als Symbol des Mafijushri,
ist auf der Riickseite der von mir in den ,Lamaistischen Studien® besprochenen
Kultschale zu finden; ich gebe hier als Abbildung die Darstellung aus den ,Funf-
hundert Gottheiten von Nar-thang“. Die Vorderseite der betreffenden Kultschale
tragt den in ,Lamaist. Studien® (Abb. 9) wiedergegebenen Lotusstabtrager, eine
tantrische Form des Mafijushri als Yogi auf dem Tiger, inkarniert in den Abten
des beriihmten Klosters Sa-skya, aber auch spater im Reformator Bdsong-kha-pa
{Tsongkapa).

Die in der genannten Studie (,Der Lotusstabtrager®) erwihnte schwarze
Form des Mafijushri (tibet.: *Jam-dpal-nag-po) will ich hier mit einer kleinen,
aber interessanten tibetischen Handschrift, die dem TaraniAtha zugeschrieben ist,
nodh weiter illustrieren. Dieser Text fand sich zwischen den wenigen Biichern
eines Lama und ist eine Anrufung des 'Jam-dpal-nag-po als Hilfe gegen ein
bedrohliches, riicksichtslos machthungriges China seiner Zeit; die Abwendung der
Gefahr vom tibetischen Land aus Interesse am Lamaismus wird nicht den Gott-
heiten des Krieges und ihrem schrecklichen Gefolge, sondern dem Mafjushri und
seinem Anhang iibertragen, weil eine dauerhafte Befriedung nur in der Be-
kehrung des chinesischen Volkes zur Lehre des Buddha, natiirlich im lamaistischen
Sinne, gesehen wird.

Als Verfasser der in Versen geschriebenen Beschwdrung wird Térandtha an-
gegeben, bei seiner Geburt (in der Provinz Gdsang=Tsang, um 1575) Kun-dga-
snjing-po genannt. Dieser Heilige stcht zu Mafjushri in engster Bezichung,
denn er gehorte der sogenannten Jo-mo-nang-Schule an, einem Zweig der -
Sa-skya-pa. Bis zur Ubernahme durch den fiinften Dalai-Lama in die Gelb-
miitzen-Kirche war auch das von T4ranitha gegriindete Kloster Phun-tsogs-gling
am Gdsang-po cin Hort der Jo-mo-nang-Lehre. Wir wissen, dafl die Sa-skya-
Hierarchen als Fleischwerdung des Mafijushri bzw. einer seiner Formen gelten,
und daf die berihmtesten unter ihnen im 12. und 13. Jahrhundert die erfolg-
feichen buddhistischen Missionare der Mongolei waren. Téranftha wurde nicht
aur auf Grund seiner fruchtbaren schriftstellerischen Tatigkeit (Sidhana, tibet.:
Sgrub-thabs, und die sogenannte Edelsteinmine, tibet.: Bka-babs-bdun-ldan)
_ berithmt, sondern auch wegen sciner ebenfalls erfolgreichen Titigkeit in der
Mongolei, wo er auch starh. Aus dem Gedicht spricht sein Interesse an der Be-
kehrung Chinas, wiederum in Hinsicht auf die ungestorte Entwidklung und Er-
haltung des Buddhismus in Tibet.

Die Verse sollen auf dem Ri-bo-rdse-Inga, dem beriihmten Berge Wu-T ai-
Shan in der chinesischen Provinz Shan-Hsi, dem Treffpunkt der tibetischen,
mongolischen und chinesischen Buddhisten, enstanden sein, also auf dem Berge,
der noch heute eine der bedeutendsten Kultstdtten des Mafijushri tragt. Die
chinesische Legende verlegt den Beginn des Kultes des Mafijushri, chinesisch
Wen-Shu, auf dem Wu-T’ai-Shan in die Zeit des Kaisers Ming-Ti, also bereits
in die Mitte des 1. Jahrhunderts n. Chr., und sieht die Bedeutung des Mafijushri
in der besonderen Aufgabe der Bekehrung aller Chinesen zur Lehre des
Mahayéna.
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Unser Gedicht wendet sich, wie schon gesagt, an ’Jam-dpal-nag-po, den
Schwarzen-Mafijushri, mit der Bitte, das glaubenslose China zu demiitigen; Chinas
Nacken soll gebeugt werden, seine Herzader erzittern, das glaubenslose und der
Entwicklung des Buddhismus durch seinen Machthunger feindselige Land zer-
schlagen und ausgeldscht werden. Aber das alles nur, um es damit gleichzeitig
sur buddhistischen Wahrheit zu fithren und zu erlosen. Die Friichte friherer
guter Taten, so heifit es, mogen mit den heiligen drei Kostbarkeiten d. h. mit dem
Besitz der buddhistischen Trinitit Buddha, Lehre (Dharma) und Gemeinde
(Sangha) und schlieflich mit der Erlosung in der transzendenten, von Wieder-
geburten freien Welt der vollkommenen Weisheit (Prajid-pdramitd) gesegnet
werden. Wir wissen, daf neben dem Schwert in der Lotusblite das andere
Attribut des Maiijushri eben jenes Prajiid-paramiti genannte Buch ist.

Die Glaubenslosigkeit der Chinesen im Sinne der Buddhisten wird schon im
Pad-ma-thang-yig, dem Padmasambhava-Legendenbuch, betont. Im ’Jam-dpal-
nag-po, den das Gedicht beschwort, manifestiert sich Maiijushri jedesmal dann,
wenn er die Unbekehrten straft und ziirnend die Bekehrten richtig leitet; er heifit
darum auch Ma-thul-ba-bdul-bai-nag-po (= Der die Nichthekehrten bekehrende
Schwarze) oder Thul-ba-bkrid-drang-gi-khro-bo (= Der die Bekehrten fithrende
Zirner); vgl. Grinwedel ,Mythologie des Buddhismus® (Leipzig 1900). Er hat
dann ein drittes Auge an der Stirn und zwei Arme mit dem Schwert in der
Rechten und einer um den linken Arm gewundenen Lotusblume; als Zeichen
seiner zornigen Haltung ist er dunkelfarbig (vgl. den Verf. in ,Die Gloriolen in
der lamaistischen Malerei“ in ,Asiat. Studien® 1951/1). Die Anrufung des
Schwarzen-Maiijushri im Gedicht hat also ihren guten Grund.

Bekanntlich wird der Mandschu-Kaiser mit Mafijushri, dem die Bekehrung
Chinas zum Buddhismus aufgetragen ist, gleichgesetzt. Bereits im Anfang des
17. Jahrhunderts bereitet sich das Schicksal der dhinesischen Ming-Dynastie sicht-
bar vor, als die Mandschu ihre Pline mit der Unterstitzung mongolischer Stimme,
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gegen China richteten und unter Nurhatschi, der sich 1618 zum Gegenkaiser er-
kldrte, um 1606 dic Feindseligkeiten erdffneten; bis 1626 ist das Gebiet um
Mukden erobert. Der Sohn des Nurhatschi, mit chinesischem Namen T’ai-Tsung,
erobert Chi-Li und bedroht Peking. Zwei Jahre vor dem endgiiltigen Sieg der
neuen Dynastie tiber die Ming wird dieser Kaiser der Mandschu-Dynastie, der
noch nicht Kaiser von China ist, in einem Schreiben des Dalai-Lama als Ver-
korperung des Mafijushri begriifit (vgl. Schott , Uber den Buddhismus in Hoch-
asien und China®, 1844). In deisem Schreiben heifit es u.a.: , Jetzt, da Du der
grofle, machtige Monarch geworden bist, dessen Bestimmung ist, dem Unheil
dieser Zeiten der Verwirrung zu steuern, so machst Du Dich nur dann Deines
Namens wiirdig, wenn Du die gesamten Dir unterworfenen Volker nach den
Vorschriften der Religion regierst.“ In der Antwort gibt der Kaiser bekannt,
dafl er sich anschicke, ,Reich und Volk aus der Ming-Dynastie zu unterwerfen®
(vgl. Schulemann ,Geschichte der Dalailamas“, Heidelberg 1911). Die trig ge-
wordene Ming-Dynastie war nicht mehr die zuverldssige Stiitze des buddhistischen
Glaubens. Die mongolischen Fiirsten dagegen erwiesen sich immermehr als eifrige
Forderer, unter ihnen besonders der Regent des Ordos-Gebietes; dieser begann
1621 ebenfalls den Krieg mit China. Das Gedicht mufl demnach zu einer Zeit
verfafit sein, als der Verfall der Ming-Dynastie und die Eroberungspline der
Mandschu allgemein bekannt waren. Ob Taranétha den ’Jam-dpal-nag-po schon

in der Person des Herrn der Mandschu hat kommen sehen, kann ich vorldufig

noch nicht entscheiden. Sicher stand aber sein Gedicht angesichts der Verehrung
des Mafijushri auf dem Wu-T’ai-Shan bereits im Zeichen der herannahenden
Ereignisse und unter der Hoffnung auf einen Sieg des Lamaismus auch in China.

Nach dem Pad-ma-thang-yig entsprang auf dem Wu-T’ai-Shan, dem heiligen
Ort des Mafijushri, auf dem unser Gedicht verfafit sein soll, dem Haupte des
Maiijushri eine Schildkréte. Ich mochte darum hier einige erganzende Materialien
7ur Ikonologie des Mafijushri anfiigen. Es bestehen Beziehungen zwischen dem
Amitibha- und dem Akschobhya-Komplex, wie ich in ,Geheimnisse tibetischer
Malereien® (Leipzig 1949) und in ,Lamaistische Studien® weiter ausgefihrt habe;
zum ersteren gehort der Bodhisatva Padmapéni, zum letzteren der Bodhisatva
Mafijushri. Diese Beziehungen fiihrten zum Teil zu Vermischungen in der
Ikonographie der beiden Bodhisatvas (vgl. unter anderem z. B. Padmapani-
Simhanida mit Simhanada-Maiijushri).

Bekannt ist auch die Trinitat aus Mafijushri, Prajiii-piramitd (s. o.; tibet.:
Sches-rab-pha-rol-tu-phyin-pa) und Avalokiteshvara (Padmapéani) bzw. dessen
weiblicher Form, der TAr4. Dabei gilt Prajiii-piramiti als Personifikation des
berithmten gleichnamigen fiir die Weisheit des Mahiyana-Buddhismus grund-
legenden Textes, der von Nigérjuna (tibet.: Klu-sgrub, 2. Jahrh. n. Chr.) ver-
fafit, der Legende nach aber bereits von Gautama den Négas iibergeben und erst
von diesen dem Néigirjuna ausgehindigt wurde. Prajfid-pAramit4, findet sich oft
weiblich dargestellt und mitunter als ,Mutter aller Buddhas® bezeichnet; in
Japan ist sie auch unter den zehn zum Nirvina fihrenden Piramiti-Bodhisatvas
des Akdshagarbha (tibet.: Nam-mkhai-snjing-po, jap.: Kokfizé) bekannt, der mit
dem Schwert der Weisheit dhnliche Bedeutung hat wie Mafijushri. Als Buch
halten gewisse Formen des Avalokiteshvara die Prajfid-piramitd in der Hand.

Schon Griinwedel hat in der ,Mythologie des Buddhismus® darauf hinge-
wiesen, dafl dem Mafijushri Funktionen zukommen, die vom Weltenschopfer
Brahmi bekannt sind; er nennt die den beiden Gottheiten gemeinsame Gattin
Sarasvati, die wie eine Form des Maiijuvajra auf dem Pfauensitz gezeigt wird.
Ich méchte hier an meine Bemerkungen zum Pfau und zur Gans, dem Reittier
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des Brahma, in ,Geheimnisse tibet. Malereien® und in ,Lamaistische Studien®
erinnern. Im Pad-ma-thang-yig ist Mafijushri ganz eindeutig Weltenschopfer,
indem ihm, wie schon gesagt, die Schildkrote, die noch nicht entfaltete Welt. ent-
springt (vgl. die zitierte Stelle in Griinwedels ,Mythologie“). Daneben wird
Maiijushri auch mit der Schildkrote, dem noch nicht entfalteten Kosmos, gleich-
gesetzt (vgl. Schott, s. 0.). Ich habe in den ,Lamaist. Studien® diesen Sinngehalt
der Schildkrote nidher untersucht. Die Legendenbildung, wonach Mafijushri in
Gestalt einer Schildkrote die Weisheit, insbesondere die okkulte Einsicht und
auch die Schrift, vermittelt habe, lag nahe, wenn wir an die chinesische Tradition
von den Trigrammen (im Hung-Fan) auf dem Riicken der Schildkrote denken.

In ,Geheimnisse tibet. Malereien“ habe ich unter Abb. 3 eine Gottheit be-
sprochen, die auf einer Schildkrote sitzt und in der Rechten einen Pfeil mit an-
gehingtem Spiegel hilt. Diese Gottheit gehort, wie ich in der betreffenden Arbeit
nachweisen konnte, zweifellos mit zur Amitdbha-Gruppe und tritt dann weiblich
als Form der Lha-mo, einer Weise der Téra, auf. Uber dem Kopf der betreffen-
den Gottheit ist Mafijushri sichtbar. Ich habe schon bei der Besprechung dieses
Bildes betont, dafl damit auf Mafijushri-Wesentliches an der Gottheit hingewiesen
werden soll; Abb. 22 in ,Geheimnisse tibet. Malereien“ zeigt eine minnliche
Form. Grunwedel hat in ,Teufel des Avesta® (Berlin 1924) unter Fig. 86 eine
weitere mannliche Manifestation dieser Gottheit abgebildet und sie auch als
Fleischwerdung des Maiijushri bezeichnet.

Neben Sarasvati kommt die ,Donnerkeilwildsau® (tibet.: Rdo-rje-phag-mo),
die Vajravardhi, als Schakti des Mafijushri vor. Die kosmische Bedeutung der
Vajravarihi, die Grinwedel in ,Teufel des Avesta® so besonders betont, fiigt
sich organisch in die Funktion des Mafijushri als Weltenschépfer und Adi-Buddha
ein. Ich habe stets die Dakini Na-ro-mkha-spyod-ma fiir eine Weise dieser
Vajravarihi gehalten und damit als weibliche Manifestation in engste Beziehung
zu Mafijushri gesetzt, zumal sie die Schutzgottin von Sa-skya ist, wo Mafijushri
eben eine so bedeutende Rolle spielt. Eine tibetische Malerei der Na-ro-mkha-
spyod-ma bei Getty ,The Gods of Northern Buddhism“ (Oxford 1928) beweist
die Richtigkeit dieser Behauptung, denn dort schweben links und rechts von der
Dékini im blauen Luftraum die Attribute des Mafijushri, Schwert und Buch, als
Zeichen der Gegenwart seines Wesens.

Mit diesen erginzenden Bemerkungen zur Ikonographie des Maiijushri
diirfte die Atmosphdre umschrieben sein, in der die Anrufung und Beschworung
des ’Jam-dpal-nag-po durch TAranitha entstanden ist, die in das grofie politische
Geschehen seiner Zeit einzugreifen versucht.



< BESPRECHUNGEN .

RELIGIONSWISSENSCHAFTLICHER LITERATURBERICHT

Beriicksichtigt werden nachstehend nur solche Biicher, die der Redaktion zur
Verfligung gestellt wurden. Eine vollstindige Ubersicht der erschienenen ein-
schligigen Literatur tiberhaupt wird also nicht angestrebt.

I. Umfassende allgemeine Darstellungen der Religionsgeschichte

1. Joseph Huby's Religionsgeschichte, die er unter dem Titel: ,Christus.
Manuel d’histoire des religions* unter Mitwirkung vieler Fachvertreter (auch
deutscher) herausgab und die 1928 in vierter Auflage erschien, ist von dem Ver-
treter der allgemeinen Religionswissenschaft in Nijmwegen, Prof. Dr. K. L. Bel-
lon, in holldndischer Sprache unter Beteiligung vieler Wissenschaftler neu bear-
beitet worden. ,Christus. Handboek voor de geschiedenis der Godsdiensten®,
Utrecht-Briissel (Uitgevery Het Spectrum) 1950, S. XIX u. 1159. Nach einer all-
gemeinen Einleitung iiber notwendige Vorfragen der Religionsgeschichte folgen
die Einzeldarstellungen in einer Gruppierung, die beginnt mit den nichtmehr-
bestehenden Religionen, dann die noch bestehenden, aber nichtgeoffenbarten
Religionen umfafit, um abzuschlieRen mit den Offenbarungsreligionen, der Reli-
gion des AT und NT, die in breiter geschichtlicher Entfaltung vorgelegt werden.
Die einzelnen Monographien sind literarisch wie inhaltlich auf den Standort von
heute gebracht. Das ganze, auch dufierlich reprdsentabel dargeboten, stellt eine
wertvolle Bereicherung des religionsgeschichtlichen Schrifttums dar. — 2. Eben-
‘benfalls in Neubearbeitung erschien bereits 1948 A. Anwanders Buch ,Die Reli-
gionen der Menschheit”, Freiburg (Herder), S. IX u. 400, dazu 32 Bildseiten u.
eine Religionskarte, ghd. DM 26. Gegenitber der ersten Auflage weist die neue
mancherlei Anderungen auf. Das religionsphilosophische Material ist ausgeschie-
den, und so wurde das Buch einheitlicher; sodann erfolgte eine neue Gliederung
des Ganzen. Nach einer kurzen Einleitung iiber das Wesen der Religion, Eintei-
lung der Religionen und gewisse formende Faktoren der Religionsgeschichte ge-
staltet sich die Ubersicht unter folgenden Gesichtspunkten: Naturreligionen,
Kulturreligionen, Weltreligionen, das Christentum als ibernatiirliche Religion.
Uberall waltet das Bestreben des Verf., den heutigen Stand der Forschung zu
erreichen. Die Leseproben sowie das Bildmaterial wurden gegeniiber der ersten
Auflage bereichert. Alles in allem eine gute Orientierung iber das ausgedehnte
religionsgeschichtliche Material.

Il. Einzeldarstellungen

1. In neubearbeiteter und erweiterter Auflage erschien 1950 auch Gustav
Mensching: ,Gut und Bose im Glauben der Uslker”, nachdem das Hindernis des
nazistischen Verbotes in Wegfall gekommen war. Stuttgart (Klotz), S. VIII u
182. Vorfragen grundsitzlicher Art iiber das Wesen des Ethischen, seinen Utr-
sprung und sein Verhiltnis zur Religion leiten die Untersuchungen ein. Be-
handelt werden dann unter dem angegebenen Gesichtspunkte: die Volksreligionen
Chinas und Japans, die Religionen Indiens, die Religion Zarathustras, die baby-
lonisch-assyrische, Agyptische, israelitische, christliche und schlieBlich die islamische
Religion. Eine kurze Ubersicht iiber Gemeinsames und Unterscheidendes nebst
Literaturangaben bildet den Abschlufl. Das Biichlein bietet unter seinem
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Gesichtspunkt einen guten Durchblick durch die behandelten Religionen.
Nicht ganz einsichtig erscheint mir die Reihenfolge der Religionen
in der Darstellung, auch nicht, warum die Religionen der R6mer, Germanen,
Kelten etc. nicht eigens beriicksichtigt sind. Beziiglich einiger Ausfiihrungen im
grundsatzlichen Teil wie auch in der Darstellung der kathol. Ethik und Moral
wiren einige Einwinde zu erheben, die aber den Wert des Ganzen nicht wesent-
lich schmalern. — 2. Fritz Bammel: ,Das heilige Mahl im Glauben der Uclker®,
Giitersloh (C. Bertelsmann) 1950. Mit Ubersichtskarte. S. 199, ghd. DM 19,—.
Eine zur Religionsvergleichung sehr lehrreiche Studie, da sie sich um die phino-
menologische Aufhellung eines religiésen Zentralbegriffes, des hl. Mahles, in
seinen Bezichungen zu den verschiedenen menschlichen Existenzerfahrungen be-
mitht. Der Verf. fithrt uns in einem Querschnitt durch die mannigfachen reli-
gionsgeschichtlichen wie menschlich existentiellen Stufen hindurch und gewinnt
so fruchtbarste Gesichtspunkte fiir die Vieldeutigkeit des hl. Mahles. Zuunterst
stehen die Mahle, vegetabilische und animalische, die die vitale Existenz be-
zielen in Uberwindung des Speisetabus, zur Sicherung von Saat, Ernte, Wachs-
tum, Herdenreichtum, Fortpflanzung etc., bzw. zur Abwehr schadlicher Wirkun-
gen in Prophylaxe, Therapeutik und Kathartik. Dartber hinaus sucht man im
hl. Mahle in vitaler Hinsicht Kraft und Macht, lange Dauer und Glick des
Lebens in Form von Theophagie und hierophagischer Tischgemeinschaft. Ein
zweites Kapitel untersucht die Bedeutung des hl. Mahles fiir die soziologische
Existenz: fiir Stamm, Sippe, Familie, Volk, Staat, Gemeinschaft, und zwar sowohl
unter dem Gesichtspunkt der Stiftung, Sicherung, Bezeugung wie der Bewahrung
der Gemeinschaft.. Das dritte Kapitel befafit sich mit der seelisch-geistigen
Existenz unter der Wirkung des hl. Mahles. Es werden herausgestellt die ethi-
schen, d. h. existenzbegriindenden, die offenbarenden als heilvermittelnde und
die expiatorischen als seelisch-geistige FExistenz bewahrende Elemente. Ein
weiteres Kapitel untersucht die Bedeutung des hl. Mahles fiir die ewige Existenz,
die verschiedenartiger Vorstellung unterliegt. In Frage kommen: ein verldngertes
Diesseits, eine neue Existenz als seelisch-geistige Vollendung, als Befreiung vom
Leibe, als Verloschung in der Alleinheit. Auch der negativen Wirkungen wird
gedacht: das Mahl im Dienste der Rache und des Gottesurteils. Den Abschlufl
bildet eine vergleichende Typologie sowie eine kurze Charakterisierung der
f:Zh- und spétzeitlichen Religion unter dem Gesichtspunkt des hl. Mahles und
der v vschiedenen menschlichen Existenzerfahrungen. Dabei fallen auch Schlag-
lichter uf die christlichen Lehren vom hl. Mahle. Gerne hiitte man gesehen,
dafl das katholische opus operatum schirfer gegen die Magie abgegrenzt wire.
Die Darlegungen sind durch ein reiches religionsgeschichtliches Material gestiitzt.
Eine beigefiigte Karte mit vergleichender Ubersicht fiber die Mahltypen erleichtert
besonders durch ihre Plastik die Orientierung. — 8. W. Koppers: ,Der Urmensch
und sein Weltbild*, Wien (Verlag Herold), 1949, 272 S., ghd. DM 5,50. Zu der
heute neu diskutierten Frage nach der Herkunft des Menschen, den verschiedenen
Formen seiner Erscheinungsweise und der Art seiner geistigen und religiGsen
Verfassung steuert das vorgenannte Buch wertvolle Gesichtspunkte vom Stand-
orte der Ethnologie bei. Besonders wichtig und interessant sind die im Anschluf®
an Portmann und Birkner vorgelegten Fundmaterialien zur Herkunft des Men-
schenleibes, die sich nicht mchr einordnen lassen in das vielfach gingige Schema:
, Vormensch — Anthropus — homo sapiens fossilis — homo sapiens recens,
vielmehr einer Form des homo sapiens eine Stellung zuweisen, von
wo ‘aus die ihm angeblich voraufgehenden und Huflerlich der Tierwelt
noch erheblich nahestechenden Typen als Degenerationserscheinungen ge-
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deutet werden. Ferner wird neues Material beigebracht zur Stitzung der
These vom Urmonotheismus unter besonderer Beriicksichtigung der Bhil in
Indien und der Yamana auf Feuerland. Die Zeugnisse der Prihistorie stellen
nach dem Verf. den historischen Gottesbeweis auf eine neue Basis und lassen
der Hoffanung Raum, dafl es einmal gelingen wird, die Tatsache der Utr-
offenbarung mit natiirlichen Mitteln sicher zu stellen. — 4. In der Sammlung
.Studien zur Kulturkunde®, die Leo Frobenius sciner Zeit als Publikationen
seines nach ihm benannten Institutes an der Johann Wolfgang Goethe-Univer-
sitat in Frankfurt a.M. begriindete, veroffentlichte der jetzige Herausgeber
Ad. E. Jensen als zehnten Band: ,Mythos und Kult bei Naturvilkern.” Religions-
wissenschaftliche Betrachtungen, Wiesbaden (Franz Steiner-Verlag) 1951, 423 S.
Es handelt sich hier um kulturmorphologische Untersuchungen, die einen neuen
Weg beschreiten zum Verstindnis der Geistesprodukte, besonders der religidsen
Phinomene des vorgeschichtlichen Menschen. Der Verf. bestreitet dabei die bis-
herigen giingigen Auffassungen, die namentlich mit den Entwicklungstheorien
zusammenhingen. Fiir ihn sind Mythus und Kultur Antworten auf existenzielle
Erfahrungen des Frithmenschen, die an ihrem Orte ihr gutes Recht haben und
nicht durch Wissenschaft ersetzt werden kénnen. Der Kultus bringt zur Darstel-
lung, was der Mythos an Aussagen enthalt, und wird vom Verf. in enge Be-
ziehung gebracht zur Phidnomenologie des Spieles, wie sie etwa von Huizinga
entworfen wurde. Eindringlich wird die Abgrenzung der Religion gegeniiber
Magie und Zauber vollzogen und davor gewarnt, spatere Auflerungen iber ent-
leerte und degenerierte Kultformen als zutreffende Wesensdeutungen hinzu-
nehmen. Schon heute eine chronologische Reihenfolge der verschiedenen Kultur-
und Geistesformen der vorgeschichtlichen Menschen zu versuchen, halt der Verf.
flir unméglich, ebenso die Gottesvorstellungen zeitlich einzuordnen, obwohl er
es flir moglich hilt, dafl die Menschen infolge ihrer geistigen Begabung sehr frith
rational zu einer iiberragenden Gottesvorstellung gekommen seien, die jedoch fiir
den religiosen Kult bedeutungslos gewesen wire. — Im einzelnen werden fol-
gende Fragen behandelt: I. Das Verhiltnis des Menschen zur Wirklichkeit
(Fremdartigkeit vorgeschichtlicher Kultur, Mythe, Kult, Spiel, Mythen und Kulte
im Stadium der Anwendung); II. Gottheit, Opfer und Ethos (Urmonotheismus,
Demagottheit, Polytheismus, Heilserwartung, Totemismus, Tétungsrituale u. a.),
I11. Die Magie (Prianimistische Zaubertheorie, Kult und Zauber u.a.), IV. See-
len, Ahnenkult und Geister (Tylors Theorie, gottliche Seele, Ahnenkult und

manistisches Opfer u. a.). — 5. Unter dem lockenden und viel verheifi=nden Titel: -

~Mythe, Mensch und Umwelt. Beitrige zur Religion, Mythologie und Kultur-
geschichte® legt Ad. E. Jensen eine Sammelschrift vor, an der namhafte Ver-
treter beteiligt sind. 862 S., DM 12,—. Fir Mitglieder der ,Deutschen Gesell-
schaft fiir Kulturmorphologie® DM 7.50. Es handelt sich dabei um die Festschrift
zum 50jahrigen Jubilium des Frobenius-Institutes, die zugleich als Band IV der
Zeitschrift ,Paideuma. Mitteilungen zur Kulturkunde® den Mitgliedern der oben
genannten Gesellschaft zur Verfiigung gestellt wird. Hier kann nur auf einzelne
Beitrige hingewiesen werden. ohne die nichtgenannten irgendwie abzuwerten:
Raffaele Pettazzoni schreibt iiber ,Die Wahrheit des Mythos*; W. Schmidt iiber
»Spiele, Feste, Festspiele“; Ad. E. Jensen ,Uber das Téten als kulturgeschicht-
liche Erscheinung®; A. Erler tber ,Vélkerkunde und Rechtsgeschichte®; W. F.
Otto iber ,Ein griechischer Kultmythos vom Ursprung der Pflugkultur®;
K. Kerényi tiber ,Die Entstehung der olympischen Gétterfamilie*; J. Henninger
behandelt ,Die unblutige Tierweihe der vorislamischen Araber in ethnologischer
Sicht*; D. J. Walfel ,Die Kanarischen Inseln, die westafrikanischen Hochkulturen
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und das alte Mittelmeer®; H. v. Sicard ,Ostafrikanische Amazonen®; W. Kridke-
berg ,Bauform und Weltbild im alten Mexiko®: H. Petri ,Das Weltende im
Glauben australischer Eingeborener*; M. Gusinde steuert ,Bemerkungen uber
die negriden Rasseformen im afrikanischen Tropenwald® bei. — 6. B. Kitting:
,Peregrinatio Religiosa. Wallfahrt und Pilgerwesen in Antike und Alter Kirche®.
Miinster (Regensberg) 1950, XXVII u. 478 S. Forschungen zur Volkskunde, hrsg.
von G. Schreiber, Heft 33—35. Der Verf. zicht in seine Untersuchungen hinein
auBerchristliche Wallfahrten im Altertum (im antiken griechischen, im jiidischen
und vorislamisch-arabischen Raum), um scin besonderes Augenmerk den christ-
lichen Wallfahrten der finf ersten Jahrhunderte zuzuwenden. Da fast alle
lebendigen Religionen die Wallfahrt kennen und letztere geeignet ist, an den
Lebensnerv der Religion heranzufiihren, ergibt sich das Interesse, das der Mis-
sionar fiir dieses Phinomen haben mufl. Mit jeder Wallfahrt kénnen missio-
narische Ausstrahlungen irgendwelcher Art verbunden sein. Darum ist ihr
Studium fiir den Missionar stets lehrreich.  Besonderen missionarischen Belang
diirfen die Abschnitte bei Kotting beanspruchen, die iiber Wallfahrtsziele und
-motive, iiber die Riten, Gaben und Votive am Wallfahrtsorte selbst und iiber
die religiésen und kulturellen Ausstrahlungen handeln, die sich mit den Pilger-
ziigen verbinden. — 7. Von religions- wie missionsgeschichtlicher Relevanz sind
.Die Briefe des Francisco de Xavier von 1549—1552°, die Elisabeth Grdfin
Vitzthum in der Hochland-Biicherei (Kosel-Verlag) Miinchen 1950, 364 S., ghd.
DM 14,50, herausgegeben hat. Die Auswahl der ausgezeichnet iibersetzten Briefe
ist so getroffen und im Buche chronologisch so angeordnet, daf sich vor dem
Leser das grofle dufere und innere Geschehen dieses aufierordentlichen Lebens
mit intensiver Plastik abspielt. Eine gute Einfilhrung macht mit der Umwelt und
den Lebensumstinden vertraut, in denen der Heilige heranreift. Ein beigefiigter
ausfiihrlicher Kommentar zieht noch einmal die grofie Linie mit ihren entschei-
deniden Punkten nach; die in den Briefen sichtbar wird, und eine Karte am
Schlusse des Buches veranschaulicht die Reisewege des Heiligen durch Asien bis
Japan und vor die Tore Chinas. Was dem Leser besonderen Gewinn bereitet,
ist das Erspiiren der religiésen Glut, die den grofien Missionar beschwingt und
ihm tibermenschliche Krafte verleiht, der Einblick in die weltweiten Plidne im
Dienste des Reiches Gottes, die hohen ethischen Forderungen, die auch an die
politischen Michte gestellt werden, das tiefe Verstindnis fir die Aufgaben und
Bcdingungen der Mission sowie deren weitreichende Vorausschau. — 8. B. Mar-
tin: ,Uon der Anthroposophie zur Kirche. Ein geistiger Lebensbericht®. Speyer
(Pilgerverlag) 1950, 896 S., ghd. DM 9,80. Der Verf. bietet uns eine Konver-
sionsgeschichte eigener Art. Er zeichnet seinen Entwicklungsgang aus einer zwar
christlichen, aber innerlich leeren Umwelt iiber Freuds Psychoanalyse zur An-
throposophie und Christengemeinschaft R. Steiners und von hier zur katholischen
Kirche. Dabei werden die geistigen Etappen nicht etwa theoretisch dargestellt
und widerlegt, sondern als Erfahrungs- und Erlebnisstufen dem Leser vorge-
fithrt. Die schalen und wenig iiberzeugenden christlichen Jugendeindriicke und
Schulbelehrungen vermégen keine religiose Grundlage zu schaffen, ebensowenig
die Hochschule mit ithren vielen innerlich unverbundenen, ziellosen Einzeldisziplinen
und Spezialisierungen. Dieser Umstand treibt den Verf. zu hiufigem Wechsel
des Studiums und der Berufswahl. Die Psychoanalyse, auf die er stoft, erscheint
ihm mit Recht hochst fragwiirdig. Die aus der von 6stlicher Geistigkeit geformten
Theosophie unter R. Steiner sich herauslosende Anthroposophie bietet trotz vieler
Schwierigkeiten dem Verf. im einzelnen die Moglichkeit, das Leben erfahrungs-
gemaf in einer umfassenden Geistigkeit zu verankern und ihm durch die Lehre
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der Wiedergeburt und der Bewuftseinsentwicklung eine gewisse Zielrichtung zu
geben. Die sich zur Christengemeinschaft weiterbildende Anthroposophie bringt
dem Verf., wenn auch mit etwas seltsamen Methoden, das Christusbild in den
Blick. Eine Erneuerung des Christentums wird hier versucht aufierhalb der
Kirchen im engsten Anschlufi an moderne Erkenntnisse und innere Haltungen,
zugleich aber auch unter Verwendung liturgischer an die katholische Kirche er-
innernder Begehungen wie Menschenweihehandlung (vgl. Messe), Sakramenten-
spendung u. a. m. So vieles hier unzuléinglich bleibt, es bahnen sich durch ver-
schiedene Einwirkungen Wege zur katholischen Kirche an, die auch schlieflich
vom Verf. begangen werden. Uberaus wohltuend wirkt bei der Lektiire des
Buches die kithle Sachlichkeit, das intensive Bemiithen um Wahrheit und Ge-
rechtigkeit, die Vermeidung jeglicher personlichen Anklage, die Anerkennung
jedes Wertes, wo er sich findet; der weite Blick und das Mithen um ein ver-
standnisvolles Eindringen in religiose Phinomene, die dem Zugang zundchst
grofie Schwierigkeiten bereiten. Der Religionsvergleichung und Religionspsycho-
logie werden fruchtbare Motive dargeboten.

I11. Literatur aus dem Bereiche der Philosophie und Theologie

Die nachstehend anzuzeigenden Biicher haben trotz ihres philosophischen und
theologiegeschichtlichen Charakters gleichwohl Bedeutung fiir die allgemeine
Religionswissenschaft.

Man wird eine Fragestellung, wie sie Manfred Thiel in seiner .Ontologie
der Persinlichkeit vorlegt, sehr begriifien, fiir notwendig und fruchtbar erachten.
Es sind drei Binde vorgesehen, von denen der erste den Untertitel trdgt: ,Die
Kategorie des Zusammenhanges und die Einheit des Seins“, Heidelberg (Sprin-
ger-Verlag) 1950, XXIII u. 635 S. Das Problem des Werkes ist angesichts der
Vieldeutigkeit des Menschen in der Gegenwartsliteratur, besonders auch im
Hinblide auf die Existenzphilosophie von grofier Aktualitit. Der abstrakte Titel
des ersten Bandes 148t allerdings nicht Art und Fille der behandelten Fragen
sichtbar werden. Das bringt der Verf. drastisch zum Ausdruck, indem er erklirt:
man kénne vielleicht in dem Buche eine Philosophie der Distance finden, oder
eine Erliuterung der Begegnung, oder eine Ausdeutung des Katastrophenerleb-
nisses, oder einen Weg in die Mystik unter Preisgabe der Wissenschaftlichkeit
oder in den Verfall, oder den neuen Versuch einer Systemkonstruktion, oder eine
ontologische Ausnutzung der Existenzphilosophie, ,oder noch eine andere Ge-
schmadcklosigkeit. Vielleicht kinnte es alles sein, und doch ist es am wahrschein-
lichsten etwas anderes, und gerade darauf wiirde es ankommen® (IX). Raum
und Zweck der ZMR gestatten keine Analyse des umfangreichen Buches im ein-
zelnen und damit auch nicht das Eintreten in eine Diskussion. Soviel aber sei
dem Leser der ZMR gesagt, dafl ihm in dem Buch viele Anregungen, neue
Gesichtspunkte und Fragestellungen entgegentreten, die auch da, wo er anders zu
denken und zu urteilen sich gendtigt sieht, ihm wertvolle Uberlegungen an die
Hand geben. Man denke etwa nur an eine Frage wie diese: ob der Mensch als
Teil der Welt und des Seins ontologisch so strukturiert ist, daf§ er metaphysisch
einem Du begegnet und auf cinc Synthese von Wissen und Glauben hin aus-
gerichtet ist. Trotz betonter Distanzierung von der Existenzphilosophie, auch
von K. Jaspers, ist nicht zu verkennen, dafl starke Einflisse, besonders des letz-
teren, so oder so sichtbar werden. In den Hauptpunkten bietet der erste Band
folgende Problemgruppen: Nach eingehenden methodischen Uberlegungen wer-
den eindringende Untersuchungen angestellt iiber Raum und Zeit als den grofien
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kategorialen Formen des Seinszusammenhanges, iber die Frage der Genese,
aber Moralitit und Persénlichkeitsideal. Dabei gliedert sich letateres Thema auf
in eine Fiille von Einzeluntersuchungen, so z. B. iiber die Werte, die Ich- und
Du-Funktion, das metaphysische Du, das Personlichkeitsideal, Gott und Liebe,
das Begreifen Gottes, schopferische Erlosung, das Sein zur Heiligkeit u. a. m.
Eine Betrachtung tiber den europiischen Westraum und die Welt beschliefit die
weitausgreifenden Untersuchungen. — 2. E. Hirsch: ,Geschichte der neuern
evangelischen Theologie im Zusamemnhang mit den allgemeinen Bewegungen des
europiischen Denkens®, 6. u. 7. Lieferung, Giitersloh (Bertelsmann). Vgl. die
Besprechung von Lieferung 1—4 in dieser Zeitschrift, 34. Jahrg., 1950, Heft 4,
307 S. (Lieferung 5 wurde der Redaktion nicht vorgelegt.) Unter der grofieren
Gesamtiiberschrift: ,Die neuen philosophischen und theologischen Anfdange in
Deutschland® gelangen in den beiden Heften zur Darstellung die Geisteswelt von
G. W. Leibniz in deren gewaltiger Ausstrahlung, die rationale einflufireiche
Philosophie von Chr. Wolff und seiner Schule sowie die Grundlegung der pieti-
stischen Theologie unter besonderer Berticksichtigung Ph. J. Speners. Es kommt
dem Verf. vor allem darauf an, zu zeigen, wie in dem véllig daniederliegenden
Deutschland nach dem Westfalischen Frieden bereits im zweiten Menschenalter
sich bedeutende Krifte regen zur Neubelebung des Geistes und des religiosen
Glaubens, die allmdhlich ansteigen zu evangelisch-theologischen Leistungen, die
dem sonst so weit zuriickstehenden Deutschland bald einen grofien Vorsprung
gegeniber andern Lindern sichern. Wie stets bei Hirsch, ist ein grofies, bis ins
Detail gehendes Material vor dem Leser ausgebreitet, das auch da, wo man anders
urteilt und bewertet als der Verf., anregend und lchrreich bleibt.

Miinster i. W. Je B Stetles

Through Eastern Eyes, by H. van Straelen 8.V.D., Ph. D. With an
introduction by Rt. Rev. Msgr. Fulton Sheen, Illustrated by 17 plates of contem-
pory Christian art from the Orient and Africa, Grailville, Loveland, Ohio,
U.S. A. 1951. XIIT und 162 Seiten. \ .

Die Schrift enthilt sicben Konferenzen, die der Verfasser vor seiner Riick-
kehr nach Japan auf der Laienhelferinnen-Schule Grailville hielt. Er bemiiht
sich, wie auch in seinen bisherigen Schriften, Verstdndnis und Liebe fiir die
Eigenart des fernen Ostens zu wecken und den angehenden Laienhelferinnen eine
erste Einfithrung in die wichtigsten Probleme der Ostasienmission, vor allem
Japans, zu geben. Er legt keine fertigen Theorien vor, sondern Gedanken und
Anregungen zum Weiterforschen. Seine eigene Missionserfahrung in Japan
u'mI sein eigenes Studium fordern ernste Beachtung fiir seine Sicht der ferndst-
Ild'ner} Missionsfragen. Sein Grundanliegen ist die ,geistige Anpassung in der
Darl)letung der christlichen Botschaft® (S. 3). Behandelt werden die Unterschicde
im westlichen und ostlichen Denken, die Urteile und Vorurteile des Ostens gegen
den Westen, dstliche Formen fiir die christliche Wahrheit, Stellung der Frau in
den fernostlichen Religionen, der japanische Geist, die Ansicht Asiens iber das
Christentum. Es ist zweifellos ein mutiges Buch. Nachdem jiingst in einer pipst-
lichen Missionsenzyklika zum ersten Male so ausfiibrlich und so eindringlich
und mit so starken Ausdriicken der Anpassung das Wort geredet worden ist. wie
in dem Missionsrundschreiben Pius’ XII. ,Evangelii praecones”, kann man ein
solch” mutiges Buch nur begriifien, auch wenn man zuweilen verallgemeinernden
Urteilen des Verfassers nicht zustimmen wird. Dafl ,Anpassung® richtig und
notwendig ist, wird niemand leugnen. Die Frage beginnt erst bei dem Wie und
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Wieweit. Doch geht der Verfasser gerade auf diese beiden Fragen nicht ein.
Auch vermissen wir einen Hinweis auf die Tatsache, die fir die ganze Anpas-
sungsfrage wesentlich ist, dal namlich der ganze ferne Osten auf allen Lebens-
gebieten in einem revolutiondiren Umbruch steht, wo Altes vergeht und Neues
wird. Die Kirche darf bei aller Anpassungsfreudigkeit nicht zu einem fernost-
lichen Altertumsmuscum werden, Es geht vielmehr um eine Anpassung an den
Osten, nicht von gestern, sondern von heute und morgen. Und gerade das macht
die Losung der Anpassungsfrage so schwer, weil niemand weifl, wie die Zukunfts-
entwicklung verlaufen wird. Eines darf allerdings nicht dabei iibersehen werden:
Auch in der radikalsten ,Modernisierung®, die weithin eine Europdisierung ist,
wird der ferne Osten niemals seine jahrtausendalte Vergangenheit ganz ver-
leugnen. Fernost bleibt Ferngst und wird nie Europa oder Amerika. Darum kann
auch die Kirche des fernen Ostens niemals eine Europa- oder Amerikakirche
werden. Leider ist Verfasser auf diese ,dynamische* Seite der Anpassungsfrage
nicht eingegangen, auch nicht auf die Tatsache, dal der Widerstand gegen die
Anpassung gerade auch von den cinheimischen Christen selber ausgeht. Und doch
ist die Auseinandersetzung mit diesen Fragen wichtig, soll die Anpassung nicht
eine Buchtheorie oder gar nur eine romantische Schwirmerei fiir das Fremdlin-
dische sein, sondern gelebte Wirklichkeit, die von der Missionstheologie gefor-
dert wird. Trotz dieser Vorbehalte méchten wir das tapfere Buch in der Hand
aller zukiinftigen Missionare und Missionarinnen wissen.

Bonn a. Rh. J.A. Otto 8. ].

Benno Biermann O.P. Im Feuerofen, Glaubenszeugen unserer Zeit,
Die Martyrer von Tonking, Kéln 1951, Greven-Verlag, 48 Seiten.

Am 29. April 1951 wurden 25 tonkinesische Blutzeugen seliggesprochen. Es
war ein Hochfest der kimpfenden Weltkirche von heute und hatte eine bedeut-
same Botschaft fiir uns Abendlinder: ,Der stitkere Glaube efitscheidet die Zu-
kunft und das Leben des Reiches Gottes® (S.48), aber es wurde leider kaum
beachtet. die Botschaft iiberhért. P. Biermann zeichnet den geschichtlichen Hinter-
grund und Verlauf des blutigen 19. Jahrhunderts in Annam und Tonkin, einer
Zeit, die die dortigen Gemeinden zu einer Martyrerkirche machten, die heute
1,5 Millionen Katholiken zihlt. Er weist hin auf das widerliche koloniale Intri-
guenspiel, das Tausende von Christen dem Henker iiberlieferte; doch das dndert
nichts am Heldenmut und Mirtyrertitel seiner Opfer. 1743 Blutzeugen hatte man
fiir den Seligsprechungsprozefl vorgeschlagen, 25 wurden kanonisiert.

Miinster i. W. B.Kromer C.S.Sp.

J. Rommerskirchen O.M.1. — ]. Dindinger O.M.L, Bibliografia Missio-
narie, Anno XIV: 1950, Roma 1951, Unione del Clero in Italia, 92 S.

Es handelt sich hier um die neueste Ausgabe der wertvollen missions-
bibliographischen Sammlung. Die im letzten Jahrgang von Prof. Bierbaum
bemerkten Desiderata (vgl. ZMR 1950, 812) darf ich wohl auch nochmals unter-
streichen. Zudem wire es wiinschenswert, missionarische Hilfsdisziplinen wie
Ethnologie, vgl. Religionswissenschaft, Volkerpsychologie in Zusammenhang mit
Abt. 3, Dottrina miss. pratica eder als selbstindigen Abschnitt in dieser Biblio-
graphie zu fithren. Es sei mir gestattet, auf einige Verdffentlichungen hinzu-
weisen, die nachgetragen werden kinnen (ohne Riicksicht auf Vollstindigkeit):
Zu Abt. 3: Bernard-Maitre, H., S.].. Rome et les ,Rites®, Ryth. d. M. 1950.
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Nr. 8, 18—20. — Beyaert, A., L’action catholique des Furopéens entre eux, BM,
1950, 48—50. — Leroi-Courhan, A., Civilisation matérielle et vie spirituelle,
Ryth. d. M., 1950, Nr. 8, 38—45. — Lecog, R.; Syndicalisme chrétien, B M 1950,
86—88. — Meerseman, A. de.; Exigences modernes de I’éducation tunisienne,
B M 1950, 200—224. — Mottoule, L., Assistance sociale et civilisation, B M,
1950, 68—76. — Plissart, J., O.S. B.. Elite blanche au service des Noirs, B M,
1950, 44—47. — Ricard, R., Evolution missionnaire, Ryth. d. M., 1950, Nr. 3,
21—28. — Spaey, J., Assistance sociale et civilisation, B M, 1950, 68—73. —
Pélichy, G. de, 0. 8. B., Vers une culture africaine chrétienne, B M, 1950, 60—67.
— Tegethoff, W, M.S.C., Das einheimische Kirchenlied als Missionsproblem,
K M, 1950, 166—168. — Uan den Heuvel, C.1.C. M., L’action catholique ciné-
matographique, B M, 1950, 89—90. — Uan Roy, P.M. A., Missions, Sociétés
coloniales, Colons, B M 1950, 77—79. — Uerwilgen, T., §S.]., Coup de sonde
dans le potential artistique du Kwango, B M, 1950, 142—144.

Zu Abt. 5: Corman, A., La marche des missions catholiques. B M, 1950, 101 £.
Zu Abt. 6: Grunne, Fr. de, 0.5.B., A propos d’étudiants chinois en Europe,
B M. 1950, 149—153. — D. A. G., Etudiants africains en France, B M, 1950,
155—156. — Zu Abt. 8: Degezelle, J. L., M. A., Dispensaire Kabyle, Gr. Lacs, 66,
18—19. — Malengreau, F. Dr., La formulac, B M, 1950, 84—85. — Uanderick,
Fr. Dr., Kabgay, centre medical et chirurgical, Gr. Lacs, 66 (1950/51), 75—77. —
Uillela, F. Dr., L’aide médicale aux missions, B M 1950, 80—83. — Zu Abt. 12:
Le-Hin-Tn M. A, Au Viet-nam: L’attitude de Mgr. Lé Huu-Tu, B M, 1950,
144—149. — Zu Abt. 13: Jaegher, R. de, S. A. M., Stratégie communiste en Chine
du Nord, B M, 1950, 181—199. — Zu Abt. 16: Guillaume, R., Apostolat dans les
mines, Gr. Lacs, 66, 62—64. — Hebette, P., O. Praem., L’enseignement primaire
au Congo B M, 1950. 51—54, — Kagame, A., Un apbtre du Ruanda tombé dans
Poubli. Gr. Lacs, 66, 24—26. — Grunne, D. de, 0. S. B., Les Herero et Michael
Scott, B M. 1950, 109—123. — Le Brun Keris, G., Une expérience concluante:
Le centre pilote de Bangui. B M, 1950, 234—239. — Malengreau, G., Lovanium:
Centre Universitaire Congolais, B M 1950, 55—59. — Queuvrin, H. M. A,.
I’église au Ruanda-Urundi, B M, 1950, 93—100. — Rath, J. Th. C.S.Sp., Der
Spiritanermissionare Freuden und Sorgen, Echo a. d. Miss., 1950, 36—41. —
Zusatz zu 838: Raih, J. Th.. Echo aus d. Miss.,, 1950, 106—109, 170—172. —
Sekabaka, H., Le premier baptisé des abbés du Ruanda, Gr. Lacs, 66, 43—46. —
L’insurrection malgache, B M, 1950, 157—171, 255—276.

Miinster 1. W. B. Kromer C.S.Sp.

Ernst Schifer, Uber den Himalaja ins Land der Gotter. Auf Forscherfahrt
von Indien nach Tibet, Braunschweig 1950, Verlag Vieweg u. Sohn, 200 Seiten,
ghd. DM 9,60.

Das Werk des bekannten Forschungsreisenden, der von Kalkutta iiber die
Pisse des Himalaja nach Tibet wandert, hat auch den Boten des Evangeliums
etwas zu sagen. Es werden Wege in abgelegene Gebiete aufgedeckt, wo die
Kirche noch nicht gepflanzt ist, und man erlebt die vielfachen Schwierigkeiten
beim Vordringen in Neuland. Anschaulich wird iiber Natur, Volkstum und reli-
giose Gebrauche berichtet. Lehrreich ist die von dem Forscher befolgte Methode
der Anpassung an Tier und Mensch, der er zum Teil seine Erfolge verdankt.

« ,Nicht die Technik des Schieflens macht den erfolgreichen Expeditionsjdger aus,
sondern das Einfithlen in die webende Natur, in die Gemeinschaft der leben-
digen Wesen: das Selbst-zum-Tier-werden, das ,Denken und ,Fihlen’ mit dem
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Wilde“ (S. 39). Fiir die Einfiihlung in fremdes Volkstum gibt Schafer Anweisun-
gen, die auch fiir den Missionar gelten: ,Um Problematisches in Positives zu
verwandeln, miissen wir sie (die Eingeborenen) ganz auf ihre Art behandeln. und
wir werden alles erreichen, was uns und ihnen gut und niitzlich ist. Also heifit
des Ratsels Lasung: nachgeben, ohne sich aufzugeben. Es kommt darauf an, sich
in die Seele des anderen hineinzuversetzen, ohne sich durch dieses Teilnehmen
an einer fremden Welt zu verlieren. Immer heifit es, die Klifte mit wohlwollen-
dem Verstindnis zu tiberbriicken. Dann fiigt sich vieles ganz von selbst; die
Achtung wird eine gegenseitige, und der Glaube wichst ... Vertrauen ausstromen,
Vertrauen bewahren und die Fahigkeit besitzen, das einmal gewonnene Ver-
trauen nicht zu enttduschen, ist das Geheimnis. Allenthalben neigt der Forscher
dazu, iiber Menschen und Schicksale hinweg eigenwillig zu disponieren. Um einer
ungewissen Zukunft willen verschleudert er die Gegenwart, die doch die einzige
Trumpfkarte ist, die er sicher in der Hand halt® (S.19). Vorbildlich fiir missio-
narische Reiseberichte ist die feine Bildausstattung und der ansprechende Stil.

Miinster i. W. Max Bierbaum

Auer, Theodor Wilkelm, Die Pharaonen des Buches Exodus, Friedrich
Pustet, Regensburg 1951, 54 Seiten, DM 4,—.

Als Pharao der Bedriickung wird Thutmosis III angesehen, als Pharao des
Auszugs Amenophis IV — Echnaton. Diese schon von anderen, wie Hubert
Grimme, vertretene Meinung glaubt der Verfasser iiber die bisherigen Losungs-
versuche hinaus vor allem durch innere Argumente beweisen zu kénnen. Solche
gewinnt er aus dem Personlichkeitshild dieser Pharaonen und aus Ereignissen
ihrer Regierungszeit. Wenn dabei der Sonnenhymnus des Echnaton zu viel spa-

’ teren Stellen des AT in Vergleich gesetzt und aus der Ahnlichkeit erschlossen
wird, dafl Echnaton den Moses und israelitische Anschauungen gekannt habe, so
ist das ein wissenschaftlich unmoglicher Schluff. Wenn ein Suchen nach neuen
Mbglichkeiten auch anzuerkennen ist, so ergibt die Schrift von A. doch wohl, daf
die aufgeworfene Frage in Beschrankung auf diesen kleinen Ausschnitt aus dem
Problem der atl. Chronologie nicht zu losen ist.

Miinster i. W. Dr. H. Eising

Simeon der Theologe, Licht vom Lichte. Hymnen, deutsch von Kilian Kirch-
hoff, Hochland-Biicherei: Kasel-Verlag, Miinchen 1951, 309 Seiten, DM 12 50.

Man nimmt dieses Buch nicht nur als Werk des grofien byzantinischen My-
stikers ehrfiirchtig zur Hand, sondern auch im Andenken an den verdienten
Ubersetzer ostkirchlicher religioser Dichtung, der zur Zeit des Nationalsozialismus
ein Mirtyrer seiner aufrechten Gesinnung geworden ist. Er gab diese vortreff-
Tiche Auswahl von Hymnen schon 1930 heraus, die jetzt gut ausgestattet in
zweiter Auflage erscheint. Es ist natiirlich unmoéglich, die Fille und Tiefe dieser
mystischen Gesinge auch nur anzudeuten.. Man mufl sie schon sehr bedachtsam
und am besten sprechend lesen, um sich dabei auch der edlen Sprache der Uber-
setzung zu freuen. Freilich konnte man an dieser oder jener Stelle einen anderen
Ausdruck fiir besser halten. Vielleicht wire bei versartiger Ubersetzung auch ein
entsprechender Druck angebracht gewesen, wobei auch eine Andeutung von Sinn-
abschnitten den Weg durch die Gedankenfiille der Hymnen erleichtert hatte.
Doch freuen wir uns dieser Probe ostkirchlicher Mystik, die auch zu einem Ver-
gleich mit deutscher Mystik und anderen Zeugnissen des Gotterlebens einlidt.

Miinster 1. W. Dr.H. Eising
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Alois zu
Lowenstein-
Wertheim-
Rosenberg

T 25. Janwar 195z in Browsbads

Am Feste der Bekehrung des
Volkerapostels, an dem die
Kirche sich der missionari-
schen GroBtaten des hl. Paulus
dankbar erinnert, ist der Ehrenvorsitzende unseres Instituts im 81. Lebens-
jahre selig im Herrn entschlafen.

Filirst Lowenstein ist durch seine langjdhrigen Bemiihungen um die
deutschen Katholikentage weiteren Volkskreisen nahegetreten. Uns ist
der hohe Verstorbene teuer und unvergeBlich durch seine Dienste im
Bereich der Missionswissenschaft. Von 1911 bis 1948 war er der erste
Vorsitzende des Instituts fiir missionswissenschaftliche Forschungen.
Seine Verdienste um das Institut wurden anldfBlich seines 70. Geburts-
tages im Jahre 1941 in der ZMR naher gewiirdigt. In den folgenden
Jahren, die fiir das Institut und die Zeitschrift eine schwere Krise
bedeuteten, hat sich der Vorsitzende mit Rat und Tat an dem Wieder-
aufbau der missionswissenschaftlichen Einrichtungen beteiligt, wie zahl-
reiche Briefe dokumentarisch beweisen. So stellte er am 8. Marz 1946 in
einem Schreiben an den Schriftleiter u.a. die bedringenden Fragen.
+Wie denken Sie iiber eine Wiederauferstehung des Instituts? Koénnten
Sie in absehbarer Zeit die erste Nummer der Zeitschrift seit ihrem
erzwungenen Hinscheiden herausbringen? Liegt soviel Material bereit,
einigermaBen aktuelles Material, daB einer ersten Nummer die zweite
und dritte im gewiinschten Tempo folgen konnte?* Es ist also auch der
tatkraftigen Fiihrung des Fiirsten zu verdanken, daB bald nach Kriegs-
ende vieles wieder in Gang kam und die ZMR im Jahre 1947 wieder
erscheinen konnte. Mit Riicksicht auf sein Alter legte der Fiirst 1948
seinen Vorsitz im Institut nieder und wurde darauf zum Ehren-
vorsitzenden ernannt.

Beim Riickblick auf die langjdhrige und selbstlose Mitarbeit des Fiirsten
miissen wir bekennen, das wir ihm zu tiefem Dank verpflichtet sind.
Sein Name ist mit der Geschichte des Instituts und der Zeitschrift unlos-
lich verkniipft, seine Personlichkeit ist ein Vorbild fiir die fruchtbare
Zusammenarbeit von Laien und Klerus im Missionswesen. In Miinster
wurde am 4. Februar in der Franziskanerkirehe ein Gedenkgottesdienst
fiir den Verstorbenen vom Institut gefeiert. Moge Alois zu Lowenstein
das in der MeBliturgie des 25. Januar erflehte ,patrocinium” des Volker-
apostels auch an sich vor dem Richterstuhle Gottes erfahren haben.

R.i. p Bm




JOHANNES HOFINGER S], MANILA !
DIE KATECHETISCHE SITUATION IN CHINA VOR 1949

Durch die zielbewufite und riicksichtslose Religionspolitik der kom-
munistischen Regierung ist das katholische Missionswerk in China
ernstlich bedroht. Daran kann weder der mutige Widerstand der
weitaus iiberwiegenden Mehrheit des Klerus und christlichen Volkes,
noch auch der aus zahlreichen Tatsachenberichten eindeutig hervor-
leuchtende Heroismus vieler Verfolgter etwas Wesentliches dndern.
Durch die Kirchenverfolgung wurde besonders auch die kateche-
tische Unterweisung schwer getroffen und eine auflerordentlich
ungiinstige katechetische Situation geschaffen. Doch schon vor dem
Ginbruch des Kommunismus war die katechetische Gesamtlage un-
befriedigend, ja streckenweise geradezu besorgniserregend. Jeden-
falls war der religiése Unterricht in inhaltlicher, methodischer und
organisatorischer Hinsicht allzu wenig auf die gegenwirtige Be-
lastungsprobe vorbereitet.

Um den Ernst der katechetischen Lage von heute voll zu erfassen,
mufl man sich vor allem iiber die Situation klar sein, welche der
Kommunismus in China bereits vorfand. Darum soll dieser Aufsatz
zunichst einmal die katechetische Lage vor 1949 zur Darstellung
bringen. Ein folgender Aufsatz wird sodann versuchen, die gegen-
wiirtige durch den Kommunismus geschaffene katechetische Situation
zu charakterisieren und einen Ausblick auf die drangendsten
Gegenwartsaufgaben des katechetischen Apostolates fiir China zu
bieten *.

1. EIGENART DER KATECHETISCHEN SITUATION
1. Uneinheitlichkeit der Lage

Es ist nicht leicht, ein einigermaflen zutreffenides Bild der religi-
osen Unterweisung in den Jahren vor 1949 zu geben. Die kateche-
tischen Verhiltnisse der verschiedenen Missionsgebiete Chinas

t Anmerkung der Schriftleitung. — Der Verfasser war Professor fiir Dogmatik
und Katechetik im Regionalseminar in Hopé (China) und wirkt zur Zeit auf
gleichem Wirkungsfeld im chinesischen Seminar in Manila (Philippinen), wohin
das Regionalseminar von Hopé verlegt wurde. Er gilt als der mafigebliche Fach-
mann der chinesischen Mission auf dem Gebiete der Missionskatechetik.

2 Der Aufsatz stiitzt sich auf folgende Arbeiten des Verfassers: 1. De institutione
christiana in Sinis, ein Memorandum, auf Verlangen des Internuntius Antonio
Riberi Ende 1947 ausgearbeitet und den Missionaren in chinesischer (Vox Cleri,
V [1948] Heft 6—7) und englischer Ubersetzung (China Missionary, I [1948]
Heft 4—35) dargeboten. 2. How to better the catechetical institution in China,
Referat auf dem Nationalkongreff fiir katholische Erziehung (Shanghai 15.—21. Fe-
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wiesen zu grofle Unterschiede auf. Das galt schon fur die Zeit vor
dem Krieg (1937—1945) und den folgenden inneren Unruhen.
Selbst die duflere Gestalt der religiosen Unlerweisung war nach
den verschiedenen Missionsfeldern sehr verschieden. Sc erteilten
z.B. die Scheutvelder Patres, die im Norden des chinesischen Mis-
sionsfeldes unter sozial ginstigen Verhdltnissen arbeiteten, die
religiose Jugendunterweisung allgemein in ziemlich gut ausge-
bauten katholischen Volksschulen; die Volksschule war — wenigstens
grundsatzlich — von jedem katholischen Kind zu besuchen. Der
Grofiteil der tbrigen Missionen konnte dieses Ideal noch lange
nicht verwirklichen. Der Missionar suchte wenigstens in seiner Haupt-
station eine mehr oder weniger gut ausgebaute, regelrechte Volks-
schule zu unterhalten und dafiir aus seinem Distrikt moglichst viele
Schiller zu gewinnen. Fir sehr viele Kinder mufite aber in deren
Christengemeinde eine sogenannte ,Gebetsschule* wenigstens den
notigen religiosen Unterricht bieten. In Siidchina war auch diese
Lésung vielfach undurchfithrbar. Die Kinder hatten untertags die
offentliche heidnische Schule zu besuchen. So mufite man den Kate-
chismius-Unterricht in Abend- oder Sonntagsschulen erteilen *. 7
Auch die duflere Gestalt der Unterweisung der Taufbewerber
wechselte nach den verschiedenen Missionsfeldern. Das Shanghaier
Nationalkonzil (1924) hatte vor allem geschlossene Katechumenate
mit eigenen Katechumenatshausern, etwa nach Art von Exerzitien-
hausern, dringend empfohlen (n.627). In diesen geschlossenen
Katechumenaten pflegten die Taufbewerber nach vorausgegangener
Priifungszeit einige Wochen vor der Taufe einen regelrechten
religiosen Schulungskurs durchzumachen. Diese Methode wurde
besonders von den Steyler Patres eifrig gepflegt und weiter aus-
gebaut. Jesuiten setzten die Unterweisung im geschlossenen Kate-
chumenat mit Vorliebe an den Anfang des eigentlichen Katechu-
menats. Nach dem mehrwochentlichen Schulungskurs wurde der
Taufbewerber zu weiterer Erprobung im gewdhnlichen Alltags-
leben entlassen und erst nach giinstigem Verlauf dieser Probezeit
zur Taufe zugelassen.

bruar 1948). 8. The position of the Missions in China from the Catechetical
Foint of Uiew, in ,Lumen Vitae®, I1I (1948) 786—806. Vgl. auch A, Drexel SJ,
La catéchése devant la mentalité chinoise, in ,Lumen Vitae“, I (1946) 435—453,
 mit besonderer Beriicksichtigung der psychologischen Seite unserer Frage.

* Die grofie Uneinheitlichkeit der katechetischen Situation, schon in der Zeit vor
dem letzten Krieg, geht auch schr klar aus der gut dokumentierten Darstellung
hervor, die J. Thauren SUD fir jene Zeit bietet: Die religiose Unterweisung in
den Heidenlandern (Wien 1935) 82—117.

1%
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Nicht minder wies auch die katechetische Aufgeschlossenheit der
Missionare und die von ihnen bevorzugte Unterrichtsmethode nach
den verschiedenen Missionsfeldern bedeutende Unterschiede auf.
In den letzten Jahren vor dem Krieg und noch in den ersten Kriegs-
jahren zeigten besonders die von belgischen Missionaren (Scheut-
velder Patres) betreuten nordlichen Missionsgebiete und die von
deutschen Missionaren betreuten Missionen der Provinz Shantung
(Steyler Patres, Franziskaner) hoffnungsvolle katechetische Tatig-
keit, die sich durch fruchtbare katechetische Schriftstellerei im Sinne
der modernen Katechetischen Bewegung auch nach auflen kundgab .
Leider sind gerade diese Gebiete durch den Krieg und erst recht
durch die folgenden inneren Wirren hart mitgenommen worden.
Besonders zu bedauern war die Konfinierung der belgischen Mis-
sionare durch die Japaner (1943). Die eben begonnenen vielver-
sprechenden ,Editiones Catecheticae® (Tatung, Provinz Shansi)
muflten die Arbeit einstellen. Der Verlag hatte im Jahre 1941 mit
der Herausgabe zweier katechetischer Zeitschriften ein kateche-
tisches Apostolat von grofier Bedeutung begonnen®. In normalen

1 Eine ziemlich vollstindige Zusammenstellung und kritische Wertung der da-
mals in China erschienenen katechetischen Literatur bietet J. Hofinger SJ, Ex
recentiore litteratura catechetica, in ,Collectanea Commissionis Synodalis®,
Peking 15 (1942) 146—165. Einige besonders wichtige Versuche zur Losung des
Katechismusproblems fir China behandelt ausfihrlich J. Hofinger S], In via ad
bonum catechismum elementarem, in ,Catecheticum® Tantungfu I (1941—43)
94—107, 190—216, 343—356, 427—436. Auf Wunsch des Shanghaier National-
kongresses fiir christliche Erziehung (1948) hat der Verfasser in Zusammenarbeit
mit einigen anderen Fachleuten eine Liste der fur die katechetische Unterwei-
sung besonders in Frage kommenden katechetischen Literatur zusammengestellt
und im ,,China Missionary“ I (1948) 332—334 verdffentlicht. Die Thichtigkeit der
Steyler Patres im katechetischen Unterricht kam unter anderem auch dadurch
deutlich zum Ausdruck, dafl das Erste Chinesische Nationalkonzil (Shanghai 1924)
die Ausarbeitung des neuen chinesischen Einheitskatechismus einer katechetischen
Kommission unter der Leitung des hochverdienten Apostolischen Vikars von
Yenchow, Bischofs Henninghaus, anvertraute. Bischof Henninghaus nahm sich
der tbertragenen Aufgabe mit seiner gewohnten Hingebung und Griindlichkeit
an. 1943 konnte der neue Katechismus endlich promulgiert werden; er war fiir
seine Zeit eine gute katechetische Leistung. die sich durch kluge Beschrinkung
und Anpassung auszeichnete. Sie hat sich vor allem von der chinesischen Kate-
chismustradition und dem deutschen Einheitskatechismus von 1925 inspirieren
lassen. Von diesem Katechismus liegt auch cine deutsche und lateinische Uber-
setzung durch 7heodor Mittler SUD (Yenchow 1937) vor.

5 Fiir die Missionare war das ,Catecheticum® bestimmt. Es brachte Artikel in
lateinischer, franzésischer und englischer Sprache. Fiir die Katechisten und Lehrer
gaben die ,Editiones Catecheticae“ eine chinesische Zeitschrift heraus: ,Ch’ao-
hsing chiao-yii* (Ubernatiirliche Erziehung).
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Zeiten hiitten durch diese Zeitschriften die Grundgedanken der neuen
Katechetischen Bewegung innerhalb weniger Jahre Gemeingut der
Missionare und Katecheten Chinas werden kénnen. Unter den
Diézesen Mittelchinas ragte besonders die blithende Mission von
Shanghai (franzosische Jesuiten) durch intensive Pflege der reli-
giosen Jugendunterweisung hervor. Sie war wohl die einzige Mis-
sionsdiozese Chinas, die, wenigstens fiir den katechetischen Unter-
richt in der Stadt Shanghai, auch moderne Unterrichtsmittel wie
den Film in bedeutendem Ausmafl heranzog und planvoll in das
Unterrichtsprogramm einzubauen suchte. Ebenso diirften auch die
grofien katechetischen Wettkimpfe, welche der seeleneifrige Bischof
Haouissée S]* die verschiedenen Missionsschulen in seiner Gegen-
wart austragen lieR, kaum anderswo in China ihresgleichen gefun-
den haben. In Siidchina bemiihten sich besonders die amerika-
nischen Missionare von Maryknoll um die Hebung des katechetischen
Unterrichts. Der wichtigste katechetische Verlag Siidchinas war die
unter P.Maestrinis PIME rithriger Leitung aufstrebende ,Catholic
Truth Society® in Hongkong. Kein Zweifel, dafl alle diese Bemi-
hungen fiir die Zukunft zu recht schonen Hoffnungen fir die ge-
samte chinesische Mission berechtigten. Aber es handelte sich dabei
doch mehr um gute Ansditze, die fiir sich allein nicht gentigen konn-
ten, denen zunichst auch die notwendige planvolle Zusammenarbeit
untereinander fehlte und die gegeniiber der katechetischen Lage der
iibrigen Dizesen Chinas doch eben gliickliche Ausnahmen bildeten.
Der so verschiedene katechetische Stand der chinesischen Missions-
diézesen hatte seinen Grund vor allem in der verschiedenen Her-
kunft der auslindischen Missionare und ihrer allzu ungleichen
katechetischen Aushildung. Natiirlich spielten auch duflere Umstande.
— starke Behinderung der Missionstatigkeit durch Naturkata-

strophen (Hungersnot), Krieg und Revolution — eine bedeutende
Rolle.

Wie groff iibrigens die Unterschiede zwischen den verschiedenen Missions-
diézesen auch gewesen sein mogen, immerhin diirfte es im ganzen weiten China
keine einzige Missionsdidzese gegeben haben, in der der gesamte religidse Un-

6 Bischof Haouisée hat auch einen Kommentar zum neuen Shanghaier Katechis-
mus verfafit: Chiao-li wen-ta chiao-shou-fa Commentaire litteral et méthodique
du Catéchisme moyen du Vicariat de Shanghai (Shanghai 1940). Der neue
Shanghaier Katechismus weicht von dem ungefdhr gleichzeitig promulgierten
chinesischen Einheitskatechismus etwas ab. Der Kommentar stellt gewisser-
mafen eine Synthese zwischen der alten exegetischen Methode und der neuen
psychologischen (Miinchener) Methode dar. Néheres dartiber in ,Catecheticum*® I
(1941—3) 217 und in ,Collectanca Comm. Synod.” 15 (1942) 152—38.
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terricht, wenigstens in den Grundziigen, bereits nach den Hauptrichtlinien mo-
derner Katechetik reorganisiert war. Soweit sich eine durchgreifende Reform
im Sinne der modernen katechetischen Bewegung zeigte, blieb sie doch allzu sehr
auf einzelne gut gefiihrte Schulen, besonders in den Stddten, beschrankt. Das ist
nicht zu verwundern. Auch in den sogenannten ,christlichen® Lindern haben
sich die Forderungen der Katechetischen Bewegung nur allméhlich und mit
auBerordentlich grofien territorialen Unterschieden und Verspdtungen durch-
setzen konnen. In den Missionsldndern wurde das Gedankengut der Kateche-
tischen Bewegung naturgemdf erst spiter bekannt. Zu geringer lebensvoller
Kontakt mit dem Geistesleben der katechetisch fithrenden Lander, mangelhafte
Ausbildung der Missionare und leider auch der Fachprofessoren fiir die Seminare
haben diese naturgemifle Verspitung etwas bedenklich anwachsen lassen. Zudem
stellten sich in der Mission auch beim besten Willen verantwortlicher Stellen der
Verwirklichung der neuen katechetischen Ideale ungleich groflere Schwierig-
keiten entgegen als in den katechetisch fithrenden Landern Europas und Amerikas
mit ihren hochentwickelten Volksschulen und dem sorgfaltig durchgebildeten
Lehrpersonal. Seit Ausbruch des japanischen Konfliktes hduften sich in allen
Missionen Chinas die Schwierigkeiten. Nicht wenige Missionen hatten um ihre
Existenz zu ringen. An eine durchgreifende katechetische Reform war da beim

besten Willen nicht mehr zu denken.

Zweifellos hat es auch vielfach am rechten Verstindnis fiir die
Dringlichkeit einer umfassenden katechetischen Erneuerung gefehlt
Die ungiinstigen Zeitverhiltnisse legten von vornherein den Ge-
danken eines weiteren Aufschubs nahe. Und war die Angelegen-
heit wirklich so dringend? Konnte man nicht mit Recht auf die
schonen Erfolge hinweisen, die der religiose Unterricht auch in der
bisherigen Form hervorgebracht hatte?

9. Ausmafy der Missionskatechese

Tatsichlich besaflen die Altchristen, die in ihrer Jugend in der
iiblichen Weise wenigstens eine Gebetsschule besucht hatten, ein
ziemlich umfangreiches religioses Wissen, das den Vergleich mit
dem Durchschnitt der abendlindischen Christen gewifl nicht zu
scheuen hatte. In den Volksschulen der Mission wurde taglich
wenigstens eine Stunde dem religiosen Unterricht gewidmet. In den
sogenannten ,Gebetsschulen®, wie sie bis in die letzten Jahre in der
chinesischen Mission weithin in Ubung waren, bildete der Unter-
richt in der christlichen Religion sogar den einzigen Hauptgegen-
stand, dem Tag fir Tag mehrere Unterrichtsstunden gewidmet
wurden (Katechismus, Biblische Geschichte, Erklirung und Ein-
lernung der vielen schwierigen, in der alten Literatursprache ab-
gefaften Gebete). Die Kunst des Lesens und Schreibens wurde in
der reinen Gebetsschule an Hand der religidsen Texte (Katechismus,
Gebetbuch) erlernt. Daneben biirgerte sich in den letzten Jahr-
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sehnten immer mehr der Brauch ein, die Schiiler auch in der Gebets-
schule wenigstens mit den Grundbegriffen der Rechenkunst und der
neuen Reichssprache (Kuo-yii) bekannt zu machen. So primitiv der
Unterricht der alten Gebetsschule gewesen sein mag, er hatte fur
seine Zeit grofe Bedeutung und bei guter Handhabung hinrei-
chende Erfolge. Die grofe Mehrzahl der christlichen Kinder ver-
dankte ihm ein verhiltnismifig reiches religioses Wissen, ja sogar
einen gewissen Bildungsvorrang vor so vielen heidnischen An-
alphabeten, die niemals in ihrem Leben auf einer Schulbank ge-
sessen haben. Durch den grofien Aufschwung der staatlichen Volks-
schule war das allerdings anders geworden. Die alte Gebetsschule
stand weit hinter der neuen Volksschule zuriick. Schon aus diesem
Grunde mufite die primitive Gebetsschule einer regelrechten katho-
lischen Volksschule weichen. Die Kirche hatte alles Interesse daran,
daf der Bildungsgrad der Christen nicht zu sehr unter das Niveau
der Heiden herabsank. Ubrigens hat bereits in der Bliitezeit der
Gebetsschule ein recht betrichtlicher Teil der christlichen Kinder
nach einigen Jahren Unterrichts in der Gebetsschule die griind-
lichere Schulung einer Missionsvolksschule erhalten.

Weniger gut war es, aufs Ganze gesehen, mit dem Unterricht der
Neudhristen bestellt. GewiB, wer von den Neuchristen vor der
Taufe die volle Schulung eines geschlossenen Katechumenates®
durchgemacht hatte, hatte schon vor der Taufe ein durchaus genii-
gendes religioses Wissen erhalten. Doch wird jeder Kenner der
Lage ohne weiteres zugeben, dafi die Unterweisung der Taufbe-
werber tatsichlich sehr verschieden gehandhabt wurde und daf auch
von Missionaren sehr tiichtiger Missionsorden — gegen die klaren Be-

7 Einen recht guten Einblick in den Lehrgang, Stoffauswahl und Stoffgliederung
eines vierwochentlichen letzten Unterrichtes auf die Taufe bietet Zmarzly SUD,
Unterricht im Katechumenat, in ,Collectanea C. S.* 14 (1941), 486—524. Diese
tiichtige, von der modernen Katechetik inspirierte Arbeit ist auch als Extra-
nummer der ,Missions-Korrespondenz® erschienen, welde die Steyler Patres in
Kaomi (Shantung) herausgaben. Seite 177—180 bictet Zmarzly recht bemerkens-
werte Skizzen fir die Katechesen der vier Katechumenatswochen. Einen Kursus
ausgearbeiteter Katechesen fiir das Katechumenat, alles in allem mehr nach
alterer Lehrart, gab P. Kappenberg chinesisch heraus: Ling-hsi vao-li chiang-hua
(Erklarung der christlichen Lehre fiir Taufbewerber), Yenchow 1940-—42 (3 Bde.).
Niheres dariiber in ,Collectanea® 15 (1942) 155—158. Uber die Praxis des ge-
schlossenen Katechumenates fiir die Zeit vor dem Kriege vgl. besonders Bed:-
mann, Die katholische Missionsmethode in China (Immensee 1931), 178—191.
Dort auch gute geschichtliche Notizen. Kiirzere Zusammenfassung des Standes
der Vorkriegszeit bei J. Thauren SUD, Religiose Unterweisung in den Heiden-
landern, 91—99. Dort auch Stoffverteilungsplan, den Msgr. Otto CICM fir einen
zwolftigigen Katechumenatskursus gab.
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stimmungen des eigenen Ordens — nicht selten ohne hinreichende
Unterweisung und Erprobung getauft worden ist. Immer wieder
lieR man sich von einem falschen Eifer einreden, das Eisen musse
eben geschmiedet werden, solange es heif sei, der fehlende Un-
terricht konne schlieflich nach der Taufe noch hinreichend erganzt
werden. Leider wurden zu frith getaufte Neuchristen fast immer
laue Christen, die der Mission immer mehr entglitten, und die statt-
liche Zahl der ,Nolentes® — Christen, die nicht mehr zu den
Sakramenten kamen — weiter vermehrten.

Man wird alles in allem wohl ohne Schonfarberei sagen dirfen,
daf die groRe Mehrzahl der Altchristen (im Jugendunterricht) und
jedenfalls ein Gutteil der Neuchristen (im Katechumenat) einen
quantitativ hinreichenden Glaubensunterricht empfangen haben.
Freilich 148t sich das nur fiir die Zeit vor dem chinesischen Konflikt
behaupten. Seit 1987 litt der regelmafige Religionsunterricht vieler-
orts aufs schwerste durch die ungiinstigen dufieren Umstande.

Wohl war das Missionswerk nicht iiberall in gleicher Weise behindert. In den
Stiidten konnte der Unterricht der Missionsschulen vielfach ohne allzu grofie
Storungen weitergefithrt werden. Viel schlimmer stand es mit den Schulen auf
dem Lande. Das hing mit der Eigenart der Kriegsfilhrung zusammen. Die
Stidte waren meist bleibend in japanischer Gewalt. Die Schulen auf dem Lande
hatten unter den Fihrnissen eines, erbitterten Guerillakrieges zu leiden. Wohl
wurde der Unterricht in den Missionsschulen, solange es noch einigermafien
moglich war, wenigstens in vereinfachter Form fortgesetzt. Oft muflte er fiir
lingere Zeit ausgesetzt werden. In der ibrigen Zeit muflte man sich nur allzu
oft mit einem sehr verminderten Erfolg zufrieden geben. Auch in recht gut ver-
walteten Missionen entbehrte ein Gutteil der christlichen Jugend des Unterrichts.
In den paar Nachkriegsjahren (1945—49) hat sich die Gesamtlage nicht ge-
bessert. Weite Gebiete des chinesischen Missionsfeldes standen bereits bei Ende
des Krieges unter kommunistischer Kontrolle, bald kamen weitere blithende
Missionen unter die Herrschaft der Kommunisten, die nun immer mehr die
Maske abwarfen und ihre Religionsfeindlichkeit immer offener hervorkehrten.
So kam es, dafl bereits um 1949 ein nicht unerheblicher Teil der christlichen
Jugend des verhéltnisméfig grindlichen Unterrichtes der Vorkriegszeit ent-
behrte, vielen fehlte sclbst das notwendige religidse Wissen. In dieser kritischen
Lage wirkte sich der Mangel entsprechender Familienkatechese besonders ver-
hingnisvoll aus. Die Familienkatechese war seit Jahrzehnten stark vernach-
lassigt worden, man hatte die ganze Hoffnung auf den religiésen Unterricht der
Missionsschule gesetzt und das katechetische Unvermogen der Familie einfach
als Tatsache hingenommen. Auch die Eltern betrachteten den religiosen Unter-
richt ausschlieflich als Aufgabe der Schule und glaubten, ihre Pflicht dadurch
gentugend zu erfiillen, dafl sie die Kinder nicht in die heidnische, sondern in
die christliche Schule schickten. Wohl lernten die christlichen Kinder durch das
gemeinsame Morgengebet und Abendgebet in der Familie die iiblichen altehr-
wiirdigen Gebete hersagen. Aber wer konnte diese kaum verstindlichen Gebete
dem Kinde erkliren? Wie viele deutsche Miitter kdnnten iibrigens ihrem Kinde
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die taglichen Gebete erkliren, wenn diese Gebete etwa in mittelhochdeutscher
Sprache abgefafit wiren? Der neue Katechismus war 1934, drei Jahre vor Aus-
bruch des japanischen Konfliktes, eingefiihrt worden; er war den alteren Christen
neu. Aber nicht darin lag letztlich die Hauptschwierigkeit. Die christlichen
Eltern waren bisher wirklich nicht gewohnt, ihren Kindern den Katechismus
beizubringen — und althergebrachte Gewohnheit ist bei konservativen Christen,
auch in China, eine Grofimacht, die es mit Papst und Kaiser aufnimmt. Dabei
litten viele christliche Eltern selber unter dieser Unzuldnglichkeit, man sah die
schlimmen Folgen, aber man fithlte sich einfach hilflos und unfahig, die bisher
von der Schule geleistete Arbeit in vereinfachter Form durch Unterricht in der
Familie zu ersetzen. In nicht wenigen Fillen mogen eifrige christliche Jung-
frauen® eingesprungen sein, aufferhalb eines cigentlichen Schulunterrichtes Kin-
der um sich gesammelt und wenigstens in den wichtigsten Glaubenswahrheiten
unterricitet haben. Aber in noch viel mehr Fallen geschah leider nichts, um den
Ausfall des religiosen Unterrichtes der Schule einigermafien zu kompensieren.

8. Qualitit der Missionskatechese

So bot die katechetische Situation Chinas um 1949 schon in bezug
auf das Ausmal der tatsichlich erteilten religiosen Unterweisung
ein trauriges Bild, besonders traurig und besorgniserregend mit
Riicksicht auf die hereinbrechende Verfolgung, welche gerade die
ungeniigend unterrichtete Jugend vor die schwerste Belastungs-
probe stellen sollte. Doch auch die Art und Weise, in der die reli-
giése Unterweisung im allgemeinen erteilt zu werden pllegte, gab
fir jeden tiefer blickenden Beobachter Anlafl zu begrindeter Be-
sorgnis. Das Bild, welches die katechetische Unterweisung im vor-
kommunistischen China zeigte, bietet im grofien und ganzen die
gleichen vorherrschenden Grundziige, wie die katechetische Unter-
weisung der christlichen Linder vor dem Sieg der Katechetischen
Bewegung. Nur ist dabei zu beachten, daff sich manche Mangel im
Missionsland besonders schidlich ausgewirkt haben.

Das gilt vor allem vom religiosen Intellektualismus, welcher der
alteren religivsen Unterweisung in China und anderswo vielfach
anzuhaften pflegte. Bei Kindern und Jugendlichen, die in einer

$ In jeder groferen Gemeinde von Altchristen dirfte es gottgeweihte Jung-
frauen gegeben haben. Sie hatten meist bessere Aushildung als die iibrigen
Frauen erhalten, lebten entweder zuriidkgezogen in der Familie, oder widmeten
sich dem Werk der Glaubensverbreitung, besonders durch Unterricht in den
F}ebctsschulen fir Midchen. Die Bischofe suchten in den letzten Jahrzehnten
immer wieder den Stand der christlichen Jungfrauen durch bessere aszetische
und Allgemeinausbildung zu heben, sie in ordensdhnlichen Vereinigungen zu-
sammenzuschliefen. Vgl. Primum Concilium Sinense (1924) n. 196. Die Kommu-
nisten richteten ihre Angriffe von Anfang an gegen diesen Stand, besonders auch
wegen des Zolibats, der das Gemeinwohl schadige.



90 Hofinger: Die katechetische Situation in China vor 1949

ganz christlichen Atmosphére aufwachsen, mag ein stark intellek-
tualistisch eingestellter Religionsunterricht oftmals ohne groflere
Schiidigung des religiosen Lebens abgehen, der Intellektualismus
der Schule wird durch das intensive religiose Leben der Umwelt
weitgehend paralysiert. Nicht so in der Mission; da muff ja — be-
sonders wenn die Familienerzichung zu wiinschen ubrig lifit — das
religiose Leben durch die Schulkatechese erstmals geweckt und fest
begriindet werden. Oftmals kam es tbrigens gar nicht zu wirk-
lichem Intellektualismus. Der iiberbelastete jugendliche Verstand
suchte seine Biirde ganz von selber auf das mehr mechanisch arbei-
tende Gedichtnis abzuwilzen. Man wird wohl kaum in Abrede
stellen konnen, daR die religiose Jugendunterweisung im Gebiet
der chinesischen Mission der Gefahr eines allzu geddchtnisfrohen
Religionsunterrichtes durch Einfluf der alten chinesischen Unter-
richtsmethode besonders ausgesetzt war® und dieser Gefahr auf
weite Strecken hin doch allzu sehr erlegen ist. Natiirlich hat da-
durch die Vitalitit des Religionsunterrichtes, die gerade in der Mis-
sion von solcher Bedeutung ist, empfindlich gelitten. Wohl war hin-
sichtlich der Belastung des Gedichtnisses, wiederum nicht ohne
starke Beeinflussung durch die moderne chinesische Schule, bereits
eine merkliche Besserung zu verzeichnen. Aber man hitte auf diesem
Wege schon ein gut Stiick weiter voranschreiten mussen.

Wie anderswo fiithrte auch in China der intellektualistisch gerichtete Religions-
unterricht letztlich oft zu einem falschen Scheinwissen und nicht so sehr zu
einem tiefen, wenn auch der Eigenart des Katechumenen angepafiten Eindringen
in den eigentlichen Sinn und Gehalt des dristlichen Evangeliums. Hier lagen
wohl mit die bedeutendsten Méngel der bisherigen Missionskatechese Chinas:
Aufs Ganze geschen, ist es ihr noch nicht in geniigendem Ausmafl gelungen, das
Wesentliche beherrschend in den Vordergrund der religiosen Unterweisung zu
stellen, das Evangelium Christi als ein lichtvolles Ganze von begliickender
Schonheit vorzulegen, eben als eine wohlgefiigte Ordnung letzter und hadhster

Werte, und nicht so sehr als ein System mehr oder weniger lastiger, wenn auch
nodh so sinnvoller Pflichten 1. Gerade in der Missionskatechese ist es von grofiter

9 Die iltere chinesische Schule begann mit dem mechanischen Memorieren der
chinesischen Klassiker. Die moderne chinesische Schule wandte sich scharf gegen
das Memorieren unverstandener Texte und iiberhaupt gegen die vorzeitige Ver-
wendung klassischer Texte im Schulunterricht. Im Unterricht der Elementarschule
sollte nur die neue Reichssprache — Kup-yit — gelehrt werden.

18 Diese gerade auch fiir die Missionskatechese besonders wichtigen Grundfragen
der materialen (inhaltlichen) Katechetik wurden in den ersten Jahrzehnten wohl
auch von der Katechetischen Bewegung vielfach etwas stiefmiitterlich behandelt.
Ausfihrlich handelt dariiber, besonders iber die wichtige Frage nach der
rechten Gliederung des kateketischen Lehrgutes, J. Hofinger S, De apta divi-
sione materiae catecheticae, in ,Collectanea Comm. Syn.“ (Peking) 13 (1940)
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Bedeutung, daB sie in allen ihren Zweigen und Stufen das christliche Glaubens-
gut schlicht, aber so lichtvoll wie moglich als das darbiete, was es eben seinem
innersten Wesen nach ist, als die begliickende Kunde von unserer unverdienten, *
iber alles herrlichen Erlésung und Erhebung, die uns in Christus Jesus zuteil
geworden ist. Unter dieser Riicksicht hat die Missionskatechese in China, aufs
Ganze gesehen, wohl noch nicht ganz ihrer Aufgabe entsprochen. Es diirfte wohl
kaum zu streng geurteilt sein, wenn man einen gewissen Mangel an religidser
Vitalitit, den man trotz so vieler herrlicher Teilerfolge, auf bedeutende Strecken
hin feststellen mufite, zu cinem guten Teil aus Mangeln der Missionskatechese
herleitet. Die Missionskatechese war eben doch zu intellektualistisch, formalistisch,

zu wenig vital.

An diesem Mangel der bisher iiblichen Unterweisung hatte gewif§
auch die unvollkommene katechetische Unterrichtsmethode ihren
Anteil. Trotz zahlreicher Ausnahmen wird man wohl sagen mussen,
dafB, aufs Ganze gesehen, die textanalytische Methode ihre Vorherr-
schaft in der Missionskatechese weiter behaupten konnte. Hatte
diese Methode schon in den christlichen Landern den Intellektualis-
mus des religiosen Unterrichts in schiddlicher Weise gefordert, so
erst recht in der chinesischen Mission, wo sie durch die Kombination
mit der veralteten chinesischen Lehrart oft noch mehr entartete
und nicht selten zu einer diirren, gehaltlosen Erklarung der chine-
sischen Schriftzeichen des zu erklirenden Textes absank .

588—599, 799—749, 845—859, 950—965. Vgl. auch ,Lumen Vitae“ (Briissel) 2
(1947) 719—741. Eine gute Einfilhrung in die einschldgigen Fragen bietet
R. Conrady SUD, Einige Gedanken iiber drei gegenwirtige Katechismusprobleme,
in ,Kaomi Regions Korrespondenz* (spater ,Missions-Korrespondenz®) 5 (1942),
1. Heft. Einen Zyklus grundlegender Missionskatechesen, im Sinne der eben
zitierten Aufsatze ausgearbeitet, bietet J. Hofinger SJ, Nuntius Noster, seu
themata principalia praedicationis christianae, Tientsin 1947 (lateinisch und
chinesisch). Kiirzere Zusammenfassung in ,Missions-Korrespondenz® 8 (1945)
157—178, und ,Lumen Vitae® 5 (1950) 264—280.

1t Selbstverstindlich gab es von jeher auch tiichtige Katechisten, welche die Wort-
erkldrung des Katechismustextes mit seinen neuen, den Kindern noch unbekannten
Schriftzeichen siuberlich von der Katechese iiber den betreffenden Lehrabschnitt
trennten, Die Texterklarung pflegte nach élterer Lehrart der Unterweisung iber
den Lehrinhalt voranzugehen. Zur Rechtfertigung dieser Lehrordnung lafit sich im
chinesischen Katechismusunterricht der schwerwiegende Grund anfihren, daff
die Kinder nur bei dieser Lehrordnung imstande seien, am Ende der Katechese
den zugehdrigen Katechismustext anstandslos zu lesen. Beim Religionsunterricht
im Rahmen einer gutgefithrten Volksschule wird sich diese Schwierigkeit wohl
dadurch heheben, dafl die einfachen Sdhriftzeichen des dhinesischen Einheits-
katechismus — im ganzen nur 861 verschiedene Schriftzeichen — so gut wie alle
aus dem profanen Unterricht bekannt sein diirften, bezichungsweise im Lese-
unterricht leicht im vorhinein erklart werden konnen. Auf der hier erwihnten
Schwierigkeit griindet die Eigenart der Katechismusbiichlein, welche die Steyler
Patres unter Leitung von P.Kosters SUD zum Gebrauch an katholischen Volks-
schulen zusammengestellt haben: Chung-hsiao-hsiieh kung-chiao tao-li chiao-k’e-
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Nicht selten wurde der christlichen Erziehung in den Missions-
schulen Chinas auch ungeniigende Einschdtzung der Eigentitigkeit
des Zoglings und in Verbindung damit zu geringe Sorge fiir die
wirksame Erziehung zu wahrer christlicher Selbsttatigkeit zum Vor-
wurf gemacht. Dieser Vorwurf stammt nicht nur von unversohn-
lichen Gegnern, die fiir Sinn und Wert des christlichen Gehorsams
kein Verstindnis haben, und hatte zweifellos seine teilweise Berech-
tigung. Die gegenwartige Zeitlage fordert noch viel bewufitere
Erziehung zu wahrer christlicher Selbstindigkeit. Es gilt, Christen
heranzubilden, die auch ohne schiitzende Aufsicht und inmitten der
heidnischen und atheistischen Umwelt aus innerer Uberzeugung
entschlossen und unwandelbar ihren christlichen Lebensweg gehen™.

I1. HAUPTURSACHEN VORHANDENER MANGEL

Fiir das tiefere Verstindnis der katechetischen Situation vor 1949,
besonders aber fiir die rechte Bestimmung der Gegenwartsaufgaben,
ist es von Bedeutung, noch kurz die Hauptursachen der vorhan-
denen Mingel herauszustellen. Es soll hier nicht nochmals von den
auferordentlich ungiinstigen dufleren Lebensbedingungen der letz-
ten Jahrzehnte die Rede sein. Der Missionar kann sie sich nicht
beliebig aussuchen, er nimmt sie glaubensstark aus der Hand der
Vorsehung entgegen. Wir meinen hier vielmehr jene Ursachen, die
vom freien Willen der Glaubensboten abhingen und durch plan-
volle Missionsarbeit mehr oder weniger ausgeschaltet werden
konnen. :

1. Mangelhafte katechetische Ausbildung der christlichen Erzieher

Die katechetisch-padagogische Ausbildung der Missionare lief}, aufs
Ganze gesehen, noch recht zu winschen {ibrig. Bei auslandischen
Missionaren fehlte zudem nicht selten die notwendige griindliche
Ausbildung in der Landessprache. Trotz der klaren und eindring-

shu (Katholisches Religionsbuch fiir Mittelschulen), im ganzen 15 Biichlein fiir die
Volksschule und Untermittelschule, 2. Aufl. Yenchow 1941—42. Der Text des
Religionsbuches schliefit sich ganz an dic fortschreitende Kenntnis chinesischer
Schriftzeichen an. Naheres dariiber in ,Collectanea Comm. Syn. 15 (1942) 148,
und ,Catecheticum® (Tantung) 1 (1941—43) 343—356.

12 Auch hier ist zu beachten, daf vorhandene Mingel zum Teil aus der etwas
kritiklosen Verpflanzung westlicher Konviktserziehung alterer Sorte auf die
Missionsschule zu erkliren sind. Viele Missionare haben seit ihrer Jugend nur
diese Erzichungsart kennen gelernt, die Erziehung im Orden ist im wesentlichen
die gleichen Wege gegangen.
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lichen Weisungen der Enzyklika ,Maximum illud® (1919) kamen
selbst in angesehenen Missionsorden nicht wenige Falle durchaus
unzureichender sprachlicher Ausbildung vor. Erst in den letzten
Jahren vor dem Krieg trat hierin eine entscheidende Wendung
zum Besseren ein; es kam in Peking zur Grindung gutgeleiteter
Sprachschulen fiir die Jungmissionare. In den neuerrichteten Pe-
kinger Sprachschulen der Franziskaner und Jesuiten erhielten nicht
wenige Missionare, auch solche anderer Missionsorden, eine fort-
geschrittene sprachliche Ausbildung. Immer mehr setzte sich das
Bestreben durch, alle neuangekommenen Missionare zu einem zwei-
jahrigen soliden Sprachstudium an einer solchen Sprachschule fiir
Missionare zu verpflichten.

Leider wurde bei der Grindung der Sprachschulen die Gelegenheit versdumt,
sugleich mit der Kenntnis der chinesischen Sprache den Jungmissionaren auch
cine entsprechende katechetische Ausbildung zukommen zu lassen. Die Erfah-
rung zeigte, dafl ein sehr hoher Prozentsatz der neuangekommenen Missionare
keinerlei katechetische Ausbildung empfangen hatte. In der Mission mufite sich
dieser bedauerliche Mangel an katechetischer Schulung noch schlimmer aus-
wirken als beim Seelsorgsklerus in christlichen Lindern. In der Mission ist der
Missionar nicht nur selber Katechet, sondern hat tiberdies eine Reihe von Schulen
zu leiten. Er ist der Schulinspektor aller Missionsschulen seines Distriktes, hat
alle Lehrer und Lehrerinnen dieser Schule zu fithren und zu iberwachen. Wie
konnte er dieser wichtigen Aufgabe ohne jede Aushildung in religioser und
profaner Didaktik und Pédagogik einigermaflen zufriedenstellend nachkommen?
Geniigte dafiir — wie manche glaubten — einfach der gesunde Hausverstand
und die Ausbildung in scholastischer Theologie? Die missionarische Erfahrung
legte jedenfalls cine negative Antwort nahe. In der Mission konnte etwaiger
Mangel an katechetischer Schulung auch viel schwerer nachgeholt werden als in
der Heimat, wo dem katechetisch interessierten Priester viel reichere Bildungs-
hilfen zu Gebote stehen. Dem iiberarbeiteten Missionar wird es meist sehr schwer
fallen, sich erst mithsam um die nétige katechetische Literatur umzusehen und
sich durch eigenes Studium allmihlich die notwendige katechetisch-padagogische
Durchbildung zu verschaffen. Nur wenn in den Jahren der missionarischen
Ausbildung intensives katechetisches Interesse geweckt und emne gute crste Ein-
fihrung geboten wird, 1aBt sich einigermaflen erwarten, daff der strebsame Mis-
sionar auch im Gedréinge missionarischer Aufgaben auf der bereits geschaffenen
Grundlage weiterarbeiten wird. 3

Der mangelhaften katechetischen Ausbildung der auslindischen Missionare ent-
sprach ganz von selber ein dhnlicher Mangel in der Ausbildung der einhei-
mischen Priester und Katechisten. Nur daf sich hier mangelnde Ausbildung noch
schlimmer auswirken mufite. Wurde im Seminar und in der Katechistenschule
keine griindliche katechetische und pédagogische Ausbildung geboten, so war bei
dem empfindlichen Mangel an der notwendigen katechetischen Literatur in
chinesischer Sprache ecine entsprechende katechetische Selbstausbildung nicht blof}
sehr erschwert, sondern in vielen Fillen geradezu unmoglich. Es wird in der
Vorkriegszeit wohl nicht allzu viele Seminarien und Katechetenschulen gegeben
haben, die ihre Schiller systematisch in die neuere Katechetik eingefithrt haben.
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Doch diirfte in den Seminarien seit den letzten 15 Jahren eine merkliche Besse-
rung eingetreten sein '3

Es wire verfehlt, hier nur auf den Mangel an solider methodischer
Aushildung hinzuweisen. Wir haben im ersten Teil des Aufsatzes
bereits einen gewissen Mangel an Vitalitit hervorgehoben, der der
Missionskatechese vielfach anhaftete. Kam dieser Mangel an
Uitalitit, neben andern Ursachen, nicht vor allem auch daher, daff
die christliche Frohbotschaft dem kiinftigen Glaubensboten selber
noch kaum in ihrer ganzen Schonheit aufgegangen ist? Der reich-
lich bemessene religiése Unterricht in Seminar und Katechistenschule
mag die christliche Lehre dogmatisch noch so korrekt und prazis
geboten haben; hat er auch die grofien Linien, die tiefen Zusam-
menhinge der christlichen Dogmen wirksam aufgezeigt, hat er bei
aller schulmafigen Korrektheit und Soliditit den kiinftigen Glau-
bensboten wirklich warm gemacht, ihn die hinreichende Gewalt der
Botschaft Christi zuerst einmal an sich selber erleben lassen? Es
diirfte wohl sein, daf} diese Riicksicht bei der Ausbildung der kiinf-
tigen Missionare und Katechisten bisher noch nicht geniigend be-
achtet worden ist.

Noch mehr als die Ausbildung der Seminaristen und Katechisten
lieR die katechetisch-pidagogische Ausbildung der Eltern zu wiin-
schen tibrig, so dafl auch recht gute christliche Eltern in der Zeit
der Not den Ausfall der religiésen Schulerziechung in keiner Weise
wettmachen konnten.

2. Mangel an der notwendigen katechetisch-piadagogischen Literatur

Eben weil die katechetisch-padagogische Ausbildung der verschie-
denen Klassen christlicher Erzieher noch allzu weit vom Ideal ent-
fernt war, hitte unbedingt durch sorgfaltige Bereitstellung ge-
diegener katechetischer Literatur nachgeholfen werden missen.
Leider konnte auch das nicht rechtzeitig in geniigendem Ausmafl
geschehen. Wohl kamen in den letzten 15 Jahren eine Reihe solider
katechetischer Neuerscheinungen heraus. Es handelte sich dabei fast
ausschliefilich um Ubersetzungen oder Bearbeitungen moderner

18 Zur Frage der katechetischen Ausbildung der Seminaristen vgl. J. Hofinger S,
De formatione catechetica seminaristarum, in ,Collectanea C. S.“ Peking, 15 (1942)
58—95. Noch wihrend des Krieges gab P. Simon Wagner OFM fir Seminaristen
ein chinesisches Handbuch der Katechetik heraus: Compendium catecheticae
missionalis, Pesini 1944. Soweit wir wissen, ist das die erste Arbeit dieser Art
in China, jedenfalls, soweit es sich um eine Einfithrung in die neuere Katechetik
handelt.
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europaischer Werke'. Ohne Zweifel ist durch diese Werke viel
Gutes geschehen. Doch konnten sie den nach wie vor bestehenden
Mangel an grundlegenden katechetischen Werken nicht beheben.
Die literarische Seite der katechetischen Situation vor 1949 wird
vielleicht am besten durch folgende Tatsachen charakterisiert. In
normalen Zeiten durften mindest 20 000 Katechisten, Katechistinnen
und Schulschwestern im Dienste der Mission gearbeitet und, wenig-
stens zeitweise, religiose Unterweisung erteilt haben. Fir diese
Legion christlicher Lehrer und Lehrerinnen gab es bis zum Zu-
sammenbruch des katholischen Schulwesens durch die kommuni-
stische Verfolgung kein einziges chinesisches Handbuch, das den
Lehrer selber in gentigender Weise mit der neuen katechetischen
Methode bekannt gemacht hitte. Desgleichen fehlte noch immer
eine Erklarung des neuen Katechismus nach der neuen Lehrart .
So blieb man eben ziemlich allgemein bei der alten, fiir den Lehrer
zweifellos bequemeren textanalytischen Methode, oder aber man
erzihlte nach moderner Lehrart fleiflig ,,Geschichten®, und vergaf}
dabei, an Hand der katechetischen Erzahlung die christliche Lehre
und schlieflich auch den Wortlaut des Katechismus zu erklaren.

4 So ibersetzten die Steyler Patres das ,Katholische Religionsbiichlein® von
W. Pichler (Tsingtao 1938), den ,Weg zum Leben® von /. Evang. Pichler (Yen-
chow 1941), ,Highway to Heaven® von Edw. Fitzpatrick (Tsingtao 1942—1945).
Die Franziskaner von Tsinanfu brachten eine gekiirzte Ubersetzung der Kate-
chesen von Pichler (Tsinan 1940) und in recht gelungener Ubersetzung die
berithmten Elementarkatechesen von Fiirsterzbischof Augustin Gruber, nach der
Bearbeitung von P. Michael Gatterer (Tsinan 1941). Die Scheutvelder Patres
schenkten uns eine Ubersetzung der Beicht- und Kommunionkatechesen der Schul-
schwestern von Vorselaar (Tatung 1941). Zu Hongkong erschienen Ubersetzungen
von Morrow’s ,My first communion® (Truth Society 1939), ,My Catholic Faith*
(Salesianer 1947). Tientsiner Jesuiten bearbeiteten franzosische Werke zu Text-
biichern fiir die Mittelschule: Masure, Le Catéchisme d’Initiation chrétienne
(Tientsin 1944), Glorieux, Le Christ et sa Religion (Tientsin 1944), L. Sullerot
(Tientsin 1941—47). Nach dem Kriege brachten die Salesianer auch die Bearbei-
tung eines italienischen Autors heraus: Pomati, Il mio Catechismo (Hongkong
1947). : '

5 Per Versuch einer solchen Erkldrung, den B. F. Meyer MM mit seinem grofien
Katechismuswerk machte (Hongkong 1939—41), bot mancherlei gute Anregung,
mufBte aber als Ganzes doch abgelehnt werden. Vgl. dariiber ausfihrlich ,Cate-
cheticum®, Tatung 1 (1942), 190—216, desgleichen ,Collectanea Comm. Syn.%,
Peking 15 (1942), 153. Uber den Kommentar von Bischof Haouissée S| siche oben
Anmerkung 6. Daneben gab es bereits drei grofiere Werke, die den neuen Kate-
chismus nach &lterer Methode erklirten: Die Neubearbeitung der Katechismus-
erklarungen von Henninghaus-Freinademetz-Hesser SUD  (Yenchow 1936), der
Katechismuskommentar von P. Chang SUD (Tsingtao 1989), schlieflich das grofie
Katechismuswerk von U. Elizondo S] (22 Bde., Wuhu 1936—1941).
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Man kannte eben das Wesen der neuen Lehrweise noch nicht. Mit
katechetischen Werken, die ein europaisches Religionsbuch erklar-
ten, war da wenig geholfen. Solche Werke konnten vorziigliche
ergianzende Hilfsdienste leisten, setzten aber ihrerseits bereits eine
hinreichende Einfithrung in die moderne Katechetik voraus und
vor allem eine solide Erkldrung des eigenen Katechismus nach der
psychologischen Methode. Sonst fihrten sie, ohne es zu wollen,
mehr vom vorgeschriebenen Katechismus ab als zum Katechismus
hin.

In dhnlicher Weise wie fur die Katecheten fehlte es auch fur die
Schiiler an guten Lehrbiichern fiir Religion.

Der einzige offiziclle, in ganz China anerkannte Katechismus war der soge-
nannte Mittlere Katechismus, Es gab keinen in ganz China eingefithrten Kleinen
oder Groflen Katechismus®. Der Mittlere Katechismus war eine relativ gute
Leistung der Ubergangszeit, die sich durch Kiirze, Klarheit und Prignanz aus-
zeichnet. Selbstverstdndlich wiirde eine neue Redaktion gar manches zu dndern
haben. Doch kommt das derzeit gar nicht in Frage. Auf jeden Fall konnte der
Mittlere Katechismus allein dem Religionsunterricht nicht gentigen. Der Religions-
unterricht an den katholischen Volksschulen bendtigte vor allem ein Textbuch
das Katechismus und Biblische Geschichte zu einer organischen Einheit verbinde.
In dieser Hinsicht haben die Religionsbiichlein der Steyler Patres!” zim minde-
sten einer guten Losung den Weg gewiesen. Sie erschienen wihrend des Krieges,
und konnten sich schon deshalb nicht mehr allgemein durchsetzen. In den Volks-
schulen konnte man sich im Notfall schlieflich mit dem Mittleren Katechismus
und einer Biblischen Geschichte behelfen. So wurde der Mangel an passenden
Textbiichern vor allem im Religionsunterricht der Mittelschule empfunden. Es
kam dabei bis zum Einmarsch der Kommunisten zu keiner befriedigenden Losung.
Man hatte es schon mit allerhand Ubersetzungen und Bearbeitungen auslan-
discher Lehrbiicher versucht®. Unmittelbar vor der Katastrophe dachte man
ernstlich daran, das hochwertige Mittelschul-Lehrbuch der belgischen Jesuiten
»Témoins du Christ® fir die katholischen Mittelschulen Chinas zu iibersetzen
beziehungsweise zu adaptieren. Es ist wohl recht fraglich, ob dieser Versuch die
rechte Losung gebracht hitte. Die katechetische Situation der beiden Lénder
Belgien—China war doch zu verschieden.

167 Als bester kleiner Katechismus durfte wohl der von den Steyler Patres heraus-
gegebene ,Katechumenenkatechismus® (Chin-chiao wen-ta) gelten konnen (3. Aufl.
Yenchow 1941). Vgl. dariiber ,Collectanea C. S.“ 15 (1942). 146. Als grofier
Katechismus wurde vielfach das von den Jesuiten der Mission Sienhsien verfafite
»Yao-li ta-chilan® (Vollstindige Religionslehre) gebraucht. Es ist in Sienhsien:
und Tientsin in vielen Auflagen erschienen.

17 Siehe Anmerkung 11.

18 Es wurden chinesische Ubersetzungen, beziehungsweise Bearbeitungen der
Werke von ].Ev. Pichler, Masure, Glorieux, Sullerot, Morrow als Textbiicher
verwendet. Siche Anmerkung 14. Vgl. auch Meiners SUD, Religious Schoolbooks.
in ,China Missionary“ 1 (1948), 656—660.
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3. Mangel an Spezialisten fir Katechetik und christliche Pidagogik

Der eben hervorgehobene Mangel an der notwendigen, ganz den
Landesverhiltnissen angepafiten katechetischen und padagogischen
Literatur war vor allem in dem Mangel an hinreichend geschulten
Fachleuten fiir Katechetik und Piddagogik begriindet. Das war
wohl tberhaupt bis in die letzte Zeit einer der -bedeutendsten
Mingel des katholischen Missionswerkes: Es fehlte noch vielfach
an sorgfaltig geschulten Fachleuten. Hatte ein Missionar seine
priesterlichen Studien gut gemacht, so hielt man ihn nur zu leicht
auch schon fiir geeignet, ohne weitere Fachausbildung in Theologie,
Philosophie und den verschiedenen profanen Lehrfichern der Mit-
telschule, die ihm mehr ,lagen“, zu unterrichten. Selbstverstiandlich
haben sich im Laufe der Jahre viele dieser Autodidakten durch
personlichen Eifer zu durchaus vollwertigen Leistungen in ihrem
Fachgebiet durchgearbeitet. Nichtsdestoweniger wird man zugeben
miissen, dafl durch die oftmals fehlende Fachausbildung des Lehr-
korpers das katholische Schulwesen der Mission auf allen Schul-
graden wesentlich behindert war. Dieser bedeutende Mangel ist
nun gewif} in den letzten 20 Jahren mehr und mehr eingeschrankt,
wenn nicht behoben worden, wenigstens was die Professoren an den
Seminarien betrifft. Aber es wird eben jedermann fiir selbstver-
standlich finden, dafl man zundchst wenigstens fiir die Hauptfacher
der Theologie und Philosophie geschulte Krifte heranholte und
nicht gerade zuerst an Katechetik dachte. Die wenigen Spezialisten,
die dafir zur Verfigung standen — noch dazu fast alles Aus-
linder —, waren zudem so mit anderer Arbeit tiberladen, daf} sie
kaum an bedeutendere schriftstellerische Tétigkeit denken konnten.

4. Mangel an planvoller Zusammenarbeit der Missionen
untereinander

Obwohl auf dem Ersten Shanghaier Konzil sich der klare Wille zu
planvoller Zusammenarbeit auf katechetischem Gebiet zeigte, kam
es nachher doch nicht dazu. Nicht einmal der im Auftrag des Kon-
zils von der Katechismuskommission ausgearbeitete chinesische Ein-
heitskatechismus, der selbstverstindlich in stindiger Fithlungsnahme
mit den Missionsbischofen ausgearbeitet wurde, wurde von allen
Dibzesen ohne weitere Abidnderung angenommen. Durch den
Mangel an wirksamer Zusammenarbeit wurden auch die ohnehin
geringen Kré_ifte, die zur Verfiigung standen, noch weiter verzettelt.
Diese Zusammenarbeit wire in der Mission um so notwendiger

2 Missions- u. Religionswissenschaft 1952, Nr. 2
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gewesen, als hier von der katechetischen Reform besonders schwie-
rige Probleme, zum Teil in unlésbarem Zusammenhang mit an-
dern Fachgebieten, zu losen waren, die nur durch einheitliches Vor-
gehen der verantwortlichen Missionsfithrer und in standiger Zu-
sammenarbeit mit einem Stab verliafllicher Fachleute zu lésen
waren. Es sei da, um nur ein Beispiel anzufithren, der fir die
chinesische Mission so wichtigen Frage der Gebetsreform, der langst
falligen Abanderung der alten schwer verstindlichen Gebete, ge-
dacht. Das Shanghaier Konzil hatte diese Reform beschlessen, auch
die Grundsitze aufgestellt, nach denen vorgegangen werden sollte,
sogar eine eigene Kommission gewahlt, welche die neuen Gebete
auszuarbeiten hatte . Und doch kam es zu keiner Losung dieser
schon damals so dringlichen Angelegenheit, die in China mit der
katechetischen Reform so innig verkniipft ist. Die Zusammenarbeit,
die fiir diese gemeinsame Sache auf dem Konzil gesichert schien,
loste sich wieder. Losungsversuche, die von Einzelgingern emp-
fohlen wurden, konnten sich natiirlich nicht durchsetzen. Trotz aller
Warnungen der Fachleute blieb es beim alten. Und so haben die
Christen jetzt in der Zeit der Verfolgung nicht einmal Gebete zur
Verfiigung, die sie ohne weiteres verstehen, vor allem sind diese
Gebete fiir die ohne griindlichen Unterricht herangewachsene Ju-
gend ein mit sieben Siegeln verschlossenes Buch .

So ergibt sich fiir die katechetische Situation Chinas vor 1949 — in
ihrer Gesamtheit betrachtet —, was tiichtige und durchaus wohl-
meinende Missiologen vom Missionswerk Chinas iiberhaupt geur-
teilt haben: ,Es fehlt den katholischen Missionen in China . .. nicht
so sehr an den nétigen Mitteln als an einer einheitlichen, plan-
méfligen Orientierung® *. Man wird allerdings ein Zweifaches er-
ganzend hinzusetzen miissen. Seit dem Ausbruch des Krieges fehlte

1 Primum Concilium Sinense, n. 46: ,Precum stylus sit quidem quadam ele-
gantia ornatus, sed simul simplex et perspicuus, ita ut preces ab omnibus, etiam
rudibus, intelligi facile possint.*

20 Zur Frage der Einfithrung neuer Gebete in etwas gehobener Umgangssprache
vgl. besonders J. Hofinger S]. De lingua vernacula in precibus christianis adhi-
benda, in Collectanea C. S.“ 17 (1944), 67—81. Dort auch der chinesische Text
der von Msgr. Karl Weber SUD redigierten Gebete in der Volkssprache. Vgl. auch
J- Hofinger S], Endlich Gebete in der Volkssprache, in ,Missions-Korrespondenz®,
Kaomi 7 (1944), 107—117.

“ J. Schmidlin, Missions- und Kulturverhiltnisse im Fernen Osten (Miinster
1914), 61. Zitiert nach J. Beckmann, Katholische Missionsmethode in China (Im-
mensee 1931), 6. Ebenso J. Thauren SUD, Religiose Unterweisung in den Heiden-
landern (Wien 1985), 82.
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es vielerorts auch an den nétigen Mitteln. Sodann ist sehr hervor-
zuheben, dafl der unleugbare Mangel einer planvollen Orientierung
in den letzten Jahren auch von der obersten Missionsleitung klar
erkannt und zu beheben versucht wurde. Es war leider schon zu
spat. Eigentlich war schon das Erste Shanghaier Nationalkonzil ein
Versuch in dieser Richtung, wenigstens soweit es auf die Intentionen
Roms ankam, die in Msgr. Costantini einen energischen Verfechter
gefunden hatten®. In die gleiche Richtung wies die Titigkeit des
nach dem Kriege nach China entsandten Internuntius Msgr. Antonio
Riberi. Das von ihm geschaffene ,Catholic Central Bureau® in
Shanghai mit seinen verschiedenen Abteilungen, desgleichen die
von ihm inaugurierten und inspirierten Tagungen fiir die Reorga-
nisation der katholischen Presse Chinas (1947) und fir christliche
Erziehung (1948) sollten der kraftvollen Zusammenfassung der
verfiigharen Krifte und einheitlichem Vorgehen in der Zukunft
dienen. Bereits war fur den Winter 1949 eine katechetische Tagung
in Shanghai geplant, desgleichen die Errichtung einer eigenen kate-
chetischen Abteilung des Catholic Central Bureau, die tibrigens im
letzten Jahr, gerade vor der gewaltsamen SchlieBung des Bureaus
durch die Kommunisten, noch wirklich erfolgt ist. Zwar konnten
diese Mafinahmen die katechetische Situation von heute kaum mehr
wesentlich beeinflussen. Doch weisen sie einer bessern Zukunft
den rechten Weg.

JOSEF FRANZ SCHUTTE S]. ROM

DER AUSSPRUCH DES LOTSEN DER ,SAN FELIPE®
FABEL ODER WIRKLICHKEIT?

Im Oktober 1596 strandete an der Ostkiiste der japanischen Insel
Shikoku, bei der Einfahrt in den Hafen Urado (T osa), das spanische
Schaff .San Felipe®. das von den Philippinen mit einer auflerordent-
lich reichen Ladung nach Mexiko unterwegs war und von den
Stiirmen gegen Japan abgedringt wurde. Dem vereinten Bemiihen
der Schiffsbesatzung und der spanischen Franziskaner im Miyako-
gebiet gelang es nicht, die Schiffshabe vor dem Zugriff der japa-

* Diesem Ziel einer einheitlichen Zusammenfassung und Orientierung diente
vor allem auch die Hauptaufgabe des Shanghaier Konzils, ndmlich die Schaffung
eines einheitlichen Missionsrechtes in China und seine Kodifikation. Vgl. Primum
Concilium Sinense. Anno 1924. Acta — Decreta et normae — Vota. Altera
Editio, Shanghai 1941.
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nischen Behorden zu retten; nach der im Osten herrschenden Auf-
fassung verloren die Besitzer das Eigentumsrecht auf gestrandete
Giiter. Die Ereignisse, die sich anlifilich der Beschlagnahme der
Sdhiffsladung abspielten, wurden sogar ein Hauptglied in der Kette
von Grinden, die schliefilich zum Tode der Franziskanermissionare
fithrten. Unter diesen Ereignissen wurde stets eine Unterhaltung
besonders hervorgehoben, die zwischen dem zur Konfiskation der
Sduffsgiiter nach Urado gekommenen Bugyo Masuda Nagamori
Yemonnojo und dem Lotsen der ,San Felipe® stattfand.

In einem umfassenden, interessanten Artikel: ,Kritische Unter-
suchung des berihmten Lotsenwortes der ,San Felipe“! hat P. Jo-
hannes Laures S] versucht, die Ereignisse, die der Strandung der
spanischen Nao an der Kiiste von Urado folgten, genau festzulegen.
Vor allem suchte er zu einem abschliefenden Urteil zu gelangen
iiber. Wahrheit oder Filschung jener Aussage des Lotsen, der spa-
nische Konig erobere seine Reiche, indem er zuerst Ordensleute
voraussende, die das Uolk bekehrten, dann schicke er seine Soldaten,
die sich mit den Neuchristen verbinden und so die Conquista mog-
lich machten. Diesem Ausspruch wurde niamlich (ob zu Recht oder
Unrecht, sei hier dahingestellt) seit dem 16. Jahrhundert ein grofier
Teil der Schuld am Tode der heiligen Martyrer von Nagasaki
(T 5. Februar 1597) zugeschoben. P, Laures kommt zu dem Schlufi,
der Lotse habe das Wort in dieser belastenden Form nicht gesprochen;
es seien seine Erklirungen im Gegenteil von Bugyo Masuda
Yemonnojo Nagamori absichtlich entstellt worden, um eine Hand-
habe zu gewinnen, das reiche Schiffsgut zu beschlagnahmen. — Wir
gehen an dieser Stelle nicht auf die verdienstvolle Gesamtdarstel-
lung der Ereignisse bei Laures ein. Uns interessiert hier nur die
ganz nichterne Frage: Ist das Wort in der bisher bekannten Form
wirklich vorgebracht worden? Und war es der Pilot oder sonst ein
Mitglied der Besatzung der ,.San Felipe®, der es gesprochen hat?
Ein wichtiges, handschriftliches Dokument gibt uns die Moglichkeit,
darauf Antwort zu erteilen.

1. Die Akten des in Nagasaki August/Oktober 1597 durchgefiihrten
Zeugenverhors
Da nach dem Tod der heiligen Martyrer von Kreisen, die den Jesuiten nicht sehr

wohlgesinnt waren, Stimmen laut wurden, als ob die Patres der Gesellschaft an
den vergangenen Ereignissen irgendwelche Mitschuld triigen, lieB der Vize-

! Neue Zeitschrift fiir Missionswissenschaft, VII. Jahrgang (1951), Heft 3.
Ss. 184—203.
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provinzial P. Pedro Gomez S] alsbald in Nagasaki beeidigte Zeugnisse auf-
nehmen, die auf verschiedene wichtige Fragen Antwort gaben® Als Antragsteller
fungierte dabei der Prokurator der Gesellschaft in Japan, P. Ruy Barreto;
Notar war Jofo de Vilhana; Juiz Conservador der Rektor des Kollegs von
Nagasaki, P. Antonio Lopez, der zugleich Generalvikar des Japanbischofs war.
Zwei verschiedene Erhebungen wurden damals juridisch aufgenommen, die erste
(,Primera Informacion®) iiber die Wegnahme des Schiffgutes der ,San Felipe®,
die zweite (,22 Informacién®) uber die Griinde, die zum Tod der Martyrer
fiihrten. Die Akten der ersten beginnen mit der am 7. August 1597 erteilten
Erlaubnis des Vizeprovinzials P. Pedro Gomez SJ, den P. Antonio Lopez S]
zum ,Juiz Conservador® zu erwdhlen. Am 13. August reichte der Prokurator
P. Ruy Barreto S] sein Gesuch um die Zeugenvernehmung und dic entsprechenden
Fragen ein; die Verhore fanden vom 13. bis zum 29. August statt; die Akten
derselben wurden am 30. August gebilligt und zur Anfertigung juridisch giltiger
Abschriften freigegeben. Weil aber P. Antonio Lopez, der Jesuit war, als inter-
essiert und deshalb verdichtig gelten konnte, gab der Vizeprovinzial am 28. Sep-
tember 1597 die Genehmigung, den in Macao wohnhaften, aber damals in Naga-
saki weilenden Antonio Garcés, der die Tonsur und die niederen Weihen emp-
fangen hatte, statt des P. Antonio Lopez als Richter aufzustellen. Darauf wurden,
nachdem Garcés am 9. Oktober seine Zusage erteilt hatte, am 9. und 10. Oktober
die gleichen Zeugen noch einmal vorgeladen, um ihre Aussagen zu bestitigen
oder zu korrigieren. Es wurde auch noch ein neuer Zeuge verhort. Am 11. Ok-

2 P. Pedro Gomez S] spricht in seinem Schreiben an den Ordensgeneral, das
er am 9. Februar 1598 in Nagasaki unterzeichnete, von diesen gerichtlich be-
eidigten Zeugnissen. Die Spanier der ,San Felipe® waren von Urade nach
Nagasaki geckommen. Dort gelang es dem Bemiihen der Jesuiten und den ver-
einigten Anstrengungen der Portugiesen und Spanier, zwei Schiffe auszuriisten,
auf denen sie nach Manila zuriidkkehren konnten. Eines kam glicklich in Manila
an, das andere mufite umkehren, und die Bemannung (ein Teil der Besatzung
der ,San Felipe®) den nichsten Monsun abwarten, also Monate lang in Japan
bleiben. Nun hatten einige der Insassen des ersten Schiffes bei ihrer Ankunft in
Manila das Geriicht verbreitet, die Jesuiten und die Portugiesen seien schuld
an der Beschlagnahme der Habe des Schiffes (,woran wir ebensoviel Schuld
hatten wie diejenigen, die zu jener Zeit in Frankreich waren®), ja, sogar am Tod
der Franziskaner und der iibrigen Martyrer. Da nun die Bevélkerung von Manila
wegen des grofen Verlustes schwer betroffen und erregt war, fanden diese
Anklagen bei manchen Gehor. Fiir die Jesuiten in Manila war das eine schwere
Belastung. Bestreben des P. Gomez war es deshalb, die in Japan auf die Heim-
reise wartenden Spanier giinstig zu stimmen und durch sie selbst den Geriichten
in Manila entgegenzuwirken. — ,Da nun die Gerichtsbeamten des Konigs
Philipp Papieren keinen Glauben schenken, wenn sie nicht authentisch und juri-
disch giiltig sind, beschlofi ich, als ich davon Kenntnis bekam, authentische
Papiere ausfertigen zu lassen, bevor die Spanier des zweiten Schiffes von Japan
abfuhren, damit sie selber Zeugen wiren und diese Papiere mit sich nach Manila
ndhmen. Deshalb wurde gemdfl unsern Privilegien ein (Juiz) Conservador auf-
gestellt und die Papiere in (rechtsgiiltiger) Form hergestellt; sie bewiesen in
klarer Weise unsere Unschuld in dem, was man uns vorwarf. Ein Exemplar
(Abschrift, traslado) dieser Papiere geht an Ew. Paternitiat® (Orig., span. in
JapSin 13 1 123/8v).
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tober erfolgte die Unterschrift der beiden , Juizes Conservadores® und des Notars
unter die Akten.

Ganz entsprechend reichte P. Ruy Barreto den Antrag beziiglich der ,2a Infor-
macién® am 28. August 1597 ein. Die Verhore fanden zundchst wieder vor
P. Antonio Lopez SJ, dem Rektor des Hauses in Nagasaki, Generalvikar des
Japanbischofs und , Juiz Conservador® der Jesuiten, statt, und zwar in der Zeit
vom 28. August bis zum 20. September 1597. Da, wic oben, am 28. September der
Vizeprovinzial die Genehmigung erteilte, Antonio Garcés als Richter hinzuzu-
ziehen, und dieser am 9. Oktober, nachdem ihm das entsprechende Breve, das
dazu ermichtigte, vorgelegt war3, das Amt annahm, wurden die gleichen Zeu-
gen, die schon zur ,2a Informacién® ausgesagt hatten, am 9. und 10. Oktober
nochmals beziiglich ihrer frither abgegebenen Erklarungen befragt. Sie besta-
tigten ausnahmslos ihre damals schriftlich aufgenommenen Zeugnisse. Bei dieser
Gelegenheit wurde am 10. Oktober rioch ein weiterer Zeuge verhort. Am 11. Ok-
tober wurden die Akten abgeschlossen und von den beiden ,Juizes Conserva-

dores® P. Antonio Lopez S] und Antonio Garcés sowie vom Notar Jodo de

Vilhana unterschrieben.

Aufler dem Gesuch um die beiden ,Informaciones® hatte P. Ruy Barreto (am
23. August) eine Bittschrift um gerichtliche Beglaubigung einer Ubersetzung des
Urteils des Taiko gegen die Franziskaner cingereicht. Die Ubersetzung wurde
von vier Dolmetschern, Antonio de Abreu, Jodo Lopez, Pero Lopez und Joao
Rodriguez (wohl P. Jofio Rodriguez (Tsuzu), geprift, am 5. September 1597 gut-
geheifien und dann notariell beglaubigt. Endlich bat P. Ruy Barreto am 10. Ok-
tober auch um die gerichtliche Erklarung der Echtheit eines Briefes (vom Fran-
ziskaner P. Martin de la Ascensién) an Miguel Roxo de Brito. Nach Einver-

nahme der Zeugen wurde die Begutachtung am 11. Oktober von Autonio Garcés

als Richter und Jodo de Vilhana als Notar unterzeichnet.

Von den beiden ,Informaciones? (und den beiden hinzugefiigten Dokumenten)
sind im Generalarchiv der Gesellschaft Jesu drei Exemplare erhalten, alle drei
im Band JapSin 31.

Dem ersten Exemplar, in Folioformat, auf japanischem Papier, kommt fast:

Originalwert zu; es ist zwar ein ,Traslado®, eine Abschrift vom Original, und
hat deshalb nicht die personliche Unterschrift der einzelnen Zeugen; aber es ist
in Nagasaki, also am Ort der Zeugenverhore, am gleichen Tag der Ausfertigung
der Akten, dem 11. Oktober 1597, von den beiden ,Juizes Conservadores® und
dem Notar mit ihrer Originalunterschrift versehen, und diese Unterschriften
sind ihrerseits noch von vier Zeugen personlich beglaubigt. Dies Exemplar (wir
nennen es A) ist deshalb das wertvollste der drei genannten?. — Das zweile
Traslado, ebenfalls in Folio und auf japanischem Papier, ist nicht vom Original,
sondern vom obigen Exemplar A, nicht in Nagasaki, sondern in Makao ange-
fertigt; dort wurden auf Gesuch des P. Miguel Soarez S] am 10. November 1597
die Unterschriften von P. Antonio Lopez S] und von Antonio Garcés im obigen
Exemplar A von Zeugen gerichtlich beglaubigt und am gleichen Tag vom Ouvi-
dor durch Rechtsspruch bestitigt; die danach hergestellte Abschrift (sie sei hier
B genannt) erhielt am 23. Januar 1598 in der Quvidoria von Makao die gericht-

3 Es handelt sich um das Breve ,In supereminenti® vom 24, Oktober 1597; vgl.
(L. Delplace S]) Synopsis Actorum S. Sedis in Causa Socictatis Jesu, Pars Prima
(1540—1605), pp. 99—100.

4 JapSin 81, 154—203av.
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lidie Anerkennung. Die Aufschrift sagt: ,Erste Postsendung (12 via). Nach Por-
tugal und an U. P. General zu senden” ®. — Von dieser zweiten Kopie wurde
dann in Goa das dritte (von uns hier als C bezeichnete) Exemplar abgeschricben,
das am 16. Dezember 1599 in der Quvidoria Geral der portugiesischen Metropole
gerichtlich begutachtet wurde. Es ist in Folioformat (etwas kleiner als die beiden
andern) auf europaischem Papier angefertigt. Als dritte Postsendung (3a via)
sollte es gleichfalls nach Portugal und an den P. General geschickt werden &

I1. Die Frage nach dem Lotsenwort

Von den beiden ,Informaciones” interessiert uns hier allein die
zweite. Unter den zu beantwortenden Fragen geht die dritte ganz
ausdriiklich um das berithmte Lotsenwort. Sie lautet in wortlicher
Ubersetzung:

.3. Ebenso, ob sie wissen, dafl die Hauptursache fiir den Tod der
genannten Ordensleute war, daf Maxita Yemonojo, der zum Hafen
von Urando gegangen war, um das Schiffsgut der Nao S. Philipe
. zu beschlagnahmen, und gerade dabei war, es zu konfiszieren, die
Spanier der genannten Nao, die dort waren, fragte, wie ihr Konig
Don Philipe vorangegangen sei, um Peru und Neuspanien und die
Philippinen und die andern Linder, die er erobert hatte, zu
nehmen. Und einer der Spanier antwortete ihm, dafi der Konig,
um die genannten Eroberungen durchzufithren, Ordensleute von
allen Orden vorausschicke, um das heilige Evangelium zu predigen,
und wenn es schon viele Christen gebe, die sich zu unserm heiligen
katholischen Glauben bekehrt hitten, dann riicke der Konig Don
Philipe mit bewaffneter Hand in die besagten Conquistas ein, und
alle Neubekehrten jener Lander vereinigten sich mit den Leuten
- des genannten Kénigs Don Philipe, und eintrichtig und einheitlich
griffen sie den Landesherrn an, und so wurde das Land erobert und
dem Kénig die Obedienz geleistet. Diese Worte nahm Yemonojo
gar nicht gut auf. (Die Zeugen) sollen sagen usw., was sie wissen,
und was sie haben sagen horen usw.“’

Diese Frage enthilt zwei Dinge: einmal die Tatsache jenes gefahr-
lichen Ausspruches, sodann das Ursachenverhiltnis jener Worte
2um Tod der Mirtyrer. (Auf das zweite gehen wir hier nicht ein.)
Die Frage fafite ohne Zweifel zusammen, was die Jesuiten in Na-
gasaki, im besonderen der Vizeprovinzial und der in seinem Auf-
trag amtierende Prokurator, iiber die Unterredung Masudas und
die Antwort, die man ihm gegeben hatte, erfahren hatten.

5 JapSin 31, 232—276v.
S JapSin 31, 317—3851v.
7 JapSin 31, 155v.
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I11. Die Zeugen

In der Zeit vom 23. August bis zum 20. September 1597 wurden zundchst
9 Zeugen vernommen. Es waren die folgenden®:

1. Antonio Garcés, ein iiber 50 Jahre alter, unverheirateter Einwohner von
Makao, der sich damals in Nagasaki aufhielt. Er hatte die Tonsur und die
niederen Weihen erhalten.

2. Der etwa 25 Jahre alte Fihnrich Christoval de Mercado, der in Manila
wohnhaft war. Er kam mit der ,San Felipe® nach Urado. Der spanische
General Don Mathia de Landecho sandte ihn in Begleitung mehrerer anderer
Spanier mit einem durch den Franziskanerkommissar zu iiberreichenden
Geschenk fiir den Taiko nach Miyako. Er wurde dort zusammen mit den
Franziskanern verhaftet und kam erst nach 12 Tagen wieder frei.

3. Der etwa 26 Jahre alte, in Japan wohnhafte Vincente Rodriguez, der vom

Vizeprovinzial P. Pedro Gomez S] nach Urado geschickt worden war, um
den Spaniern Hilfe zu bringen. Von Urado reiste er nach Miyako, um den
Abgesandten des Schiffes als Dolmetscher beizustehen.

4. Der bekannte ,Otona* von Nagasaki Murayama To6an Antonio, der ver-
heiratet war und damals etwa 35 Jahre zahlte. (,Otona“ hieflen die Vertreter
des Volkes in der Regierung der Stadt.)

. Der damals etwa 36 Jahre alte Jesuitenpater Jodo Rodriguez Tsuzu, der
schon in jungen Jahren (vor seinem' Eintritt in die Gesellschaft Jesu) nach
Japan gekommen war; unter den europdischen Missionaren war er einer der
besten Kenner der japanischen Sprache und Kultur, als Dolmetscher der
Portugiesen am Hof des Taiko mit den hohen Beamten und mit dem Taiko
selbst gut bekannt.

6. Der zur Besatzung der ,San Felipe® gehorige, ungefidhr 29 Jahre alte Ka-
stilier Juan Ponce de Leén. Er war ,Aguazil real® des Schiffes, d. h. der mit
der Wasserversorgung auf der ,San Felipe® betraute Beamte.

7. Der in Nagasaki wohnhafte und unverheiratete, etwa 29 Jahre alte Alexo
Martinez.

8. Der damals noch in Osaka, spiter in Nagasaki residierende Japaner André
Ogasawara, der damals etwa 32 oder 33 Jahre alt war. Ogasawara war mit
den Franziskanern in Miyako gut bekannt.

9. Der 64 oder 65 Jahre alte Bertholameu Yoshichika, ein einflufireicher Biirger
von Nagasaki, der vor vielen Jahren von einem Jesuitenpater getauft worden
war. (Vielleicht handelt es sich um den Otona Bertholameu Sachiku?)

Nach diesen Zeugen wurde am 10. Oktober 1597 noch ein weiterer vernommen
namlich
10. Der etwa 50 Jahre alte Pilot der Nao San Felipe, Juan Lorengo de Silva.
Wie man sieht, handelte es sich durchweg um vortrefflich qualifizierte Zeugen,
Minner in den besten Jahren, die durch ihr Amt oder ihre Bezichungen zu den
Ereignissen imstande waren, ein sicheres Urteil abzugeben. Drei von ihnen
gehbrten zur spanischen Besatzung der Nao ,San Felipe®; drei andere, einer
wohnhaft in Makao und zwei in Nagasaki, diirften Portugiesen gewesen sein —
wie denn auch der Jesuitenpater Jodo Rodriguez Tsuzu Portugiese war; die drei
iibrigen waren Japaner, einer in enger Verbindung mit den Franziskanern, die
beiden tibrigen einfluflreiche Biirger von Nagasaki.

£33

8 Verschiedene Angaben iiber einzelne Zeugen erginzen wir hier aus der Lla
Informacién®.
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10. Der Inhalt der Zeugenaussagen

Was erklarten nun die obigen Zeugen zu unserer Frage? Wir
konnen diesbeziiglich mehrere Gruppen von Aussagen unterschei-
den: Einige Zeugen beschrankten sich darauf festzustellen: dafi
Frage und Antwort in der genannten Form wirklich gestellt worden
seien, habe unter den Europdern bzw. unter den Japanern, in
Miyako bzw. in Nagasaki und anderswo, die publica vox behauptet.
— Mehrere Aussagen aber fiithren zu einer konkret zu ermittelnden
Quelle zuriick, sei dies eine Gruppe von Personen oder eine Einzel-
person. — Zwei Zeugen endlich miissen als testes de auditu gelten,
nicht in dem Sinn, daf} sie zugegen gewesen wiren, als der Aus-
spruch getan wurde, wohl aber so, dafl sie den Tatbestand unmittel-
bar aus dem Munde jenes Mannes vernommen haben, der die Aus-

sage getan hat. Dabei treten auch die ndheren Umsténde in ein
klares geschichtliches Licht.

1. Zeugnisse allgemeiner Art. — Zur ersten Gruppe gehoren der 3., 4., 8. und
9. Zeuge. Vicente Rodriguez, der 3. Zeuge, sagt nur im allgemeinen aus, er habe
die Sache in der Stadt Miyako und in Nagasaki und an andern Orten so gehort.
— Der 4. Zeuge, der Otona Murayama Toan Antonio, befand sich in Miyako,
als Masuda Yemonnojo von Urado zur Berichterstattung an den Hof kam.
Murayama horte am Hof des Taiko von Masudas Frage und der Antwort darauf,
und die Japaner in Miyako sprachen ganz offen davon. — Auch der 8. Zeuge,
der Japaner André Ogasawara, horte am Hof des Taikd alsbald nach der An-
kunft Masudas aus Urado ganz offen von der gefdhrlichen Antwort reden. —
Endlich hatte auch der als 9.Zeuge auftretende Bertholameu Yoshichika in
Miyako und Nagasaki ganz dffentlich von dem Ausspruch, den cin oder zwei
Spanier der Nao ,San Felipe® dem Masuda Yemonnojo gegeniiber getan hitten,
sprechen horen.

Die vier Zeugen dieser ersten Gruppe beweisen nur soviel, dafi, gleich nach
Masudas Riickkehr aus Tosa, der Ausspruch, den ein oder zwei Mitglieder der
Schiffsbesatzung der ,San Felipe“ getan haben sollten, in Miyako Tagesgesprich
war. Spater horte man auch in Nagasaki davon erzdhlen.

2. Konkrete Quellen, — Vier weitere Zeugen bilden die zweite Gruppe. Der
spiter bei der erneuten Zeugenvernahme dieser .22 Informacién® als Richter
fungierende Antonio Garcés, der an 1.Stelle sein Zeugnis abgab, bringt uns
bereits ein Stiick weiter. Er weilte in Nagasaki, als die Spanier der ,San Felipe®
nach dort kamen, und aus threm Munde horte er ,alle Worte und Umstédnde,
dic in der genannten Frage enthalten waren“. Er fithrte also sein Zeugnis aul
die Mitglieder der Schiffsbemannung zuriidk, ohne freilich anzugeben, mit wem
er im einzelnen gesprochen, und woher sein Gewihrsmann oder seine Gewdhrs-
ménner ihre Kenntnis hatten. Seine Aussage hat aber einen zweiten, noch wich-
tigeren Teil. Antonio Garcés kam spiter nach Miyako, und dort sagte ihm der
Pilot Juan Lorenco von der ,San Felipe®, dafl in seiner Gegenwart jener
Spanier dem Masuda Yemonnojd die so sehr heanstandete Antwort erteilt habe.
Auf tadelnde Bemerkungen habe er dann nur die Erwiderung gehabt: ,Es ist
nun einmal gesagt.” Hier lernen wir also eine Einzelperson als Quelle der Aus-
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sage kennen: Garcés weiB es von Juan Lorenco, dieser aber hat die verhangnis-
volle Antwort mitangehort, als der Betreffende sie dem Masuda gab. Also ein
testis de visu et auditu als mittelbare Quelle? Wir werden nachher feststellen
miissen, dafl Antonio Garcés entweder nicht recht verstanden hat oder sich nur
ungenau erinnert. Fiirs erste ist es wichtig, sich Juan Lorengo de Silva, einen
der Piloten der ,San Felipe®, als direkten Zeugen zu merken. —

Der 2. Zeuge, der Fihnrich Christoval de Mercado, war mit dem »Sargento
mayor® Don Antonio Malaver und dem Laienbruder Frey Juan Pobre aus dem
Franziskanerorden vom General Don Mathia de Landecho nach Miyako geschickt
worden, um dem Taiko ein Geschenk zu iiberreichen und die Freigabe des Schiffs-
gutes zu erwirken, Er wurde, wie oben bemerkt, im Franziskanerkonvent mitver-
haftet und kam erst nach 12 Tagen wieder frei. Erst spiter in Nagasaki erfuhr
er, daf die Franziskaner wegen der Verkiindigung des christlichen Glaubens
getotet worden seien. In Nagasaki erhielt er auch Briefe von Juan Lorenco, der
ihm schrieb, in Urado hitten ein oder zwei Spanier dem Masuda Yemonnojo
erklirt. wie die Ordensleute Wegbereiter der politisch-militdrischen Macht des
spanischen Konigs seien. Dem Piloten Juan Lorenco schien die Antwort sehr
beklagenswert, und er tadelte einen von diesen beiden deswegen, aber der
erwiderte nur: ,Es ist nun einmal gesagt® und ,Gesagt ist gesagt®. Hier be-
gegnen wir abermals dem Piloten Juan Lorengo de Silva. Es handelt sich an
dieser Stelle nicht mehr um ein miindliches, sondern ein schriftliches Zeugnis von
ithm, dessen Text leider bei der Erkldrung Mercados nicht verlesen und den
Akten einverleibt wurde. Woher Juan Lorenco sein Wissen hatte, wird nicht
direkt gesagt. Aber es wird alsbald aus dem Zusatz klar, der Pilot habe den
Betreffenden getadelt und dieser ihm geantwortet: ,Gesagt ist gesagt!“ Daraus
ist ersichtlich, daB der Pilot die Sache aus erster Quelle, namlich von dem, der
den Ausspruch getan hatte, selbst wuBte.

Der 5. Zeuge, der Jesuitenpater Jodo Rodriguez T'suzu, fihrt uns in ganz andere
Richtung. Da er mit dem Taikd und den Grofien seines Hofes gut bekannt war,
hatte er Gelegenheit, die bei ihnen verbreitete Ansicht zu horen. Rodriguez
war zwar, als die Franziskaner gefangen genommen wurden, nicht mehr in
Miyako. Aber als er nachher dahin zuriickkehrte, horte er von der verhangnis-
vollen Antwort. Er kam auch im Gesprich mit dem Taiko selbst auf dieses
Thema. Hideyoshi sagte ihm, er habe die Seekarte in seinem Verwahr, und
zeigte dem Tsuzu mit einem Ficher, wo Peru und Neuspanien und die Philip-
pinen lagen: er gab ihm auch an, wie weit diese Linder von einander entfernt
seien, und mit welchen Winden man fahren miisse. Und er lieB den portugie-
sischen Pater auch wissen, die verhangnisvolle Antwort in Urado sei der Haupt-
grund, weswegen er die Franziskaner zum Tod verurteilt habe.

Es ist hervorzuheben, daff Joio Rodriguez in seiner Antwort auf die 6.Frage
dieser .22 Informacién® von zwei Spaniern spricht, von denen der eine in Urado,
der andere in Osaka dem Masuda gegeniiber seine gefdhrliche Auflerung getan
habe.

Aus den Worten des Tsuzu ist klar, dafl der Taiko von der bedrohlichen Aus-
sage Kenntnis hatte und wirklich, oder wenigstens vorgeblich, an deren Echtheit
glaubte. Mehr 1ifit sich aus ihnen kaum herleiten.

Wie der vorhergehende, so fithrt uns auch der 7. Zeuge unter die Japaner. Alexo
Martines horte am Hofe des Taiko offen von dem Vorfall erzihlen. Als er
einmal im Hause des Masuda Yemonnojo als Dolmetscher titig war, sagten in
seiner Gegenwart einige Japaner, die Masuda mit sich nach Urado genommen
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hatte, die Monche wollten den Japanern ihr Land wegnehmen. Martinez wurde
auf ihre Gespriche aufmerksam und suchte ihnen diese falsche Auffassung aus-
sureden: Konig Philipp nehme keinem irgend etwas weg, und er habe auch
durch die Mondhe kein einziges Land erobert! Aber die Japaner gaben nicht
nach: sie beriefen sich im Gegenteil auf das, was in Urado die Spanier selbst
gesagt hitten, und gaben die dort gemachte Aussage wieder. Darauf suchte der
Zeuge den Piloten Juan Lorengo auf und erzihlte ihm, was die Japaner berichtet
hatten. Aber Juan Lorenco habe ihm bestétigt, das verhangnisvolle Wort sei
leider gefallen.

Hier in diesem Zeugnis haben wir die im Hause Masudas verbreitete Ansicht.
Die Japaner, mit denen Martinez sprach, waren mit Masuda in Urado gewesen.
Ihre genaue Quelle wird nicht vermerkt. Von neuem, nun schon das dritte Mal,
tritt Juan Lorenco als Zeuge auf. Freilich nur, um im allgemeinen den Ausspruch
zu bestitigen, ohne nihere Angabe iiber die Herkunft seiner Kenntnis.

3. Testes de auditu. Die dritte, entscheidende Gruppe umfaBt die beiden noch
fehlenden Zeugnisse, das eine von Juan Ponce de Ledn, das andere vom Piloten
Juan Lorenco de Silva.

Wir geben beide Aussagen ihrer Wichtigkeit wegen in wortlicher Ubersetzung
wieder. Der etwa 28 oder 29 Jahre alte Kastilier Juan Ponce de Ledn, der mit
der ,San Felipe® gekommen war, antwortete:

. ,Auf die dritte Frage sagte er: Der Zeuge befand sich im Hafen von
Urado, denn er war eine von den Personen, die mit der genannten Nao San
Philipe gekommen waren. Yemonnojo war daran, die Habe, welche das Schiff
mitgefiihrt hatte, einzuziehen. Es scheint nun, dafl der genannte Yemonnojo
einen der Spanier, dessen Namen der Zeuge sagen wird, wenn es notwendig ist,
fragte, welche Art und Weise der Kénig Don Philipe, der doch so weit weg in
Madrid sei, eingehalten habe, um so entlegene und entfernte Lander wie Peru,
Neuspanien und die Philippinen zu erobern. Der besagte Spanier antwortete
ihm: durch Vermittlung von Ménchen. Er schicke sie voraus, um das Evangelium
(la ley evangelica) zu verkiinden, und wenn einmal eine gute Anzahl von Chri-
sten da sei, dann sende der Konig Don Philipe seine Leute und verbinde sich
mit den Christen, und sie eroberten und besiegten jene Lénder. Auf diese Weise
wurden sie genommen, und so wurde dem Konig Don Philipe Obedienz ge-
leistet.

Der Zeuge weift, daff Frage und Antwort in der erklirten Weise wirklich aus-
gesprochen wurden. Denn gleich nach jener Unterhaltung (.en el mismo punto
que suscedié®), kam der betreffende Spanier an den Ort, wo sich der General
Don Mathia und der Zeuge und Juan Lorenco und viele andere Spanier, die bei
dem General waren, aufhielten. IThnen allen erzidhlte er, was Yemonnojo ihn
gefragt, und was er geantwortet habe, mit denselben Worten, die in der genann-
ten Frage enthalten und oben erklart sind. In jenem Zeitpunkt hatte er (der
Zeuge?) nicht den Eindruck gehabt (gehort, ,entonces no tuviera entendido®),
dafl daraus irgend ein Unheil entstanden war. Im Gegenteil waren sie der
Auffassung, diese Antwort habe mitgewirkt, dafl (Masuda) Schrecken bekam
und ihnen mehr Hoflichkeit erwies und ihnen ihre Habe nicht beschlagnahmte.
Aber aus dem, was der Zeuge nachher in 11 Monaten, die er sich in diesen
Gegenden aufhilt, hier gesehen, gehdrt und verstanden hat, (ist er tberzeugt,)
daB die Hauptursache am Tod der genannten Ménche die obigen Worte waren,
und aus ihnen den Patres der Gesellschaft viel Schaden erwachsen ist. Denn

Taicosama, dem Christentum so feindlich, hat, wie der Zeuge gehort hat, jenen
B



e

108 Schiitte: Der Ausspruch des Lotsen der ,San Felipe"

Worten Glauben geschenkt, und der Zeuge hat sagen héren, daff er (der Taika)
gegen die Christenheit Argwohn hege. Der Zeuge hat denn auch gesehen, wie
zuriickgezogen heutzutage die Patres (der Gesellschaft) leben. Nur im geheimen
gehen sie durch die Stiddte und Darfer; ihre Hiuser und Kirchen haben sie ent-
volkert und einsam gelassen, wie es noch immer ist; in den Winkeln und den
entlegensten Teilen der Héduser der Japaner halten sie sich auf; sie kleiden
sich nach japanischem Brauch, um das heilige Amt, in dem sie beschiftigt sind,
besser zu versehen; so wirken sie dahin, dafl die Christenheit sich nicht verliert,
sondern vielmehr anwichst; Tag und Nacht arbeiten sie mit grofier Heimlich-
keit und Vorsicht an der Bekehrung der Einheimischen, damit es dem Taico-
sama nicht zu Ohren kommt und der Christenheit daraus Schaden entstehe.
Und wie der Zeuge schon gesagt hat, ihm scheint, dafl die erwihnten Worte
Ursache sind am Tod jener Monche.“ ®

Hier haben wir also einen Zeugen de auditu vor uns, der zwar nicht
selbst dabei war, als der Spanier Masuda die Antwort gab, dem
aber der Betreffende, der die so umfochtene Aussage machte, sofort
nachher den Vorfall erzihlte. Der Spanier kam von der Unterhal-
tung mit Masuda- zuriick und suchte alsbald den Ort auf, wo sich
der General Don Mathia de Landecho und viele Spanier, darunter
der Zeuge und der Pilot Juan:Lorengo de Silva, befanden, und
erziahlte. Der Zeuge Juan Ponce de Leén horte ihn also selbst be-
richten. Von der Gefihrlichkeit der Aussage machte er sich zunichst
keine Vorstellung, glaubte vielmehr, sie habe die Lage giinstig
beeinflufit. Erst spiter schlug seine Meinung um, als er die Ver-
hiltnisse in Japan besser kennen lernte.

Es bleibt nun noch das Zeugnis des oftgenannten Piloten Juan
Lorenco de Silva. Seine Aussage lautet:

»Auf die dritte Frage sagte er: Er weif}, dafl Yemonnojo, als er im
Hafen Urado daran war, den genannten Spaniern die Habe zu
beschlagnahmen, die Piloten der genannten Nao ,San Phelippe’
ersuchte, ihm die Seekarten zu bringen; einer von ihnen mége zu
ihm kommen. Der Zeuge gab seine Karte, auf der Nordsee und
Stidsee waren. Yemonnojo besah sie und fragte, wie der Kénig
Don Phelippe vorangegangen sei, um Peru, Neuspanien und die
Philippinen zu gewinnen. Einer der Spanier, der zugegen war,
dessen Name aber nicht angegeben wird, denn sie wollen nicht,
dafl er vor ihrem Tribunal genannt wird, antwortete ihm, daf} der
Kénig Ordensleute von allen Orden voraussende, um das heilige
Evangelium zu verkiinden, und wenn sich die Leute jenes Landes
zum Glauben bekehrt hitten, dann riickten die Spanier ein und
nihmen jenes Land, und auf diese Weise blieb es erobert. Diese
Worte machten auf Yemonnojo keinen guten Eindruck. Als der

o JapSin 81, 164.
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Zeuge erfuhr, daR jener Spanier diese Antwort gegeben hatte, tat
es ihm sehr leid, und (ebenso ?) der konigliche Fahnrich (und ?)
Don Pedro de Figueroa®, die zugegen waren, als jener Spanier
vom Hause des besagten Yemonnojo zuriickkam, und erfuhren, was
er gesagt hatte, und sie machten ihm Vorwiirfe und tadelten ihn.
Die Japaner am Hofe des Taicosama aber sagten dem Zeugen, die
Hauptursache des Todes der Monche seien die Worte, die in obiger
Frage enthalten sind. Das ist es, was der Zeuge antwortete.” "

Aus dieser Aussage erfahren wir zunéchst weitere Umstande: der Zeuge selbst,
der ja Pilot auf der ,San Felipe® war, entsprach dem Ersuchen Masudas und
schickte ihm eine Seekarte. Einige Spanier gingen damit zum Haus, in welchem
Masuda sich aufhielt, und zeigten sie ihm. Masuda betrachtete die Karte und
stellte dann seine Fragen. Einer von den anwesenden Spaniern gab zur Ant-
wort, daf bei der Conquista dic Ménche die Wegbereiter der politisch-mili-
tirischen spanischen Macht seien. Dieser Spanier kehrte vom Hause Masudas
zu seinen eigenen Landsleuten zuriick. Zugegen waren bei seiner Ankunft der
kénigliche Fahnrich’ (und ?) Don Pedro de Figueroa. Ob auch der Pilot Juan
Lorenco dabei war, geht leider aus dem Text nicht mit Sicherheit hervor, da in
der Abschrift mehrere Fehler unterlaufen sind, ohne dafl feststinde, wie das
Original genau lautete. Aber aus dem vorigen Zeugnis, sowie aus den oben
erwahnten Briefen dieses Piloten ist das sicher. Die beiden genannten, und nach
den obigen Briefen des Juan Lorenco, auch der Pilot selbst, driickten dem
Spanier ihr Befremden {iber eine so gefdhrliche Auferung aus. Juan Lorenco
sagte denn auch in seinem Zeugnis, dafl ihm die Sache sehr miBfiel. Von der
Antwort des Getadelten ist hier nicht die Rede. Doch ist sie uns aus der Aussage
des 1. und des 2.Zeugen, die sich beide auf Juan Lorenco de Silva berufen,
bekanat. Er gab den Ausspruch zu: ,Es ist nun einmal gesagt!® und: ,Gesagt
ist gesagt!“.

Dagegen kann man nidk daran festhalten, daff die gefahrvolle Antwort in Ge-
genwart Juan Lorencos dem Masuda erteilt worden sei. Das geht aus des Piloten
eigenem Zeugnis hinreichend hervor.

as ann man aus all diesen Zeugnissen nun folgern? Zunichst
wird man zugeben miissen, daff die Auswahl der Zeugen sehr gut
getroffen war, so dafl man von ihnen zuverlassige Angaben erwar-
ten darf; ihre Quellen umfassen beide an der Unterhaltung betei-
ligten Seiten: die japanische durch die Ermittlungen im Hause
Masudas in Miyako und am Hof des Taiko, und die Auflerungen
des Machthabers selbst gegeniiber dem P. Jodo Rodriguez Tsuzu; die
spanische durch die Aussagen der Besatzung der »San Felipe“, und
im besondern durch zwei Mitglieder derselben, die ihr Zeugnis

1 Der Text ist hier ganz offenbar entstellt durch Fehler. Der spanische Wort-
laut ist folgender: ,y quando este testigo lo supo que avia dado tal respuesta,
el dicho Espanol le peso mucho, y el alferez Reabi don Pedro de Figueroa que
se hallaron presentes quando el dicho Espanol bolvio de casa del dicho Yemon-
nojo, y supieron lo que el avia dicho, y se lo refiieron y reprehendieron.®

' JapSin 31, 171—172.
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unmittelbar auf die von ihnen gehorten Erklirungen des be-
treffenden Spaniers zuriickfilhren. Diese beiden Zeugnisse sind
denn auch entscheidend. Es ist zwar richtig, dafl Juan Lorengo de
Silva in seiner gerichtlichen Aussage nicht klar genug hervorhebt,
ob er selbst zugegen war, als der Pilot zuriickkam, oder nur die
andern von ihm Genannten. Aber hier diirfen wir mit vollem Recht
den andern Zeugen, die es aus der Begegung mit ihm und aus
seinen Briefen wufiten, und vor allem dem Juan Ponce de Leodn,
der ebenfalls zugegen war und den Piloten Juan Lorengo als einen
der Anwesenden nennt, Glauben schenken: zwei Zeugen also, die
ihre Behauptung unmittelbar vom Hauptbeteiligten herleiten.

Es ist aus den Zeugnissen ebenfalls klar, dafl die Kunde von diesem
Vorfall sich recht bald in Miyako und Nagasaki verbreitete. Mit
Sicherheit ist anzunehmen, dafl vom obigen Zeugenverhor ebenso-
wohl der Visitator Alexandro Valignano® wie der Japanbischof
Pedro Martinez, sehr wahrscheinlich auch der Oberkapitin von
Makao, Rui Mendez de Figuereido, und andere bedeutende Per-
sonlichkeiten Kenntnis hatten. Hervorzuheben ist auch, daff P. Pedro
Morején S] zwar nicht in der 2., wohl aber in der 1. Zeugenauf-
nahme selbst seine Aussage macht, also von den Akten dieser
Verhore wufite.

U. Wer hat den Ausspruch getan?

Es ist wohl aufgefallen, daff in keinem Zeugnis die Person dessen,
der die gefihrliche Auflerung ausgesprochen hat, niher bezeichnet
wird. Es waren Monate nach jenen Ereignissen vergangen. Die
Habe des Schiffes war eingezogen worden, 6 Franziskaner, 3 Jesu-
iten und 17 Laien waren in Nagasaki der Glaubensverkundigung
wegen gekreuzigt worden. Alle Zeugen, die vernommen waren,
hatten den Eindruck, dafl jene Worte eine der Hauptursachen am
Tode der Martyrer waren. Man versteht deshalb recht gut, dafl sie
den Betreffenden nicht ungliucklich machen oder in Gefahr bringen
wollten. Denn hatte er unbesonnen geredet, so doch ohne bose
Absicht; im Gegenteil, einer der Hauptzeugen, Juan Ponce de Ledn,
sagt ausdricklich, dafl man zunidchst glaubte, sie hitten eine sehr
gute Wirkung gehabt, indem sie Masuda vorsichtiger machten.

2 Daf Valignano von diesen ,Informaciones® wenigstens irgendwie Kenntnis
hatte. sagt er selbst in einem Schreiben an den Ordensgeneral, von Makao,
10. November 1597 (Orig., span., JapSin 18 I 92v). Vielleicht hatte er sie bereits
in Handen. Vgl. was oben (unter I) iiber die Akten des zweiten ,Traslado®
gesagt ist.
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Die beiden direkten Zeugen geben klar zu verstehen, daf sie wissen,
wer der Aussagende war, dafl sie aber bewufit den Namen ver-

schweigen.

Wir sind daher fiir die Kenntnis des Namens auf andere Quellen angewiesen.
Der Oberkapitin des Makaoschiffes, Rui Mendez de Figueiredo, bezeichnet in
seiner beeidigten Certiddo, deren Originaldokument vom 14. November 1597
datiert ist, als Urheber jener Erklarung den Oberpiloten der ,San Felipe” 13,
Valignano gibt in seiner Apologie eine ausfithrliche Beschreibung des Vorfalles;
auch er sagt, es sei der Pilot gewesen, der, entweder um die Tapferkeit der
Spanier zu unterstreichen, oder weil er glaubte, sie so leichter verteidigen zu
kénnen, oder, was wahrscheinlicher sei, weil er den Japanern Angst einjagen
wollte, den Ausspruch getan habe: nachdem einmal die Missionare viele Christen
gewonnen hatten, geniigten wenige Spanier, die sich mit den Neubekehrten
verbinden, um die Lander zu erobern4. Auch der Bericht des Vizeprovinzials
P. Pedro Gomez S] (der selbst Spanier war) sagt (unter dem Datum des 17. Fe-
bruar 1598), es sei der Pilot der .San Felipe® gewesen 1%, Francesco Pasio 8],
der nachmalige Japanprovinzial und Visitator, nennt in seinem kurzen Japan-
bericht vom 8. Oktober 1598 gleichfalls (ohne Namen) den Piloten der spanischen
Nao 18, Ganz ahnlich spielt Valignano in cinem Brief vom 4. Oktober 1598 auf
.die Aussage jenes Piloten® an1’. Desgleichen nennt er ihn in einem Schreiben
an den Vizeprovinzial S] in Manila, datiert vom 15. Oktober 160218, P. Pedro
Morején, wie P. Gomez ein Spanier, gibt in seinen Randnoten zur ,Relacién del
Reino de Nippon“ von Bernardino de Avila Girén den Namen: der Pilot
Landia ¥, DaR der Oberpilot der ,San Felipe® Francesco de Landia (de Olan-
dia) hiell, wissen wir auch anderswoher 20,

Da dieser Oberpilot Francisco de Olandia nun der einzige ist, dem
von den Quellen die Aussage zur Last gelegt wird, kann man nicht
umhin, ihm den Ausspruch zuzuschreiben. Damit ist keineswegs
gesagt, dal er ihn aus irgendwelcher béser Absicht tat; ja, die
Umstinde geben dazu nicht einmal einen Anhalt. Als wahrschein-
lichstes Motiv tritt in den Quellen hervor, dafl er auf die Japaner
Eindruck machen wollte: wenn einmal die Missionare vorgearbeitet
hatten, geniigten auch wenige Spanier mit ihrer Flotte, um ein
ganzes Land einzunchmen. Offenbar hat sich der Oberlotse in

18 JapSin 13 I 100—101v und 102—103v: es handelt sich um zwei notariell be-
glaubigte Originale.

11 926. Kapitel, JapSin 41, 131v—132.

15 Jahresbrief, portugiesisch, zeitgendssische, in Japan oder Makao angefertigte
Kopie, JapSin 53, 158v—159.

16 QOriginal, portugiesisch, JapSin 54, 5v.

17 QOriginal, spanisch, mit Zusatz vom 16. Oktober 1598, JapSin 13 I 167v; dhalich
JapSin 13 I 169v.

18 Qriginal, spanisch, JepSin 14 I 102.

9 Randbemerkung zum 8. Kapitel, cigenhindig, spanisch, JapSin 49, 218.

* 7.B. aus der Aussage des Unterpiloten, in der ,Primera Informacion®, Jap-
Sin 81, 202v.
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jenem Augenblick von der duflersten Gefahrlichkeit einer solchen
Redeweise keine Rechenschaft abgelegt. Das ist um so mehr anzu-
nehmen, als er mit den Japanern, ihrem Charakter und ihrem
politischen Mifitrauen, wohl nicht sehr bekannt war.

Ul. Ein Gegenzeugnis von Frey Juan Pobre OFM?

P. Laures (der die obigen juridischen Zeugnisse nicht kennen
konnte) kommt zu seinem negativen Urteil hauptsichlich auf
Grund einer von P. Dorotheus Schilling OFM 1934 veroffentlichten
Stelle aus der ,Historia de la pérdida y descubrimiento del Galeén
San Felipe con el glorioso martirio de los gloriosos martires del
Japén. Afio 1597 des Franziskanerbruders Frey Juan Pobre de
Zamora®. Dieselbe Stelle war bereits einige Jahre vorher viel um-
fassender von Fr. Lorenzo Pérez OFM zitiert worden. In seinem
Artikel Fray Juan Pobre de Zamora — Su Relacién sobre la pér-
dida del galeén ‘San Felipe’, y martirio de San Pedro Bautista y
Compaiieros brachte er 1931 einen eigenen Abschnitt: Origen de la
leyenda de Urado, wo er, gestiitzt auf die Aussage des Fr. Juan
Pobre, darzutun glaubte, ,wie wenig Fundament die so sehr aus-
posaunte Legende® habe*2. Lorenzo Pérez hatte bereits 1920 die
Aussage des Piloten als ,burda leyenda inventada por los emulos
de los espafioles® bezeichnet®b; soweit das Lotsenwort als solches
in Frage stand, war dabei sein entscheidender Beweis negativer Art:
1598 waren in Manila Zeugen daruber verhort worden, ob die
Franziskaner in Japan an der Beschlagnahme der Habe der “San
Felipe’ irgendwie direkt oder indirekt Schuld triigen *¢; dabei habe
aber kein Zeuge, trotz vieler anderer, ganz ins Einzelne gehender
Angaben, etwas von einer solchen Aussage des Lotsen erwahnt, ob-
wohl doch die Verhorten an den Ereignissen unmittelbar beteiligt
gewesen seien. Dieser negative Beweis wird natiirlich durch die

2t Archivo Ibero-Americano, Ano XXI (1934) Tomo 37, p. 523, vgl. 497.

21a Dieser Artikel ist veroffentlicht in der Zeitschrift Erudicién Ibero-Ultra-
marina, 2. Jhrgg., Nr. 6/7 (Madrid 1931) Ss. 217—335; der Abschnitt Origen de
la leyenda de Urado dort Ss. 219—223.

b P, Lorenzo Pérez OFM, Carias y Relaciones del Japén: I11. Persecucién y
Manrtirio de los Misioneros Franciscanos: Capitulo 11 in Archivo Ibero-Americano
Ano VII (Madrid 1920) Ss. 145—197; iiber die ‘Legende’ des Pilotenwortes siehe
vor allem die Zusammenfassung Ss. 176—177; obige Stelle dort S. 176.

2c Den Text dieser Informacion a pedimento del Provincial Descalzo de Philip-
pinas ante el Arcobispo de Manila. 15. Junio 98 siche bei P. Lorenzo Pérez OFM,
Cartas y Relaciones del Japén: Ill. Persecucion y Martirio de los Misioneros
Franciscanos (Extracto del ATA XIII—XIX) (Madrid 1923) Ss. 264—273.




§
£
\

Schiitte: Der Ausspruch des Lotsen der ,San Felipe” 115

von uns nun aufgefithrten Zeugnisse entwertet; hatten doch schon
1597 verschiedene Spanier der “San Felipe’ (aufler den andern
Zeugen) klar die Tatsichlichkeit des Lotsenausspruches unter Eid
behauptet. Dagegen miissen wir das Zeugnis des Fr. Juan Pobre
einer kurzen Prufung unterziehen.

Juan Pobre? stammte aus Zamora. Er war in Flandern im Kriegsdienst ge-
wesen und dort in den Franziskanerorden eingetreten. Von da war er mit Er-
laubnis der Obern nach Spanien zuriickgekehrt; er gehorte zuerst der Provinz
vom hl. Gabriel, dann der vom hl. Joseph an. 1593 schiffte er sich nach den
Philippinen ein und half dort einige Zeit in den Heidenmissionen. Dann wurde
er zum Prokurator ernannt; 1595 sandte ihn der Provinzial zu einer Erkundungs-
fahrt nach Japan. Von dort nach Manila zuriickgekehrt, sollte er mit der ,San
Felipe® iiber Mexiko nach Spanien und Rom reisen, um tber die Franziskaner-
mission in Japan und die ihr entgegenstehenden Schwierigkeiten zu berichten.
Kaum in Urado angekommen, wurde er zusammen mit P. Frey Felipe de las
Casas, Antonio Malaver, Christoval de Mercado zur Hauptstadt gesandt, um
durch den Franziskanerkommissar P. Frey Pedro Baptista dem Taiks die Ge-
schenke des Generals Don Mathia de Landecho zu iiberreichen. Als die Lage
aber dann dic Wendung zum Schlimmen nahm, wurde Juan Pobre von seinem
Obern heimlich mit einem japanischen Christen nach Urado zuriickgeschickt, um
die Spanier der ,San Felipe® zu benachrichtigen.

Einige Tage spiter langte Masuda an, bereit, die Habe des Schiffes zu beschlag-
nahmen. Bei Gelegenheit der Konfiskation liefl er sich die Seekarten bringen und
einen der Piloten zu sich bitten, um die notigen Erklirungen zu geben. Es ent-
spann sich dabei zwischen ihm und dem Lotsen ein langes Gesprach. Von der
Seekarte kam man auf die lange Reise von Europa nach Japan, von da auf die
Kleinheit der japanischen Inseln im Vergleich zu den riesigen spanisehen Besit-
zungen, von da auf die Weise, wie der Kénig ein so grofles Reich in seine
Gewalt gebracht habe.

,Da sagte ihm der Pilot, er (der Kénig) besitze noch viel mehr.
Dariiber verwundert, sagte er: warum sie denn Patres mit sich
nahmen. Der Pilot antwortete, sie nahmen sie mit, um bei ihnen zu
beichten, und fiir andere Fille, in denen sie sie brauchten, zum Bei-
spiel, wenn einige stiirben, um sie auf einen guten Tod vorzu-
bereiten. Und sie nihmen sie auch deswegen mit, damit, wenn sie
zu Lindern kidmen, wo sich Leute zum Christentum bekehren
wollten, dies mit Hilfe der Patres geschehe. Diese Antwort wurde
dem Piloten sehr zur Last gelegt (zu grofier Schuld angerechnet),
sei es, weil der Dolmetscher sie nicht recht auszudricken wuflte,
oder weil der Tyrann nicht richtig verstand. Aber in Wirklichkeit
hatte er keine Schuld; und wenn eine Nachlissigkeit vorlag, war es

2 Uber Juan Pobre siehe P. Lorenzo Perez OFM, Cartas y Relaciones del Japén.
Cartas, Memoriales y Relaciones de Fr. Juan Pobre de Zamora, in: Ardiivo
lbera- Americano, Ano V, Num. XXVIII (Julio-Agosto 1918), pp. 26—70.

3 Missions- u. Religionswissenschaft 1952, Nr. 2
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aus Unachtsamkeit; aber seine Absicht war gut. Aber ob sie gut
oder schlecht war, die Sache war ja (lingst) geschehen, sowohl was
die Ladung des Schiffes anging, das in Urado auflief, wie was der
Bischof in Miyako tat. So soll man denn dem Piloten keine Schuld
geben, denn er hat keine Schuld.® *

Zwei Einzelheiten werden iiber Juan Pobres Verhalten bei der Ankunft in
Japan berichtet, dic auf seine Einstellung Licht werfen. Bischof Martinez sagt in
seiner Certiddo vom 17. November 1597, dafl die Spanier in Nagasaki thm das
Folgende erzahlten: Als die ,San Felipe® bereits vom Unwetter hart mitge-
nommen war, baten verschiedene Leute, die auf dem Schiffe [uhren, den General,
er moge das Fahrzeug nach Nagasaki hinflihren; dort seien ja die Portugiesen,
und alle Einwohner seien Christen — dort wirden sie alle notwendige Hilfe
finden, Und der Pilot, offenbar sehr einverstanden, erklarte, er traue sich zu, das
Schiff trotz aller schon erlittenen Schiden gliicklich nach Nagasaki zu bringen.
Aber ein Laienbruder aus dem Franziskanerorden, der mit dem Schiff kam,
namens Frey Jodo Pobre, hiclt den General davon ab (,divertié disso o
General“); seine Begriindung war, ganz Japan sei dem Kambaku unterworfen,
und der Kambaku sei Vater der Franziskaner in Miyako: er habe ihnen ein
Haus gegeben und Lebensunterhalt und tue alles, was sie begehrten; in was fiir
einen Hafen also auch die ,San Felipe® einlaufe, er werde dem Schiff grofie
Gunst bezeigen 4.

Ein weiteres Begebnis lernen wir aus den Zeugnissen der ,la Informacién®
kennen. Die ,San Felipe® war im Hafen von Urado gestrandet. Um die reiche
Habe zu retten, wurde iiberlegt, dem Taikt ein reiches Geschenk zu senden und
um einen Schutzbrief fiir das Schiff zu bitten. Wahrend nun der General mit
dem Oberlotsen Francisco de Olandia, dem Unterpiloten Juan Lorenco de Silva,
und mit Diego Baldez beriet, in welcher Weise man ‘dabei vorangehen solle,
schlug der Pilot de Silva vor, an die Jesuiten in Miyako zu schreiben; sie seien
seit 50 Jahren in Japan und hitten Erfahrung von Land und Leuten, wihrend
die Franziskaner erst seit kurzer Zeit in Japan weilten. Sicherer sei, sich an die
Jesuiten zu wenden. Aber er drang mit seinem Vorschlag nicht durch. So lautet
das Selbstzeugnis von Juan Lorenco de Silva. Und ein anderer Zeuge gibt uns
den Grund an: der General und die tbrigen auf dem Schiff wuffiten sehr wohl,
daf in Miyako die Jesuiten waren, aber sie liefen sie absichtlich vollig aus dem
Spiel, ja sie fiirchteten sich vor ihnen, ,weil der genannte Frey Juan Pobre
sagte, daBl der besagte P. Frey Pedro Baptista nicht gut mit ihnen stand® 2%
Diese beiden Begebenheiten sind uns wohl anderswoher nicht sicherer bezeugt,
aber alles andere als unwahrscheinlich. Dafl die Franziskaner Hideyoshi als ihren
Vater ansahen, der sie als seine Sohne in Schutz genommen habe, lesen wir oft
in ihren Berichten. Ein so verhangnisvoller Irrtum erkldrt sich nur aus einer

B Archivo Ibero-Americano, Ano XXI (1984) Tomo 37, p. 523. Die entscheiden-
den Worte: .. . . si en algo se descuidé, fué por no advertir; mas su intencion
fué buena. Mas hora fuese buena o mala, (ya el mal) estaba hecho . . .*

2 JapSin 13 1 104.

25 Das Zeugnis des Juan Lorenco de Silva: in der ,Primera Informacién®, Jap-
Sin 81, 202v. Das andere Zeugnis stammt von Graviel (!) de Quintavilla, gleich-
falls in der ,Primera Informacion®, JapSin 31, 188v.
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vollig falschen Auffassung von der wahren Lage der Franziskaner in Miyako
und vom Charakter des Taiko. Schon Zeitgenossen haben diese blinde Sicherheit
als duflerst naiv und gefdhrlich angeschen 2. Nun hatte Juan Pobre, bevor er
nach Urado zuriidkkehrte, in Miyako erkennen miissen, wie die Sache wirklich
stand. Das Verhalten des Landesherrn von Tosa und des von ihm interessierten
Bugyo Masuda Yemonnojo Nagamori hatte zur Konfiskation der gesamten Schiffs-
ladung gefithrt. Die Spanier argwdhnten, auch die Portugiesen hitten gegen sie
gearbeitet (diese lehnten freilich den Vorwurf entschieden ab). Darum lag es dem
spanischen Franziskanerbruder sicher sehr fern,in einer so komplexen Lage, und
zwar wegen ecines unbedachten Wortes, einem Landsmann die Schuld an den Er-
eignissen zuzuschreiben.

Priift man den Inhalt der Zeilen Juan Pobres iber die Unterredung
Masudas mit dem Oberpiloten, so stellt man zunachst fest, dafl auch
er iiberzeugt ist, daf die fragliche Unterredung wirklich stattge-
funden hat. Masuda erkundigte sich, wie der spanische Konig ein
so grofles Reich in seine Gewalt gebracht habe; er fragte weiter
nach der Rolle der Ordensleute in den Seeexpeditionen der Spanier.
Die Antwort, die Juan Pobre hier verzeichnet, enthalt nichts Be-
denkliches. Die Ordensleute kamen im Dienste ihrer Landsleute,
aber sie missionierten auch die Linder, in die sie kamen. Aber
Juan Pobre weifl sehr wohl, dal man dem Piloten wegen dieser
Antwort Vorwiirfe gemacht hat. Warum? Entweder hat der Dol-
metscher die Antwort nicht gut wiedergegeben, oder Masuda hat
schlecht verstanden und falsch an Hideyoshi berichtet. Ja, der Fran-
ziskanerbruder ist selbst bereit, die Méglichkeit einer unbedachten -
Auflerung in Kauf zu nehmen. Worin sie bestehen konnte, sagt er
uns nicht. Er leugnet nur, daff den Piloten wegen dieser Aussage
Schuld treffe.

Wie weit Juan Pobre Augenzeuge bei der Unterredung war, geht
aus der bei Schilling angefithrten kurzen Stelle der handschrift-
lichen ,Histéria“ nicht hervor, wohl aber aus dem langeren Auszug
bei Pérez. In offensichtlicher Ubereinstimmung mit den Angaben
des Juan Ponce de Leén und des Unterpiloten Juan Lorengo de
Silva sagt auch Fr. Juan Pobre, dafl der (Ober)lotse von dem Ge-
sprach mit Masuda zum spanischen General ging, und dort genauen
Bericht erstattete. Juan Pobre war dabei zugegen, also wie die
beiden soeben Genannten testis de auditu. Aber wikrend die beiden
andern mit aller Klarheit aussagen, dafl der Ausspruch getan wurde,
gibt Juan Pobre nur die Moglichkeit zu, daB sich der Lotse unvor-

* Man vgl. z. B. Valignanos Apologie, Kap. 24 (wir benutzen das Exemplar Jap-
Sin 41, 119v). Ferner die Certiddo des Japanbischofs Don Pedro Martinez, vom
17. November 1597, Orig., portug., JapSin 13 I 104v.

3%
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sichiig ausgedriickt habe. Dabei leitete ihn eine dhnliche Tendenz
wie die beiden obigen Zeugen: jene verschwiegen Namen und Amt
dessen, der den Ausspruch getan hatte, um den Oberlotsen nicht in
Gefahr zu bringen; Juan Pobre nennt ganz offen den Lotsen,
mindert aber die Bedeutung seiner Aussage ganz herab: man solle
ihm keine Schuld an den Ereignissen geben, selbst wenn er viel-
leicht irgendein unbedachtes Wort gesprochen habe. Die wahren
Grunde fir die Wegnahme der Schiffshabe waren eben fiir Juan
Pobre ganz andere; ihnen gegeniiber hatte ein einzelnes unbedachtes
Wort des Lotsen (wenn es vielleicht gefallen war) nichts zu be-
deuten. Juan Pobre versucht, den “Skandal’ des Lotsenwortes auf
ein Miflverstindnis von seiten des Dolmetschers oder des japani-
schen “Tyrannen’ zuriickzufithren, obwohl er den Ausspruch des
Piloten nicht schlechthin zu leugnen wagt.

Dennoch sind die Zeugnisse, die wir oben erstmals wiedergegeben
haben, so ausdriicklich, und die Beurteilung des Vorfalls in Urado
bei Juan Pobre so wenig scharf, dafl man die 7Tatsdchlichkeit des
Lotsenwortes wohl nicht bestreiten kann. Uberdies wird uns der
gefdhrliche Ausspruch von vielen Zeitgenossen mitgeteilt, die uns
hinreichende Beweise ihres kritischen Denkens hinterlassen haben,
und die, wie der Bischof Don Pedro Martinez, der Oberkapitdn von
Makao, Rui Mendez de Figueiredo, der Visitator Alexandro Va-
lignano, die Patres Francisco Pasio und Pedro Morejon u. a., in
Nagasaki leichte Moglichkeit hatten, entweder mit den Spaniern
der ,San Felipe“ selbst zu sprechen, oder wenigstens mit solchen,
die aus ihrem Munde den Zwischenfall vernommen hatten. Eine
boswillige Verdrehung des Lotsenwortes durch Masuda Yemonnojo
Nagamori muf} als vollig ungeniigende Erkldrung all dieser Quel-
len abgelehnt werden.

- Selbst wenn einmal noch andere Aussagen fur das Gegenteil auf-
gefunden werden sollten, bleiben die von uns vorgefithrten juri-
dischen Zeugnisse und die Urteile vieler erstrangiger Zeitgenossen
bestehen: ins Reich der Fabel lafit sich das Lotsenwort auf keinen
Fall mehr verwlisen.
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P. NIKOLAUS KOWALSKY OMI, ROM

DIE ERRICHTUNG
DES APOSTOLISCHEN VIKARIATES KALKUTTA
NACH DEN AKTEN DES PROPAGANDAARCHIVS

I. Uorgeschichte bis zur kanonischen Errichiung des Apostolischen
Uikariates Kalkutta

Nachdem Bengalen zuerst zur Diozese Cochin gehort hatte, kam es
1606 bei Errichtung von Meliapur zu dieser Didzese. An dieser
kirchlichen Unterstellung édnderte sich nichts, als die Engldnder
1686 Kalkutta grundeten und die Ostindische Handelsgesellschaft
im Jahre 1773 die aufblihende Stadt zu ihrem Regierungssitze
machte. Portugiesische Augustiner, die im Anfang segensreich ge-
wirkt hatten, waren der allgemeinen Erschlaffung verfallen, so
dafl Zwiespalt und religioser Tiefstand unter den dortigen Katho-
liken die Folge war. Anderseits hatten die protestantischen Mis-
sionen alles getan, um die Hauptstadt zum geistigen Mittelpunkt
des Protestantismus in Indien zu machen. 1813 war Kalkutta Sitz
des ersten anglikanischen Bischofs in Indien geworden. Wahrend
die Protestanten nach Kraften das Schulwesen zu fordern suchten,
unterhielten die Katholiken nur zwei kleine Pfarrschulen mit je
zwei Lehrern und insgesamt etwa 50 Schilern. Die Stadt besafl zwei
katholische Kirchen. Die Hauptkirche ,U. L. Fr. vom Rosenkranz“
war 1799 vollendet worden, die 2. Kirche zur Schmerzensmutter,
oder wie sie meistens genannt wird, ,Boitakhana“, war am 80. Juni
1810 eingeweiht worden .

Die religios voilstandlg verwahrloste Bevolkerung wandte sich
1824 in 2 Bittschriften, einer lateinischen und einer portugiesischen,
an die Propaganda. Man bat um Errichtung einer eigenen Mission
fiir Bengalen, die man den Karmeliten-Terziaren von Chimbal an-
vertrauen moge. Die Frage wurde damals nicht weiter erortert,
wahrscheinlich, weil der Erzbischof von Goa, Manuel de S. Gal-
dino, an den sich schon frither einige Engldnder aus Kalkutta mit
derselben Bitte gewandt hatten, dagegen geltend machte, dafl die
Karmeliten nicht zahlreich genug seien, um eine fruchtbringende
Betreuung der Mission zu gewdhrleisten®. Zwistigkeiten zwischen
Klerus und Pfarrgemeinde gaben Rom die Gelegenheit, die Neu-

! Josson, La Mission du Bengale occidental 1P 153,156,157, 1404
* 5.C. vol. 4 (1824—381) f. 7—10.
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ordnung der kirchlichen Verhdltnisse in Kalkutta selbst in die Hand
zu nehmen.

Bei der Wahl des Pfarrers und des Kirchenvorstandes waren im Anfang des
Jahres 1829 solche Unordnungen vorgekommen, dafl sich einige englischspre-
chende Katholiken von Kalkutta an den Apostolischen Vikar von London Msgr.
Bramston wandten, und um englische Priester fir Kalkutta baten. Die Bittschrift
war verfafit von John Michie (in den Akten oft falsch Mitchie geschrieben). Nach
Josson war es ein schottischer Katholik, der ungefdhr seit 1822 in Kalkutta an-
sassig war ®. Mgr. Bramston gab die Bittschrift weiter an Nikolaus Wiseman,
den damaligen Rektor des englischen Kollegs in Rom, der sie dann an den
Prifekten der Propaganda, Kardinal Cappellari, weiterleitete 2. Die italienische
Ubersetzung ist am 11. November 1830 von N.Wiseman beglaubigt worden.
Am 15. Dezember 1830 begann das Konklave, aus dem Kardinal Cappellari als
Gregor XVI. hervorging.

John Michies Bericht hat zwei Generalkongregationen der Propaganda vorge-
legen, der vom 8. Juli 1833 die am 11. November 1830 beglaubigte Ubersetzung®
und der vom 26. November 1833 dieselbe Ubersetzung, die Nikolaus Wiseman
am 10. August 1833 beglaubigt hat® Die Bittschrift wurde in.Kalkutta am
6. Midrz 1830 geschrieben und beleuchtete grell den religiosen Tiefstand von
Klerus und Volk. Eine Besserung der traurigen Verhaltnisse sei nur moglich.
wenn der HI. Stuhl seeleneifrige Priester schicke, die der englischen Sprache
machtig seien. Die Augustiner hitten die Verkiindigung des Wortes straflich
vernachlassigt. Zudem verstande sie kaum ein Zehntel der Glaubigen, da sie nur
die portugiesische Sprache beherrschien. Michie bat, der Apostolische Vikar moge
die Bittschrift nach Rom weiterleiten. Rom solle wenigstens zwei englische Mis-
sionare nach Kalkutta schicken und ihnen solche Vollmachten geben, dafl sie von
den Portugiesen vollstandig unabhingig seien. Die Katholiken von Kalkutta
kdmen fiir die Reisekosten auf. Da die englische Regierung grofilen Wert auf
gute Militdrgeistliche lege, werde sie keine Schwierigkeiten machen, dafl eng-
lische Priester nach Kulkatta kamen.

Am 1. April 1830 schrieb John Michie einen zweiten Brief an den Apostolischen
Vikar von London?. Er wollte die Wahrheit der Ausfithrung seines ersten
Briefes durch die Unterschrift einflufireicher Katholiken von Kalkutta erhdrten.
Man hoffe, dafl die [esuiten nach Indien zuriickkdmen, um das Werk zu retten.
das der hl. Franz Xaver begonnen habe. Die erste Denkschrift John Michies, die
der Propaganda wohl gegen Mitte November 1830 zuging, trdgt unter dem
1. Januar 1881 den Vermerk: Der Apostolische Vikar von London soll fiir Kal-
kutta sorgen 8.

Am selben Tage ging ein Brief an Msgr. Bramston mit der Bitte,
er moge zwei Priester suchen. die man nach Kalkutta schicken konne.
Auflerdem erbat man seinen Rat, wie man vorgehen solle, um

3 Josson, a.a.0. I. p. 165.

* Acta 1883 (196) f. 324.

5 S.C.G. 1833 (948) f. 268—275.

6 S.C.G. 1833 (948) f. 455—458: : (

7 8.C.G. 18383 (948) f. 859—461; ital. Ubersetzung von N, Wiseman am 10. 8.
1833 beglaubigt.

8 85.C.G. 1833 (948) f. 365v.
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keinen Anstoft beim Erzbischof von Goa zu erregen’. Am 4. Februar
antwortete er: John Michie verlange nichts Leichtes. Er solle zuerst
das Reisegeld nach London schicken. Msgr. Bramston hoffte, dafl
der Erzbischof von Goa im Interesse der Mission der Propaganda
keine Schwierigkeiten machen werde ™.

An Msgr. Bramston wandte sich am 16.5. 1831 auch der suspendierte Pfarrer
der Rosenkranzkirche, P. Antonius von derhl. Maria. Er berichtete kurz die Zwischen-
falle der Pfarrer- und Kirchenvorstandswahl und sagte, dafl er deswegen suspen-
diert sei. Eine Indisposition habe ihn damals auf seinem Zimmer festgehalten,
sonst hatte er die Ausschreitungen verhindert. P. Antonius erwihnte, dafl er bei
dem Apostolischen Vikar von Tibet-Hindostan, als Nachbar und Untergebener
der Propaganda, Berufung eingelegt habe. In dem Brief an den Apostolischen
Vikar von Tibet, den auch viele seiner Pfarrkinder unterschricben hatten, stellte
er sich selbst, seinen Kaplan und die Pfarrei unter den Schutz der Propaganda '’
Am 29. Dezember 18381 schickte Msgr. Bramston diesen Brief mit dem Vermerk,
daB ihm der Fr. Antonius a Sancta Cruce (?) vollkommen unbekannt sei, an die
Propaganda weiter 2, '
Am 9. 7. 1831 hatte die Propaganda Msgr. Bramston angewiesen,
Erkundigungen iiber P. Antonius von der hl. Maria einzuzichen ™.
Josson berichtet nach seinem Gewéhrsmann Henry, dafl Msgr. Pez-
zoni von Tibet-Hindostan und Msgr. Cao von Ava-Pegu auf Bitten
des Pfarrers tatsichlich nach Kalkutta kamen. Beide erklarten, daf}
sie die Kirche U. L. Fr. vom Rosenkranz nicht unter ihre Verwaltung
nehmen konnten, da sie auflerhalb ihres Jurisdiktionsbereiches lage.
Beide sollen aber auch die Suspension fiir unrechtmafiig erklért
haben, da der Pfarrer von Meliapur keiherlei Befugnis dazu habe.
— Es ist aber zu bedenken, dafl die Suspension vom rechtmiflig
eingesetzten Bistumsverweser ausgesprochen wurde. — Beide er-
klirten die Wahl des Pfarrers P. Antonius von der hl. Maria fiir
rechtmafig, da sie von dem damals zustindigen Generalvikar be-
stitigt wurde. Als die Gegenpartei sich mit dieser Entscheidung
nicht zufrieden gab, rieten beide, man solle sich an die Propaganda
in Rom wenden*.

P. Paul von Gradoli, Kapuziner aus der Prifektur Madras, schrieb am 16. 5.
1831, also am selben Tage, an dem sich der Pfarrer von U. L. Fr. vom Rosen-
kranz an Msgr. Bramston gewandt hatte, an die Propaganda'. Am 24. April
1829 sei er vom antikatholischen franzosischen Gouverneur Josef Cordier aus

’ L.D.B. 1831 (312) f. 19—19v.

0°8,1C. vol. 4 (18‘24—31) f. 619—620.

It S C.G. 1838 (948) f. 276—277; ital. Ubersetzung ebenda f. 268—275.
2 § C.G. 1833 (948) f. 277.

13 L.D.B. 1831 (312) f. 518—519.

" Josson, a.a.O. L. p. 160 f.

5 8. C.G. 1833 (948) f. 240.
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Chandernagor vertrieben worden. — P. Paul fuhr nun fort, daff er in Kalkutta
vom Augustinerpater Antonius von der hl. Maria an der Rosenkranzkirche auf-
genommen wurde, um in der Seelsorge zu helfen. P. Antonius werde von seinen
Obern ungerecht verfolgt, die tiefere Ursache sei die Geldfrage (iber die Wahl
und die Unruhen schweigt er sich aus). P. Paul hat ihm darum den Rat gegeben,
sich der Propaganda zu unterstellen. Kalkutta habe 1 Million Einwohner; wenn
Missionare der Progaganda dort arbeiteten, wiirde der Katholizismus grofie
Fortschritte machen 18.

Am 9. 7. 1831 schrieb P. Paul von Gradoli dem Sekretdr der Propaganda Msgr.
Caprano, P. Antonius und sein Hilfsgeistlicher Simon Gaetan de Azaredo
stellten sich unter den Schutz der Propaganda. Die goanesischen Priester seien
ein Ausbund aller Schlechtigkeit. P. Antonius werde von ihnen ganz besonders
gehaflt, weil er geborener Portugiese sei. Die Kirche von Kalkutta sei vermogend
genug, um einen Apostolischen Vikar und sechs Priester zu unterhalten '7.

Am 31. Juli 1832 antwortete die Progaganda, dafl sie sich ernsthaft
mit Kalkutta befasse, die Errichtung eines Apostolischen Vikariats
sei eine ernste Angelegenheit, die reiflicher Uberlegung bedirfe **.
Am 29. 1. 1833 berichtet Paul von Gradoli der Propaganda, welche
Freude die Ankiindigung des kommenden Apostolischen Vikariats
beim Pfarrer P. Antonius und seinen Hilfsgeistlichen ausgeldst
habe. P. Paul wiinschte, daff der versprochene Vikar ein Englinder
sei, oder doch jemand, der die englische Sprache vollig beherrsche
und Verstandnis fiir den englischen Charakter aufbringe. Er kenne
in London einen Italiener, den auch Msgr. Poynter hochschitzt und
der als Prediger groflen Erfolg hatte, D. Angelo Baldacconi®. Am
selben Tage schrieb der Hilfspriester der Rosenkranzkirche Don
Simon Gaetan de Azaredo an die Propaganda. Er freute sich, daf§
Rom ihm Hoffnung machte, in Kalkutta bald einen Apostolischen
Vikar zu sehen, und bekundete seinen Willen, sich der Propaganda
zu unterstellen *.

Die Propaganda hatte den Apostolischen Vikar von London um
seine Ansicht iber Kalkutta gefragt®. In seiner Antwort vom 18, 4.
1832 sagte er: Alle die er in dieser Angelegenheit befragt habe,
stimmten tberein, dafl das Leben der Augustiner in Bengalen
wenig lobenswert sei, dafl man dort unbedingt gute Priester
brauche, welche die englische Sprache beherrschen. Indem er sich

16 Acta 1833 (196) f. 230v—231; P. Paul von Gradoli baute von 1831—34 in
Howrah, auf dem anderen Ufer des Hugli eine Kirche; er starb am 8. 7. 1850.
Cf. Josson, a.a. Q. I. p. 150, 228.

17 Acta 1833 (196) f. 281v—232; S. C. G. 1833 (948) f. 242—243,

¢ L.D.B. 1882 (813) f. 675.

19 Acta 1833 (196) f. 232v—233v; S.C. G. 1833 (948) f. 244—245.

2 8, C.G. 1833 (948) f. 280—281v.

2 Acta 1838 (196) f. 226v.
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auf die Versicherung des Abbé Dubois von den MEP stiitzte,
glaubte er sagen zu kénnen, dafl man keine Schwierigkeiten vom
Erzbischof von Goa und dem Bischof von Meliapur zu befirchten
habe; sondern dafl das Vorhaben des HI. Stuhles, ein englisches
Apostolisches Vikariat fiir Englisch-Indien zu griinden, den beiden
sicherlich genehm sei®. Um den Mangel an religioser Erziehung in
Kalkutta in etwa abzustellen, hatten katholische Laien am 23. 9.
1829 eine Gesellschaft zur Verbreitung religioser Kenntnisse in
allen Klassen der Katholiken gegriindet. Thr Prdsident war John
Michie. Die Gesellschaft druckte eine Missionszeitschrift: ,Catholic
Monitor“, in der der Katechismus erkldrt wurde, auflerdem griin-
dete man 1830 eine Schule, in der auch Katechismusunterricht ge-
geben wurde. Hauptaufgabe war die Verbreitung katholischer
Traktate, Bildung einer Bibliothek mit offentlichem Lesesaal. Die
Mitglieder leisteten einen Monatsbeitrag in Geld oder in Form von
Buchspenden *.

In Kalkutta hatten sich die Gemiiter allméhlich wieder beruhigt.
Am 20. 1. 1832 richteten die Pfarrkinder einen Brief an den Kir-
chenvorstand U. L. Fr. vom Rosenkranz, in dem sie sagten: ,Uns
fehlt schon seit mehr als 20 Jahren ein Priester, der uns auf englisch
predigen kann.® *

Die Ansicht, daf} englischsprechende Priester nach Kalkutta kommen
mufiten, hatte sich in der Stadt durchgesetzt. Am 30. Dezember
1832 fanden sich die Katholiken zu einer Versammlung zusammen,
wo die Frage erortert wurde. Die katholische Zeitung ,Bengal
Hukaru“ brachte am 1. Januar 1833 den Versammlungsbericht, mit
dem sich am folgenden Tage die protestantische ,India Gazette®
auseinandersetzte. Die protestantische Zeitung unterstrich ihrerseits
die Notwendigkeit einer griindlichen Reform der Zustande in der
katholischen Gemeinde von Kalkutta und betonte dabei, daf} diese
Reform von den Katholiken selbst ausgehen miisse *.

2 5 (C.G. 1838 (948) f. 266—267; Acta 1833 (196) f. 226v.

23 8 C.G. 1833 (948) f. 458—459v, ital. Ubersetzung der Vereinsstatuten; Acta
1833 (196) f. 354v.

% S (. G. 1833 (948) f. 461—462, von N. Wiseman beglaubigte ital. Ubersetzung;
Acta 1833 (196) f. 356.

% §.C.G. 1833 (948) f. 468—499v, ital. Ubersetzung, sogar der Name der Zei-
tung ist dbersetzt ,Gazetta indiana“. Die Angabe Lourencos (Utrum fuerit
Schisma Goanum post Breve ,Multa praeclare” usque ad annum 1849; p. 14).
dafl ‘sich ein Exemplar dieser Zeitung im Archiv der Propaganda befindet, ist
ein Irrtum.
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Nikolaus Wiseman fafite alle Punkte des Berichtes zur besseren
Unterrichtung der Propaganda noch einmal kurz zusammen *.
Nachdem an der Propaganda das Gelinde soweit vorbereitet war,
brachte jemand den Stein ins Rollen, an den niemand gedacht hatte,
namlich der General-Gouverneur der Ostindischen Handelsgesell-
schaft, Lord William Bentink. Auf der Durchreise beriihrte der
General-Gouverneur Lord William Bentink Agra und lud den
Apostolischen Vikar von Tibet-Hindostan, Msgr. Pezzoni OFMCap,
zum Essen ein. Im Verlauf des Gespriches beklagte sich der Gou-
verneur bitter tber die Unordnung und Uneinigkeit unter den
katholischen Missionaren. Es sei ein Skandal fir Katholiken und
Protestanten. Lord Bentink schlug vor, Rom solle einen Obern
ernennen, der tiber allen Missionen in Indien stehe, den dann auch
die englische Regierung als Obern der katholischen Missionen in
Indien anerkenne. So verfiige er dann auch tiber die notige Macht,
um die UnbotméfBigen zur Pflicht zuriickzufiihren. Frither konnte
man von der englischen Regierung nicht erwarten, daf} sie einen
solchen Vorschlag unterstiitze, aber jetzt nach der Katholiken-
befreiung sei er durchfithrbar. Rom solle in London den Antrag
stellen, dafl die katholische Hierarchie in Indien mit denselben
Rechten bedacht werde wie die protestantische *”.

Was Msgr. Pezzoni betraf, so schlof§ er sich ganz dem Vorschlag an,
jetzt sei die geeignete Zeit, ihn durchzufithren. Rom solle einen
fihigen Mann schicken und ihn mit den notigen Vollmachten und
Rechten ausstatten, so dafi die meisten Fille gleich an Ort und
Stelle entschieden werden konnen. Man solle keine Zeit verlieren,
sondern sofort mit London verhandeln. Wenn das Vorhaben aus-
gefuhrt wirde, sei zu wiinschen, dafl der Vertreter des HI. Stuhles
seinen Sitz in Kalkutta, der Hauptstadt von Englisch-Indien, nahme.
Um einen erfahrenen und fihigen Mann fiir diesen Posten zu
finden, misse man sich am besten mit einem der englischen
Apostolischen Vikare in Verbindung setzen®. Die Propaganda
moge nicht glauben, dafl die Katholiken sich durch die Forderung
eines Apostolischen Delegaten fiir Indien von Rom unabhingig
machen wollten. Der Delegat solle nur die Anordnungen Roms
durchfithren und fiir ihre Ausfithrung Sorge tragen®.

% S.C.G. 1833 (948) f. 246—246v; Acta 1833 (196) f. 234.

7 Brief Msgr. Pezzonis an die Propaganda vom 22, 11. 1832; S. C. G. 1833 (948)
f. 238—239; Acta 1833 (196) f. 225—225v.
% Acta 1833 (196) f. 326.

20 Acta 1833 (196) 230v.
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Der Generalkongregation vom 8. Juli 1833 trug Kardinal Zurla als Ponens den
Vorschlag des Gouverneurs Bentink und die Bittschrift John Michies vor. Sie
sollte Giber folgende Fragen entscheiden:

1. Se abbia a supplicarsi la Santitd di Nostro Signore a degnarsi di ordinare,
che si interprenda la necessaria trattativa per lo stabilimento di un Rappre-
sentante Generale della S. Sede in Calcutta, per la direzione delle Missioni
cattoliche nei Domini Inglesi nell’Indie?

2. Quatenus negative ad primum: Quale provvedimento prendere per sistemare
gli affari della Religione in Calcutta? 3¢

Die Kardindle der Kongregation entschieden: ,Negative et ad mentem. Mens est
ut ibi erigatur Vicariatus Apostolicus, et si fieri possit, exerceatur per PP.

Societatis Jesu sub nomine presbyterorum saecularium.” 3!

Der General der Jesuiten teilte am 3. November 1833 der Propa-
ganda mit, er habe drei Patres fur Kalkutta bestimmt, und zwar
zwei Englander und einen Irldnder; er glaube, dafl es fiir den An-
fang geniige. Er bat die Propaganda, ithm bald die Entscheidung
des Papstes mitteilen zu wollen®,

Die kirchenpolitische Lage in Indien hatte sich 1838 im Verlauf der
Debatten iiber die neue Verfassung der Ostindischen Handelsge-
sellschaft im englischen Parlament weitgehend geidndert. Nikolaus
Wiseman machte in seiner Denkschrift vom 11. 8. 1833 die Propa-
ganda darauf aufmerksam und wies auf die Vorteile hin, die die
katholische Kirche in Indien aus dieser Anderung ziehen kénne *.
Als am 19. Juli 1833 der Artikel 87 der neuen Verfassung, durch
den neben dem schon seit 1813 bestehenden protestantischen Bischof-

%0 Acta 1833 (196) f. 227v.

3 Acta 1883 (196) f. 228. Es laBit sich nicht feststellen, wie man zu der Formel
,sub nomine presbyterorum saecularjum® kam. Vielleicht wollte man nicht, dafl
die englische Regierung Anstof an den Namen ,Jesuiten® nahm. Anderseits
bestand auch bei manchen Mitgliedern der Propagandakongregalion eine ge-
wisse Stimmung gegen die Jesuiten als Missionare (Cf. Otto, Grindung der
neuen Jesuitenmission durch General Pater Philipp Roothaan, Freiburg 1939,
p. 505 ff.). Ungefdhr um diese Zeit wurde an der Propaganda eine Denkschrift
ausgearbeitet: Notizie estratte dall’ Archivio di Propaganda intorno alla dipen-
denza e condotta de’ Gesuiti nelle Missioni. Auf der letaten Seite ist eine Ab-
schrift eines Briefes an den 1. Apostolischen Vikar von Kalkutta, ohne Unter-
schrift. Dort heifit es: ,Auf ausdriidklichen Befehl S.Heiligkeit mufl ich Ihnen
mitteilen, dafl es sein Wille ist, dafl Sie in allen Angelegenheiten dieser wich-
tigen Mission unmittelbar mit der Propaganda verkehren, da es unbedingt not-
wendig ist, dafl die Kongregation auf diese Weise (unmittelbar) unterrichtet
wird.“ Der Akt schliefit mit dem Vermerk: ,Dem General der Jesuiten mitge-
teilt am 19. 4. 1834, was sich sicher nur auf den Brief bezieht f.243. Carte
riferite nei Congressi = Missioni = Miscellanee = Tomo III, f. 203—243,

= 8. C. vol. 5 (1832—36) f. 214.

% 5.C.G. 1833 (948) f. 451—454.
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sitz in Kalkutta noch zwei weitere in Madras und Bombay errichtet
wurden, die Billigung des Oberhauses fand, beschwerten sich die
katholischen Abgeordneten O’Connel und Sheil iber die MifR-
achtung der Parititsanspriiche der Katholiken in Indien. Die Zu-
riicksetzung sei um so empfindlicher, da der grofite Teil der indi-
schen Christen Katholiken seien und auch der grofite Teil des
Heeres aus katholischen Irlindern bestehe. Sheil schlug vor, alle
Religionen sollen im Verhiltnis der Zahl ihrer Anhinger in Indien
eine Regierungsunterstiitzung erhalten. Der Minister fiir Indien,
Karl Grant, brachte eine Formel in Vorschlag, die dann allgemeine
Zustimmung fand: Der Generalgouverneur kann von Zeit zu Zeit
mit Zustimmung seines Rates jeder christlichen Sekte die Summen
zuweisen, die sie fiir Schul- und Kultzwecke benotigt *.
In seiner Denkschrift lenkte Wiseman die Aufmerksamkeit der
Propaganda darauf, dafl man in Indien erst klare kirchliche Ver-
haltnisse schaffen miisse, ehe man mit der Regierung in Verhand-
lungen trete, da die englische Regierung spater nicht leicht auf
Abanderungen eingehe *
Ehe die Propaganda eine Entscheidung traf, erreichte sie eine neue Eingabe John
Michies. Der Uberbringer, ein durchreisender Englinder aus Kalkutta, namens
Poett, legte der Propaganda seine eigene Ansicht in der Frage dar, die er in
folgende Punkte zusammenfafite:
1. Er hélt es nicht fiir opportun, in aller Form mit der englischen Regierung in
dieser Frage zu verhandeln. :
2. Die Regierung wird sich nicht widersetzen, wenn die Sache einmal gut be-
gonnen hat.
3. Die englische Regierung wird wahrscheinlich der niitzlichen Tatigkeit und
dem klugen Eifer der Jesuiten keine Schwierigkeiten machen 36.
Von den zwei uberbrachten Schriftstiicken war das erste gedruckt. Leider be-
findet sich nur die italienische Ubersetzung im Archiv. Wie aus dem zweiten
Schriftstiick hervorgeht, handelt es sich um eine Nummer des ,Bengal Hukaru®,
wahrscheinlich vom 14. 1. 1833. Der Inhalt des Artikels ist uns schon aus der
sIndia Gazette® vom 2. Januar 1833 bekannt. Neu ist nur, dafl auf der Ver-
sammlung vom 13. 1. 1833 die geplante Kommission gebildet wurde, die eine
Bittschrift an den HL Stuhl richten sollte . Das zweite Schriftstiick war hand-
schriftlich abgefafit und von John Michie und anderen einflufireichen Katholiken
am 20. Juni 1833 unterschrieben %.

3 Acta 1833 (196) f. 348—348v.

% S.C.G. 1833 (948) f. 451—454; Acta 1833 (196) f. 348—850.

36 Acta 1833 (196) f. 361.

¥ 8. C.G. 1833 (948) f. 470v—471; Acta 1833 (196) f. 361—361v.

% S C. vol. 5 (1832—36) f. 126—183; S.C.G. 1833 (948) f. 471—476v, ital.
Ubersetzung.
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Da viele protestantische Missionare im Lande waren, hatte man in
der gedruckten Eingabe nicht alle Griinde angefihrt, um diesen
kein Propagandamaterial gegen die katholische Kirche in die Hand
zu geben. Es handelte sich um die Unzuldnglichkeit der portugie-
sischen Geistlichen, die mit der Seelsorge in Kalkutta betraut
waren.

In der Eingabe heifit es dann wortlich: ,Die Versammlung der
Katholiken am 30. 12. 1852 hat einstimmig den Beschluf gefafit,
Rom um englische oder irlindische Priester zu bitten. In der
2. Versammlung am 13. 1. 1833 wurde die Frage noch einmal
durchgesprochen und eine Kommission gewihlt, die Rom diese
Bitte vortragen soll. Die beigefiigte Nummer des ,Bengal Hukaru®
(das erste gedruckte Schriftstiick der Eingabe) bringt den Bericht
iiber die Versammlung. Schon die Tatsache, dafl die Frage mehr-
mals in 6ffentlichen Versammlungen und in der Zeitung behandelt
wurde, ohne dafl irgend ein Widerspruch erhoben wurde, ist ein
Beweis, dafl die Katholiken von Kalkutta einmiitig von der Not-
wendigkeit des Schrittes iberzeugt sind.

Sogar die Protestanten schen diese Notwendigkeit ein, wie der
Artikel vom 2. 1. 1833 in der ,India Gazette' beweist. In der Ver-
sammlung vom 13. 1. 1833 habe man englische oder irldndische
Weltpriester gewiinscht, weil man glaubte, dafl Ordensleute in-
folge ihrer Ordensverpflichtungen nicht genug Zeit hitten, um sich
grindlich der Seelsorge zu widmen, spéter habe man erfahren, dafl
diese Befiirchtung unbegriindet sei. Darum wiinschen sich die
Katholiken von Kalkutta Jesuiten, denen man wegen ihrer Bildung
und ihres Ordensgeistes vor allen anderen den Vorzug gibt ™.
Auf der Versammlung vom 13. 1. 1833 hitten die Katholiken sich
verpflichtet, monatliche Beitrige zu zahlen, um so die Reisekosten
fiir die Missionare aufzubringen. Karl Metcalf, Vizeprésident und
stellvertretender Gouverneur, und A. Ross, ebenfalls Regierungs-
mitglied, triigen zu den Reisekosten bei; so konne man schlieflen,
daB die englische Regierung gerne englische oder irlindische Prie-
ster in Kalkutta sihe. Die Antragsteller, die dieses Bittgesuch nach
Rom schicken, seien Laien, die sich nur durch die besonderen Um-

® Josson, a.a. 0. L. p. 162 und mit ihm Otto, a.a. O. p. 257, berichten, dafl 1832
zwei Bittschriften nach Rom geschickt worden seien, eine von der Partei des
neuen Pfarrers, die um englische Jesuiten gebeten hatte, die zweite von der
(_;Egenpartei, die nur allgemein englische Ordensleute gewiinscht hatte. Tatsach-
lich waren es dieselben Leute, die anfangs englische Weltpriester und dann in
der zweiten Eingabe englischsprechende Jesuiten wiinschten. '
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stande in Kalkutta gezwungen sihen, sich direkt an die Propaganda
zu wenden. Die Versuche, etwas durch den Obern der Mission in
Bengalen zu erreichen, seien alle vergeblich gewesen; denn dieser
sei Portugiese und Augustiner und verteidige immer nur den Vor-
teil seines Ordens.

Unterschrift: J. Michie, J. McCann, M. Crow, J. Heberlet, J. Rostan,
P.S.D.Rosario, C. Kelley.* *

Lord Clifford, Vorsitzender des Aufsichtsrates fiir die Angelegen-
heiten Indiens in England, hatte die Bittschrift J. A. Dubois, der
als bester Kenner der indischen Verhiltnisse galt, zur Begutach-
tung vorgelegt®. Dubois bestitigte am 13. 10. 1833 den Mangel
an religiosen Unterricht fiir die englischsprechende Bevélkerung
in Kalkutta und in ganz Indien. Die Folge davon, daff fromme und
cifrige Priester fehlen, sei der Sittenverfall in allen Klassen. Er
sagte, es miifliten Verhandlungen mit dem HI. Stuhl gefuhrt werden,
dafl in die 3 Provinzen von Kalkutta, Madras und Bombay je 2—3
englische oder irlindische Priester unter Leitung eines Aposto-
lischen Vikars geschickt wiirden. Solange dieser Vorschlag nicht
ausgefuhrt werde, sei keine Besserung zu erwarten. An der Geld-
frage konne es nicht scheitern. Madras habe, soweit Dubois sich
erinnert einen Kultusfond von 20000 Pfund Sterling, Kalkutta
sogar 30 000 Pfund. Die Regierung zahle die Zinsen piinktlich aus,
auflerdem stinden auch noch andere Quellen zur Verfugung ®. In
der Generalversammlung vom 26. November 1833 berichtete Kar-
dinal Plazidus Zurla iiber die Denkschrift von Nikolaus Wiseman
und iiber die beiden Bittschriften der Katholiken von Kalkutta. Er
legte der Versammlung folgende Fragen vor:

I. Quale misura vi sia luogo a prendere, per utilmente adoperarsi accioché

restino assicurati anche presso il Governo Inglese delle Indie Orientali gli
interessi della Religione cattolica in quelli parti?

2. Se independentemente anche dalla trattativa col governo per le disposizione
generali reguardanti il Cattolicismo nelle Indie, abbia a darsi qualche prove-
dimento per il bene della Religione in Calcutta?

Die Versammlung entschied:

1. Negative quoad gubernium Anglicum, et generatim providebitur
in sequentibus

 Acta 1833 (196) f. 362—364.
4.8 C.G. 1883 (948) f. 476—477.
® Acta 1833 (196) f. 364—364v.
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9. affirmative, et ad Em. Praefectum, qui rem agat cum P. Generali
Societatis Jesu, ut quantocius mittat Missionarios saltem 3 Anglos
aut Hibernos, quorum unus deputetur Vicarius Apostolicus cum
facultatibus opportunis et suspensa quacumque alia iurisdic-
tione, idque significetur Vicario Capitulari Goano, nec non Vi-
cario Sancti Thomae *.

Ita est D. P. Cardinalis Zurla, Ponens.
(Fortsetzung folgt)

Archiv der Propaganda: Verzeichnis der angewandten Abkiirzungen:

Acta = Acta S. C. de Propaganda Fide

S.C.G. = Scritture riferite nelle Congregazioni Generali

S.C. = Scritture riferite nei Congressi — Indie Orientali

L.D.B. = Lettere e Decreti della S. C. di Propaganda Fide e Biglietti di Mons.
Segretario.

P. STEPHAN FUCHS SVD, BANDRA-BOMBAY (INDIEN)

ANSATZE ZU EINER EINHEIMISCHEN CHRISTLICHEN
KUNST IN INDIEN*

Im Heiligen Jahr wurde in Rom eine Ausstellung christlicher Kunst
der Missionslinder veranstaltet. Mit Recht legt die Leitung der
Missionspropaganda Wert auf die Pflege einer einheimischen Kunst
in den Missionslindern. Denn wenn sie gewifl auch nicht die
Hauptsache, ja nicht einmal ein wesentliches Element des christ-
lichen Glaubens ist, so ist die christliche Kunst in den Missions-
lindern doch ein bedeutsamer Beweis fiir das Wachstum des christ-
lichen Eigenlebens und ein Gradmesser, wie weit und wie tief die
Kirche in ein Volk hineingewachsen ist. Die christliche Kunst, die
in einem Missionslande aufblitht, ist ja der Ausdruck der christ-
lichen Ideen und Lebensformen in der altererbten, heimischen und
dem Charakter und der Kultur des Landes entsprechenden Form.
Sie ist erst dann moglich, wenn der christliche Glaube im Lande tief
verwurzelt ist, wenn sozusagen das Herzblut der bodenstindigen
Kultur von der belebenden Gnade des HI. Geistes durchtrankt und
erfullt ist.

4 Acta 1833 (196) f. 345—346.

! Anmerkung der Schriftleitung.. — Nach Mitteilung des Verfassers gibt es zu
den ,Ansitzen® noch keine bemerkenswerte Literatur; der Verfasser schreibt
auf Grund eigener Anschauung und personlicher Beziehungen zu indischen
Kunstsachverstindigen.
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Dieses Aufblithen einer christlichen Kunst in den Missionsldndern kann nun auf
zweifache Weise geschehen. Entweder lassen sich einkeimische Kinstler von
christlichen Gedanken inspirieren und suchen sie dann in den ihnen vertrauten
und iiberlieferten Kunstformen auszudriicken, oder fremdlindische Missionare
eignen sich soviel Fertigkeit in den Kunstformen des Missionslandes an. daf§
sie ihre christliche Botschaft ansprechend und wirksam in einer den Eingeborenen
verstandlichen Ausdrucksform darstellen kénnen. Wohl mag eine Kunstschépfung
durch auslidndische Missionare der durch einheimische Kiinstler an Wert nach-
stechen und jedenfalls nicht so uberzeugend beweisen, dafl die einheimische
Kultur schon ,die Taufe empfangen habe“, aber auch sic mag Wesentliches zur
Schaffung einer christlichen Kultur im Missionslande beitragen. Ist doch die Kunst
eine Edelbliite der Kultur, und die einheimische christliche Kunst die Liebes-
frucht der Vereinung zwischen christlicher Religion und einheimischer Kultur.

In Indien finden wir Ansidtze zur Schopfung einer christlichen Kunst schon bald
nach der Griindung der portugiesischen Missionen im 16. Jahrhundert. Vor allem
gilt das fiir das Gebiet der ecinheimischen Uolkspoesie. Es wurden nicht nur
die katholischen Gebete und Kirchenlieder iibersetzt, sondern auch Dichtungen
von hohem kiinstlerischem Wert, in einheimischer Sprache und Stilart, geschaffen.
So wverfafite schon im 17. Jahrhundert der englische Jesuit Thomas Stephens in
der Marathi-Sprache ein umfangreiches christliches Lehrgedicht in Versen, das er
das ,christliche Purana“ nannte. Und in Siidindien schuf der Italiener P. Beschi S]
in der Tamil-Sprache sein berithmtes Werk ,Tembavani®, das selbst bei den
Heiden seiner Zeit als ein klassisches Werk angesehen und sogar unter ihre
heiligen Schriften aufgenommen wurde.

Leider legten die alten Missionare auf dem Gebiete der bildenden Kunst weniger
Wert auf die Schopfung christlicher Kunstwerke indischer Priagung. Bauten,
Skulpturen und Malereien dieser Missionsperiode tragen vielfach den Stil und
Stempel portugiesischer oder italienischer Herkunft, je nachdem die Missionare
aus Portugal oder Italien stammten. Freilich sind die Baustile dieser siideuro-
pdischen Linder schon einem heiflerem Klima und reicherer Vegctation ange-
pafit und entsprachen daher besser dem Kunstempfinden und den Bediirfnissen
der Inder als der mehr niichterne Kunststil der nordischen Lander. Dasselbe
gilt von der portugiesischen Volksmusik, die besonders in Goa heimisch geworden
ist und heute dort bestimmt nicht als etwas Fremdlandisches empfunden wird.
Die stark an indische Brduche und Lebensformen sich angleichende Missions-
methode, die P. de Nobili S] zu Anfang des 17. Jahrhunderts in Indien ein-
fithrte und die in der Folgezeit so reiche Friichte zeitigte, hitte gewiff auch zur
Schépfung einer einheimischen christlichen Kunst gefithrt, wire diese Methode
weitestgehender Anpassung von den damaligen kirchlichen Behorden nicht
mifbilligt und schlieBlich sogar verboten worden. Dem Zeitgeist entsprechend,
setzte dann eine Missionsperiode ein, die alle Anpassung an indische Lebens-
und Kultformen streng ablehnte und dem Europdismus in allen Belangen zum
Sieg verhalf. Als dann die Englinder Indien in Besitz nahmen, wurde in den
christlichen Kirchen das indische Element vollends in den Hintergrund gedrangt.
so daB von der Entwicklung einer einheimischen christlichen Kunst iiberhaupt
nicht mehr die Rede sein konnte. So kommt es, dafl z. B. die meisten neueren
Missionskirchen getreue Abbilder italienischer, franzosischer, belgischer oder
englischer Dorfkirchen sind, die sich freilich recht schlecht ins indische Land-
schaftsbild einfiigen und dem indischen Kunstempfinden gewifl keinerlei Rech-
nung tragen. Dasselbe gilt fiir die Statuen und Gemailde, mit denen diese
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Kirchen geschmiickt sind. Mit wenigen Ausnahmen sind sie billige, schablonen-
hafte und oft kitschige Gipsfiguren -europiischer Massenproduktion mit dem
stereotypen nichtssagenden siifilichen Licheln und innig-cinfaltigen Gesichts-
ausdrudk, den man an diesen Machwerken gewohnt ist. Was die Kirchenmusik
angeht, so ist die indische Musik meist vollstindig ausgeschaltet worden und
durch Kirchenlieder der verschiedenen europaischen Lénder ersetzt worden, so
dafl man schon aus dem Liederrepertoire einer Kirche auf die Herkunft der dort
wirkenden Missionare schliefen kann. In Predigt und Gottesdienst wurde we-
moglich die englische oder portugiesische Sprache bevorzugt. Wo das nicht ging,
wurden kirchliche Texte geschaffen, die auch in der Ubersetzung nur zu deutlich
den auslandischen Charakter verraten. Der Europdismus mag sich in den siid-
indischen Kirchen weniger scharf ausgewirkt haben als in Zentral- oder Nord-
indien, aber auch da ist der Vorwurf der heidnischen Inder nicht ganz unbe-
rechtigt. dafl die katholische Religion die Religion der ,Ausldnder® sei.

Erst in den letzten Jahrzehnten hat sich die Einstellung Europas
gegen die fremden Kulturen geindert; eine Folge davon ist, daf§
auch die Missionare heute eine weniger ablehnende Haltung gegen
indische Kultur- und Lebensformen einnehmen. Die Missionare
sind ja auch Kinder ihrer Zeit! Ja, heute ist es so, dafl in dieser
Hinsicht die auslindischen Missionare versohnlicher eingestellt sind
als die indischen Altchristen und selbst eingeborene Priester, die
noch vielfach jedwede Anpassung an — wie sie sagen — heidnische
Lebensgebrauche und Kunstformen entschieden ablehnen.

Starke Anregung zur Revision der bisher herrschenden Missions-
methode und zur Schaffung einer einheimischen christlichen Kunst
ging von dem spanischen Jesuiten P.H.Heras in Bombay aus. Er
hat vor allem den Bau von Missionskirchen im klassisch-indischen
Pagodenstil angeregt. Nach anfinglicher starker Ablehnung hat er
nun, wohl auch infolge der politischen Ereignisse mit seinen Be-
mithungen Erfolg gehabt; es werden nun immer mehr Kirchen in
den verschiedenen indischen Baustilen gebaut. So steht jetzt eine
Kirche im maurischen Stil in Karachi, eine weitere im selben Stil
in ChattiChak (Diozese Rawalpindi). Im mohammedanischen Stil
ist auch die schone Kirche von Khurda (Préfektur Indore) und eine
andere in der Nahe von Ajmer. Die Prokathedrale von Patna weist
entziickende Motive aus der Moghulperiode auf. In der Prafektur
Indore wurden jiingst zwei Kirchen gebaut und eine weitere in der
Préifektur Jhansi, denen der klassische Stil der Hindutempel Nord-
indiens zugrunde gelegt wurde. Diese drei Kirchen sind von dem
sogenannten (imana, dem charakteristischen Spitzturm der Hindu-
tempel, gekront, nur dafl die Spitze, die nach dem Vorbild der -
Tempel genau iiber dem Heiligtum, also dem Tabernakel, zu stehen
kommt, statt des tiblichen Knaufes oder der Lotosblume als Zierrat

4 Missions- u. Religionswissenschaft 1952, Nr. 2
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ein vergoldetes Kreuz tragt. Leider muflte wegen zu knapper
Geldmittel selbst der einfachste, bei heidnischen Tempeln iibliche,
ornamentale Schmuck weggelassen werden. Auf Ceylon, in Tewate
(Erzdiézese Colombo), ist der Bau einer groflen Kirche zu Ehren
Unserer Lieben Frau von Lanka (alter Name fiir Ceylon) geplant,
die nach dem Wunsche des HI. Vaters selber im singhalesischen
Stile gebaut werden soll.

Was die Skulptur angeht, so haben einige sudindische Kiinstler
Elfenbeinstatuen geschaffen, die den Heiland, die Gottesmutter und
andere Heilige darstellen und nach indischen Begriffen héchste
Andacht und Heiligkeit atmen. Auch ein Europder mufS ihren
hohen kiinstlerischen Wert anerkennen. Eine sidindische Firma hat
es unternommen, diese Figuren serienmaflig herzustellen, und es
ist zu hoffen, dafl sie allmihlich die kunstlosen europdischen Gips-
figuren in Haus und Kirche verdringen werden. Der indische
Bischof von Quilon hat kiirzlich einen einheimischen Kiinstler be-
auftragt, eine Statue Unserer Lieben Frau von Indien zu schaffen
fiir eine Kirche, die zum Zentrum der Wallfahrer von Malabar, ja
von ganz Siidindien werden soll. Weiter nérdlich, in Allahabad,
hat ein Kinstler im Auftrage eines dortigen Priesters eine liebliche
,Madonna mit dem Kind“ geformt.

In der Malereisind als christliche indische Kiinstler vor allem Alfred
Thomas und Angelo da Fonseca zu nennen. Letzterer, ein iiberaus
fruchtbarer Maler, entlehnt fiir seine Gemilde mit Vorliebe Vor-
bilder aus dem Dorfleben seiner niheren Heimat in Deccan: das
offene Haus, die einfache Matte, der Bogen iiber Tor und Innen-
raum sind Motive, die immer wiederkehren. Dagegen geht die
begabte indische Malerin Angela Trinidade in ihren lieblichen
Madonnenbildern auf iltere Vorbilder zurtick. Ihre Gemalde zeigen
die flichenhafte Malweise und die ldssigen, beinahe melancho-
lischen Gestalten der Ajantafresken, die noch aus buddhistischer
Zeit stammen. Ein anderer vielversprechender Maler ist der junge
Olympio C. Rodrigues, der Originalitit der Konzeption und tief-
sinnige Symbolik in seiner Serie von Bildern iber das Paradies
und in einem Gemilde des hl. Michael beweist. Diese und nodh
andere Kunstler zeigen, dafl man fiir die Zukunft einer christlichen
Malerei in Indien nicht bange zu sein braucht.

In der Dichtkunst weisen die indischen Katholiken gegenwirtig
wenig starke Talente auf. Siidindien hat in heutiger Zeit keinen
Dichter oder Schriftsteller vom Format eines P.Stephens oder
P. Beschi aufzuweisen. Vor einigen Jahren hat ein Steyler Mis-
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sionar, P. G. Proksch, ein Bandchen christlicher Gedichte und Lieder
in Hindi und auch mehrere Weihespiele verfafit, die wegen ihrer
klassischen Sprache und tiefen Gedanken selbst bei heidnischen
Kritikern Anerkennung fanden. Derselbe Missionar hat nach griind-

lichem Studium der indischen Musik seine eigenen Gedichte ver-

tont, und seine Kompositionen — teils im Stile altklassischer Ein-
fachheit gehalten, teils in volkstimlicher Lieblichkeit den ldndlichen
Weisen des indischen Volkes abgelauscht — sind schon in mehreren
hindisprechenden Diézesen eingefiithrt worden, um die europaischen
Kirchenlieder zu ersetzen. Sie werden von den Neuchristen, die aus
dem Hinduismus kommen, mit Begeisterung gesungen. Denn allen
gegenteiligen Behauptungen zum Trotz haben die Inder wenig
Verstindnis fir westliche Musik, erst recht nicht fiir polyphone. Die
indische Musik unterscheidet sich von der westlichen vor allem in
den Tonstufen, Tonarten und in der Taktmessung: sie ist unge-
bundene, in stetigem Fluf} sich auf und ab bewegende einstimmige
Weise. In der Vergangenheit lernten die indischen Christen freilich
die europdischen Kirchenlieder singen; dafl sie ihnen aber nie-
mals vertraut und heimisch wurden, bezeugt die Tatsache, dafl
sie sie niemals auflerhalb der Kirche sangen wie jetzt die neuen
Lieder.

In der Prifektur Indore, der P. Proksch angehort, wurde auch noch
ein anderer Versuch kinstlerischer Anpassung gemacht. Wie be-

“kannt, werden die Lehren und Legenden des Hinduismus haupt-

sachlich durch hinduistische Monche und Bardensanger im indischen
Volke lebendig und im Gedachtnis erhalten. Diese Leute ziehen
von Dorf zu Dorf, rufen das Volk zusammen und singen ihnen zu
einfacher Begleitung die altehrwiirdigen religiosen Gesange und
Legenden aus den heiligen Schriften des Hinduismus vor; manch-
mal machen sie eine Pause, um einen besonders schwierigen Vers
zu erkldren. Das des Lesens meist unkundige Volk héort ihnen
gespannt und unermiidlich zu, und mit dem den Orientalen eigen-
timlichen guten Gedachtnis lernen diese Leute dann die Gesinge
leicht auswendig und singen sie auch bei Arbeit und festlicher
Gelegenheit. Unmerklich nehmen sie dabei auch den religivsen
Inhalt dieser Gesinge in sich auf. In Indore haben nun einige
Katechisten die ganze biblische Geschichte, angefangen von der
Erschaffung der Welt bis zur Himmelfahrt Christi und der Sendung
des HI. Geistes, in Verse gesetzt und singen sic nun nach den
Weisen der alten heidnischen Gesinge. Mogen diese Verse auch
4%
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wenig kunstvoll sein, sie tragen sicher den Samen einer kiinftigen
christlichen Volkspoesie in sich.

Die Hindu haben ein Fest, an dem die hl. Schriften des Hinduismus
von Anfang bis zum Ende in einer ununterbrochenen Folge rezi-
tiert werden. Dies dauert sieben Tage und sieben Nachte. In je-
dem Dorf, wo diese Gesange vorgetragen werden, 16st sich Gruppe
fiir Gruppe im Singen ab, und die Zuhorer nehmen sich wahrend
dieser Zeit kaum Mufle zum Essen und zu kurzem Schlaf. In An-
lehnung an dieses Fest haben schon in mehreren Dérfern die Chri-
sten ihre selbstgedichteten Gesinge aus der Bibel in einer drei
Tage und drei Nichte wahrenden Feier vorgetragen, was bei allen
Zuhorern helle Begeisterung ausléste und wie eine gute Volks-
mission wirkte.

Eine Kunstform, die gerade in Indien von grofler Bedeutung ist,
miifite gerade von dhristlichen Kinstlern besonders gepflegt werden,
und das ist das christliche Drama und das Mysterienspiel. Diese
Kunstformen sind im Hinduismus besonders populdr und tragen
viel zur Belebung der Religion im Volke bei. Mit der Auffithrung
solcher Dramen und Weihespiele ist auch der indische Tanz un-
trennbar verbunden und daraus nicht wegzudenken. Ansitze dazu
sind schon gemacht worden, christliche Mysterienspiele und Dramen
im indischen Stil aufzufithren und selbst den traditionellen indi-
schen Tanz in den Dienst der Religion zu stellen. Der oben er-
wahnte Pater Proksch hat selbst mehrere Mysterienspiele in Hindi
verfalit und mit groflem Erfolg aufgefiihrt; nichstens will er es mit
einem Passionsspiel versuchen. In Bombay sind in den letzten
Jahren ofters religiose Dramen und Mysterienspiele aufgefithrt
worden, freilich in englischer Sprache und in europdischer Auf-
machung. Der grofle Erfolg selbst dieser Spiele hat den Veran-
staltern Mut gemacht, auch fiir die nichtenglischsprechende katho-
lische Bevolkerung solche Schauspiele abzuhalten, aber mit star-
kerer Betonung der typisch indischen Kunstformen des Dramas
und in einheimischer Sprache. Es fehlt nur an kiinstlerisch gebil-
deten katholischen Darstellern, die zugleich die einheimische Sprache
vollkommen beherrschen. Denn bisher wurde jeder hohere Unter-
richt nur in Englisch erteilt.

Was die Entwicklung einer indisch-christlichen Tanzkunst betrifft,
so hat sich der berithmte indische Tédnzer Ramgopal, der noch in
diesem Jahre in England grofle Triumphe feierte, fur die Idee
erwarmt, das Vater-unser und Ave-Maria in einem Balett darzu-
stellen. In kirchlichen Kreisen hat das freilich Bedenken erregt.
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zumal Ramgopal Hindu ist, wenngleich er der katholischen Religion
freundlich gesinnt ist. Aber in Indien haben Tanzer und Schau-
spieler keinen guten Ruf, und die Verbindung von Tanz und
Religion ist manchen dngstlichen Gemiitern ein Argernis. Sie sind
gegen eine offentliche Zurschaustellung der katholischen Lehre und
betrachten die Darstellung von religivsen Wahrheiten auf der
Bithne als eine Profanierung.

Anderseits werden aber immer mehr Stimmen laut, die fordern,
daR sich die indische Kirche aus dem Ghetto ans Tageslicht der
indischen Uffentlichkeit wagen solle. Diese Forderung ist wohl
berechtigt. Die indische Kirche ist jetzt wohl stark genug, sich mit
allen Formen indischen Lebens auseinanderzusetzen, sich euro-
piischer Bevormundung zu entwéhnen und frisch und fréhlich ganz
indisch aufzutreten. Die christlichen Dogmen, Lebens- und Kult-
formen sind ja nicht an irgendeine bestimmte Kultur gebunden;
genau so wie sie frither das jiidische Gewand gegen das der rémisch-
griechischen Geisteswelt eintauschten und sich spéater auch in der
germanischen Phase durchsetzten, so diirften sie sich wohl auch ohne
Schaden in ein indisches Kleid hiillen! Soviel steht fest: die katho-
lische Kirche hat in Indien nur dann eine Zukunft, wenn sie es
versteht, auch die indische Kultur mit ihrem Geiste zu erfillen und
zu durchdringen. Und das kann nicht zuletzt auch auf dem Wege
tiber die indische Kunst geschehen®.

P. CARL LAUFER MSC, NEW-BRITAIN, OZEANIEN
IGAL UND MANA

Eine religionswissenschafiliche Studie

In seinen Essays in Polynesian Ethnology® bespricht R. W. Willi-
amson den nach seinem Dafiirhalten weit zurtickliegenden Konnex
zwischen der polynesischen Arioi-Organisation und den Minner-
: geheimbiinden in Melanesien. Ebenso gut wie es melanesische Ko-

* Aomerkung der Schriftleitung. — Zur Pflege einer einheimischen Kunst in
Indien vgl. die entsprechenden Dekrete in den vor kurzem veroffentlichten ,Acta
ct decreta primi Concilii Plenarii Indiae“ 1950 (Ranchi 1951), n. 352, 353, 355.
Uber die Gesamtbedeutung dieses Konzils wird die ZMR in Nr.3 berichten.

! Herausgegeben von Ralph Piddington in Cambridge 1987. Fur die vorliegende
Abhandlung kommen vornehmlich in Betracht die Kapitel IV (The Arioi, S.118
—152) und VIII (Polynesia and Melanesia, S.302—330). Kapitel IV teilt sich
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lonien inmitten des polynesischen Inselgebietes gibt, finden sich
mehr oder minder reine polynesische Enklaven hart an der Grenze
des sogenannten Bismarck-Archipels, sodafl mit einer wechselsei-
tigen Beeinflussung der beiderseitigen Ménnerverbiande wohl zu
rechnen ist®. Weiter ist bekannt, vornehmlich seit R.H. Codring-
ton® dafl in groflen Teilen Melanesiens der polynesische Mana-
Glaube in gleichem Begriff und Terminus zu Hause ist. Im fol-
genden mochte ich versuchen, dhnliche Parallelen aufzudecken
zwischen dem Igal-Begriff, wie er uns in dem Glauben und in den
Mysterien der Gunantuna auf Neubritannien vor die Augen' tritt,
und der Mana-Idee der polynesischen Stimme. Ich bin iiberzeugt,
dafl manches im Igal-Glauben geeignet ist, ein helleres Licht zu
werfen auf noch bestehende Unklarheiten, die noch an der Auf-
fassung vom Wesen des Mana haften.

1. Der Igal-Glaube

Mit der Ergriindung des Wesens des Igal stoflen wir vor bis zur
tiefsten Wurzel der Religion der Gunantuna selbst. Nach dem
Urteil aller Missionare, die sich eingehender mit diesem Problem
beschaftigt haben, muf} es sich hier um ein uraltes Traditionsgut
handeln, denn die Igal-Idee tritt bereits in den allerersten Zeiten
der Welt- und Menschheitsgeschichte dieses Melanesiervolkes auf.
Zudem macht sich der Gunantuna von heute nur noch ein recht vages
und unsicheres Bild vom Wesen des Igal, obgleich er sich absolut
bewuft geblieben ist, dafl sowohl das Diesseits wie das Jenseits
vom Igal beherrscht wird und daf} alles Leben und Werden dem
Igal untertan ist.

Hier zunachst einige Zeugnisse von langjahrigen Pioniermissio-
naren. P. Fr. Felten erkannte im Igal einen guten, hochsten Geist
der Gunantuna, die sein Auftreten mit der dltesten Mythologie

in zwei Untertitel auf: Melanesian Parallels und Historical Considerations. Iniet
und Dukduk, die beiden grofien Geheimbiinde der Gunantuna auf Neubritannien.
sind eingehend gewiirdigt (S. 140 ff.), allerdings nur nach der beschrankten Vor-
lage, die R. Parkinson bot in seinem Werk: Dreiflig Jahre in der Stdsee, Stutt-
gart 1907.

2 So bildet z.B. Fidji den am weitesten nach Polynesien hin vorgeschobenen
melanesischen Vorposten. Beziiglich der Einwanderung von Polynesiern in mela-
nesische Gebiete vergleiche eine Skizze in: The New Guinea Handbook, Can-
berra 1937 (8. 342f.), sowie eine tiefergreifende Untersuchung von H. J. Hogbin:
,Polynesian® Colonies in Melanesia, veroffentlicht in der Sammlung Polynesian
Anthropological Studies, New-Plymouth N.Z. 1941, S. 97—118,

3 Codrington, The Melanesians, Studies in their Anthropology and Folk-Lore,
1891.
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verbinden; demgemif muf die religiése Verehrung des Igal bei
‘hnen ebenfalls sehr weit zuriickliegen *. P. A. Kleintitschen beschrieb
den Igal als den einzigen guten Geist im Leben der Gunantuna, der
im Gegensatz zu den zahlreichen und gefiirchteten Kaia-Natur-
geistern bei allen beliebt sei; seine Wohltaten sind endlos®. P. O.
Meyer sah im Igal einen schwachen Rest von Monotheismus. Aller-
dings fafite er das Wesen des Igal mehr unpersonlich, wenngleich
sich die Geister vornehmer Verstorbener in ihm verkérpern. Das
Igal allein kann im Menschen sein (wahrend alle personlichen
Geistwesen immer auBerhalb desselben stehen); darum sucht ein
jeder sehnlichst, mit ihm vereinigt zu werden, was durch den Bei-
tritt zum pepe- und iniet-Bund geschah®. P. J. Meier, der eine
Spezialarbeit uber den Gegenstand veroffentlichte, schrieb: .To
Kakao (sein Gewihrsmann) erzihlte mir, dafl dieser Inal-Glaube
die letzte Stufe, gleichsam der Hohepunkt ihrer religitsen Anschau-
ungen und so eine Art Vorbereitung auf die Ankunft des Christen-
tums gewesen sei, das ihm als die vollkommenste Religion er-
schien.“?

Fiigen wir diesen Zeugnissen noch ein paar Aussagen von Eingeborenen selbst
bei, um das Bild abzurunden. Der alte Katechist von Rakunai, To Pepeleqi,
erklirte mir einst unter anderm: Er glaube nicht, dafl es sich im Igal um cine
cigentliche Person handle, sondern vielmehr um ein ,Etwas® (a magqit), das tber
der Frde und in den Liiften schwebt und sich gelegentlich als feine, ferne
Stimme vernchmen 138t. Im Einklang damit steht ein Erlebnis auf meiner Nach-
barstation Tavuiliu im Jahre 1947 (!). Katechist To Magau machte mir Mittei-
lung, daf Schulkinder und auch einige Erwachsene an verschiedenen Abenden
in der leeren Kirche ein wundersames, leises Singen vernommen hitten, ganz
ungleich aller ihnen bekannten Musik. Neugierig hitten sic in der dunklen
Kirche nach dem geheimnisvollen Singer gesucht, aber niemand gefunden. Die
Alten erklirten das Geheimnis sogleich mit dem Wort: A Igal! Der Greis
Taramtur von Rakunai, der auch dem P.Meyer verschiedentlich als Gewahrs-
mann gedient hatte, erlduterte mir einst den unvergleichlichen Wert des Igal
fiir ihr ganzes fritheres Leben: .Seine Bedeutung fiir uns war iberaus grof.
A Igal i qa vaki ra vurvur magit, i qa valaun avet, i ga vaminana avet. Das
Igal hat alle Dinge erschaffen, hat uns belebt und weise (verniinftig) gemacht.”
Fortgeschrittene Eingeborene. versuchten wiederholt, mir das Wesen des Igal
mit dem Hinweis auf die Gnade oder Begnadung durch Gott verstindlich zu
machen.

* P.Felten, Der pepe na lom-Geheimbund (altes Manuskript).

5 P. Kleintitschen. Die Kiistenbewohner der Gazellehalbinsel (Neupommern),
Hilt]rup 1906, S. 842.

¢ P Meyer, Religion und Kultus der Qunantuna, Missionsdruckerei Vunapope
(New-Britain), 1931, S.3.

? P.Meyer, Der Glaube an den Igal und den Tutana vurakit, Anthropos 1910,
S. 99 Anmkg.
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Diese Aussagen diirften hinreichend sein, um den Igal-Glauben
als das Fundament des gesamten religiosen Lebens der Eingebo-
renen erkennen zu lassen. Wie aus den angefuhrten Beispielen er-
sichtlich ist, ist der Begriff, den die Gunantuna sich vom Igal ge-
bildet haben, freilich nicht ohne Widerspriiche, und infolgedessen
darf es nicht wundernehmen, dafl auch die Forschermissionare, die
das Material sammelten, zu voneinander abweichenden Feststel-
lungen kamen. Der eine erkannte im Igal ein personliches Geist-
wesen, der andere falite es als eine unpersonliche Macht auf, viel-
leicht in Anlehnung an die landlaufige Vorstellung vom Mana als
sKraft. Man kam in Verlegenheit, ob man der oder das Igal sagen
sollte. Die Eingeborenen selbst gebrauchten Igal nie als Personen-
namen, sonderd immer nur mit dem unbestimmten Artikel ,a“,
also: a Igal, im Gegensatz zu samtlichen Ahnengeistern, die als
solche in Mythe und Sage stets einen Personennamen fithren. Nur
der ,Ur-Kaia® in der Schopfungsmythe, auf den wir noch zu reden
kommen werden, ist namenlos: a Kaia.

A Igal ist einzig in seiner Art und existiert auflerhalb wie inner-
halb des Menschen. In all den Wesen aber, denen es innewohnt, ist
es einunddasselbe, verschieden nur dem Umfange und der Inten-
sitat nach. Von bestimmten Menschen kann es durch Initiation in
den Geheimbund erworben werden; es kann aber durch Verschul-
den auch wieder verloren gehen. Nach dem Tode lebt es in den
begnadeten Geistern (kaia und tutana vurakit) weiter fort und
statuiert deren immerwdhrendes, iliberirdisches Gliick, macht sie
selbst zu Igal-Wesen. Man hat demnach bei allen Angaben der Ein-
geborenen zu untersuchen, ob es sich um Igal per se oder um zu
Igal gewordenen und danach benannten Ahnengeistern handelt.
Viele Unklarheiten und Widerspriiche sind eben dadurch entstan-
den, dafl dieser Unterschied oft nicht gemacht wurde und man alle
Angaben in einunddenselben Topf warf.

In der Beurteilung der Frage miisssen wir ausgehen vom Verbalsinn des Wortes
»1gal®, Versuche sind gemacht worden, um den Terminus abzuleiten von gala
(grofl sein) oder von gal (Seuche, Krankheit); im ersteren Falle ging man von der
ungeheuren Wertschatzung des Igal durch die Eingeborenen aus, im letzteren
kniipfte man an den bei der Igal-Initiation hervorgerufenen Trancezustand der
Kandidaten an. Aber beide Ableitungen miissen als nicht zutreffend abgelehnt

werden, sobald man bestimmte Dialektverschiedenheiten der Gunantuna-Sprache
zum Vergleich heranzieht. Die sogenannten ,Randdialekte® haben néamlich

¢ P. 0. Meyer, Worterbuch der Tuna-Sprache (Manuskript 1921, Vorwort) unter-
scheidet: 1. Kokopo-Dialekt (von den Ortschaften Tapo bis Raluana und Hinter-
land), 2. Rabaul-Dialekt (von Davaun bis Ratogor und Hinterland), 3. Rand-
dialekte (Nodup, Tavui, Vuatam-Vurar, Livuan-Kabaira und Baining-Kiiste bis
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cuphonische Wortendungen oder -auslaute. die den beiden groflen Binnen-
dialekten fehlen, und prisentieren die drei Termini wie folgt: igali oder igani
(Igal), gala oder galai (groff sein) und galu (Seuche). Offenbar handelt es
sich demnach um drei ganz verschiedene Wortstdimme, die an sich nichts mitein-
ander zu tun haben.

Ausgangspunkt ist vielmehr iga oder igan, was soviel bedeutet wie: Stimme,
Fistelstimme, gcheimnisvoller.Laut. Dementsprechend ist in den Randdialekten
igani identisch mit igal, und vitiri igaigani ist dort gleichbedeutend mit tata na
igal oder tata igaigal in den beiden Hauptdialekten und besagt: mit hoher,
leiser Fistelstimme reden oder singen. Das geschieht vor allem bei dem préch-
tigen kulau-Tanz, der deswegen schlechthin a igal genannt wird. In der Malu-
sprache (ein weiterer Randdialekt, gesprochen auf den Duke of York-Inseln)
bezeichnet iga einen Nachtgesang der Weiber, die dabei im Kreise sitzend mit
hoher Stimme singen (dia igaiga). Weiter lassen sich zum Vergleich heranziehen:
igau (leise auftretend herbeikommen, Tavui-Dialekt) und iga lolo (auf Zehen-
spitzen gehen, im Kokopo-Gebiet nach P. Felten ibrigens Synonym fir Igal
iiberhaupt). Schlieflich gehdren auch hierher: igl (Baining: Panfldte), vigal (Malu:
floten) und viqul (Gunantuna: auf Fingern pfeifen). Die Grundbedeutung von
Igal® ist demnach in all diesen Fillen: geheimnisvoll reden oder herbeikommen,
und substantiviert: gekeimnisvolle Offenbarung®.

Damit erhebt sich die Frage: Wessen Wort, wessen Offenbarung?
Darauf aber weifd der heutige Eingeborene keine eindeutige Ant-
wort mehr zu geben. Die Person, auf die es ankommt, hat sich aus
seinem BewuRtsein, seiner Erinnerung verflichtigt und nur noch
einen undeutlichen Schatten zuriickgelassen. Wenn es auf der Insel
Vuatam heiflt, daf} alles seinen Ursprung einem sagenhaften Wesen,
a Pir (,Rede, Tradition®) genannt, verdankt*, und wenn anderswo
am Anfang aller Dinge ein unbestimmter ,Er, der zuerst war;
oder ein einsamer, namenloser Kaia (,Wunderbarer, Erstaun-
licher“) in dichter, tiefer Finsternis auftritt und schopferische
Aktivitat zu entwickeln beginnt®, so sind das alles uralte, halb-

Vunamarita). Gerade die Randdialekte geben ein klares Bild iiber die Verwandt-
schaften und die Entwicklung innerhalb der Gunantuna-Sprache. Vergleiche
gazu: Meyer, Mythen und Erzihlungen von der Insel Vuatam, Anthropos 1910,
A BARE

9 Des Interesses halber sei auch hingewicsen auf eine Angabe, die ich in Herders
Konversationslexikon (3. Auflage, Bd. IV, S.1088) unter dem Stichwort Java

fand: ,Dic (javanische) Sprache umfafit 5 besondere Wortgruppen ... im krama
inggil (etwa 300 Worte) spricht man von Gott oder iber Hohere.“ Liegt hier
eine sprachliche Verwandschaftsbeziechung vor?

19 P. Meyer, Die Feier der Sonnenwende auf der Insel Vuatom, Anthropos 1910,

S.710. Derselbe, Mythen und Erzihlungen von der Insel Vuatam, Anthropos
1910, S.723, Anmkg. 4.

11 P Meyer, Mythen und Erzdhlungen der Kiistenbewohner der Gazelle-Halb-
insel, Anthropos-Bibliothek, Miinster 1909, S. 13 und S. VIII (Einleitung).

2 P Kleintitschen, Mythen und Erzihlungen eines Melanesierstammes aus Papa-
ratava, Anthropos-Bibliothek, Miinster 1924, S. 18—22 und Einleitung 8. 12 f.
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vergessene Reminiszenzen an ein ehemaliges, personliches Schopfer-
wesen, ja! Aber im praktischen Leben der Gunantuna von heute
hat es keinen Platz mehr. Es ist, um im-Mythologischen zu bleiben,
gleichsam wieder in das mystische Dunkel zuriidkgetreten, aus dem
es seinerzeit meteorartig aufgeleuchtet hatte. Nicht so aber sein
Wollen und Koénnen, seine Schopfermacht und sein allmachtiges
Wort, die fortdauern, solange Welt und Mensch existieren. Und
diese Schapferkraft durch das Wort ist das Igal, von dem der alte
Taramtur sagte: ,Das Igal hat alle Dinge erschaffen, hat uns belebt
und verstindig gemacht.“ Und das a Pir (Rede, Tradition) von der
Insel Vuatam gewinnt eine neue Bedeutung dadurch, dafi es mit
Igal auf eine Linie gesetzt wird, d.h. mit ,geheimnisvoller Offen-
barung*®.

Nun wird man vielleicht den Einwand erheben, den seinerzeit
Soderblom machte®: ,Die Macht ist fur den Primitiven nichts
Abstraktes, Allgemeines, von dem man an und fiir sich sprechen
kann. Sie ist meine Macht, deine Macht oder die Macht eines an-
dern . . . Die Macht ist (fiir ihn) keine {iberall ausgebreitete Ma-
terie.“ Mit andern Worten: sie ist nichts Unpersonliches, Firsich-
alleinstehendes, sondern immer an einen Triger, und zwar einen
personlichen, gebunden. Das ist ein vollkommen zutreffender
SchluB, iiber den man sich aber im alltaglichen Leben soundso oft
keihe Rechenschaft gibt. Wir nehmen zum Beispiel ruhig an, daff
an einem Ort, einem Ding ein Fluch haftet, vielleicht schon hundert
Jahre alt, und meiden ihn deswegen oder treten nur mit innerem
Bangen und Widerwillen mit ihm in Berithrung. Wir haben zwar
schon einmal die Geschichte darilber vernommen, unter welchen
Umstinden eine bestimmte oder unbestimmte Person ehemals den
Fluch ausgesprochen hat; aber im Augenblick denken wir gar nicht
an die Person, sondern fithlen nur das Unheimliche, Drohende des
Augenblicks. Genau so empfindet der Eingeborene, nur daf} es sich
beim Igal nicht um etwas Schreckhaftes, sondern fiir ihn Begehiens-
wertes handelt. Er fihlt und erkennt im Igal eine Lebens- und
Schopferkraft, die er sich zu eigen machen méchte, ohne sich noch
viel um den eigentlichen Ursprung und Trager zu kiimmern. In
fritheren Zeiten allerdings wird das sicher anders gewesen sein.
Diese Abstraktion konnte im Denken der Eingeborenen um so leichter vor sich
gehen, als sie im Ursprungswesen einen ,korperlosen® Geist und nicht einen
Menschen wie sie selbst erkannten. Davon legt die Gottesvorstellung vieler be-

nachbarter Volksstimme Zeugnis ab. Hier einige Belege. Die den Gunantuna
zunidchstwohnenden Baining sagen von Rigenmucha, ithrem hochsten Wesen und

13 Sgderblom, Das Werden des Gottesglaubens (schwed. Ausg.), S.98.
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,Vater®, er sei ohne Korper und deshalb auch geschlechtslos, ein wirklicher Geist,
den hienieden noch niemand gesehen hat und der deshalb auch nie in Masken-
tdnzen dargestellt wird wie die gewohnlichen Ahnen. ,Seine Gestalt ist zu grofi
und licht, als dafl jemand auf Erden ihn wirklich erkennen kénnte.® Auf ge-
heimnisvolle Weise setzte er die Menschen ins Dasein und gab ihnen sein
.Wort®, seine Lehre; versinnbildet und nachgeahmt wird diese Stimme im
Summen des Schwirrholzes, das auch die Jugendweihen und die dazu gehérigen
Masken geschaffen hat % Die Sulka (weiter im Siiden) erkliren: E Nut besitzt
keine menschliche, irgendwie sichtbare Gestalt; niemand weiff, wo er wohnt. Er
schuf alle Dinge, auch das erste Stammelternpaar, durch das blofie Wort. Der
Terminus kul reag (hervorbringen durch Nennen, Ansprechen) wird nur auf das
Schaffen Gottes angewendet und nie fiir menschliche Tatigkeiten gebraucht. In
gleichem Sinne gebrauchen die Arave an der Studkiste den Ausdruck: mete tol,
d.h. schaffen durch ,Ansehen und Wollen®. Auch nach ihrer Uberzeugung ist
das Hochste Wesen A Nutu korperlos-geistig und deshalb fir die Menschen auf
Erden unsichtbar 15.

Mit Recht darf man erstaunt sein tber die hochentwickelte Denk-
und Sprachweise dieser Siidseemenschen, die imstande waren, vom
Sichtbaren und Korperhaften zu abstrahieren und das innerste
Wesen ihres Schopfers in seiner Geistigkeit zu erkennen. Faktisch
aber barg diese hohe Gotteskenntnis auch eine grofie Gefahr in
sich, ndmlich: ein allgemeines Loslosen des konkreten, tdglichen
Geschehens vom Gottgeist, indessen menschliche Ahnen und Kultur-
heroen mehr und mehr die Fihrung iibernehmen. Zwar nennt man
auch diese im allgemeinen Sprachgebrauch ,Geister®, aber in der
Auffassung der Eingeborenen sind sie es tatsichlich nichi: sie be-
sitzen duflere Form und Gestalt, die sie allerdings nach Belieben
andern konnen. Es sind ,Mittelwesen® zwischen Gott und Mensch,
die darum auch den Lebenden niher stehen, als der rein geistige
Schopfer. Die ihnen zugeschriebene iibermenschliche, gottihnliche
Madht kommt diesen ,vergottlichten Ahnen“ nur zu auf Giund
ihrer Partizipation an der Igal-Allkraft des Hochsten Wesens. auch
nachdem dieses selbst in den Hintergrund getreten ist. Darum spielt
auch bei allen melanesischen Stimmen auf Neubritannien das
Schwirrholz als Geisterstimme eine so grofle Rolle in den geheimen
Jugendweihen wie in den Minnergeheimbiinden; es ist nicht an

" Siehe meine Arbeit: Rigenmucha, das Hochste Wesen der Baining-Stimme,
Anthropos 1946—1949; ferner: Die Mission als geistiger Wiederaufbau der
Menschheit, Zeitschr. f. Miss.- u. Religionswissenschaft, Miinster 1950, S. 161 ff.

' Uber die Auffassung vom Hochsten Wesen auf New-Ireland vergleiche
P. Neuhaus, Beobachtungen und Studien der Missionare vom Hlst. Herzen Jesu
in der Siidsee, Bd. I, Vunapope 1934, S. 12—18. Anzufiigen wére noch der Bericht
des P. Rausch: Die Gottesidee der Eingeborenen von Sid-Bougainville, Anthro-
pos 1911, S.814. Dort heifit es vom Hochsten Wesen Bakokora bzw. Kumponi:
Okara siémuri, er hat alles gesagt, durch sein Wort gemacht.
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erster Stelle ein Schreckmittel fiir Unberufene, sondern die Stimme
der sich offenbarenden machtigen Stammesahnen und letztlich die
Stimme Gottes selber *°.

In kurzen Umrissen 1afit sich die Entwicklung des Igal-Glaubens
also etwa folgendermaflen zusammenfassen: Es bestand eine ehe-
mals intensivere, heute dagegen ziemlich verblafite Kenntnis eines
hichsten personlichen Wesens, das durch seinen Willen, sein Wort
alles ins Dasein ruft und belebt. Diese gottliche Schopferkraft, die
sich durch das Wort offenbart, wird mit der Zeit um so selbstin-
diger gedacht, je mehr der geistige Urheber aus dem praktischen
Bewufitsein der Menschen schwindet. Sie haftet aber noch an geistig-
menschlichen Zwischenwesen, eben den grofien Stammesahnen und
Kulturheroen, die davon ihren Nachkommen in den Jugendweihen
oder ihren Adepten in den Geheimbiinden mitteilen und dadurch
— je nach dem Umfang der Mitteilung — deren sozialen Status
im Diesseits und im Jenseits begriinden.

Die Gunantuna besafien zwei grofe Geheimbiinde, die das Igal zum Inhalt und
Gegenstand ihrer Verehrung hatten: pepe na lom und iniet. Anzeichen liegen
vor, dafl der #ltere pepe-Bund urspriinglich eine Art Jugendweihe gewesen ist,
ehe er sich zu einer Geheimloge entwickelte und zu guter Letzt vollkommen im
iniet-Bund aufging 7. Die Initiation wies anfangs noch ein verhéltnismaflig cin-
faches Zeremoniell auf, die mystische Vereinigung mit dem lebenspendenden Igal
blieb als Hauptzweck gewahrt, und die Institution zeigte im grofien ganzen
einen freundlich-sozialen Charakter. Die Aufnahme bestand in der Hauptsache

18 Das Schwirrholz heifit bei den Gunantuna: a nit; in Nakanai: la nitu; in Ki-
lenge: na itu; in Bariai: antu; in Mengen: mantu, iberall it Zusammenhang
mit ,Geistsecle“. Der Terminus ist allgemein papua-melanesisch (anitu) und
reicht hinein®bis ins Malayische (hantu). Vgl. Lafeber in Anthropos 1914, S. 271
Dafl mit dem Schwirrholz nicht nur die Stimme der Ahnengeister nachgeahmt
wird, sondern die Stimme des Hochsten Wesens selbst, ist mir bezeugt von Arave
und besonders Zentralbaining. Bei letzteren gelten die Initiationsmasken sogar
als ,Kinder* des salecha-Schwirrholzes, d. h. sie sind entstanden durch Wort oder
Befehl Rigenmucha’s.

17 Uber diese Entwidklung habe ich ausfihrlicher gesprochen in dem Artikel: Die
Stellung der Mission zum Geheimbundwesen auf Neubritannien, der demndchst
in der Neuen Zeitschrift fiir Missionswissenschaft (Schoneck-Schweiz) erscheint.
Nur soviel mag hier bemerkt werden, dafi der iniet-Bund im wesentlichen eine
Reaktion der fritheren totemistischen Stammesverbdnde gegen die eingefihrte
Ideologie des mutterrechtlichen Zweiklassensystems darstellt. Die pepe na lom-
Zeremonien gingen dann vollkommen in der iniet-Initiation auf; daff in ihnen
indessen eine ehemalige Jugendweihe enthalten war, ist noch ersichtlich aus der
Tatsache, dal auf der Insel Matupit die Jiinglinge wor der Heirat das pepe-
Zaubermittel verabreicht bekamen, das sie mit dem Igal vereinigte, nach der
Eheschliefung aber nicht mehr. Vgl. P. Meyer, Der Glaube an den Igal und
Tutana vurakit, Anthropos 1910, S.106 Anmkg.
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in Abgeschlossenheit und mehrtigigem Fasten als Vorbereitung auf den Genufl
einer narkotisch-berauschenden Speise, a komoi genannt. In der darauffolgenden
Trance nahm das Igal seine Adepten so stark in Besitz, dafl ihre physischen
und seelischen Krifte ins Unermefliche potenziert wurden. Sie empfanden nicht
mehr die Schranken von Raum und Zeit, die Fesseln von Krankheit und kérper-
lihem Unvermégen; Schmerz und Hunger schwanden, und durch der Besessen-
heit entsprungene Bravourstiicke versctzten sic die Mitwelt in Staunen und
Schiredken. In diesem Zustande wurde ihnen ,Ubernatiirliches* offenbart, d. h:
Kiinste, Melodien, Tanze, Zaubereien, Mittel zu Gesundheit, Reichtum und
Lebensgenufl. Vermoge der ihnen innewohnenden gbttlichen Kraft genossen die
Igal-Diener ein ungcheures Ansehen und regierten das ganze gesellschaftliche
Leben des Stammes 8.

Das Igal gilt als Spender des Lebens und der schipferischen Kraft. In der Mythe
geht dieses Leben und diese Kraft vom Hochsten Schopferwesen selbst aus und
iiber an die ersten Menschen, die mit ihm blutsverwandt waren!”. Durch das
Verschulden der Menschen aber wurde das Blut als Triger der Lebenskraft ins
Gegenteil verdorben, es wurde zur Ursache des allgemeinen Sterbens. Um die
verscherzte Unsterblichkeit zuriickzuerlangen, wird an den Schnen des Stamm-
vaters To Laqulaqu die erste Jugendweihe vorgenommen: Durch Abschlufl von
der Aufenwelt, Genuf} eines Zauberessens, mystischen Tod und Entfernung des
_verdorbenen Blutes® werden sie zu Vollmenschen, Ubermenschen (kaia) gemacht
und zu schopferischer Tiétigkeit befihigt 2. An dieser Begnadung nahmen in der
Folge alle groflen Stammesahnen teil, die sich als machtige kaia-Naturgeister

18 Jeder Igal-Meister besafl sein eigenes Ritual, sein eigenes Geheimnis beziig-
lich der Zusammensetzung des Zauberessens, das die Kandidaten in Trance ver-
setzte, Im Rakunaier Gebiet war das Ritual des To Vatitig in Gebrauch, wie es
P. Meyer beschrieben hat in Anthropos 1910, S. 99 f. To Vatitig ist aber weder
Begriinder noch Vervollkommener der pepe-Zauberei, sein Verfahren ist nur
eines der vielen, die vor ihm schon gang und giibe waren. P. Felten (Manuskript)
nennt als komoi-Ingredienzen: Pflanzenteile von giao, rebarebe, kavavar, bubu,
iaiel, purut, pidi, davai ana kau, lomo, karur, iliplua, dazu Betelnuff und Wasser der
unreifen tirip-Kokosnuff, Pepe und iniet wurden von der echemaligen Deutschen
Regierung zum Wohle des Volkes unterdriickt. Aufnahmen geschahen im Ge-
heimen indessen noch in jiingster Zeit vereinzelt. So erfuhr ich noch 1934, dafl
ein gewisser Tale in der Ortschaft Qunanur ein paar Jungen in dic pepe-Ge-
heimnisse einfithrte. Die Kandidaten wurden nach dem Mahle mit utur-Betel-
asche schwarz gefirbt und mit einem neuen Namen bedacht. Verboten war ihnen
auf Lebenszeit der Genufl von Schweinefleisch, Taroblattgemiise (kumua) und
hellfarbiger Kokosniisse (gege, eine rotliche, nicht sehr verbreitete Spielart.
ibrigens auch Abzeichen der einflufireicheren Heiratsklasse Vunagege).

1 Vel P, Meyer, Mythen und Erziihlungen ... (a.a. 0.): Jener, der im Anbe-
ginne war, zeichnete die Bildnisse zweier Menschen auf den Erdboden, bestrich sie
mit seinem eigenen Blut und bedeckte sie mit Bldttern. Als das Blut gentigend
in die Bilder eingezogen war, wurden sie lebend. Ein gleicher Blutritus bei der
Mms&lenersdlaffung findet sich iibrigens auch in den Mythen der Bariai (west-
liches Neubritannien) und in der Gegend von Komalu.

** Nach der mystischen Operation spricht To Laqulaqu zu seinen Séhnen: . To
Purqo, Du wirst nicht sterben, denn ihr alle sterbt durch das Blut. Ich habe euch
beide von euren Leuten weggenommen, damit ihr nicht sterbet, ich wasche das
Blut aus euch weg® (P. Kleintitschen, Mythen und Erzihlungen ... a. a. O.
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offenbaren und ihren Nachkommen und Verehrern von ihrer eigenen Igal-Kraft
mitteilen. Die pepe-Biindler machen beim Tode keine wesentliche Wandlung
durdh, sie sind tutana vurakit, d. h. ,Ewige Menschen®; wiirde man einige Zeit
nach der Beerdigung ihre Griber 6ffnen, so wirde man nach Aussage der Leute
keinerlei Uberreste vorfinden; denn mit verklirtem Leibe sind sie in die seligen
Gefilde eingezogen, wo es fiir sie kein Leid, keine Not, kein Vergehen mehr
gibt, im Gegensatz zu den tabaran-Totengeistern der gewéhnlichen Menschen,
die kein Igal erworben hatten. Sie bedirfen nicht mehr der Speise, nichts mehr
behindert ihre Bewegungsfreiheit. Raum und Zeit, so begrenzt, legen ihnen
keinerlei Schranken mehr auf: sie sind eben ganz ,Igal® geworden. Als solche
offenbaren sie sich nun wiederum ihren irdischen Freunden in vielerlei Gestalten:
als schmucke Jiinglinge, denen kein Menschenweib widerstehen kann, als zierliche
qi-Vogel (Tanisyptera) oder buntgefiederte kik (Halcyon), als gemichlich
ruhende und beim Nachtflug Lichtschein um sich verbreitende Fliegende Hunde
(Pteropos Karindrini), als Eulen (Stryx aurantia), das Sinnbild der Weisheit,
oder als Schlangen, das Symbol ewigen Lebens2!.

Wie aus dem Vorstehenden ersichtlich, war das Igal ursprunglich
und seinem Wesen nach ein den Menschen beseligendes Prinzip.
Es beschiitzte seine Mysten gegen boswillige Angriffe von seiten
jener Menschen und Geister, die nicht ,igal“ waren, und garantierte
ihnen ein glickliches Los im Jenseits. Zwar verhidngte es Krankheit
und Tod tber Frevler, wie auch zuweilen gegen Bundesmitglieder
selbst, die das Igal in Miflkredit brachten oder seine Geheimnisse
preisgaben. Im tibrigen aber verfuhr es selbst mit den Nichteinge-
weihten gnddig, so lange ihm diese die schuldige Reverenz bezeig-
ten. Das wurde alles anders mit dem Aufkommen des reaktioniren
iniet-Bundes, der den Igal-Glauben umbog zu einer furchterregen-
den, verderblichen Macht, gegen die es fiir den gewdhnlichen Sterb-
lichen einfach kein Schutzmittel gab. So schrieb P. Meyer: ,Der Igal
ist der gefurchtetste von allen (Geistern). IThm gehort das Gebiet

S.451f.). Ferner: ,Ich mache cuch beide gut, damit eure Stimme stark werde,
damit ihr verstindig werdet. Denn wenn euer Inneres nicht hell (verstindig) ist,
werdet ihr eure Leute nicht gut machen® (ebenda S.55). Wer denkt da nicht
sofort an die erwihnte Beschreibung des Igal durch den alten Taramtur?

21 Vel P, Kleintitschen, Mythen und Erzdhlungen ... S.228—302. Tutana vurakit
als qi-lokakia (ebenda S.296) und bei P.Meier, Anthropos 1910, S.111f. Als
Fliegende Hunde in: Laufer, Der Fliegende Hund im Brauchtum der Gunantuna,
Acta Tropica, Basel 1948, S.233—235. Als Eule in: Meier, Anthropos 1930,
S.185: ,Die Eule spielt im Igal eine ebensogrofie, wenn nicht groflere Rolle als
der qanao (Fliegender Hund).“ Als Schlange: Siche meine Rezension zu Ritter.
Die Schlange in der Religion der Melanesier, Anthropos 1946—49. Noch vor
wenigen Jahren lief ein gewisser To Bata in meiner Gegend herum mit einer
Kiste, in der er eine kleine Schlange bewahrte, seinen ,Igal-Geist®, dessen
Offenbarungen betreffs Licbeszauber, Tanzgesinge usw. er fiir schweres Geld
an seine Landsleute zu verkaufen suchte.
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der Kunst sowohl wie jeglichen Malefizes und der Magie. Der Tena
Igal kann mit Hilfe seines Gottes, der in ihm lebt, Menschen toten,
Sterbenden das Leben erhalten, Verstorbene zum Leben zuriick-
rufen.® ,Der Tena Igal hat Gewalt tiber das Leben der Menschen,
... indem er mittels agagar und niag die Seele des Lebenden stiehlt
und sie den Tabaran iiberliefert.” ** Man darf ruhig sagen, dafl so
ungefihr alles, was sich an ,heidnischen Greueln® denken lafit, auf
das Konto des iniet-Bundes mit seinem verderblichen Igal-Glauben
kommt **. Krassester Materialismus hatte die einst so hohe Igal-Idee
fast vollkommen ihres gottlichen Schimmers entkleidet und sie ganz
in den Dienst der Schwarzen Magie gestellt. Die Vereinigung des
einzelnen mit der Lebenskraft, die vom Schopfer ausgegangen war,
galt nun nicht mehr als das Endziel des Menschen, sondern nur
noch als Mittel zum Zweck, eine schwarzbraune Bestie zu ziichten.
Man kann sich heute kaum mehr einen Begriff machen von der
Verkommenheit, sozialen und sittlichen Anarchie, von der Angst-
psychose und hoffnungslosen Resignation, die im Lande herrschte,
als der weille Mann und mit ihm die christliche Mission erstmals
hier in Erscheinung trat™. (2. Teil folgt)

2 Beide Zitate aus P. Meyer, Religion und Kultus (a.a.O. S.16f.). Tena Igal
heift jeder iniet-Biindler, der mit Hilfe des Igal Zauberei betreibt. Unter aqaqar
versteht man die Hauptbeschiftigung dieser Zauberer, die im Verhexen und
Verfluchen ihrer Opfer bestand, wahrend niag neben Gift der gebrauchlichste
Meuchelmord war, indem man dem Ungliiddlichen eine Lanze durch den After
aufwiirts in den Leib rammte und das duflere Ende abbrach. Dieser Modus der
Tétung ist alt und weitverbreitet. Unter dem Namen Sangguma besteht er in
Neuguinea (vgl. P. Koster, Sangguma of de Sluipmoord op de noordoostkust van
Nieuw-Guinea, Anthropos 1942—45, S.213—224; ferner: P. Vormann, Zur Psy-
chologie, Religion, Soziologie und Geschichte der Monumbo-Papua, Anthropos
1910, S. 410). Unter dem Namen kaboroek findet er sich auf den Marshal-Inseln
(vgl. Sachau-Erdland, Die Marshal-Sprache, Archiv fir das Studium deutscher
Kolonialsprachen, Berlin, S. 125).

% Allgemein bei P. Meyer, Primitive Vélker und Paradieseszustand, Anthropos
1907. Derselbe, Die Zauberei bei den Kiistenbewohnern der Gazelle-Halbinsel,
Anthropos 1913; Derselbe, Die Steinbilder des Iniet-Geheimbundes, Anthropos
1911

* Einer der allerersten Pioniermissionare, Benjamin Danks (Methodist), schrieb
um 1886: , ... its influence was on the side of wrong ... oppressive in its opera-
tions and exactions* (Deane, In Wild New Britain, Sydney 1933, S.285). ,Its
performances seem to have been the occasion for robbery and indulgences in
unchastity“ (Williamson, Essays ..., S.141). .Disgusting practices ... were in-
dulged in by the Iniet, which was, moreover, a dangerous blackmailing, murderous
" institution® (The New Guinea Handbook, Sydney 1937, S.410f.). Vgl. P. Klein-
titschen, Mythen und Erzahlungen . .., Abschnitt: Der Inietbund, S. 414—424,
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DAS MITTELOZEANISCHE MISSIONSFELD
DER MARISTEN*

Ein Jahrzehnt spiter als die jungen Picpusmissionare traten die von P.Colin
gestifteten Maristen schon im ersten Jahre ihrer rémischen Bestdtigung 1836 in
die ozeanische Mission ein. Als geschlossenes Arbeitsfeld fiel ihnen das ganze
ungeheure Inselgebiet westlich der Picpusgebiete zu. Nach spéterer Abtrennung
von Westozeanien und Konzentrierung auf Mittelozeanien umfafit das Missions-
feld immer noch eine Oberfliche von 10 Millionen km?, d.i. genau der Umfang
von ganz Europa. Die Bewohnerzahl betrug allerdings 1950 nur 636 772, Ein
Vergleich mit den 586847 von 1930 zeigt an, dafl die im Aussterben begriffene
polynesische Inselwelt langsam wieder im Ansteigen ist. Doch sind Zehntau-
sende des Zuwachses auch auf Einwanderung von Asiaten, Europiern und
Amerikanern zurickzufihren. Der melanesischen Rasse gehéren die Bewohner
von Neukaledonien, Neue-Hebriden und Salomonen an, der polynesischen:
Samoa, Tonga und Wallis-Futuna; die Fidjiinseln sind gemischt. Gegeniiber
den Polynesiern, die intelligent sind, erscheinen die Melanesier weniger cin-
nehmend; sie sind furchtsam, schwer im Lernen, aber treuer und aufrichtiger.
Vor hundert Jahren herrschte iiberall noch die tiefste Versunkenheit in Kanni-
balismus, Polygamie, Zauberei, Animismus, Urfehde usw. Sehr viel ist beztiglich
der Sitten besser geworden durch Kolonisation, Zivilisierung und Missionierung.
Die Religiositit der jungen Christen wird iiberall als ziemlich gut geschildert.

L Literatur: Maristenmissionen Ozeaniens. — Patric O'Reilly, Bibliographie
des Missions de la Société de Marie en Océanie Occidentale. RHM 32,
234—263, allgemeine, dann uber jedes Vikariat besonders. — Fr. Schwager,
Westpolynesien. SMB. 1905, 176 ff. Wallis-Futuna, Tonga. Samoa (Neusee-
land S. 178ff.) Bischof Bataillon und Prof. Warneck S. 180, SMB, 1906,
25 f. Witigruppe. Neukaledonien, Loyalititsinseln, Neue Hebriden, Salomonen.
— Schmidlin, MG 506/510. Descamps HM 558 nur Nouvelle Zelande. Frei-
tag MK 254—258. — L. L. Dubois SM, Activité Protestante ¢n Polynésie
Occidentale et Mélanesie. In RHM 1928, 369—406. — A. Perbal, Les Mission-
naires Francais et le nationalisme, Paris 1939. — Annuario Pontificio, 1950: Le
Missione Cattoliche, Roma 1950: Schiffer 466s. Fidji 469s. Nordsalom 471s. Siid-
salom. 475. Tonga 476. Wallis-Futuna 478s. Nouvelle-Calédonie 479s. Nouvelles-
Hébrides 480. — Spillmann, Uber die Siidsee, Freiburg 1902, VII Miitelozeanien,
251—3800. — K, Streit, Atlas Hierarchicus, Paderborn, Karte 24 u. 25. —
Generalsup. Rien tber die Maristenmissionen: Miss. Catholiques 1930, 36ss.
Deutsch in Kr. u. Kar. 1930, 2 ff. — G. Goyaun, La France missionnaire ..., Paris
1948, 459ss. Chap. II: L’Apostolat Mariste en Océanie; Colin fondateur 459ss.
Aux Wallis 461/465: Bataillon und Douarre 465ss.; Chanel 467/472; Les Maristes
en Nouv.-Zélande, Fidji, Tonga, Nouv.-Calédonie 472/475; Auguste Marceau
475/78. — J. Hervier, Les Maristes en Océanie. Paris 1902. — P. Courtais SM.
Die Psyche des Melanesiers (Vortrag Low.-Miss.-Woche 1928), in Kr. u. Kar.
1929, 326 ff., 361 fl.; vgl. \L’Ame Mélanésienne® in VI. Semaine de missiologie de
Louvain 1929, 88—102. — Br. Joseph SM, Tatigkeit der Laienbriider in der Stid-
seemission, Kr.u, Kar. 1929, 193 ff., 230 ff., 258 ff., 291 ff. — P.Chaize SM, Das
Apostolat der Katechisten in Ozeanien, Kr. u. Kar. 1950, 133 ff.
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Die Kirchen der Maristen werden geriihmt wegen ihrer dufleren und inneren
Wohlgestaltung. Sie sind Wahrzeichen auf mehr als tausend Inseln. Das jetzige
" Perscnal ist auf 186 auslindische und 24 einheimische Priester = 210 ange-
wachsen, auf 81 weifle und 32 farbige Briider = 113 und auf 373 weifle und 227
einheimische = 600 Schwestern. In Anbetracht der Riesenentfernungen, der
gefihrlichen und seltenen Wasserverbindungen und der grofien Sprachenzersplit-
terung ist das noch viel zu wenig. Ein Blidk durch den Werdegang der acht
Maristenvikariate zeigt den schweren Kampf zwischen dem meist protestan-
tischen Scktentum und der katholischen Mission auf der ganzen Linie. Die
141 752 Katholiken und 8 014 Katechumenen sind unter den grofiten Opfern
errungen und bedeuten weniger als Missionsernte denn als Missionssaat, die, mit
dem Marterblut und dem Schweifl und Opferleben so vieler apostolischer Ménner
und Frauen befruchtet, nun iiberall aufzubliihen beginnt. Im ganzen hat sich
die Maristen-Missionskirche in Ozeanien gut entwickelt und bietet die Garantien
fiir eine gliicklichere Zukunft der Kirche wie der Eingeborenen.

L. Wie Wallis und Futuna katholisch wurden®

Als erster Ap.Vikar fir das den Maristen tibertragene Missionsfeld von ganz
Ozeanien westlich der Picpusmission in Ostozeanien fithrte Msgr. Pompallier die
erste Missionstruppe: P. Bataillon, P. Chanel, P. Bret, P. Servant und drei Brider
hinitber. Auf den Freundschafsinseln (Tonga) machten die Methodisten unter
Anspornung ihres Predigers Thomas eine Landung unméglich. Dagegen gelang
es auf Wallis, Koénig Lavelua fiir den Verbleib Bataillons und des Bruders
Joseph-Luzy zu gewinnen. Kurz darauf, im November 1837, setzte Pompallier
P.Chanel und Bruder Marie Nizier auf der kleinen Insel Futuna ab und begab
sich selbst mit P. Servant und einem Bruder nach Neuseeland, wo er seine Resi-
denz fiir die mittelozeanische Mission nahm.

Auf Wallis harrten der beiden Missionare schwere Tage. Erst ein Jahr zuvor
(1836) hatte der Prediger Thomas mit einer bewaffneten Truppe Tonganer ver-
sucht, die Walliser gewaltsam zu protestantisieren, wobei sie aber fast restlos
erschlagen wurden. Konig Lavelua wurde gegen Bataillon wankelmiitig und
horte auf die Zauberpriester, die sich eines Tages gegen die Missionare ver-
schworen. Der Hauptling Tuungahala rettete allerdings ihr Leben und trat fiir
ihren Verbleib ein. Leider fiel er aber selbst nicht lange danach (1841) ins alte

* Literatur: Wallis-Futuna. — Bei Goyau, La France missionnaire, II, 469ss.
— Biographien Chanel’s: von Bourdin, Lyon 1866; C.Nicolet, Lyon 1890; 1920
deutsch v. Dilgskron 1891. — A. Huonder, Bannertriger des Kreuzes I, 1913,
193—946. — H. Wegener, Kampf und Krone, 1925, 118 ff. — Kr. u. Kar., 1928,
56, — O.Uictor, Wie Wallis katholisch wurde, Artikelserie in: Kr. u. Kar.
1909, 129—134, 145—150, 161—164, 177, 183. — J.B., Der erste Blutzeuge der
Studsee, Petrus Aloisius Maria Chanel, Artikelserie in: Kr. u. Kar. 1928, 4, 33,
71, 101, 129, 166, 193, 230, 260, 289, 821. — Biographien Bataillon’s, in: Kr. u.
Kar. 1929, 1f.: von A.Mangeret, 2 Bde., Lyon 1895, — Nicolet, Vie du Bien-
heureux Pierre-Louis Chanel, prétre et premier martyr de 'Océanie, Lyon 1924.
— A.Landés, Le Capitain de frégate Marceau et les Missions de 1'Océanie,
MC 1931, 461—464. — Dazu d. Broschiire: Roger, Le Capitain Marceau, Proc.
des Missions, Paris 6 rue de Bagneux, und Vie de Marceau 2 vol. Paris, auch
bei Goyau II, 475ss., Auguste Marceau, collaborateur laique des Maristes. —
Zu Lano und Einh. Klerus s. Festschrift fiir Kilger, Schonecdk 1950, Ozeanien bei
P. Freitag S. 227 und Huonder, D. E. Klerus, 227.

5 Missions- u. Religionswissenschaft 1952, Nr. 2
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Heidentum zuriik. Als 1840 eine Seuche die nur zweieinhalbtausend Einwohner
der Insel heimsuchte, wirkte Bataillon mit seinen medizinischen Kenntnissen
geradezu Wunder. Dennoch versuchte es die heidnische Partei, in blutigem
Kampfe dic Handvoll Christen zu vernichten. Das energische Auftreten Batail-
lons aber trug den Sieg davon. Nun zog er mit den Christen durch alle Ort-
schaften der Insel, wohei Tuungahala eine Marienfahne vorantrug. Das Eis war
gebrochen. Selbst Kénig Lavelua empfing die Taufe (1841). Bis Ende 1842 waren
sozusagen alle Walliser Christen. Ein protestantischer Bekehrungsversuch des
Predigers Thomas (1842) scheiterte an der Energie Bataillons.

Eine lange gliickliche Friedenszeit wirkte giinstig auf die Vertiefung des christ-
lichen Glaubens- und Sittenlebens. Auch das franzdsische Protektorat bereitete
der Mission weniger Schwierigkeiten als auf andern Inseln. Namentlich aber
hielt die echt christliche Konigin Amalia Lavelua bis zu ihrem Tode 1895 die
schiitzende und fordernde Hand fest iiber allen Missionswerken, Ganz besondere

Sorgfalt wurde der Erzichung der Jugend zugewendet. Sie blieb bis zur Heirat

unter Schulzwang und wurde zur Arbeit angeleitet. Die Unterbringung in
eigenen Dormitorien fiir die méannliche und weibliche Jugend bewahrte sie vor
dem leiblichen und seelischen Untergang und forderte den Wiederanstieg der
Bevolkerungszahl. Schon 1842 errichtete Rom durch Abtrennung von West-
ozeanien unter Pompallier das Vikariat Mittelozeanien mit Msgr. Bataillon als
erstem Bischof. Gleichzeitig mit drei neuen Missionaren erhielt die Mission eine
kleine Drudkerei, um den verheerenden Wirkungen der methodistischen Hetz-
presse besser entgegenarbeiten zu konnen. Schon in den nichsten Jahren ging
Bataillon daran, auf Wallis ein Priesterseminar cinzurichten. Aber erst nach
unendlichen Schwierigkeiten konnte es drei Jahre vor seinem Tode 1874 zu
Lano endgiiltig zustandekommen. Lano ist bis jetzf immer noch das einzige
Grofe Priesterseminar von ganz Ozeanien. Die ersten vier einheimischen Priester
wurden 1886 geweiht. Bis 1948 folgten ihnen noch weitere 28. Auch an Ordens-
berufen mangelte es nicht. Zusammen mit Futuna sind bereits 33 einheimische
neben 18 weiflen Maristinnen titig. Leider starb das katholische Konigshaus
Laveluas 1924 véllig aus; an seine Stelle trat das weniger ginstige franzdsische
Beamtentum.

Wie die Walliser waren auch die Bewohner der benachbarten Inseln Futuna und
Alofi beriichtigte Kannibalen und kriegslustige Stimme. Nicht einmal die
cigenen Familienmitglieder schonten diese grausamen und entmenschten Insu-
laner, deren Volkszahl von frither 4000 auf 800 gesunken war. Petrus Chanel,
den Pompallier 1887 hier an Land brachte wurde zwar von Konig Niuliki von
Poi freundlich aufgenommen und als ,Tabu®, d. i. unverletztlich erklart. Aber
obwohl er von Dorf zu Dorf cilte und iiberall den Kranken und Verwundeten
half, konnte er nur ganz wenige zur Taufe fithren. Bataillon half ihm 1839
einige Monate lang. Mit kdniglicher Zustimmung durften sie sogar viele Gotzen
verbrennen und gewannen ganze Dorfer. Aber nun stieg in dem mifitrauischen
Kénig Verdacht auf, besonders als sein eigener Sohn sich offen zur christlichen
Partei bekannte. Lavelua lie zuerst die Katechumenen verfolgen und hefreite
sich dann durch seinen der Mission besonders abgeneigten Minister Musumust
von dem EinfluB des Missionars. Chanel fiel noch nicht 33 Jahre alt unter den
Keulenhieben der Mérderbande Musumusus, der selbst ihm den Todesstofy ver-
setzte. Es war am 27. April 1841. Seine Uberreste wurden durch ein franzosisches
Kriegsschiff 1842 geborgen. Jetzt schien auf einmal ganz Futuna wie umge-
wandelt und bereit zu sein fiir die Annahme des Christentums. Selbst Musumust
empfing die Taufe. Als Nachfolger Chanels brachte Msgr. Pompallier 1842
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P.Servant nach Futuna, wo innerhalb von 8 Monaten bereits zwei Kirchen er-
standen und 140 Taufen gespendet wurden. Bei dem Unterricht der Katechu-
menen wirkten namentlich Katechisten von Wallis mit. 1844 schricb P.Rouillaux:
Alle Insulaner sind getauft. Eine schone grofie Votivkirche steht heute auf dem
Platze, wo der sel. Petrus Chanel als Erzmirtyrer Ozeaniens sein Blut vergo8.
Bis 1935 bildeten die Inseln Wallis, Futuna, Alofi einen Teil des Vikariats
Tonga oder Mittelozeanien. Seitdem ist es eigenes Vikariat. 1950 zahlte man
darin von 9 000 Bewohnern 8 679 Katholiken; neben 7 ausldndischen Missionaren
wirken O einheimische Priester in dem Gebiete. Einer von ihnen starb nach
47jihriger segensreicher Tatigkeit und als Friedensstifter hochverehrt 1933
auf Wallis. Der neue Kénig dieser Insel empfing sein Kénigtum als Lehen Christi
und weihte sein Volk und Land als der vierzehnte Nachfolger Laveluas 1948
Christus dem Kénig. Die Mission ist mit 7 Hauptstationen, je 5 Kirchen und
Kapellen, 16 Elementarschulen fir 940 Schiler und 1035 Schiilerinnen,
76 Lehrern usw. gut versorgt. Das christliche Leben bliht.

11, Die Mission auf den Freundschaftsinseln (Tongaarchipel)®

Der Kern des 1842 errichteten Ap. Vikariats Mittelozeanien, der nach Ab-
trennung von Neukaledonien 1847, von den Schifferinseln 1851, von den Fidji-
inseln 1863, von den Neuen Hebriden 1904 und Wallis Futuna 1935 tbrig blieb,
ist der Archipel der Freundschaftsinseln, wie sic Cook benannt hat, oder die
Tongainseln. Sie liegen auf der Linie des Datumswechsels zwischen dem
159—999 5 B. und dem 173°—176° w.L. Nach dem blutigen Ende der Mission
der Londoner Missionsgesellschaft 1797 unter Duff kamen die Wesleyaner,
deren Prediger Thomas es war, der durch seinen Einfluf beim Konig die
sofortige Zuriikweisung Msgr. Pompallier’s und seiner Missionstruppe nach
Wallis bewirkte. Seit 1826 hatte er einen fast ,allmichtigen® Einfluff, namentlich
bei dem Haiuptling Taufaahau, gewonnen und lieB das Volk mit brutaler
Gewalt protestantisicren, Erst finf Jahre nach der Abweisung konnten die
katholischen Missionare mit Hilfe der heidnischen Partei auf Tongatabu eine
Station griinden (1842). Es kam zur kriegerischen Auseinandersetzung zwischen
der protestantischen und heidnisch-katholischen Partei, wobei letztere unterlag.
Taufaahau warf sich als Konig Georg auf und brachte bis 1845 alle Inseln des
Tongaarchipels unter sein Zepter. Fiir P. Chevron und seine Mitapostel wurde
es darum in den folgenden fiinfzehn Jahren iiberaus schwer, zu missionieren.
Namentlich unter dem Praedikanten und ersten Minister Shirley Baker, der volle
95 Jahre amtierte, wurde der Protestantismus dem Volke aufgedringt. Rithrend
ist die Treue und standhafte Ausdauer der kleinen Gruppe katholischer Mis-

s Literatur: Maristen, Tonga und Samoa. — Schwager SMB 05, 177 Tonga ...
Samoa 177 £. RHM 1928 Protest. in Zentralozeanien Tonga und Samoa, S. 372—
876. — Msgr. Elloy, Zentralozeanien und Samoa, Visitationsbericht, Kath. Miss.
1879, 7ff. — Monfat, Les Samoas, étude historique et religicuse, Lyon 1890. —
J. Schmidlin, D. kath. Missionen i. d. deutschen Schutzgebieten, Miinster 1913,
192, 196, Die Maristenmission auf Samoa. — Kath. Missionen 1912, 226, Tod des
letzten grofien Samoaners (= Alii Sili Mataafa). — Ernst v. Hesse-Wartegg,
Samoa, Bismarckarchipel und Neuguinea, Leipzig 1902; dazu auch Kr. u. Kar.’
1912, 106 ff.; und P. Albrecht, Mataafa, der Held von Samoa (Biogr. Skizze),
1905. — Uber die erste Station Le Aletele, Kr. u. Kar. 1907/08, 39 ff.; Zur Ge-
schichte der iltesten Station, ebendort S.70ff., 81ff., Kr. u. Kar. 1916 u. 1917:
Artikelserie iiber die Einfihrung des Christentums auf den Tokelauninseln.

e
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sionschristen, auch wenn sic lange ohne Priester waren. Franzosische Kriegs-
schiffe konnten zwar manche Gewalttat verhindern, aber nicht die Verfolgung
der Katholiken durch die protestantischen Beamten und Prediger, bis 1855
Konig Georg sich im Toleranzvertrag mit Frankreich zu ciner versdhnlicheren
Haltung bereit zeigte. Erst in spiteren Tagen lernte Konig Georg die katho-
lische Kirche und Mission mit ihren volkserhaltenden Grundsitzen und mit ihrer
inneren Einheit im Glauben und ihrer reinen Moral gegeniiber der Zersplit-
terung und den zum Ruin fithrenden Ehescheidungspraktiken der Wesleyaner
(200 jéihrlich allein auf Tongatabu), der Adventisten, Anglikaner und Mormonen
schitzen und bewundern. Auch sein Nachfolger GeorgIl. und die Konigin
Salotte traten ihir mit Hochschitzung und Bewunderung entgegen und forderten
sie, namentlich wegen ihrer gediegenen Schulen und Jugenderzichung. Die Um-
wandlung dieses Menschenfresservolkes von gestern zu einer treuen Christen-
gemeinde ist wie ein Wunder der Gnade anzusehen. Vier Priester sind schon von
Tonga gebirtig und unter ihrem Volke eifrig titig. Der erste wurde 19338 ge-
weiht. Heiden gibt es schon seit 1875 keine mehr im Archipel. Aber gegeniiber
82 877 protestantischen Anhéngern bzw. 5003 ,Kommunikanten®, hauptsachlich
Methodisten (19 720), von 42250 Bewohnern konnte die katholische Mission
dank der protestantischen Gegenarbeit nur 6276 Gliubige auf 8 Haupt- und
91 Nebenstationen gewinnen. Der Missionsstab ist entsprechend klein: 4 ein-
heimische und 9 auslindische Priester, keine Brider, 10 einheimische und 22 aus-
wirtige Schwestern, 41 Lehrer und 4 Grofle Seminaristen in Lano. Das Schul-
wesen zahlt 20 Elementarschulen mit 633 Knaben und 887 Médchen, die von
den Lehrern und Schwestern geleitet werden. Die 6 Kkleinen Kollegien mit
190 Schitlern und 110 Schiilerinnen unterstehen den Missionaren selbst. Alle
Versuche, auf der Insel Niué FuB zu fassen, schlugen fehl. Sie ist restlos
protestantisch.

II1. Die Maristenmission auf den Schifferinseln (Samoa)

Aus dem Urvikariat Mittelozeanien (1842) wurde schon 1850 der Archipel der
Schifferinseln oder Samoa zu einem eigenen Ap. Vikariat erhoben. Es blieb aber
bis 1896 in Administration des Ap. Vikariats von Zentralozeanien unter Bataillon,
Elloy und Lamaze. Die acht im Bereich des 13. und 14. Grades s. B. um die Linie
des Datumswechsels gelegenen Inseln sind wahre Perlen der Sidsee an Natur-
schonheit wie an unerschopflicher Fruchtbarkeit ihrer Ebenen. Die rund 80 000
Bewohner, echte Polynesier, gelten als ebenso trdge und sinnlich, wie sie wohl-
gestaltet und heiter sind gleich den Tonganern. Frither zeichneten sie sich im
Kriege aus durch grausamen Kannibalismus, im Frieden durch ihre Gastlichkeit
und Hoflichkeit. Heute sind sie ein zivilisiertes Volk dank besonders der fried-
lichen Kolonial- und Missionsarbeit im neuen Jahrhundert.

Samoa ist das Zentrum der gesamten Missionstitigkeit der Londoner Missions-
gesellschaft in Ozcanien und wurde schon 1830 durch ihren hervorragenden
Missionar John Williams protestantisiert. Bald kamen auch die Wesleyaner, die
Methodisten, die Siebentagsadventisten und die auch von den Eingeborenen
wegen ihres geistig und sittlich tiefen Niveaus geringgeschdtzten Mormonen
hinzu. Schon vor der Ankunft der katholischen Missionare waren diese von
Vertretern christlicher Sekten als Menschenrauber und -fresser in Bild und Wort
den leichtgliubigen Insulanern vor Augen gestellt worden. Die von Msgr. Ba-
taillon 1845 ausgesandten ersten Glaubensboten P. Roudaire und P. Violette
muBten infolgedessen ganze sechs Wochen die Kisten abfahren, bis sic endlich
auf Sawai eine Handvoll Samoaner bereit fanden, die sich ihnen anschlossen.
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so dafl sie eine erste Station zu Le Aletele errichten konnten. Kurz darauf gelang
es auch, auf Upolu in der schonen Hafenstadt Apia festen Full zu fassen. Der
Hauptling Mataafa selbst nahm sie freundlich auf und wurde katholisch, wah-
rend sein Volk scheu vor den ,Menschenpiraten und kannibalistischen Missio-
naren (!) fliichtete. Der eigentliche Apostel Samoas sollte P. Elloy werden, der
1856 als Missionar, dann als Provikar und Weihbischof Msgr. Bataillons (1865)
und 1877 als sein Nachfolger als Ap. Vikar von Zentralozeanien und Admini-
strator von Samoa in ganz Mittelozeanien wirkte. Langsam gelang es ihm, die
schrecklichen Vorurteile und Verleumdungen zu zerstreuen und die Christenzahl
bis zu seinem frithen Tode 1878 auf 5000 zu bringen. Eine Hauptstiitze hierbei
waren die Katechisten, fiir die 1874/75 eine bald blithende Katechistenschule
errichtet wurde. Auch die ibrigen, von Briidern, Schwestern und Katechisten
geleiteten Schulen, sowie der erhebende katholische Gottesdienst und Kirchen-
gesang zogen die Samoaner nicht wenig an. Leider wurde das letzte Viertel des
alten Jahrhunderts durch die ununterbrochenen Biirgerkriege fiir die Mission sehr
ungiinstig, da die westlichen Grofimichte England, Amerika und Deutschland
bald diesen, bald jenen Hauptling und seine Partei unterstiitzten, je nach ihren
politisch-wirtschaftlichen Interessen. Nachdem endlich 1899 noch ein letzter
Aufstand der protestantischen Partei gegen den rechtmdflig gewahlten jingeren
Oberhduptling Joseph Mataafa niedergeworfen und die Inseln im Westen:
Sawai und Upoly ... an Deutschland, Tutuila ... an Amerika aufgeteilt waren,
konnte das Missionswerk gut gedeihen. Konig Mataafa wirkte vorbildlich fiir
sein Volk. Zweimal wochentlich ging er zur hl. Kommunion. Er starb 1912 als
treuer Sohn der katholischen Kirche, wie er es an der Leiche seines braven
Vaters gelobt hatte.

Unter deutschem Regime konnte sich die ,franzosische Mission mit ihrem
loyalen Bischof Broyer (1896—1919) und ihrem meist franzosischen Personal
frei entwickeln. Insbesondere konnten ihre Pflanzungen ausgedehnt und so die
ganze Mission besser ausgebaut werden. Das Schulwesen nahm mit Elementar-,
Handwerker- und Mittelschulen organisierte Formen an. Auch eine katholische
Zeitung trat ins Leben. Nur einmal sah sich Msgr. Broyer gendtigt, gegen die
Simultanschulen bei der Regierung energisch zu protestieren. Der Erste Weltkrieg
brachte zwar keine direkten Zerstorungen fiir Samoa mit sich. Aber 1918/19
raffte die spanische Grippe bzw. Lungenpest ein Viertel der Gesamthevélkerung,
wie auch ein Viertel der Katholiken, hinweg. In dem amerikanischen Teil des
Vikariats Tutuila mit dem Zentrum in Pangopango verlief auch weiterhin die
Entwicklung ordnungsgemif, besonders fir das private Missionsschulwesen.
Aber in dem an Neuseeland gekommenen frither deutschen Teil von Samoa ver-
armte infolge der sozialistischen Verstaatlichung vieler Pflanzungen und Betriebe
das Volk und auch die Mission. Das kleine Aussitzigenheim mit der Arztestation
verschwand, und das Schulwesen wurde sehr eingeengt. Die Missionare arbeiteten
allerdings um so eifriger und opferwilliger, so daB ihre Schulen ein ganzes
Drittel der samoanischen Schuljugend umfafiten, wihrend die Katholikenzahl
nur cin Viertel der Bevolkerung ausmacht. Besonders hemmend fiir die unab-
hingige Entfaltung des Missionswesens war die seit 1925 stindig wachsende
»Freiheits- und Unabhingigkeitshewegung® der Samoaner, die 1930 den Héhe-
punkt erreichte und schliefilich von Neuseeland beigelegt wurde!

Die katholische Samoamission ist berithmt wegen ihrer schonen Kirchen und
K.apellen an allen Kiisten, insbesondere auch wegen ihrer Kathedrale und
Bischoflichen Residenz zu Apia auf Upolu. Das Kleine Seminar zu Moamoa
erfreut sich besten Ansehens mit seiner gediegenen Leitung und 20 Alumnen.
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Zwei grofie Seminaristen sind z.Z. im Seminar auf Lano. Viel weniger giinstig
wird auch von den Protestanten selbst das Predigerseminar zu Malua, ebenfalls
auf Upolu beurteilt. Die meisten Samoaner, 62 733, sind Anhanger der genann-
ten protestantischen Gemeinschaften; aber davon sind nur 17875 ,Kommuni-
kanten®. Fiir alle diese steht ein Missionsheer von 168 eingeborenen und 30 aus-
wartigen Predigern, sowic mehr als 600 Laienhelfern zur Verfiigung. Die Zahl der
Katholiken wuchs von 1875 bis 1905 auf 7 000, bis 1922 auf 8 000 und bis 1948
auf 20 000 nebst 300 Katechumenen, Heiden sind eine grofie Seltenheit fiir Samoa.
Der katholische Missionsstab setzt sich aber nur aus 20 ausldndischen und 5 ein-
heimischen Priestern, 88 auslindischen und 83 einheimischen Schwestern,
956 minnlichen und und 70 weiblichen Katechisten und 80 angestellten Lehrern
zusammen. Man sagt, daB die Qualitit der Katholiken die der Sektenchristen
weit tbertrifft.

Eine kleine Gruppe von Missionschristen befindet sich auch auf den nérdlich
von Samoa gelegenen und zu ihm gehérenden Tokelauinseln. Ein von Wallis
heimgekehrter  Insulaner hatte die Kunde vom Christentum dorthin gebracht.
Daraufhin kamen einige tapfere Segler und Ruderer 1863 450 Kilometer weit
auf ihren Kanus nach Samoa mit der Bitte um einen Missionar. Man konnte
ihnen zwar vorerst nur einige tiichtige Katecheten mitgeben. 1868 folgten auch
zwei Maristenpriester. Es handelt sich nur um eine Handvoll Katholiken, aber
echte Christen neben nahezu anderthalb Tausend Protestanten (509 Kommuni-
kanten).

1U. Der (Werdegang der Fidjimission*

Nach den westlich von Wallis-Futuna und dem Tongaarchipel gelegenen Fidji-
inseln gelangte das Christentum bereits durch den unermiidlichen Marschall
Vorwirts im mittleren Ozeanien, Msgr. Bataillon, 1844 von Tonga aus. Die
Hauptinseln der Fidjigruppe sind: Viti-Levu, Vanua-Levu, die ostlichen Gruppen
um Lakemba und Lau sowie die weiter nérdlich gelegene Insel Rotuma. Sie
gruppieren sich alle um den 180° 6. L. und bilden scit 1874 eine britische Kron-
kolonie. Die Bevblkerung gehort nach dem Korperbau mehr zu den Melanesiern,
der Bildung und den Sitten nach mehr zu den Polynesiern. Sie stand damals
auf allertiefster Stufe und war dem Kannibalismus bis zur Auslosung oder ein-
fachen Vergewaltigung der eigenen Stammes- und engsten Familienangehérigen
ergeben und voll wilder Mordlust, wie ihre zahlreiche kannibalistische Gétter-
welt. Manner wiirgten und verzehrten ihre Frauen, Eltern ihre Kinder. Ein
Hiuptling zeigte einem Prediger 1848 den Friedhof seines Vaters mit 876 Ge-
denksteinen, deren jeder einen von demselben erschlagenen und aufgefressenen
Menschen bedeutete. Um 1800 mufl die Volkszahl noch 300000 betragen haben.
1870 war sie auf die Halfte herabgesunken und nahm noch immer mehr ab.
Langsam vermehrt sich jetat wieder die Bevolkerung, zum Teil durch den heil-
samen Einflul der Mission auf die Sitten, zum Teil durch Einwanderung nament-

4 Literatur: Fidjiinseln, — P.Geerts in Kerk en M. 45, 40—47 Makogai (Le-
prosen). — Schwager SMB, 06, 25f. (Fidjimission). — J. Blanc, Histoire reli-
gieuse de I'Archipel Fidji, 2 Bde., Toulon 1926. — RHM 1928, 380—384 (Protest.
auf den Fidji). — P.Castanié, Die Kongregation der Minderen Brider v. d.
Fidji, Kr. u. Kar. 1929, 168—172. — MC 1931, 464—468; O'Reilly, La 1éproserie
de Makogai, Kr. u. Kar. 1920/21, 4., 26, 50 Jahre Missionstatigkeit Kapitin
Bréhéret; Kr. u. Kar. 19926, Artikelserie 9, 33 . . . Die Insel der Lebendig-
begrabenen.
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Jich aus ganz Asien. Mit etwa 100000 Indern betrug die Einwohnerschaft der
Fidjiinseln 1946 wieder 259 638.

Auch auf den Fidjiinseln bekam es die katholische Mission sofort und durch alle
Jahrzehnte mit einem ganz fanatischen protestantischen Sektenwesen zu tun. Der
HaB steigerte sich bald zur formlichen Verfolgung schlimmster Art und zu reli-
giosen Kriegen. — Nachdem Msgr. Bataillon 1842 zunidhst einige Katechisten
von Tonga aus zur Auskundschaftung gesandt hatte, landete er 1844 mit den
Patres Bréhéret und Roulleau sowie einem Bruder und mehreren Christen von
Wallis am 2. August auf Lakemba. Zehn Jahre friiher waren die Wesleyaner
eingedrungen und hatten bereits ein Drittel (?), grofenteils mit brutalen Gewalt-
mitteln und selbst durch die Waffen, zur Annahme ihres Glaubens gezwungen.
Obwohl trotz ihrer Abwehr nun zwar die katholische Missionsgrindung auf
Lakemba gelang und spiter eine weitere auf Lau zustandekam, sollten doch die
folgenden acht Jahre fiir die Missionare eine Zeit wahren Mirtyrertums werden
durch ihre personliche Armut und Entbehrung aller Art, durch die Verleum-
dungen seitens der Praedikanten, durch die Verachtung seitens der Eingeborenen
und durch die offene Feindseligkeit der Hauptlinge. Schlieflich mufite Msgr.
Bataillon die Pline mit Lau (1851) und Lakemba (1855) aufgeben und auch
Rewa fahren lassen. Er riickte nunmehr nach dem Westen vor nach Ovalau mit
der Hauptstadt Levuka und nach Viti-Levu, der Hauptinsel. Zu spat! Die Prote-
stanten behaupteten hier schon eine souverine Macht, besonders seit Héauptling
Thakomban sich mit Hilfe des Tongakonigs Georg und seiner Truppen zum
Kénig der ganzen Fidjigruppe aufschwang (1854) und seinem grofien Bundes-
genossen in der gewaltsamen Protestantisierung scines Reiches folgte. Kein
Waunder darum, dafl 1859 erst 4000 katholische Gliaubige vorhanden waren.
1862 gelang es, im Reiche des gegen die Tonganer siegreichen Konigs Thaku-
drove Full zu fassen und auf Vanua-Levu und Taveuni Stationen zu griinden,
die noch heute bestehen. Durch mehr als vier Jahrzehnte fihrte mit sicherem
Blick und fester Hand Msgr. Bréhéret als Apostolischer Prafekt seit 1863 und
bekannt als ,Kapitin Bréhéret das Steuer des Missionsschiffleins. Er war wie
Pompallier und Bataillon einer der ganz grofien Siidseemissionare und brachte
fast sein ganzes Leben lang auf den gefiihrlichsten Missionsfahrten von Insel
mu Insel zu, um die alten Gemeinden zu befestigen und neue zu grinden. In der
einen Hand hielt er gewohnlich den Rosenkranz, in der andern das Steuer.
Oftmals war er ganz erschopft von der heiflen Tropensonne, von den Regen-
fluten, von dem mithsamen Uberwinden der Felsenklippen und von den Stiirmen
und Taifunen hin und hergeworfen. Aber immer wieder raffte er sich schnell
auf. Bei seinem Tode 1898 stellten ihm auch die methodistischen Prediger ein
sehr ruhmvolles Zeugnis aus.

Die finanzielle Mifiwirtschaft Konig Thakombans fithrte 1874 zur Aufrichtung
der englischen Kronkolonie der Fidjiinseln. Die Missionare hofften jetzt auf
eine fruchtbarere Zeit fiir ihr Wirken. Msgr. Bréhéret richtete viele Schulen
ein. 1882 lieR er die Maristinnen kommen und stellte sie in Schule und Karitas-
dienst ein. 1885 kamen die ersten einheimischen Schwestern hinzu, deren Zahl
standig gewachsen ist. Aber von 1887 bis 1897 trat die britische Kolonialregie-
rung offen auf die Seite der Protestanten und erliefl sogar ein strenges Verbot
gegen jeden Ubertritt zur katholischen Kirche. Noch 1907 mufite Msgr. Vidal
!dagen, daf die britische Regierung das katholische Missionswesen und besonders
ihre Schulen fast vernichte. Nichtsdestoweniger gedieh unter Msgr Vidal, der das
1887 errichtete Vikariat der Fidjiinseln leitete, das Missionswerk zuschends. Er
schuf fiir die Selbstunterhaltung der armen Mission auf allen Stationen kleine
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und auf der Hauptstation zu Suwa eine grofie Plantage, auf der 500 einhei-
mische, indische usw. Arbeiter eingestellt sind. Vidal nahm sich auch der
Weiflenseelsorge an und richtete eine Mittelschule fiir ihre Jugend ein, wihrend
fir die Eingeborenen aufler den zahlreichen Elementarschulen drei Schulzentren
auf der Insel Levuka fiir die Heranbildung der Katechisten, fiir Hauptlings-
sohne und fiir die weibliche Jugend aus besseren Familien zustandekamen. In
der neuen Hauptstadt Suwa auf Viti-Levu erbaute Vidal die bischofliche Resi-
denz und Kathedrale. Auf Levuka stellte er eine kleine Druckerei in den Dienst
der Mission und liefl religiose Belehrungs- und Erbauungsschriften sowie cine
Monatsschrift erscheinen. Der Ertrag der ersten sechs Jahrzehnte Missionsarbeit
war allerdings, zahlenmiflig gesehen, weniger trostlich: 12000 Getaufte. Von
1869 bis 1902 waren nur 3 000 Christen hinzugekommen. Jetzt fithrte der Haupt-
ling des Namosistammes Manitubua sein Volk, 1400 auf Namosi und 400 auf
Soloiro, der katholischen Mission zu, denen sich 1904 noch ein vierter Stamm zu-
gesellte. Sie kamen fast alle von den Wesleyanern.

Nur allzu langsam mehrte sich der Missionsstab. Von 1910 bis 1924 kamen nur
vier neue Missionare hinzu. Viele der 29 Priester waren uberaltert und abge-
arbeitet. Es bedeutete darum fiir die Mission einen Markstein, als 1923 zu Ca-
waci mit der Einrichtung eines Kleinen Seminars begonnen werden konnte. An-
fanglich gab eine Schwester Lateinunterricht, ein &lterer Pater alle ubrigen
Ficher. Doch erreichten nur vier Anfinger das Priesterziel, immerhin 20 Prozent
Die meisten Schiiler kamen aus der ebenfalls auf Cawaci geleiteten Katechisten-
schule, aus der von 1924 bis 1934 90 tiichtige Katechisten und Lehrer hervor-
gingen. Diese bezichen kein Gehalt von der Mission, werden aber von den
Gemeinden selbst gut unterhalten. 9 Grofie Seminaristen befinden sich z. Z. auf
Lano. Das einheimische Missionspersonal zdhlt auflerdem noch 30 Briider und
90 Schwestern im Missionsbetrieb. Das ausldndische Missionspersonal setzt sich
-zusammen aus: 39 Patres, 25 Bridern und 123 Schwestern; auf die Inselwelt ver-
teilen sich 65 Kirchlein und Kapellen. Von den 259 738 Bewohnern sind 22 103
Katholiken und 411 Katechumenen. Von 1924 bis 1949 betrug der Zuwachs nur
9703. Die Protestanten, Wesleyaner, Anglikaner, Presbyterianer und Adven-
tisten des siebenten Tages, rechnen mit 100 000 Anhingern, davon 32 164 Kom-
munikanten. Zu bekehren sind aber auch noch die 90000 Inder und andere
Asiaten, die der hinduistischen, buddhistischen, mohammedanischen u. a. Reli-
gionen angehbren. Die Maristen lieflen bereits 1913 einige Missionare in
Rajputana eigens fir diese Indermission ausbilden. Grofle Verdienste hat sich
die Mission erworben durch die Betreuung des von der Regierung auf Makogai
errichteten Aussidtzigenheims, das vielleicht die beste Institution dieser Art
iiberhaupt ist. 1911 lud die Regierung die ersten Maristinnen als Pflegerinnen
ein. Jetzt teilen sich 15 einheimische und auslindische Schwestern darin. 3 Patres,
eine europdische und drei eingeborenen Schwestern wurden dabei das Opfer ihrer
Berufstatigkeit. Makogai ist Zentralstation fiir die Aussdtzigen aller britischen
Sudseekolonien.

Nach Rotuma kamen die ersten Maristen 1846. Sie wurden jedoch von den Me-
thodisten wieder vertricben, kehrten spiter zuriik und griindeten nun eine
blihende Gemeinde. Lange Jahre mufiten dann 600 katholische Bewohner um
ihres Glaubens willen als Verbannte in einer Ecke der Insel leben, weil sie die
protestantische Forderung auf Abschworung des katholischen Glaubens ab-
lehnten. Man rechnet gegenwirtig mit etwa 1000 Katholiken und 1500 Prote-
stanten auf Rotuma. Die katholische Gemeinde hat eine schone Kirche und

iaon (Schluf folgt)
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LAMBERT DOHMEN CSSP, BROICHWEIDEN

MISSIONSSTRATEGISCHE GEDANKEN
DES EHRW. P. LIBERMANN

Am 2. Februar 1952 jihrte sich zum hundertsten Male der Todestag Pater Liber-
manns, des Begriinders der neuzeitlichen Negermission. Damals gab es zwar
keine Missionswissenschaft, und das Wort ,Missionsstrategie® war P. Libermann
nicht bekannt. Aber die Sache war ihm durchaus geldufig; das zeigt sich be-
sonders in der groflen Denkschrift, die er im August 1846 der Propaganda
tiberreichte 2.

Die Lage war damals folgende. Das erste, unter Leitung des amerikanischen
Bischofs Barron stehende Missionsunternchmen an der afrikanischen Westkiiste
war gescheitert ?. Libermann und seine Sohne aber schreckten nicht davor zuriick,
das Werk wieder zu beginnen. P.Tisserant wurde zum Apostol. Prifekten
ernannt, kam aber bei einem Schiffbruch ums Leben #. P. Libermann hielt es fiir
richtig, von der Propaganda die Gutheiflung eines groflen Missionsplanes® zu
erbitten.

Zunachst wird von der Unwissenheit und sittlichen Verkommenheit der in der
ganzen Welt verbreiteten Neger gesprochen; fast niemand habe sich um sie ge-
kiimmert, selbst die Missionare nicht. ,Seit mechreren Jahrhunderten eilen
Legionen Apostel ... bis zu den Enden der Erde ..., wihrend an der Tiir von
Europa Millionen in Ungewiflheit und Ungliick verkommen. Fast niemand denkt
daran, sich ihrer anzunehmen.® Die Kongregation vom HI. Herzen Marii habe
aus Liebe zu den Ungliicklichen ihre Bekehrung in die Hand genommen. Euro-
paische Regierungen und philanthropische Gesellschaften bemiihten sich um die
Besserung der materiellen Lage; aber es bestehe die Gefahr, daR mit der
Behebung einiger korperlichen Néte ein Zugrunderichten der Seelen verbunden
sei. Auch suche der Protestantismus durch reiche Geschenke und Verleumdungen
die Ausbreitung der Kirche zu hindern.

Es geniige nun den Missionaren nicht, durch Gebet und Opfer, ja durch das
Martyrium, nur Seelen zu gewinnen; es miisse etwas Solides. Dauerhaftes ge-
schaffen werden: ,Jedoch sehen wir mit Schmerzen fiir eine grofle Zahl von
katholischen Missionen, daf ein Windhauch gentigen wiirde, um alles zu zer-
storen; mehrere dieser glinzenden Eroberungen sind zu verschiedenen Zeiten in
sich zerfallen, selbst als sie in hochster Bliite standen.® ,Es gentigt also nicht,
auf gut Glidk in die Mission zu gehen mit dem allgemeinen Gedanken, Heiden
zu bekehren. Wir miissen von Anfang an ein ernsthaftes, positives und be-
stimmtes Ergebnis vor Augen haben. Um dieses Ergebnis zu erreichen, miissen
wir von Anfang an eine Reihe von Mitteln festlegen, die in ihrer Gesamtheit

! Vgl. L. Dohmen, Der Ehrw. P. Libermann, ein Apostel der Neger im 19, Jahs-
hundert, Speyer 1948,

B 908,107
* Aa 0, S.80—89,
4 Aa0, S 293

‘i Der Text der Denkschrift wurde nach dem Originaldruck der Propaganda ver-
offentlicht in: Notes et Documents rélatifs & la Vie et I'Oeuvre du Vénérable
Frangois-Marie-Paul Libermann, tome VIII, Paris 1939, S. 222—277.
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und in ihrem gesamten Umfang wirksam darauf hinzielen, unsere heilige Reli-
gion fiir immer bodenstdndig zu machen.®

Die Kirche bodenstindig machen, das ist in der Tat der leitende Gesichtspunki
der Missionsstrategie P.Libermanns. Deshalb mufl zundchst eine .kicrarchische
Organisation® geschaffen werden. Mit Berufung auf eine Instruktion der Propa-
ganda aus den letzten Lebenstagen Gregors XVI® denkt Libermann an die
Errichtung der Hierarchie an der Westkiiste Afrikas mit Dakar als erzbischof-

lichem Sitz . In dem Begleitschreiben zu der Denkschrift betont er ausdriicklich;,

dafl er auf Anraten des Sekretirs der Propaganda sich damit begniige, um die
Ernennung eines Apostol. Vikars zu bitten, ,aber um die Leitung der allzu
ausgedehnten Mission zu erleichtern und die kiinftige Errichtung regelrechter
Bistiimer zu ermoglichen, schlagen wir vor, die Mission in fiinf Provikariate auf-
zuteilen®. In der Denkschrift freilich wird nur von vier Provikariaten gesprochen,
da der Apostol. Vikar das Gebiet Senegambien in seine unmittelbare Verwal-
tung nchmen soll. Als erstes Provikariat wird Gabun vorgeschlagen, vom Kongo
bis zur Miindung des Niger; Stiitzpunkt solle die dort befindliche katholische
Mission sein. Als zweites Dahomey, vom Niger bis zum Volta. Mit Hilfe eines
christlichen Kaufmanns und der franzésischen Regierung konne man in Whida
eine Station eroffnen. Als drittes Provikariat wird das Aschantireich vom Volta
bis zum Cavally genannt; dort seien die Stationen Assinie und Grand Bassam;
als viertes Sierra Leone einschliefflich Liberia, wo Bischof Barron in Cap Palmas
die erste Station gegriindet hatte.

Sodann gilt es. einen einheimischen Klerus zu bilden. Im Anfang werde seine

Zahl vermutlich klein sein, sich aber mehren mit dem Fortschritt der Zivilisation.

Der Mangel an cinheimischem Klerus habe den Untergang der katholischen
Mission in Angola verursacht.

Endlich sollen e¢inheimische Katcchisten und Lehrer herangebildet werden. Fiir
diese erbittet P.Libermann eine Vergiinstigung, ,die vielleicht in andern Mis-
sionen ungewohnlich ist, in der unsrigen aber sehr gliickliche Ergebnisse haben
kénnte: auch ohne Priester werden zu wollen, sollen sie die Tonsur und die
niederen Weihen empfangen kénnen und bei geistlichen Verrichtungen das
priesterliche Kleid tragen diirfen. Sie konnten, solange man nicht geniigend
einheimischen Klerus besitzt, durch Leitung der Gebete und durch ihre Predigt in
etwa diesen ersetzen; das Kleid verpflichtet sie zu einem vorbildlichen Leben
und verschafft ihnen einen groferen Einflufl”.

Betreff des Einsatzes der Missionsmittel trigt P. Libermann folgende Gedanken
vor: ,Zunichst gebrauchen wir die gewohnlichen Mittel, wie sie in allen andern
Missionen gebrauchlich sind (er denkt wohl zunichst an Predigt und Unterricht:
auch die Schonheit des katholischen Kultus und die Liebestatigkeit werden er-
wihnt), der grofite Wert aber wird auf die Sdhule gelegt: ,an jedem Platz
griinden wir eine Schule. Neben den Externen sollen Interne besonders be-
treut werden. Zum Unterhalt dient der Betrieb einer Landwirtschaft; es soll
ein Musterbetrieb werden, um den Einheimischen Anreiz zur Nachahmung zu
geben. Gleichzeitig soll eine finanzielle Basis fiir die kinftigen Gemeinden
geschaffen werden. Diese Schulen vermitteln nur die Anfangsgriinde. Die fahigen
Kinder werden zu weiterer Aushildung in eine Zentralschule geschidkt. Dort

8 Wahrsch. vom 23. XI. 1845; vgl. A. Huonder, Der einheimische Klerus in den
Heidenldndern, Freiburg 1909, S.13.

7 Vgl. den Brief an seinen engsten Mitarbeiter, P. Schwindenhammer, vom 4. VIIL.
1846, Notes et Documents, VIII, S.211, 214.
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sollen drei Gruppen gebildet werden: erstens die kiinftigen Priester: sie er-
halten neben einer Elementarbildung Unterricht im Lateinischen, um sie auf die
Philosophic und Theologie vorzubereiten. Zweitens die Katechisten und Lehrer:
_Durch Talent und echte Frommigkeit zeichnen sie sich vor den andern aus; da
cie aber den Célibat nicht halten konnen, kommen sic fiir das Priestertum nicht
in Frage.® Neben ciner soliden Unterweisung erhalten sie Unterricht im
Kirchengesang und kirchlichen Ritus. Drittens die kiinftigen Landwirte und

 Handwerker. Vor allem solle die einheimische Landwirtschaft gehoben werden;

fir die Aushildung der Handwerker wird ein Haus in Sideuropa ins Auge
gefafit, da es in Afrika an der nitigen Ubungsgelegenheit fehle. In diesem
Zusammenhang betont P.Libermann: der Glaube kénne nicht Wurzel schlagen
und eine kiinftige Kirche nicht fest gegriindet werden ohne die Mithilfe der
_civilisation perfectionnée jusqu'a un certain point®: ,Wir nennen civilisation
perfectionnée diejenige, die aufer .der Religion auch Wissen und Arbeit zur
Grundlage hat.* Libermann glaubt, dafl ohne diese Zivilisation die Kirchen
Europas kaum imstande gewesen wiren, ,die kanonische Organisation, die doch
fiir die katholische Kirche so wesentlich und notwendig ist, um ihre Fortdauer
sicherzustellen, anzunehmen, noch viel weniger zu erhalten®. Der Untergang
des Christentums in Angola sei neben dem Mangel an einheimischem Klerus
diesem Fehlen einer entsprechenden Zivilisation zuzuschreiben. Er halt die
Neger, die von Jugend an gut unterrichtet wurden und eine sorgfaltige Erzic-
hung genossen haben, fiir durchaus fihig, ,gute Familienviter zu werden, die
verschiedenen Stufen der menschlichen Gesellschaft einzunchmen und als
fahige Priester in der Kirche Gutes zu wirken®. :
P.Libermann bemerkt noch: ,Bei dem gegenwirtigen Stand der Dinge begiin-
stigen die Umstéinde die Ausfithrung des Planes und die Organisation, die wir
vorschlagen; wenn wir warten, werden diese Umstdnde verschwinden und andere
an ihre Stelle treten: die Durchfithrung unseres Planes kénnte unméglich
werden.“

In der Sitzung der Propaganda wurde P.Libermanns Plan im ganzen giinstig
aufgenommen; nur der Vorschlag beziiglich der Erteilung der Tonsur und der
niederen Weihen an Katechisten und Lehrer wurde abgelehnt®, Die Erricitung
von Apostol. Vikariaten und Prifekturen erfolgte im Laufe der Jahrzehnte und
wird in der Gegenwart abgelost durch die Errichtung von Erzbistiimern und
Bistimern.

ZUM 70. GEBURTSTAG VON P. DR. ANTON FREITAG SVD

Summa annorum nostrorum sunt septuaginta anni, So lesen wir im 89. Psalm,
wo die Kiirze des menschlichen Lebens an der erhabenen Ewigkeit Gottes ge-
messen wird. Den Héhepunkt von 70 Jahren hat P. Freitag als vir annosus jetzt
erreicht. Fiir uns ist es eine Pflicht der Dankbarkeit, den geistigen Reichtum
seines Lebens in Erinnerung zu bringen.

Geboren am 4. Januar 1882 zu Altenbeken in Westfalen, besuchte P. Freitag nach
Vollendung seiner humanistischen Studien in Steyl die philosophisch-theologische
Lehranstalt zu St. Gabriel bei Wien, wo er endgiiltig in die Gesellschaft des

® Entscheidung der Generalkongregation vom 22. IX. 1846, a.a. 0. S.414.
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Géttlichen Wortes aufgenommen wurde und 1908 die hl. Priesterweihe empfing.
Nach Einarbeitung in die Missionsliteratur setzte er seine Studien an der Uni-
versitit Minster fort und promovierte dort als einer der ersten Schiller von
Prof. Sdimidlin in der Theologie mit einer Dissertation uiber Las Casas. Seine
weitere Titigkeit war neben der Seelsorge vor allem der Missionswissenschaft
gewidmet: als Lektor der Missiologie an der Bischoflichen Akademie in Pader-
born 1922/26, am Groflen Seminar der Didzese Roermond 1938/52 und als
Referent auf vielen Missionskongressen; ferner als Schriftsteller: Historisch-
kritische Untersuchung iiber den Vorkdmpfer der indianischen Freiheit Don Fray
Bartolomé de Las Casas, Steyl 1915; Katholische Missionskunde im Grundrifi,
Miinster 1926; Het Godsrijk, Steyl 1940; Glaubenssaat in Blut und Trinen,
Steyl 1948; Emigranten voor God, Steyl-Tegelen 1949; Paulus baut die Welt-
kirche, Mddling 1951. Auflerdem veroffentlichte P. Freitag zahlreiche populdre
Missionsschriften, die der Missionspropaganda dienen, und war 1924/29 Heraus-
geber der Akademischen Missionsblatter (Miinster) und 1924/29 Generalsekretdr
des Kath. Akadem. Missionsbundes von Deutschland. — Zu seinem bevorzugten
Arbeitsgebiet gehort die Missionskunde im engeren Sinne als die wissenschaft-
liche Darstellung der gesamten Missionstitigkeit in der Heimat und draufien,
soweit es sich um die Gegenwart handelt. Die Bedeutung und Arbeitsmethode
der Missionskunde hat P. Freitag in einem Vortrag auf dem Internat. Akadem.
Missionskongref in Laibach 1930 und in einer eigenen Monographie behandelt.
Die ZMR, deren Mitarbeiter P. Freitag seit 1912 ist, verdankt seiner unermiid-
lichen Feder seit vielen Jahren die missionskundliche Rundschau. Auch darf nicht
unerwiahnt bleiben, daff P. Freitag seit 40 Jahren dem ,Institut fir missions-
wissenschaftliche Forschungen® mit Rat und Tat zur Seite gestanden hat und an
der zweimaligen Neubelebung der ZMR 1938 und 1947 beteiligt war.

Bei dieser Riickerinnerung an das Lebenswerk von P.Freitag diirfen wir mit
Dank gegen den Jubilar feststellen, dafl er vielseitig fiir die Mission tdtig war.
Als missiologischer Schriftsteller hat er sich bemiht, seinem im Vorwort zur
Dr.-Dissertation geauflerten Wunsche treu zu bleiben: ,Die Feder stets im
Dienste der Wahrheit, der Wissenschaft und der Freiheit zu Gottes Ehre und
der Seelen Heil zu fithren.” Fur die Zukunft unseres verchrten Mitarbeiters
lautet unser Wunsch in Anlehnung an den Psalmisten: Bonitas Domini Dei nostri
sit super eum et opus manuum eius secunda (Ps. 89, 17). Bm




( BESPRECHUNGEN :

Missionswissenschaftliche Studien. Festgabe Prof. Dr. Johannes Dindinger OMI
zum 70. Lebensjahre dargeboten von Freunden und Schillern. Herausgegeben
von Prof. Dr. Johannes Rommerskirchen OMI und P. Dr. Nikolaus Kowalsky
OMI, Verlag Wilhelm Metz, Aachen 1951 (Veréffentlichungen des Instituts fiir
missionswissenschaftliche Forschungen, Miinster/Westf.), 440 Seiten.

Die groflen Verdienste P.Dindingers um die Missionswissenschaft wurden an-
148lich seines 70. Geburtstages in der ZMR bereits gewiirdigt (ZMR 1951, Heft 4,
S.226—228). Das eindrucksvollste Zeugnis fur die allgemeine Wertschdtzung.
die der Jubilar in den Kreisen der Missionswissenschaft geniefit, stellt aber die
Festschrift dar, zu der 26 seiner Freunde und Schiiler aus dem Welt- und Ordens-
klerus und aus den verschiedensten Sprachgebieten ihre Beitrdge beigesteuert
haben. Es entspricht auch dem universalen Wissen und Schaffen des Bibliothekars
und Bibliographen, dafl die Festschrift nicht ein eng umschriecbenes Thema
behandelt, sondern Studien aus allen Zweigen der Missionswissenschaft enhalt:
P. Dr. Olegario Dominguez OMI, La primacia de Cristo y las misiones segtn
la teologia del Angélico, S. 19—38; — P. Dr. André Seumois OMI, La Mission
.Implantation de I'Eglise” dans les documents ecclésiastiques, S. 39—53; — Prof.
José Zameza SJ, El Cuerpo Mistico de Cristo en la Dogmadtica misionera en
Espaiia desde el ,Maximum illud“ (1919), S.54—74; — Prof. Dr. Max Bier-
baum, Mission und Naturrecht, S.75—92; — Prof. Dr. Ignatius Ting Pong
Lee CMF., Ius Missionarium in Systemate Codicis Iuris Canonici, S.93—101; —
Joseph Peters, Die Akkommodationsfrage im Lichte der Enzyklika ,Humani
Generis“, S.102—117; — Prof. Dr. Thomas Ohm OSB, Die Bufidisziplin in den
katholischen Missionen der Gegenwart, S. 118—135; — Prof. Dr. Johannes Beck-
mann SMB, Die Beichtbiicher (Confessionaria) als Quelle der Missionspastoral,
S. 186—146; — S. E. Mons. Celso Costantini, Rinascimento dell’arte Missionaria,
S.147—151; — Mons. Saverio Paventi, L’azione missionaria delle diocesi, S.
152—171; — P. Dr. Joseph Champagne OMI, Le Laicat Missionaire, S.172—
185; — P. Johannes-Maria OCD, Godgeleerden en Zendingsleraars bij de Gere-
formeerden van Huldreich Zwingli (1484—1531) tot Johannes Hoornbeek (1617—
1666), S.186—208; — Prof. P. Pio M. de Mondreganes OFMCap, Ideales
Misioneros de los Reyes Catélicos, S. 209—226; — P. Nikolaus Kowalsky OMI,
Der Stifter der Oblaten der Unbefleckten Jungfrau Maria und das Werk der
Glaubensverbreitung, S. 227—242; — Prof. P. Albert Perbal OMI, Essai sur la
Crise religieuse actuelle de I'Islam, S. 243—281; — S. T. Balasuriya OMI, Some
Results of East-West Contacts in Ceylon, S. 282—299; — Georg Schurhammer
8], Annamitische Xaveriusliteratur, S. 300—314; — P. Romano Primon OSM.
L’Atteggiamento della Congregazione di Propaganda Fide nello scisma di
Pechino, S. 315—331; — P. Dr. Georges Mensaert OFM, Nouveaux documents
sur le soi-disant Schisme de Pékin, S. 332—346; — P. Giovanni Battista Tragella
PIME, Il mancato Concilio di Hongkong del 1850, S. 347—360; — Prof. Stanislao
Lokuang, L'Ascetica confuciana, S. 361—370; — P. Domingo R. Rancafio OFM,
Fundacién y principios de la Prefectura Apostélica de Marruccos (1622—1635).
S. 371—892; — P. Johannes Rommerskirchen OMI, Afrikanische Bischofskonfe-
renzen, S, 393—407; — P. Dr. Benno Biermann OP, Die erste Dominikaner-
mission auf dem siidamerikanischen Festland, S. 408—425; — Prof. Dr. Johann
Specker SMB, Kirchliche und staatliche Siedlungspolitik in Spanisch-Amerika im
16. Jahrhundert, S. 426—438.
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Es konnen zur Besprechung nur einige Beitrdge herausgegriffen werden. Beacht-
lich sind schon die Studien zur Theologic der Mission. P. Dominguez stellt den
Missionsbefehl (Mt 28, 18—20) in das Licht der Christologie des Aquinaten. Die
Missionstatigkeit der Kirche findet ihre Seinsgrundlage im Primat Christi. Die
Predigt der Frohbotschaft ist eine Funktion des Kénigtums Christi, die er mit
seinen Konigsrechten seinem mystischen Leib iibertrug. Obgleich der hl. Thomas
nirgends ex professo das Missionsthema behandelt, hinterlie er doch in seiner
Christologic die Keime fiir cine tiefere und systematische Theologie der Mission.
DaB in der bei uns zu wenig bekannten spanischen missionswissenschaftlichen
Literatur die Mission seit lingerer Zeit gesehen wird in ihrer Bezichung zur
Lehre vom Corpus Christi Mysticum, zeigt P. Zameza. Diese Entwicklung nahm
ihren Ausgang von einem Hirtenschreiben des Erzbischofs von Burgos Benlloch
y Vivé (1920), das eine Missionstheologie auf paulinisch-augustinischer Grund-
lage bietet und den Anstoff gab zu einer ganzen Reihe von Schriften, die die
genannte Bezichung nach ihrer theoretischen wie praktischen Seite weiter unter-
suchten. Die deutliche Abkehr von einem allzu individualistischen Missions-
begriff sicht P. Seumois in den kirchlichen Verlautbarungen seit Benedikt XV,
die mehr und mehr die Missionstitiglkeit definieren als ,implantare®, ,constituere
Ecclesiam®. Er begriift darin zugleich eine Absage an die allzu europdisicrende
und darum sterile Missionsmethode der letzten 400 Jahre und eine Riidckehr zur
Missionsauffassung der apostolischen und nachapostolischen Zeit, wie sie vor
allem Eusebius und Augustinus bezeugen. Wie wenig es sich dabei um eine
blof theoretische Kontroverse iiber den Missionsbegriff handelt, beweisen die
Forderungen, die sich nach dem Verf. ergeben, z. B. baldige Selbstdndigkeit des
Missionsgebietes, grofiere Anpassung an das Missionsobjekt, grofitmogliche For-
derung des ecinheimischen Klerus, einheimische Liturgie.

Auch die Missionspastoral empfangt aus der Festschrift wertvolle Anregungen.
Eine stirkere Berufung auf das Naturrecht wiirde nach Prof. Bierbaum nicht nur
die Missionsbegriindung von der Vernunft her erginzen, sondern auch fiir die
Missionsarbeit selbst Ankniipfungspunkte aufweisen an das Denken und die
Handlungsweise der Missionsvolker und die natiirlichen Rechte des Missions-
objektes beachten lehren. Ein bisher kaum behandeltes Gebiet ist das der Buf-
disziplin in der Mission. Prof. Ohm weist ihre Berechtigung nach, ihre Moglich-
keit und ihren Nutzen, zeigt ihre Praxis in einigen Missionsgebieten und ihre
Grenzen. Auf eine noch nicht ausgewertete Quelle der Missionspastoral madht
Prof. Beckmann aufmerksam: die Beichtbiicher des 16. und 17. Jahrhunderts. Sie
bieten zugleich wertvolle Anregungen fir eine Reform der heutigen, oft allzu
schematischen, von europiischen Verhiltnissen ausgehenden Beichipraxis in den
Missionen. Sind auch aus der afrikanischen Mission keine Beichtbiicher bekannt,
so diente doch die eingehende Erforschung und Darstellung der heidnischen
Sitten und Gebriduche etwa durch die Kongomissionare (Francesco Romano,
Cavazzi u. a.) dem gleichen Ziel.

Ein grofer Teil der Beitrige gehiort dem Gebiet der Missionsgeschichle an.
Gliicklich erginzen sich zwei Studien iiber die Ereignisse, die unter dem Namen
,das Pekinger Schisma“ in die Missionsgeschichte eingegangen sind. P. Mensaert
madht die portugiesischen Quellen zuginglich, indem er ein Verzeichnis von 263
meist unverdffentlichten Dokumenten aus dem Arquivo historico-colonial in
Lissabon in tbersichtlicher Ordnung mit kurzer Inhaltsangabe der wichtigsten
Dokumente vorlegt, wiahrend P. Primon die Stellungnahme der Propaganda zu
den einzelnen das ,Schisma® berithrenden Fragen untersucht. In Verbindung mit
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den fritheren, hauptsdchlich auf franzosischen Quellen beruhenden Darstellungen
von Rochemonteix und Pfister bahnen diese beiden Arbeiten den Weg fiir eine
objektive Darstellung jener traurigen Episode der chinesischen Missionsgeschichte.
P. Rancafio beschreibt Expeditionen franzdsischer Kapuziner und spanischer
Franziskaner im ersten Jahrzehnt der Propaganda. Es ist aber doch zu eng ge-
schen, wenn der Verf. die Schaffung ecigentlicher Missionspréfekturen auf die
Erfahrung der Marokkomission zuriickfiihren will. Die Erfahrungen in den an-
deren Missionsgebieten driangten zur gleichen Entwicklung, wie die wiederholten
Erorterungen iiber die Frage in den Sitzungen der Propaganda beweisen.

Schon diese kurzen, lickenhaften Hinweise diirften zeigen, dafl Fiirst Waldburg
bei der Uberreichung der Festschrift mit Recht dem Jubilar sagen konnte: wenn
. die Gabe auch duferlich ein bescheidenes Gewand trage, so wiege sie doch schwer
durch ihren reichen Inhalt.

Miinster i. W. P. Martin Booz OFMCap

Freitag, P. Anton, SVD, Paulus baut die Weltkirche. Ein Missionsbuch (St.
Gabrieler Studien, Band 11). St. Gabriel-Verlag, Médling bei Wien 1951, 212 S.
Schilling 48, broschiert 50.

Der bekannte Missionswissenschaftler aus der Steyler Genossenschaft des gott-
lichen Wortes hat, wie er am Anfang seines Vorwortes schreibt, die erste An-
regung zu seinem Buche in einem missionsexegetischen Seminar erfahren, das ich
vor vierzig Jahren in Minster abgehalten habe, an dem er sich mit aktivem
Interesse beteiligte, in dem er auch ein tiichtiges Referat tiber die Missionsmethode
des hl. Paulus lieferte, das 1912 in der ZM abgedruckt wurde. Sein zusammen-
fassendes Buch ist fiir weitere Kreise von Missionsfreunden geschrichen. Als Ziel
gibt er im Vorwort selbst an: ,Das Originelle an dieser Paulusschrift sollen
keineswegs neue exegetische, dogmatische und andere Forschungsergebnisse sein,
wozu ich mich nicht berufen weifl. Es geht mir darum, auf Grund der gesicherten
Forschungen ein missiologisches Bild des Weltapostels zu zeichnen.”

In den ersten Abschnitten wird der duflere Rahmen des Lebens und der Wirk-
samkeit des Apostels behandelt. Dann folgt seine Missionsmethode, der Inhalt
der Missionspredigt, die Organisation der Gemeinden, Licht- und Schattenseiten
in ihrem religibs-sittlichen Leben, schlieflich die Missionstheologie bis hin zur
Herausstellung des Zieles der Mission, das in der Grindung der Kirche erblickt
wird, und der theologischen Beweggriinde des Missionars.

Gemaf der Absicht, die den Verfasser leitet, darf man das Buch nicht vom
Standpunkt exegetischer Forschung beurteilen. Es fehlt ja auch vielfach die
moderne Fragestellung und die neueste wissenschaftliche Literatur. Zwar werden
im Literaturverzeichnis einige neuere Schriften genannt (hier und sonst ist der
Name des Freiburger Exegeten konsequent falsch Wickenhauser geschrieben)
und gelegentlich auch in der Darstellung zitiert. Aber im wesentlichen erscheint
die Literatur aus dem ersten Viertel des Jahrhunderts.

x“‘mf Einzelheiten, weder in zustimmendem, noch in kritischem Sinn, will ich nicht
eémngehen. Nur im Voriibergehen sei erwihnt: Man kann den ersten apostolischen
Martyrer Jakobus Zebedaei nicht das ,geistige Haupt® der Gemeinde von
Jerusalem nennen (5. 14); die Bedeutung bzw. die geringe Wichtigkeit der sog.
Jakobusklauseln (5. 24) kommt nicht ausreichend zum Ausdruck; es ist ein Mif}-
Verstandnis zu sagen, die heutige protestantische Auffassung von 1 Kor 9,5 gehe
dahin, dafi Paulus dem Missionarischen ,nach seinem eigenen Vorbild® das Wort
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rede (8. 103); das einzige, in hebréischen Buchstaben (ganz uberflussig) gebrachte
Wort auf S. 96 ist vollig verdruckt.

Der Missionsfreund, der sich von der groflen Bedeutung und dem gewaltigen
Wirken des Apostels ein anschauliches Bild machen will, findet in dem Buch von
P. Anton Freitag einen guten Fihrer.

Minster 1. W. M. Meinertz

MITTEILUNGEN

1. Aus der Missionspraxis. Unter diesem Titel werden wir die Tradition der
ZMR (,Missionspraktische Beiblitter”) fortsetzen, so dafl die Missionare selbst
mit ikren methodischen, moraltheologischen, kirchenrechtlichen und anderen An-
liegen zu Worte kommen kdnnen. Wir bitten deshalb um Einsendung von
kurzen Beitragen und Anregungen. Die Schriftleitung.

2. Nach Mitteilung an uns wurde das missionswissenschaftliche Seminar der
Universitat Munster in ein Institut fir Missionswissenschaft umgewandelt. Solche
Institute bestehen schon seit Jahren an anderen Hochschulen. Zur Vermeidung
von Verwechslungen machen wir darauf aufmerksam, dafi die Arbeit unseres
Instituts fiir missionswissenschaftliche Forschungen von dieser Neuerung nicht
berithrt wird. Unsere Adresse lautet:

Institul fiir missionswissenschaftliche Forschungen

1. Vorsitzender: Fiirst Waldburg-Zeil, Schlofl Zeil

2. Vorsitzender: Univ.-Prof. Dr. M. Bierbaum, Minster i. W., Pius-Allee 108
Schriftfithrer: P. Dr. B. Biermann OP, Walberberg, St. Albert

Schatzmeister; Prélat J. Solzbacher, Aachen, Stephanstrafie 35




MAX BIERBAUM, MUNSTER (WESTE.)
DAS ERSTE PLENARKONZIL VON INDIEN 1950

Das erste grofle Missionskonzil der neuesten Zeit fand 1924 in
Shanghai unter dem Vorsitze des damaligen Apostolischen Dele-
gaten Msgr. Celso Costantini statt; es hat sehr gute Vorarbeit
fir die folgenden Konzilien in Asien geleistet. Im Jahre 1931
tagte das Regionalkonzil von Korea, 1934 das erste Konzil von
Indochina'. Nach dem 1944 erfolgten engeren Zusammenschluf§
der indischen Oberhirten in der ,Katholischen Bischofskonferenz
von Indien“ und nach der Unabhingigkeitserklirung Indiens im
Jahre 19472 hielt es die Hierarchie fiir notwendig, die Lage der
Kirche einheitlich auf einer Kirchenversammlung zu regeln. Neben
den im Can. 290 CJC gemeinrechtlich festgelegten Aufgaben eines
Plenarkonzils gab es fir Indien noch ortlich bedingte Anliegen,
die von Pius XII. naher dargelegt sind: engere einheitlichere Zu-
sammenarbeit des Klerus untereinander und der Laien, Vermeh-
rung des einheimischen Klerus und Vervollkommnung seiner
Ausbildung, Ausbau der Katholischen Aktion, Griindung einer
katholischen Universitat, besondere Pflege der karitativen und
erzieherischen Einrichtungen, Ausbreitung des Glaubens durch
Literatur und Presse®.

Das Konzil fand am 6.—18. Januar 1950 in Bangalore statt und
hatte im Unterschied zu den erwahnten drei fritheren den Cha-
rakter eines eigentlichen Plenarkonzils, insofern es unter dem
Vorsitz eines pépstlichen Legaten und mit Beteiligung der Ordi-
narien aller Kirchenprovinzen (ohne Pakistan) sich vollzog. Die
Konzilsdekrete und Akten wurden nach ihrer kanonischen Revision
am 28. Oktober 1951 veroffentlicht und traten am 28. Januar 1952
in Kraft’. Es handelt sich bei diesen Konzilsdekreten zunachst um

! Vgl. Primum Concilium Sinense 1924, Zi-Ka-Wei 1930, mit 861 Nummern. —
Directorium Commune Missionum Coreae iussu Concilii Regionalis 1931 editum
(mit Anfihrung der Konzilsdekrete), Hongkong 1932, mit 74 Nummern. —
Primum Concilium Indosinense 1934, Hanoi 1938, mit 426 Nummern. — Zur
Geschichte der Missionskonzilien und Synoden vgl. die wertvolle, umfangreiche
Zusammenstellung bei Rommerskirchen-Dindinger, Bibliografia Missionaria,
IX 1942, Rom 1946, 51—164.

* Zur heutigen politischen und kirchlichen Lage vgl. A. Freitag, Die Missions-
kirche im neuen Indien, ZMR 1950, 131 ff.

* Schreiben Pius XIL v. 7. Nov. 1949, in dem Kardinal Gilroy von Sidney als
Papstlicher Legat fiir das Konzil von Indien ernannt wird.

! Acta et Decreta Primi Concilii Plenarii Indiac anno MCML in Bangalorensi
Civitate habiti. 1951 Ranchi, Catholic Press.

1 Missions- u. Religionswissenschaft 1952, Nr. 3
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Bestimmungen fir die weitere Entwicklung der Kirche Indiens;
sie konnen aber formal-dispositiv und inhaltlich als gute Weg-
_weiser und Vorbilder auch fir andere Missionsgebiete und deren:
Synoden dienen. Das Gesetzwerk des indischen Konzils in Ver-
bindung mit den fritheren Konzilien ist auch dadurch von iber-
ortlicher Bedeutung, dafl es zu einer gewissen Vereinheitlichung
der missionsrechtlichen Ordnung zunachts wenigstens im asia-
tischen Raum beitragen kann,

Einfiihrung

Die formale Anordnung der Dekrete der neuesten Missionskonzilien lehnt sich
stark an die Disposition des neuen kirchlichen Gesetzbuches an, die ihrerseits
auf bewdhrte alte Vorlagen zuriickgeht und das System der Institutionen
Justinians I (personae, res, actiones, crimina) erkennen lafit. Das indische
Konzil von 1950 beginnt mit einigen Normae generales, die vor allem das
rechtliche Verhiltnis der neuen Statuten zu den fritheren partikularrechtlichen
Bestimmungen fiir Indien, die rechtmaflige Auslegung und den Zeitpunkt der
Verpflichtung der neuen Dekrete klarstellen. Denn die Dekrete sind unter dem
Gesichtspunkt ihrer Verpflichtung sehr verschieden: eigentliche Gebote und
Verbote, autoritative Auslegungen, Direktiven, Mahnungen und Winsche. Des-
halb hat das Konzil es fiir notwendig gehalten, nach Maoglichkeit klar zu stellen,
welche Dekrete vi Concilii unmittelbar im Gewissen verpflichten? Der Stoff

ist in zwei grofle Hauptteile gegliedert: pars doctrinalis und pars disciplinaris

et pastoralis. Der dokirinire Teil enthalt eine sectio dogmatica mit Iehrhaften
Ausfihrungen iiber Gott, die wahre Religion, Christus als Gott und Mensch,
die Kirche, die Bekehrung zum wahren Glauben, und eine sectio moralis mit

Ausfithrungen iiber die sittliche Ordnung, einige Pflichten des christlichen

Lebens, Ehe und Familie, Kindererziehung, die biirgerliche Gesellschaft und’
der Staat. — Der disziplindr-pastorale Hauptteil folgt im wesentlichen der
Disposition des CJC: Lib. I De personis (De Clericis, de Religiosis, de Socie-
tatibus sodalium in communi viventium sine votis, de Institutis Saecularibus,
de Laicis). — Lib. II De fide catholica propaganda, fovenda ac praeservanda.
(De propagatione fidei, De fide apud acatholicos fovenda et protegenda, De
christianae iuventutis educatione). — Lib. III De rebus (De Sacramentis et
Sacramentalibus, de Locis et Temporibus sacris, de Cultu divino, de Bonis
Ecclesiae temporalibus).

Die von den Konzilsvitern benutzten Quellen sind im Anhang iibersichtlidh
zusammengestellt; es sind hauptsachlich zahlreiche Canones des CJC, Rund--
schreiben der letzten Papste von Leo XIIL an, Erlasse der Propaganda und
anderer romischer Kongregationen.

1. Lehrverkiindigung

A. Dogmatik. — Entsprechend ihrer Hirtenpflicht, den wahren
Glauben in ihren Amtsgebieten unversehrt zu bewahren und zu
verbreiten, hielten es die Konzilsviter fir notwendig, an die Spitze:

5 Vgl. J.Sanders S], Moral obligation in the Decrees of the Council of Ban~
galore, in: The Clergy Monthly, Ranchi 1952, vol. XVI n. 2, 41—47,
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ihrer Beschliisse die wahre katholische Lehre gegeniiber den heu-
tigen in Indien verbreiteten Hauptirrtiimern darzulegen (n.6).

Als solche ortlich bedingten Irrtimer werden u. a. bezeichnet: der atheistische
Materialismus und Agnostizismus, die Leugnung eines persénlichen Gottes, Vor-
stellungen gewisser indischer Religionssysteme iiber eine Trias von Gottern
(n. 7), Leugnung der Gegenwart Gottes und seiner Vorsehung (n. 8), die Lehre
von der Priexistenz der Scele und von der Seelenwanderung (n. 9), die in
Indien weit verbreitete Ansicht tiber die Gleichwertigkeit aller Religionen und
der Synkretismus als eine von Menschen aufgestellte Synthese verschiedener
Religionen (n. 11 § 2) ¢, die Leugnung der Gottheit Christi und seiner wahren
Menschheit (n. 12), die Lehre einiger Religionen iiber Theophanien (n. 13), die
Ablehnung des pépstlichen Primats (n. 15), die Ansicht, dafl einfache, ungebildete
Menschen zur Annahme des Glaubens unfihig seien, weil sie die wissenschaft-
lichen Darlegungen des wahren Glaubens oder die Kenntnis der verschiedenen
Religionen nicht begreifen kénnen (n. 19 § 2).

B. Moral und Recht. — In den Leitsitzen iiber sittliche und recht-
liche Forderungen will das Konzil die Gliubigen vor heutigen
Irrtiimern bewahren und zugleich die Lehre der Kirche allen be-
kanntgeben (n. 22).

Nach Voranstellung der Bedeutung des natiirlichen Sittengesetzes erinnert das
Konzil an ,einige Pflichten des christlichen Lebens®. Mit Riidksicht auf das in-
dische Gesellschaftsystem erklirt das Konzil: die Versicherung der Gliubigen,
dafl sic einer bestimmten gesellschaftlichen Klasse angehoren, darf nicht so ver-
standen werden, als ob diese Personen jetzt nicht mehr der kath. Religion
angehérten (n. 27 § 4). Vom Standpunkt der Tugend der Gottesverehrung aus
sollen alle aberglaubischen Gebriuche mit Klugheit ausgerottet werden; vor
Ubertreibung wird gewarnt, damit nicht Handlungen fiir abergldubisch ge-
halten werden, die, wenn auch aus einem anderen Grunde tadelnswert, mit
religitsem Kult nichts zu tun haben (n. 31 § 2). Mit Riicksicht auf die grofBtenteils
nichtkatholische Umgebung werden ausfithrliche Anweisungen tber das Zu-
sammenleben der Gliubigen mit Akatholiken gegeben, besonders bei religiosen
Anlissen? und im Schulwesen (n. 82sq.). Unter dem Leitwort »Gerechtigkeit®

®n. 11 § 2: Reicimus ergo sententiam illam in regionibus nostris tam late
Sparsam quae tenet omnes religiones inter se esse aequales et, dummodo sincere
a suis sequacibus teneantur, omnes non esse nisi varias vias ad unum eundem-
que finem, Deum scilicet et acternam salutem. Parifer reicimus syncretismum
secundum quem religio idealis vel futura concipitur ut synthesis quaedam
diversarum religionum ab hominibus elaboranda.

" Vgl. n. 88 § 1 (I): Non licet fidelibus active assistere seu partem habere in
celebratione mere religiosa, etiam a potestate publica occasione civilis festivi-
tatis, luctus, etc. inducta, in qua unicus ritus est acatholicus, vel in qua varia-
rum religionum sodales coniunctim unicam actionem religiosam non catholicam
peragunt. (II): Sacra acatholica non sunt conventus ob finem reapse civilem,
politicum, socialem, etc. habiti et ad quos convocantur variae civium communi-
ta}tes religione distinctae, etiamsi aliquo tempore celebrationis, delegati quidam
diversarum communitatem invitentur ad publice preces fundendas aut lectiones

ex libris suis religiosis recitandas. Praesentia in illis conventibus illicita esse
1%
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begibt sich das Konzil auf das fiir Indien sehr reformbediirftige soziale Gebiet,
es nimmt Stellung zum Eigentum und zur gerechten Verteilung der Erdengiiter
im Sinne einer Erneuerung und Verbesserung der Gkonomischen und gesell-
schaftlichen Ordnung, vor allem im Interesse der Bauern und Arbeiter (n. 42);
die Kleriker, Religiosen und Verwalter kirchlicher Einrichtungen werden an ihre
Pflicht erinnert, gerechten und ehrbaren Lohn fiir geleistete Arbeit zu geben
und keine Arbeiten zu verlangen, die iiber die Krdfte hinausgehen oder dem
Geschlecht und Alter nicht angepafit sind (n. 43 § 1). Es folgen einige Grund-
satze iiber die Ehe und Familie {n. 46—55) und tber die Erziehung der Nach-
kommenschaft in Anlehnung an die Rundschreiben Pius XI. Casti Connubii und

Divini illius Magistri (n. 56—60); die Aufgaben und Grenzen der Staatsgewalt
werden kurz dargelegt (n. 60—63).

2. Disziplindr-pastorale Anweisungen

A. Personen. — Mit besonderer Sorge verfolgt das Konzil die
Forderung von Priester- und Ordensberufen und eine der in-
dischen Kulturwelt entsprechende Ausbildung des Klerus. Es
handelt sich um eine Angelegenheit, die schon seit Jahren auf der
indischen Bischofskonferenz und auch in der missionarischen Lite-
ratur zur Diskussion stand, vor allem mit Ricksicht auf die Tat-
sache, dafl der indische Klerus bisher im wesentlichen nach euro-
paischem Muster beziiglich Lehrplan und Lehrbiicher ausgebildet
wurde. Man vermifite z.B. die Beriicksichtigung der indischen
Philosophie mit ihrem hohen geistigen Reichtum bei der philoso-
phischen Ausbildung der Seminaristen, man wunschte auch ein
starkeres Studium der nichtchristlichen Religionen Indiens und die
Pflege der Missionswissenschaft®. Das Konzil wufite um solche
Probleme und Vorschlige und hat sie zum Teil, ausdriicklich oder
mehr im allgemeinen, zundchst im Titulus: De Clericis in genere

potest ratione scandali, periculi erroris, indifferentismi, etc. Plerumgque illicita
erit si conventus inductus est auctoritate sectae acatholicae. (III): Ut religiosi
habendi non sunt conventus ob finem civilem, socialem, etc. convocati, ad quos
variae civium communitates, religione distinctae, invitantur, etiamsi, ut lauda-
biliter fit, ab acatholicis quoque, initio celebrationis adiutorium Dei invocetur.
(IV): Catholici autem, etiam legitime his conventibus adstantes, dum preces vel
lectiones ab acatholicis recitantur, praestent quidem quae ipsa urbanitate quo-
dammodo exiguntur, at in actu religioso acatholico ne communicent. § 2: Semper
vitandum est quidquid suggerit admissionem aequalitatis inter Religionem
Catholicam et alias religiones.’

8 Vgl. Th. Ohm OSB, Die philosophisch-religionswissenschaftlich-theologische
Ausbildung des indischen Klerus, in: Der einheimische Klerus in Geschichte und
Gegenwart, Festschrift P. Dr. L. Kilger, Schoneck-Beckenried 1950, 233 ff. — Eine
der Empfehlungen der Seminarsektion der Bischofskonferenz Indiens fiir die
klerikale Ausbildung wird in kurzer Zusammenfassung so angegeben: Their
training is to be adapted to the proper culture of India, negatively, banning
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(spater auch im Titulus: De propagatione fidei) berticksichtigt. Der
Priester soll micht nur mit der Sprache und den Sitten des Volkes
vertraut sein, sondern auch mit jenen profanen Wissenschaften,
die heute zum commune patrimonium der Gebildeten gehoren
(n.82). Beztiglich der Ausbildung der Seminaristen wird die An-
sicht verurteilt, als ob fur die Kleriker in den Missionslandern eine
inferior quaedam institutio gentge. Sie sollen vielmehr in den
weltlichen und theologischen Disziplinen so vollkommen unter-
richtet sein, daf} sie nicht nur beim Volke und bei den Vornehmen
und Gebildeten Ansehen haben, sondern auch zur Leitung einer
Di6zese und zur Ubernahme anderer Amter befdhigt sind (n.92
§1). Im einzelnen soll in den Seminarien neben den iblichen
Fachern folgendes gelehrt werden: Aszetische und Mystische Theo-
logie® und Fragen der Orientalischen Kirchen, die Grundsitze
und Praxis der Katholischen Aktion, die Soziallehre der Kirche,
die Geschichte der christlichen Philosophie, die Kirchengeschichte
Indiens, Biirgerliches Recht des betreffenden Landesteiles und die
Religionssysteme des Hinduismus, Buddhismus und Islam (n.93) *.

what is unnecessary and uncalled for westernization of ideas or ways of living,
positively, fostering knowledge and appreciation of whatever is valuable in the-
wisdom and culture of India, — und als Ergebnis dieser Empfehlung wird fest-
gestellt: In particular, for the adaptation of the Clergy training to the proper
culture of India, special courses on Indian philosophy and Indian religions, on
Indian realia, Indian Church history, on Missiology ... are given in several,
or nearly all, of our Indian seminaries. P. de Letter SJ, Indian Clergy in Trai-
ning, in: The Clergy Monthly, 1952, vol. XVI Nr. 2, 21.
® Die Empfehlung der asketisch-mystischen Theologie ist bei der Neigung zur
Entsagung und Kontemplation in Indien auch insofern wertvoll, weil man von
dieser Haltung aus fiir die Zukunft einen neuartigen Beitrag zur kath. Theologie
und Frommigkeit erwarten darf. Nach Ansicht des Inders Th. Mathias S] wird
es eine Aufgabe des christlichen Indiens sein, unter Beriicksichtigung der alten
Viter der Wiiste und des Gebetsgeistes der griechischen Viter eine neue geistige
Bewegung anzubahnen: i savoir une spiritualité qui, laissant de cdté les choses
- sengibles, va & Dieu par les réalités supra-terrestres, une pri¢re qui s'occupera
moins de 'impétration que de I'union amoureuse avec Dieu dans la contempla-
tion. Son penchant pour le mysticisme peut aussi étre un bon contrepoids & toute
spiritualité trop humaniste qui ferait du mysticisme le privilege réservé de
quelques 4mes spécialement douées et rarissimes. Aussi, avec son sens aigu de la
présence de Dieu en nous, I'Inde peut pousser plus loin, développer plus & fond,
la théologie du Saint-Esprit. Approches indiennes du Christianisme par Th.
Mathias, in: Eglise Vivante, Louvain 1949, t. I n. 3, 289. — Vgl. ferner Cyril
B. Papali OCD, Mission Prospect in India, in: Euntes Docete, in: Litt. Encycl.
Evangelii Praccones Pii PP. XII Commentarium, Rom 1952, fasc. 1—2, 252 —278.
% n.93: Practer disciplinas in can. 1365 C.I.C. assignatas, tradantur quoque
notiones theologiae asceticae et mysticae ac quaestionum Orientalium, principia
¢t praxis Actionis Catholicae et principia doctrinae socialis Ecclesiae, historia
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In allen Seminarien soll ein Kursus der Missionswissenschaft in
den Lehrplan eingebaut werden, damit der Missionsgeist gepflegt
wird (n.94 §1)*. Besonderer Wert wird auf die Erhaltung einhei-
mischer Lebensart gelegt, ,so dall dadurch die Anpassung des
Lebens und des Apostolats an die einheimische Kultur leicht und
natiirlich sich gestaltet® (n.94 §1—2). Ferner soll die Bibliothek
in den Seminarien den heutigen Bedirfnissen der Lehrer und
Schiiler entsprechen (n.96). Besonders befdhigte Seminaristen
sollen fiir hohere Studien bestimmt werden und deshalb an die
papstliche Hochschule von Kandia oder nach Rom geschickt werden
(n.98). In dem Kapitel tber die Forderung der Berufe werden
einige Mittel empfohlen, z. B. ein jahrlicher dies vocationum mit
besonderen Gebeten und Predigten (n.87 §3). Geeignete Kandi-
daten fiir den Priesterstand diirfen wegen ihrer Zugehorigkeit zu
einer Kaste, einem Volksstamm oder wegen ihrer sozialen Her-
kunft nicht zuriickgewiesen werden (n. 89) .

Die der Vereinheitlichung des kirchlichen Lebens dienenden Einrichtungen, wie
Provinzialkonzilien, Didzesansynoden, Bischofskonferenzen, Zusammenkiinfte der
Residenzialbischofe mit dem Missionspersonal, werden empfohlen, ebenso die
Abfassung von Diozesanstatuten, in denen die allgemeinen Kirchengesetze den
besonderen Bediirfnissen des Bistums angepafit werden (n. 99—102, 105). Bei
der Einrichtung der Diézesankurie wird Bezug genommen auf das Rechtsinstitut
der Didzesankonsultoren (n. 106—107), und fur das Offizialat wird zur richtigen
Ausiibung der kirchl. Gerichtsbarkeit ein gut ausgebildetes Personal verlangt,

philosophiae christianae, historia ecclesiastica patriae, necessariae notiones iuris
civilis in regione vigentis, necnon notiones praecipuorum Hinduismi, Budhismi
et Islamismi systematum. :

11 1 94 §1: Imprimis impense foveatur spiritus missionalis alumnorum, inter alia
per inclusionem in curriculo studiorum omnium Seminariorum cursus missio-
logiae. ‘

12 1. 89: Volumus ut nemo qui aptus omnino sit ad statum clericalem ab eo arce-
atur ratione originis quoad gentem, stirpem quam ,castam® vocant, aut statum
socialem. Murmurantes inter fideles contra hunc Ecclesiae modum agendi fir-
miter corrigantur. — Die Stellung des Konzils gegeniiber dem Kastenwesen ergibt
sich auch aus folgenden Dekreten: n. 123: Superiores omnium institutorum
religiosorum .. . rogamus ut ad mentem S. Sedis nulla facta distinctione originis,
stirpis et similium, candidatos qui qualitatibus requisitis praediti sunt et apti
ad verum spiritum instituti imbibendum, in religionem suam admittant. —
n. 185 § 2: Severa reprehensione digni sunt qui spiritu distinctionis classium
vel ,castarum® pacem populi perturbant aut ansam praebent confusionibus in
paroecia; eos commonemus coram Deo et Ecclesia omnes homines esse aequales,
nec licere alicui, ob differentiam originis, aut potiora sibi iura vindicare aut
alios contemnere. — N. 328: Separatio fidelium iuxta ,castas® abolenda est. —
n. 329 §2: Curent parochi ut coemeteria sepiantur ac nitida serventur; ... omne
autem discrimen in distinctione ,castae” fundatum vetatur.
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indem geeignete Priester sich besondere kirchenrechtliche Fachkenntnisse er-
werben (n. 103 § 2).

Beziiglich der Zugehorigkeit des Generalvikars zum Diozesanrat hat das Konzil
entsprechend der Erklarung der Konsistorialkongregation v. 14. Jan. 1914 ent-
schieden, dall der Generalvikar beim Vorhandensein von mehr als 4 Mitgliedern
des Rates ihm angehéren kann. Etwas Neues bei dieser gemeinrechtlich nicht
geregelten Frage bedeutet die weitere Bestimmung, dafl der Generalvikar, auch
wenn er nicht zum Rate gehort, den Ratssitzungen, auch bei Anwesenheit des
Bischofs, mit beratender Stimme beiwohnen darf; bei Abwesenheit des Bischofs
fuhrt er den Vorsitz und hat beschliefende Stimme (n. 107 § 4). — Im Abschnitt
iiber die Religiosen Genossenschaften werden die Oberen ermahnt, taugliche
Kandidaten — nulla facta distinctione originis, stirpis et similium — aufzu-
nehmen, und die Ortsordinarien werden aufgefordert, einheimische Genossen-
schaften mit Anpassung an das ansassige Volkstum zu griinden (n. 123—124);
auch sollen schon bestehende Genossenschaften zur Pflege des kontemplativen
Lebens gefordert oder neue gegriindet werden (n. 125), ferner solche fiir
Kranken-, Mitter- und Kinderpflege (n. 126) und auch Instituta saecularia
(n. 182). — Im Abschnitt tiber die Laien zeigt sich, wie grofien Wert das Konzil
auf deren Mitarbeit legt (n. 145—152), auch auf eine gute Ausbildung der
Laien, vor allem in der Soziallehre der Kirche (n. 158—158).

B. Die Ausbreitung und Erhaltung des kath. Glaubens. — Spezi-
fisch missionarischen Charakter hat der Abschnitt iiber die Aus-
breitung des Glaubens. Hier wird zundchst die Missionspflicht
aller Gldubigen, die auch in die Katechismen aufgenommen
werden soll, ausgesprochen (n.163—165) **. Die Missionare sollen
mit Sprache und Brauchtum des Volkes gut bekannt sein (n.172—
178), sich von politischer Betitigung moglichst fernhalten (n.175),
bei der Unterweisung der Akatholiken, besonders der Gebildeten,
sollen sie auch aus der Religion und Philosophie Indiens schipfen,
aber so, ,daf} die absolute Transzendenz und Einzigkeit der kath.
Religion klar zum Ausdruck kommt“ (n.168 §2)': aus ihrem

13 1n.163 § 2: Intelligant omnes quotquot christiani nomine gloriantur opus Regni
‘Christi in hisce regionibus stabiliendi atque propagandi non esse sacerdotibus
et missionariis reservatum, sed esse opus omnium commune, Cui UNUSquisque,
pro statu suo, incumbere debet. ,Christianus, si sui servat nominis dignitatem,
numquam non apostolus® (Pius XII, Enc. Sertum laetitiae). — n. 164 §1: Ne
desinant pastores animarum fideles docere ipsos omnes a Christo vocatos esse
ut ccram universis suis concivibus testimonium perhibeant veritati christianae,
ipsisque etiam pro statu suo, de salute proximorum coram Deo respondendum
fore. §2: Patres volunt ut apto loco in catechismos inserantur quaestiones quae-
dam et responsa circa hanc fidelium obligationem.

1168 §2: In acatholicis, praesertim magis cultis, ad veritatis agnitionem
adducendis, missionarii adiumenta apologetica et catechetica ex ipsis Indiae
religionibus ac philosophiis laudabiliter desument, quae in iis vera sunt con-
firmando et enucleando, quae vero falsa cum caritate manifestando. Quod autem
Vc?cbita cum prudentia ac scientia fiat necesse est, atque ita ut Religionis Catho-
licac absoluta transcendentia ac unicitas clare appareat.
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ganzen Verhalten soll deutlich werden, dafl die Kirche an keine
besondere Form der menschlichen Kultur gebunden ist, sondern
entsprechend ihrer Universalitdt alles Gute in jeder Zivilisation
anerkennt, mit mutterlichen Wiinschen verfolgt und heiligen will
(n. 173 §2) ®. Die Katechisten sollen nach Moglichkeit in eigenen
Schulen gut ausgebildet werden und nicht als reine Angestellte,
sondern als ,Mitarbeiter der Missionare bei der Glaubensverkun-
digung® angesehen werden (n.179). Mit Rucksicht auf die Ver-
schiedenheit der Personen und Verhéiltnisse wird fur das Kate-
chumenat keine bestimmte Zeit festgelegt und nur der allgemeine
Grundsatz aufgestellt: Fur die Zulassung zur Taufe ist eine aus-
reichende Kenntnis der wichtigsten Glaubenswahrheiten und Ge-
bote erforderlich und zugleich die praktische Aneignung christ-
licher Lebensfithrung, so dafl die Beharrlichkeit nach der Taufe,
auch bei auftauchenden Schwierigkeiten, mit Recht angenommen
werden darf (n.183).

Unter den Mitteln zur Ausbreitung des Glaubens werden neben
den seit langem ublichen noch folgende, durch die heutigen Zeit-
verhaltnisse bedingte, empfohlen: Bestellung einiger Priester,
die, mit grindlicher Kenntnis in Sprache, Brauchtum, Philosophie
und in den Religionen Indiens ausgerustet, die apologetische und
katechetische Arbeit unter den Gebildeten iibernehmen (n. 187), —
Schaffung eines kath. Schrifttums auch fur die Akatholiken, das
die kath. Lehre ganz und offen vertritt und auch ,nach der litera-
rischen und technischen Seite® hervorragend ist (n.188 §1), —
Verkiindigung der kath. Lehre vermittelst Radiosendungen durch
Priester und gebildete Gliubige (n.189), die Verbreitung der
Soziallehre der Kirche, die bei Akatholiken fast unbekannt ge-
blieben sei und von den Feinden der Kirche falsch dargestellt
werde und die auch den akatholischen Zoglingen der kath. Schulen
und Kollegien bekanntgegeben werden soll (n. 190), — Griindung
einer Zeitschrift fur soziale Angelegenheiten mit Hilfe der
Bischofskonferenz (n.191), — Ausubung des Apostolats auch unter
den von der Kirche getrennten Christen (n. 192—194).

15 N. 178 § 1:.Opus missionale exigit ut missionarii animum populi apud quem
laborant bene perspiciant, seseque illi, quantum liceat, accommodent. Diligenter
mores et consuetudines populi apud quem degunt addiscant atque verbis et
opere clare ostendant filios ex omni natione Christi Ecclesiae aggregandos nul-
latenus nationis suae mores, notas proprietatesque relinquere debere, modo non
sint indissolubili vinculo cum superstitionibus erroribusque coniuncta. §2: E
modo agendi missionariorum appareat Ecclesiam Catholicam nulli particulari
formac culturae humanae esse alligatam, at pro universalitate sua quidquid boni
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In dem Titel iber die Pflege und Erhaltung des Glaubens bei den Katholiken
wird die Wichtigkeit einer guten Katechese bei Kindern und Erwachsenen her-
vorgehoben. In allen Didzesen soll jahrlich ein religitser Festtag zur Erneuerung
der Taufgeliibde fiir Kinder stattfinden, die das 12. Lebensjahr vollendet haben
und sich iiber geniigende religiose Kenntnisse ausweisen (n. 201). In jeder Didzese
soll ferner ein ,Katechetisches Amt“ eingerichtet werden (n. 204 § 1). Fir jede
einzelne indische Sprache soll nur ein Text des kleinen Katechismus mit Appro-
bation der Ordinarien des betreffenden Gebietes verdffentlicht werden (n. 206
§ 1). Der Seelsorge in der Muttersprache dient auch die Bestimmung, daf}
besonders in den Stidten Priester vom Ordinarius mit der Aufgabe betreut
werden konnen, sich anderssprachiger Gruppen innerhalb einer Pfarrei unter der
Autoritdt des Pfarrers anzunehmen (n. 111).

Von hohem pastoralen Wert ist die Herausstellung der Pfarrei ,als einer
wahren Familie, in der die Glaubigen durch das gemeinsame Band von Rechten
und Pflichten, gemeinsames Opfer, Gebet und praktische Licbestitigkeit ver-
bunden sind und so einen Teil des mystischen Leibes Christi bilden®. Zur Festi-
gung dieser ,nobilis unio® soll jahrlich und iiberall ein Pfarrfest, in der Regel
am Feste des Kirchenpatrons, mit besonderer Feierlichkeit veranstaltet werden
(n. 217 § 1).

Bei der Behandlung der Gefahren fir Glaube und Sitte werden eingehende
Anweisungen beziiglich der Zugehorigkeit zu verbotenen oder neutralen Ver-
einigungen religioser, wirtschaftlicher oder politischer Art und fiir den Verkehr
mit Akatholiken gegeben (n. 226—235). Wenn die Zugehorigkeit der Katholiken
zu ,neutralen® Gewerkschaften der Arbeiter oder Bauern notwendig erscheint,
sollen nach Anweisung von Pius XI. in Quadragesimo anno (1931) auch ent-
sprechende katholische Standesvereine zur Sicherung der religiGs-sittlichen In-
teressen vorhanden sein (n. 228 § 2—3). Mit Riudcksicht auf die kommunistische
Propaganda, die nicht nur bei den wirtschaftlich gedriickten Arbeitern und
Bauern, sondern wegen des,in intellektuelle Kreise vordringenden religiésen
Skeptizismus auch unter den jungen Studenten Gehor findet, hat das Konzil
zweimal ausdriicklich vor dem Kommunismus ! gewarnt; es erinnert an das
kirchliche Verbot, Schriften zu lesen, die die kommunistische Lehre oder Tatig-
keit begiinstigen, und an das Verbot, Vereinigungen und Parteien anzugehéren,
die nach den Grundsitzen des Kommunismus ausgerichtet sind (n. 220 § 2 u.
228 § 1,1).

Unter dem Titel Schulwesen wird davor gewarnt, dafl nur Schulen fiir Geistes-
bildung errichtet werden, es sollen auch Schulen fiir Handwerk und Gewerbe
(instituta technicalia) gegriindet werden (n. 238). Auch wird die Errichtung

In omni civilisatione invenitur approbare maternisque votis prosequi et sancti-
ficare velle.
® Zur heutigen Lage des Kommunismus in Indien vgl. Théophane Mathias S],
Inde 1950: idées et tendances, in: Eglise vivante, Louvain 1950, t. 2 n. 2, 179 if.
Nach Ansicht von Mathias ist die kommunistische Ideologie nicht tief in die
arbeitenden Massen eingedrungen, und die Mehrzahl der Gebildeten steht dem
fommunismus feindlich gegeniiber; es gibt aber unter ihnen Gruppen von
tiberzeugten Anhédngern, obwohl der religigse Geist Indiens eine starke Schranke
gegen den atheistischen Marxismus bildet: Mais le scepticisme religieux a
pénétré beaucoup de milieux intellectuels, surtout parmi les jeunes universitaires.
€S gens ne peuvent qu'étre attirés par la mystique matérialiste du communisme.
Clest 13 le plus grand danger pour 1'Inde (p. 182).

(2
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einer Katholischen Universitdt empfohlen; als vorlaufiger Ersatz soll ein Insti-
tutum Catholicum Superiorum Disciplinarum dienen (n. 239). Bei der zuweilen
notwendigen Zulassung akatholischer Schiiler oder Lehrer zu kath. Schulen darf
der katholische Geist nicht leiden, und Glaubensgefahren miissen von den kath.
‘Schiilern ferngehalten werden (n. 241 § 1). In allen kath. Schulen — mit Aus-
nahme der Elementarschulen, wenn es der Ordinarius fur gut befindet — sollen
jahrlich geistliche Exerzitien wihrend einiger Tage stattfinden (n. 249).

C. Sachen. — Die Dekrete iiber die Sakramente enthalten grofi-
tenteils Ausfithrungsbestimmungen zu den Vorschriften des ge-
meinen Rechts. Beim Ehesakrament wird die in einigen Gegenden
noch herrschende Unsitte der Kinderverlobung durch die Eltern
erwihnt, die ausgerottet werden soll (n. 295 §2). Fiir die Anwen-
dung des Privilegium Paulinum werden nur wenige Anweisungen
gegeben. An die Spitze wird der praktisch wichtige Grundsatz
gestellt: Die Ehe von Akatholiken, also auch von Ungetauften,
muf so lange als giiltig angesehen werden, bis das Gegenteil be-
wiesen ist. Deshalb sollen die Katechumenen klar dartiber belehrt
werden, daf} ihre in infidelitate geschlossene Ehe nicht durch ihre
Bekehrung zum wahren Glauben gelést werden kann (n. 310). Im
Abschnitt iiber die Al Orte wird angeordnet, dal die Trennung
der Gldaubigen nach Kasten abgeschafft wird (n.328). Mit Riick-
sicht auf die Gefahr falscher Vorstellungen tiber die kath. Bilder-
verehrung (z.B. in den Kreisen des bilderfeindlichen Islam) halt
das Konzil mit Pius XII. es fiir ,eine schlecht beratene Frommig-
keit, in den Kirchen, und sogar auf den Altdren ohne ersichtlichen
Grund eine bunte Vielfalt von Statuen und Bildern zur Verehrung
anzubringen® (n.325). Im Bereich der Liturgie und Volksfrommig-
keit soll die Eigenart des indischen Volkstums beriicksichtigt
werden, auch auf dem Gebiete der kirchlichen Kunst (n.352 §2—38,
853, 355—356).

Tm Abschnitt iiber das Kirchenvermégen sind praktische Weisungen enthalten,
.die der Klarheit, Stabilitit und dem Frieden in dieser besonders schwierigen
Angelegenheit dienen und fiir alle Missionen brauchbar sind. Vor allem wird
gewiinscht eine klare Unterscheidung und eine entsprechende schriftliche Fixie-
tung des Vermogens der Diozesen und der verschiedenen juristischen Personen
in der Diodzese, im besonderen des Bischiflichen Tafelgutes und der Benefizial-
giiter der Pfarrer (n. 871 § 2). Fiir den Fall des Ausscheidens eines Institutum
Teligiosum vel missionale, dem eine Didzese, Pfarrei oder sonstige Einrich-
tungen anvertraut sind, und der Uberlassung dieser Einrichtungen an den Dib-
zesanklerus oder an andere Institute sind genaue Normen aufgestellt, die sich

auf die in Betracht kommenden Vermogensmassen und auch auf eine ange-
messene Kompensation 17 beziehen (n. 377/78. Ein gutes Mittel zur Vermeidung

17 Wegen der Héufigkeit solcher Entschidigungsanspriiche in den Missionen se!
der Wortlaut des Dekrets hier mitgeteilt: n. 378. Ad debitam compensationem
determinandam notare lubet: I) Materiam compensationis non constituunt: pecu-
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von spateren Differenzen und Unklarheiten ist die vom Konzil gewiinschte Ab-
machung zwischen den Ortsordinarien und den Missionsinstituten beziiglich des
von letzteren besessenen und zum Nutzen der Gldubigen verwendeten Vermogens
fiir den Fall, wo sie ihren Standort oder die Dibzese verlassen missen (n.376).
— Zur Sicherung der kirchl. Vermégenslage wiinscht das Konzil dringend, dafl
fiir die Didzesen als solche und fir Pfarreien feste, bleibende Einkiinfte vor-
gesehen werden; sie kénnen aus regelmédBigen Kollekten in der ganzen Didzese
oder in der einzelnen Pfarrei, aus Spenden von Wohltatern, durch Absonderung
von allgemeinen Einkiinften der Didzese oder Pfarrei gewonnen und sollen zu
einem ,stabile patrimonium® fiir die Zukunft angelegt werden, das nur im
sufersten Notfall angegriffen werden darf und so lange durch den jahrlichen
Ertrag der genannten Vermdgensmassen vermehrt werden soll, bis es als genii-
gend ausreichend erscheint (n. 383—384).

Gesamiwiirdigung

Beim Riidkblick auf die Konzilsbeschliisse, in denen das Glaubens-
gut der Kirche, Verfassung und Disziplin, Liturgie und Kunst,
Volkstum und fremde Religionssysteme vor uns treten, darf man
ohne Ubertreibung feststellen: Wie auf allen gut durchgefihrten
Kirchenversammlungen, ist auch auf der feierlichen Veranstaltung
von Bangalore mitten in einer nichtchristlichen Umwelt die
moralische Lebenskraft der Kirche und das in ihr wohnende refor-
matorische Element stindiger Erneuerung sichtbar geworden. In
den Lehrdekreten bedeutet das Konzil eine klare Grenzziehung
gegenither der in Indien stindig drohenden Vermischung und
Verwischung im Religidsen; gegeniiber dem vom abendldndischen
Kulturkreis unterschiedenen Volkstum ist das Konzil ein echt
katholisches Bekenntnis zu einer wahren Volkskirche, in der alles
Wahre und Gute und Schone Biirgerrecht findet*. In den diszi-

niae pro bonis illis acquirendis, erigendis et augendis expensae quae a Gubernio
ad hoc attributae fuerunt (Building grants); pecuniae collatae a dioecesi,
paroecia vel alia persona morali ecclesiastica in dioecesi aut a fidelibus in
dioecesi, nisi probetur has pecunias pro ipso Instituto religioso vel missionali
donatas fuisse; pecuniae expensae in operibus sustentandis vel in aedificiis de
more reficiendis et ornandis; pecuniae quae Instituto datae fuerunt a quibus-
cumque benefactoribus ad opera dioecesana vel paroecialia in eo loco iuvanda.
IT) Materiam compensationis constituunt, in casu quo cum approbatione Ordi-
narii loci vel S. Sedis, Institutum religiosum vel missionale dioecesim, paroe-
ciam vel aliud opus relinquit: pecuniae in bonis illis acquirendis, erigendis et
augendis expensae, quae provenerunt ¢ fructibus personalibus et industrialibus
Instituti vel eius membrorum, v. g. ex stipendiis scholarum, e venditione operum
manualium; ex dotibus religiosarum Instituti vita functarum, necnon ex dona-
tionibus Instituto vel membris eius qua talibus factis; in quantum tamen haec
omnia in bonis illis permancnter appareant.

1% Vgl n. 21 § 2: Sciant omnes quaecumque vera et bona et pulchra Deo dante
1am possident, haec se in paterna catholicae veritatis domo, non tantum non
amissuros sed et plenius et securius asscrvaturos esse, cum omnis veritas omnis-
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plindr-pastoralen Dekreten erscheint das Konzil als ein Ubergang
von der Periode des Tastens und der Partikularismen zu der neuen
Periode einer in Fiihrung und Methode einheitlicher geschlossenen
Kirche, die sefhaft geworden ist und dem Zustand der fertigen
kirchlichen Organisation zielbewufit zustrebt, ohne dabei den Geist
der Eroberung verlieren zu wollen.

Im einzelnen wurden auf dem Konzil folgende Hauptanliegen
besonders beriicksichtigt: Die Reinheit des Glaubens in einem
Lande, wo wegen der verschiedenen, teilweise sehr toleranten,
Religionssysteme die Gefahr des Synkretismus grof ist, — eine
starkere Einheitlichkeit der kirchlichen Praxis in wesentlichen, das
ganze Land betreffenden Angelegenheiten, vor allem mit Hilfe
der Katholischen Bischofskonferenz von Indien, deren Statuten
vom Konzil endgiltig approbiert sind, — der Ausbau einer boden-
standigen Kirche, die in ihrem Personal und ihren dufleren Ein-
richtungen weitgehend der indischen Kultur angepafit ist, — die
groflere Aktivierung der kath. Laien im Dienste des Apostolats, —
die Forderung eines besseren Verstindnisses bei Klerus und Laien
fiir die Soziallehren der Kirche im Interesse einer gesunden Neu-
ordnung der wirtschaftlich-gesellschaftlichen Verhiltnisse. Vom
rein missionarischen Gesichtspunkt aus bedeutet das Konzil im
Vergleich zu seinen Vorgingern in Asien einen Fortschritt: Die
Missionswissenschaft ist zum ersten Male auf einem Konzil fiir
alle Seminarien vorgeschrieben. Das Studium der nichtchristlichen
Religionen des Landes wird empfohlen; die Forderungen einer ver-
niinftigen Akkommodation sind in verstirktem Mafie erhoben: die
Pflege des Missionsgeistes in den Seminarien und die Missions-
pflicht aller Glaubigen ist nachdridklich betont.

In der Antwort auf die Ansprache des Péipstlichen Legaten bei
der Eréffnung desKonzils erkldrte der Internuntius Msgr. Kierkels:
,Es ist nicht unser Ziel und unsere Absicht, etwas Sensationelles
oder Auflergewohnliches ins Wérk zu setzen. Unser Ziel ist, das
bisher Geleistete zu festigen und dauerhaft zu machen und Weg-
weiser fur den zukiinftigen Weg der Christenheit in diesem Lande
aufzustellen.“ Im Sinne dieser Aufgaben hat das Konzil die Ver-
haltnisse und bisherigen Methoden der Kirche Indiens gewissen-
haft gepriift und alle verfiigharen Krifte, alte und neue, fiir den
Bestand und die Erweiterung des Reiches Gottes mobilisiert und
dadurch auch dem bonum commune patriae einen Dienst erwiesen.
que bonitas, ubique terrarum sparsa, non sit nisi adumbrata participatio illius

. veritatis ac bonitatis plenitudinis quae in Christo Iesu semper intimius possi-
denda revelatur.
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JOHANNES HOFINGER S], MANILA
DIE KATECHETISCHE SITUATION IN CHINA SEIT 1949*

Man wird nicht sagen konnen, dafl die katechetische Gesamtlage in
China vor 1949 giinstig war. Immerhin zeigten sich trotz der
widrigen Zeitumstande gute Ansitze, die leider durch den Einbruch
des Kommunismus und die damit zwangslaufig gegebene Kirchen-
verfolgung jah zunichte gemacht wurden, so dafl eine iiberaus
schwierige und gefahrvolle katechetische Situation entstand. Der
vorliegende Aufsatz will versuchen, die gegenwartige Lage zu
charakterisieren und dann die Aussichten aufzuzeigen, die auch die
gegenwirtige, scheinbar hoffnungslose Lage noch bietet, und auf
die dringendsten Aufgaben fiir die Zukunft hinzuweisen.

I. DIE GEGENWARTIGE LAGE

Von Missionaren, die bis dahin noch nicht unter kommunistischer Herrschaft
gearbeitet hatten, konnte man noch unmittelbar vor dem Einbruch des Kommu-
nismus die Ansicht horen, es sei doch irgendwie zu hoffen, dafl sich der Kommu-
nismus in China weniger religionsfeindlich zeigen werde als in Europa. Mis-
sionare, die bereits lingere Zeit unter kommunistischer Kontrolle gearbeitet
hatten, wuften freilich schon damals, wie triigerisch solche Hoffnungen waren.
Dabei mag es gar nicht selten vorgekommen sein, dafl einzelne kommunistische
Lokalbehérden fiir die Mission zunichst aufrichtige Hochachtung hatten, die
Leistungen der Mission fiir das Gemeinwohl anerkannten und im Interesse des
Volkes einen gangbaren Weg friedlicher Zusammenarbeit wiinschten. Selbst jetzt.
3 Jahre nach der ,Befreiung® — wie der offizielle Ausdruck fir die kommu-
nistische Machtiibernahme lautet — ist die Haltung der Lokalbehorden gegen-
iiber der Religion noch nicht iiberall gleich feindselig. Fiir die rechte Beurteilung
der katechetischen Lage ist diese weitgehende ortliche Verschiedenheit im Vor-
gehen gegen die katholische Mission ohne Bedeutung. Diese Verschiedenheit
war fiir dic erste Zeit des kommunistischen Regimes bezeichnend und von der
kommunistischen Zentralbehérde nicht etwa blof geduldet, sondern geradezu
befohlen. Doch ebenso programmiflig, wie im ersten Stadium des Kampfes
weitgehende Anpassung an ortliche Verhaltnisse gewiinscht wurde, wird nun
schrittweise Vereinheitlichung des Religionskampfes gefordert. Bis zum Er-
scheinen dieses Aufsatzes sind die lokalen Unterschiede bereits so helanglos
geworden, daB man auf sie bei der Beurteilung der katechetischen Gesamtlage
keinerlei Riicksicht zu nehmen hat, Erst recht wire es abwegig, die anfinglichen
Unterschiede des ortlichen Vorgehens und die im Verlauf des Kampfes klar
zu Tage tretenden Schwankungen etwa als Planlosigkeit der obersten Partei-
leitung zu werten und daran irgendwelche triigerische Hoffnung fiir die Zu-
kunft zu kniipfen. Die oberste Parteileitung war sich in China von Anfang
iber das zu verfolgende Ziel klar. Ein grindliches Studium des Kirchenkampfes
kann nur zeigen, dafl der Kommunismus in China noch mehr als in anderen

L Uber die katechetische Situation in China vor 1949 vgl. ZMR 1952 Nr. 2, 82 ff.
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Lindern mit unbeirrbarer Programmafigkeit die von vornherein geplante
Erdrosselung religiosen Lebens verfolgt 2.

Auf die verschiedenen Etappen und Methoden dieser Verfolgung ist hier nicht
naher einzugehen. Doch ist es fiir die rechte Beurteilung der gegenwirtigen
und kiinftigen katechetischen Lage in China wichtig, auf die unleugbare Plan-
mifigkeit und unerbittliche Konsequenz der kommunistischen Religionspolitik
in China hinzuweisen. Das Ziel ist ldngst klar zu erkennen: Ausrotiung der
Religion, besonders der katholischen Religion. Obwohl die Katholiken kaum
ein Prozent der Gesamtbevolkerung ausmachen und vor allem unter der ein-
fachen Landbevolkerung (Mittel- und Nordchinas) ihre meisten Anhénger haben,
widmet die kommunistische Religionspolitik diesem einen widerstrebenden
Prozent der Bevblkerung staunenswert viel Aufmerksamkeit. Die Ausrottung
will man jedoch nicht so sehr durch direkte blutige Verfolgung — schon gar
nicht unter dem Namen der Religion —, als vielmehr durch ,Austrocknen® und
Lahmlegen der religidsen Krafte erreichen.

Dem religidsen Leben der Erwachsenen soll womdglich alle Zufuhr neuer reli-
gioser Krafte unterbunden werden. Daher die planmafiige Behinderung jeder
Art von Seelsorge und des gemeinsamen Gottesdienstes, daher der angestrengte
Versuch einer Trennung der Katholiken vom belebenden Mittelpunkt in Rom.
Durch die Erregung eines Schismas, wie durch die triigerische Vorspicgelung
eines moglichen Kompromisses bei Verzicht auf einige ,unwesentliche® katho-
lische Grundsétze soll die innere Front der Katholiken ins Wanken gebracht
werden. Wenig unterrichteten oder abgestandenen Glaubigen wird zudem durdh
massive Liigenpropaganda viel zugesctzt. Diese Propaganda ist um so geféhr-
licher, als die Kirche keinerlei Moglichkeit einer 6ffentlichen Verteidigung hat.
Man ist sich auf Seite der Gegner wohl dariiber im lklaren, dal mit diesen
Methoden bei den kirchentreuen erwachsenen Gliubigen kaum ein voller Erfolg
zu erwarten ist. So will man wenigstens jeden Zuwachs aus den Reihen der
heranwachsenden Jugend moglichst unterbinden. Die Jugend soll von klein
auf durch ausgesprochen religionsfeindliche Erziehung nicht blo gegen etwaige
religidse Einfliisse der Familie gefeit, sondern zum Kampf gegen die Religion
mobilisiert werden. Gelingt das, so wird trotz des Heroismus der Alten die

2 Fin gutes Bild des planméfigen Voranschreitens der Kirchenverfolgung in
China und der von Seite der Regierung bisher gewollt uneinheitlichen religiasen
Lage im Lande geben die ausgezeichneten Berichte der Zeitschrift ,China
Missionary Bulletin®, die seit der Besetzung Chinas durch die Kommunisten
(1949) vor den Toren Rotchinas in Hongkong erscheint. Es diirfte wohl kaum
ein anderes Land geben, dessen Religionsverfolgung durch die Kommunisten
Monat fiir Monat so gut dokumentiert wird. Den Berichten, welche China Mis-
sionary Bulletin laufend uber die einzelnen Missionen bringt, durfte spater ein-
mal hoher missionsgeschichtlicher Wert zukommen. Selbstverstandlich 1aft sich
nicht vermeiden, dafl den einzelnen Berichten recht verschiedener Wert eignet;
doch bieten die Berichte in ihrer Gesamtheit ein durchaus zutreffendes Bild der
jeweiligen Lage der Mission und der schrittweise, aber unaufhaltsam voran-
schreitenden Verfolgung. Ihrer Natur nach schildern die gebotenen Berichte
das nach auflen Auffallende, weniger die langsam voranschreitende Erdrosselung
des Missionswerkes, mehr Akte harter Verfolgung und heroischen Widerstandes,
als die langsame Zermiirbung der Krifte, mehr die Entwicklung in den Stadten,
in denen die auslindischen Missionare meist konfiniert sind, als die Situation
auf dem Land, das auf weite Strecken hin von Missionaren fast entblofit ist.
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katholische Religion ziemlich rasch an Kraft und Einfluff verlieren, altmodisch

werden, und schliefilich klang- und sanglos aussterben, wie die Kirchenfeinde:
hoffen.

Zweifellos ist damit einer der kritischesten Punkte im Kampf um
den Fortbestand der katholischen Religion in China in seiner ent-
scheidenden Bedeutung richtig gewertet. Fast hat es den Anschein,
als ob man auf Seite der Katholiken — besonders auflerhalb
Chinas — vor Freude tber den heldenhaften Widerstand der
chinesischen Katholiken gegen die Verfolgung diesen schwachen:
Punkt leicht etwas zu iibersehen geneigt sei.

Die auflerordentlich besorgniserregende katechetische Situation im
kommunistischen China von heute kann vielleicht unter folgenden
Stichwortern kurz zusammengefafit werden: Schliefung aller katho-
lischen Schulen, Verbot oder doch wirksame Verhinderung offent-
licher religioser Unterweisung der Jugend, Revolutionierung der
Familie, Unterdriickung aller religiosen Vereinstitigkeit, beson-
ders der apostolisch so eifrigen Legion Marias.

Schliefung der katholischen Schulen

Weitaus der grofite Teil der katholischen Jugend hat in der vor-
kommunistischen Zeit ihre gesamte Ausbildung in den katholischen
Missionsschulen erhalten. In diesen Schulen mag manches mangel-
haft gewesen sein. Immerhin erhielten die Schiiler darin eine aus-
gesprochen katholjsche Erziehung. Auch der Unterricht in dem
profanen Schulfichern half sehr wirksam mit, die katholische Welt-
anschauung der Schiiler solide zu unterbauen.

Uberall, wo die Kommunisten an die Macht kamen, suchten sie vor allem die-
Schulerziechung in ihre Hinde zu bekommen. Zunichst wurden zwar die Mis-
sionsschulen, besonders Mittel- und Hochschulen, noch geduldet. Es fehlte den
neuen Machthabern an hinreichend geschultem eigenem Lehrpersonal. Aber schon
in dieser Zeit — meist handelte es sich um ein bis zwei Jahre nach der An-
kunft der Kommunisten — verlangte dic kommunistische Regierung die Auf-
nahme von kommunistischen Kommissaren in den Lehrkdrper. Dadurch war es:
fiir sie recht leicht, die Einheit der Erziehung zu storen, unter den Schiilern ihre-
Ideen zu verbreiten, Unruhe zu stiften, sic gegen die christlichen Lehrer auf-
zuhetzen. In nicht wenigen gut gefithrten Missionsschulen hatte das allerdings
zur Folge, dafl sich die treuen Katholiken nur um so enger und treuer an ihre
alten Lehrer anschlossen und mutig fir ihren Glauben einstanden. Natiirlid
konnte und wollte die kommunistische Regierung von vornherein nicht ber
dieser halben Losung der Schulfrage stehen bleiben. Sobald sie sich stark genug
fl:.'lhlte, wurden die Schulen der Mission vollstindig entzogen; meist geschah
dies im Zusammenhang mit cinem gehdssigen SchauprozeB gegen die bisherige
Schulleitung. Das Material fiir den Prozef mufiten verdorbene und verfiihrte
Schiler liefern. Am schlimmsten wirkt sich die kommunistische Schulpolitik in
der Volksschule aus. Mittelschiiler und erst recht Hochsdchiiler, die durch viele:
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Jahre solide katholische Erziehung genossen haben, wenden sich meist mit Ab-
scheu von den neuen Lehrern ab?® Hier erreicht brutaler Zwang und offen-
kundige Liigenpropaganda vielfach nur das Gegenteil dessen, was die neue
Schulbehérde beabsichtigt, selbst wenn sich die Schiller zundchst dufierlich
beugen, um ihre Studien zum Abschluff zu bringen. Bei den Kindern der Ele-
mentarschulen aber fehlt die christliche Grundlage. Sie sind der religionsfeind-
lichen Propaganda wehrlos preisgegeben. Der Einflufl der gottlosen Schule wirkt
sich da voll aus. Es besteht ja zur Zeit meist keine Moglichkeit, den Einflufl
der gottlosen Schule durch geregelten Katechismusunterricht auflerhalb der
Schule oder wenigstens durch den Einfluf der religitsen Familienerzichung
unschadlich zu machen.

Ausschaltung des Religionsunterrichtes auflerhalb der Schule

Die seinerzeit so feierlich proklamierte Religionsfreiheit wird nun
schon langst dahin interpretiert: Religion sei Privatsache im streng-
sten Sinne des Wortes; jedem stiinde frei, selber im Herzen zu
glauben, was ihm beliebe, doch diirfe er seinen Mitmenschen nicht
mit seiner religiosen Lebensauffassung belastigen, eine Freiheit
der religiosen Propaganda konne nicht gestattet werden.

In Stidten mit relativ vielen Katholiken diirfte es bis jetzt vielfach noch még-
lich sein, die Kinder wenigstens in der Kirche zu versammeln und im Anschluff
an den gemeinsamen Gottesdienst notdiirftig zu unterweisen. Auf dem Lande
war dies schon deshalb unméglich, weil dort fast alle Gotteshéiuser konfisziert
sind. Es mag nicht wenig Fille geben, wo sich eine eifrige christliche Jungfrau,
die seinerzeit der Mission als Katechetin wertvolle Dienste geleistet hat, nun
aus eigenem Antrich mehr oder weniger regelmaflig eine Gruppe Kinder ver-
sammelt und sie, so gut es geht, in der Religion unterweist. Gewif finden sich
auch’ mutige christliche Lehrer, die sich nebenamtlich und méglichst getarnt
diesem hochherzigen Apostolat hingeben. Aufs Ganze gesehen, erreicht dieser
Glaubensunterricht leider nur einen geringen Bruchteil der katholischen Kinder.
Die weitaus #berwiegende Mehrzahl wichst ohne irgendwelchen planmafiigen
Religionsunterricht heran. Eine nennenswerte Ergianzung dieses durchaus unge-
nigenden Unterrichtes durch den Missionar kommt derzeit gar nicht in Frage.
Dem auslindischen Missionar ist jeder priesterliche Verkehr mit den Chinesen
unterbunden, der einheimische Missionar ist ebenfalls behindert und mufl sehr
froh sein, wenn er den Gliubigen der vielen kleinen Christengemeinden ein
oder das andere Mal im Jahr die Sakramente spenden kann. Selbst in Fillen,
wo die Maoglichkeit des Sakramentenempfanges gegeben ist, wagen lauere
Christen nicht mehr zu kommen, da jede religiose Betitigung unter strenger
Kontrolle steht und Ubertretungen gegen die betreffenden Polizeivorschriften
sentsprechend® bestraft werden. In den grofleren Stidten ist den Katholiken
bis jetzt vielfach Gelegenheit zum Besuch des Gottesdiensties gei)lieben, natiirlich

3 Weldh vorbildlichen Eifer die katholischen Studenten auch nach der Verstaat-
lichung der katholischen Missionsschulen vielfach bewahrt haben, zeigt z. B. die
Nachricht, in Shanghai allein seien um Chinesisch Neujahr (Janner 1952)
15 Exerzitienkurse gegeben worden, an denen 1200 Studenten und Schiiler teil-
genommen hétten. Solche Exerzitienkurse sind auf dem Lande und in den
meisten Kleinstadten langst unméglich geworden.
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nicht ohne scharfe Gegenpropaganda und einschiichternde Kontrollierung. Es
ist sinnlos, ndher nachzuforschen, wo und wie lange bis jetzt grofere Duldung
bestand. Es liegt vollkommen klar zu Tage, dafl man die bisherige Duldung
nicht auf die Dauer beibehalten will. Selbstverstindlich erreicht der Glaubens-
unterricht, der jetzt in der Zeit der Verfolgung geboten wird, bei aller Mangel-
haftigkeit und Unvollstindigkeit eine viel grofiere Tiefenwirkung als der
Katechismusunterricht von chedem, der oft ins Handwerkmiflige und Schablo-
nenhafte abglitt. Die dufleren Umstinde sorgen dafur, dafl jetzt jede Unter-
weisung zu einer erlebnismichtigen Weihestunde wird. Aber diese Weihe-
stunden werden immer seltener; ein Grofiteil der christlichen Kinder entbehrt
jeglichen Unterrichts und jeder Gelegenheit dazu; ein anderer, ebenfalls sehr
betrachtlicher Teil ist durch den religionsfeindlichen Einfluf der Schule und
offentlichen Werbung bereits innerlich unfdhig geworden, am Segen solcher
‘Gnadenstunden teilzunehmen.:

Revolutionierung der christlichen Familie

Immerhin bleibt noch der kaum auszuschaltende Einflufl der eigenen
Familie. Es gibt zweifellos sehr viele Fille, wo die gegnerische Pro-
paganda gegen den christlichen Einflufl der Familie trotz aller An-
strengungen einfach nicht aufkommt. In solchen Fillen haben die
Bemtihungen der Religionsfeinde vielfach die gute Wirkung, daf§
sie nun erst recht zum mutigen, ja heldenhaften Festhalten an der
christlichen Religion anstacheln. Auch die tiefe, wenn auch not-
wendig verhaltene Abneigung der eigenen Familie gegen den
Kommunismus als solchen, durch den sie um ihr Eigenleben und
das bifichen Wohlstand von ehedem gebracht worden ist, treibt in
nicht wenigen Fallen zu besonders eifrigem Festhalten an der ver-
femten Religion.

Es wire leicht, aus verlafilichen Berichten vertriebener Missionare Einzelfille
zu sammeln, in denen gerade durch die Prifung der Gegenwart das Familien-
leben neuen Auftrieb erhalten hat und einer Verfithrung der Kinder in jeder
Weise Trotz bietet. Doch darf man sich ja nicht dariiber tduschen, dafl es sich
hier — aufs Ganze geseh®n — eben doch um glickliche Ausnahmen handelt.
In der grofen Mehrzahl der Fille sind die Eltern kaum imstande, dem Kind
eine so feste Grundlage zu geben, dafl es gegen die offentliche Verfithrung hin-
reichend geschiitzt ist. Man hat die religiose Unterweisung durch zu viele Jahre
und Jahrzehnte als Monopol der christlichen Schule betrachtet, als dafi die
Eltern jetzt auf einmal einspringen und den Ausfall des schulmiBigen Reli-
gionsunterrichtes einigermafien ersetzen konnten. Der religiose Unterricht, den sie
selber in der guten alten Zeit empfangen haben, war zudem so ganz anders als
der, dessen ihre gefahrdeten Kinder jetzt bediirfen. Begreiflicherweise kinnen
auch gute Eltern in den meisten Fillen nur das bieten, was sie seinerzeit in der
Schule empfangen haben. Und an der rechten Erklirung des Katechismus-hat
es wohl vielfach gefehlt. Werden die Eltern nicht ausgelacht werden, wenn sie
den Kindern von heute noch zumuten, ohne geniigende Erklirung, den schwer
verstindlichen Katechismus auswendig zu lernen, oder gar die noch unver-
standlicheren, in altertiimlicher — im Sinne der Kinder ,altmodischer® —

2 Missions- u. Religionswissenschaft 1952, Nr. 3
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Sprache abgefafiten Gebetsformeln herzusagen? Oder konnen die christlichen
Eltern von heute ihren Kindern hinreichend auf die vielen Schwierigkeiten
gegen die Religion antworten, welche sie Tag fiir Tag von der Schule heim-
bringen? Viele christliche Eltern empfinden es selber auferordentlich schmerz-
lich, dafl sie der Lage einfach nicht mehr gewachsen sind. Hier ridchen sich nun
so manche Maingel der vorausgehenden Periode missionarischer Glaubens-
verkiindigung: das allzu medhanische Auswendiglernen des Katechismus und
die starke Uernachlissigung der Familienkatechese.

Doch was das Schlimmste ist, die Kinder von heute werden in der
Schule systematisch zur Verachtung ihrer ,altmodischen® Eltern
angeleitet. Die Revolution wird bewufit in die Familie hineinge-
tragen. Die Eltern sind vor ihren eigenen Kindern nicht mehr
sicher. Sie miissen sich hiiten, zu sehr auf ihre, friher gerade in
China so unbestrittene Autoritat zu pochen. Schon jetzt ist es in
nicht wenigen Fillen so weit, dafl die Eltern froh sein miissen, in
ihrem Glauben von ihren halbwiichsigen, der Religion entfrem-
deten Kindern wenigstens selber nicht beldstigt zu werden. Nach
einigen Jahren kommunistischer Volksschule miissen sich solche
Fille zwangslaufig auBerordentlich mehren. Auch wo es nicht so
weit kommt, entbehren die Eltern wenigstens der notwendigen
konkreten Anleitung, wie sie in dieser Notzeit ihren Kindern die
wichtigsten Glaubenswahrheiten einfach und wirksam beibringen
und sie zu rechtem, dem Herzen entquellendem Gebet erzichen
konnten.

Gerade jetzt wire es so wichtig, dafl die heranwachsende Jugend
recht beten lernte. Der heftigsten Verfolgung preisgegeben, ent-
behrt sie in zahllosen Fillen auch noch der Hilfe der Sakramente,
hat kaum je Gelegenheit, das Wort Gottes zu horen oder doch
christliche Bucher zu lesen. Wie kann sie da standhalten, wenn

auch noch die letzte wichtigste geistliche Nahrung, das rechte

Gebet, fehlt. Muf} es sich unter diesen Umstidnden nicht verheerend
auswirken, daf} das gemeinsame Gebet in der Familie, wo es noch
gepflegt wird, — und tiberhaupt der Gebetsschatz des gewohnlichen
Christen — fast ganz aus Gebeten besteht, die in der pmktzsdz
unverstandenen Literatursprache abgefafit sind?

Auflosung der Legion Mariae

Bis vor kurzem haben eifrige religiose Organisationen, vor allem
die vielen Gruppen der Legion Mariae, fiir die Bewahrung und
Erneuerung des religiosen Lebens Staunenswertes geleistet. In den
letzten Jahren hatte sich diese Heerschar der seligsten Jungfrau
besonders in den Stadten rasch ausgebreitet und war beim Beginn
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des kommunistischen Regimes bereits einer der bedeutsamsten
Faktoren des missionarischen Apostolates geworden. In zahlreichen
Fillen sind die Legiondre Mariens eingesprungen, wo die Familie
der schwierigen Lage nicht mehr gewachsen war. Sie haben viel
wertvolle katechetische Arbeit geleistet. Das ist auch der Grund,
warum die kommunistische Regierung so streng gegen sie vorgeht
und sie auf jede Weise unschdadlich zu machen sucht. Auch nach
dem Verbot mag es noch viele geheime Apostelarbeit geben. Doch
ist sie stark behindert und wird von nun an trotz aller Anstrengung
kaum mehr an die Vielen herankommen.

Bei einer objektiven Beurteilung der katechetischen Gesamtlage von heute
hat man zudem vor Augen zu halten, dafl beim Einmarsch der Kommunisten
bereits in vielen christlichen Missionssprengeln eine recht schwierige kateche-
tische Situation vorhanden war. Durch die vorangegangenen Kriege, Kata-
strophen, Unruhen hatte die religiose Jugenderziehung aufs schwerste gelitten.
Besonders auf dem Lande waren bereits mehrere Jahrginge ohne geniigenden
Religionsunterricht herangewachsen und standen jetzt plotzlich im gefdhrlich-
sten Alter ohne hinreichende innere Festigung den unerhorten Schwierigkeiten
der gottlosen Propaganda und der heftigen Verfolgung gegeniiber.

So kann eine realistische Beurteilung wohl kaum in Abrede stellen, daff die
gegenwirtige katechetische Situation des chinesischen Missionsfeldes trotz des
mutigen Widerstandes der Christen sehr ernst, vielerorts, besonders auf dem
Lande, fast trostlos ist. Kann da noch irgendwie wirksam geholfen werden?

II. ZUKUNFTSAUFGABEN

Der echte Missionar verzagt nicht, auch nicht in scheinbar trostloser
Lage. Sein Lebenswerk bleibt auch dann noch wertvoll, wenn es
nach auflen zusammenbricht. Seiner Sendung bewuft, denkt er
noch wihrend des Einsturzes daran, was wohl getan werden
konne, damit sich auf dem alten Fundament moglichst bald ein
neuer, besserer Bau erhebe.

L. In China

Es scheint uns sinnlos zu sein, mit diesem Aufsatz niher darauf einzugehen,
was gegenwirtig etwa in China selber geschehen kénne. Wir kennen die kon-
krete Lage zu wenig. Auch wiirden unsere ,weisen® Ratschlige die verfolgten
Brider in China kaum je erreichen, beziehungsweise sich zwar als wohl er-
sonnen, aber unter den gegebenen Verhdltnissen als undurchfithrbar erweisen.
Vielleicht ist in den letzten Jahren der Verfolgung manches von dem, was uns
50 wichtig erscheint, im Geheimen tatsichlich versucht und bis zu einem gewissen
Ausmafl verwirklicht worden®. Am meisten méchten wir hoffen, es sei doch

# So erhielten wir selber noch im letzten Jahr eine Anfrage von Msgr. Karl
Weber SVD (Bischof von Ichofu in Shantung) hinsichtlich der von ihm verfafiten
Gebete in der Volkssprache, deren mehrfach korrigierten Text wir verwahrten.
2%
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noch gelungen, durch eine Reihe einfacher passender Kleinschriften die Eltern
zu unterweisen, wie sie den Kindern die wichtigsten Glaubenswahrheiten er-
klaren, sie beten lehren und vor den Gefahren der Gegenwart schiitzen konnten.
Im Jahre 1951 gelang es z. B. einer Druckerei Shanghais (T’ou-se-wei) noch,
drei groflere, katechetisch wertvolle Werke von Daniel-Rops in chinesischer Uber-
setzung herauszubringen (Histoire Sainte; Jesus en son temps; L'Eglise des
Apotres et des Martyrs). So ist wohl zu hoffen, dafl man sich erst recht bemiihte,
zahlreiche instruktive Kleinschriften zu drucken und unter dem christlichen Volke
zu verbreiten ®. Ja in Shanghai war es, wenigstens bis zum Frihjahr 1952, sogar
moglich, die christlichen Miitter in wochentlichen Konferenzen fir ihre schwere
Aufgabe zu schulen und zu begeistern. Leider wird das in recht wenigen Stadten,
und schon gar nicht auf dem Lande, moglich sein. Doch hat man sich im Rahmen
des Moglichen wohl alle Miihe gegeben, Laienkatecheten zu schulen, meist frithere
Studenten katholischer Schulen, die in ihrer Umgebung zwar geheim, aber nicht
weniger wirksam fiir den Glauben werben, wenigstens cinige Kinder ihres Be-
kanntenkreises notdiirftig unterrichten und zum Kampf fiir den hl. Glauben ent-
flammen.

2. Im chinesischen Ausland

Vom Ausland her 148t sich derzeit die katechetische Lage Chinas
direkt in keiner Weise beeinflussen, auch nicht durch katechetische
Schriften, die etwa von Hongkong aus in groflerer Anzahl nach
China gebracht wiirden. Die kommunistische Regierung verbietet
den Import solcher Schriften und weify ithn wirksam zu verhindern,
wenigstens was grofiere Sendungen anbelangt Sc wurde der Import
der Schriften der auflerordentlich rithrigen, zeitaufgeschlossenen
Catholic Truth Society (Hongkong) schon lingst gestoppt. Gerade
die vielen aktuellen Kleinschriften dieses Verlages hitten der be-
driangten Kirche in China einen groflen Dienst leisten konnen. So
bleibt nur noch die wichtige Frage, was etwa im chinesischen Aus-
land geschehen konnte, damit wenigstens fiir die Zukunft ein
rascher und wirksamer Einsatz des katechetischen Apostolates ge-
wihrleistet werde, sobald die dufleren Umstinde eine Riickkehr der
ausgewiesenen Missionare und missionarischen Neubau erlauben:

Da ist vor allen Dingen zu wiinschen, dafl dem chinesischen Mis-

Der Bischof hoffte, noch in der Zeit der Verfolgung diese schlichten und leicht-
verstindlichen Gebete unter dem christlichen Volke verbreiten zu konnen.
Leider diirfte unsere Sendung den Bischof nicht mehr erreicht haben. Er ist
derzeit, in Tsingtao eingekerkert

5 ,China Missionary Bulletin® meldete bis ins Jahr 1952 religiose Schriften, die
in Rotchina gedruckt worden sind. Doch geben die biographischen Notizen der
Zeitschrift kaum die vollstindige Liste der erschienenen religiosen Literatur.
Auch ist zu beachten, dafl viele Schriften erst ein bis zwei Jahre nach ihrem
Erscheinen gemeldet werden konnten. Es wirde uns wundernechmen, wenn zur
Zeit der Verdffentlichung dieses Aufsatzes im kommunistischen China iiberhaupt
noch religiose Literatur gedruckt werden konnte.
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sionsfeld fir die Zeit spateren Neubaues die vielen wertvollen
Krafte erhalten bleiben, die der chinesischen Mission durch die
Ausweisung zahlloser Missionare verloren gingen. Bereits mufite
ein Grofiteil der auslindischen Missionare das Land verlassen,
und es ist durchaus damit zu rechnen, dafl nun auch der restliche,
unter grofien Opfern in der Mission zuriickgebliebene Teil aus-
landischer Glaubensboten des Landes verwiesen oder durch Entzug
der Lebensmoglichkeiten zur Auswanderung gezwungen wird®.

Die Ausweisung der Chinamissionare stellt die Missionsleitung begreiflicher-
weise vor auflerordentlich schwierige Aufgaben. Einerseits verlangt die Verant- -
wortung fiir das iibertragene chinesische Missionsgebiet, dafl die freigewordenen
Krifte fir den spiteren missionarischen Neubau méglichst erhalten bleiben,
anderseits scheint die grofle Not anderer Missionsgebiete zu fordern, dafl diese
wertvollen Krifte nicht brach liegen — was ja' auch missionsékonomisch und
missionspadagogisch absolut untragbar wire! —, sondern moglichst rasch und
vollstindig an anderen wichtigen Missionsfronten eingesetzt werden.

Schon haben nicht wenige aus China vertrichene Missionare anderorts missio-
narische Arbeiten iibernommen, oftmals sogar, ohne sich vorher in der Heimat
von den Aufregungen und Entbehrungen der letzten Jahre zu erholen. Zweifel-
los werden diese tapferen Kdmpen Christi auch anderorts hochwertige Arbeit
leisten, und es wiirde uns keineswegs wundern, wenn sie die Arbeit auf andern
Missionsfeldern sowohl leichter als auch zahlenméBig ertragreicher finden als
auf dem reichlich schwierigen chinesischen Missionsfeld. Es ist wohl unvermeid-
lich, daff viele von ihnen so seht mit der neuen Arbeit verwachsen, dafl sie
der chinesischen Mission fiir immer verloren gehen. Wer die missionarischen
Verhaltnisse einigermaflen kennt und weifl, wieviel Lebenskraft es jedesmal
kostet, bis sich ein Missionar auf einem Missionsgebiet einigermafien einge-
arbeitet hat, wird vom Durchschnittsmissionar nicht erwarten, daR er das Mis-
sionsfeld so leicht wieder verlasse, etwa wie ein Priester in der Heimat, der

. eine neue Pfarrei iibernimmt? So gehen der chinesischen Mission viele, oft

gerade die besten Krafte fiir immer verloren. Daf bei einer Wiedereroffnung der

§ Nach ,China Missionary Bulletin® IV (1952) 61 sind bis 1. Dezember 1951
bereits 1136 Missionare aus China verfricben worden. Seither ist die Zahl der
Ausgewiesenen oder zur Auswanderung Gezwungenen Monat fiir Monat rasch
gestiegen. China Missionary Bulletin verofentlicht auch alle Monate die lange
Liste der eingekerkerten, vertrichenen und in der Verfolgung umgekommenen
Bischofe.

” Es sei hier auf die besondere Schwierigkeit hingewiesen, die aus einer langeren
Beschiftigung in einer fremden Mission auch fir die Erhaltung der chinesischen
Sprachkenntnisse erwichst. Die Schwierigkeit und Fremdartigkeit der chinesischen
Sprache bringt es mit sich, daf sie sehr leicht vergessen wird, wenn nicht stindige
Ubung die mithsam erworbenen Sprachkenntnisse immer wieder auffrischt, Erst
recht konnen dic schwierigen chinesischen Schriftzeichen nur durch treu gepflegte
Lektiire chinesischer Schriften im Gedichtnis behalten werden. Schon die grofien
sprachlichen Schwierigkeiten werden nicht wenige Missionare vor einer Riickkehr
m die chinesische Mission zuriickschrecken lassen, wenn ihre fritheren Sprach-

kenntnisse durch andauernden Mangel an Ubung zu schr in Vergessenheit
geraten sind.
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Tore Chinas viele der ilteren Missionare nicht mehr in die Mission zuriick-
geschickt werden, ist selbstverstindlich und auch viel leichter zu verschmerzen.
Die Zeit des missionarischen Neubaues wird so viele und so radikale Opfer
und Umstellungen fordern, dafl man sie nicht jedem belichigen Missionsvete-
ranen zumuten kann. Um so mehr miifiten die jungeren Krafte der chinesischen
Mission gesichert werden. Schon jetzt 1dft sich mit Bestimmtheit voraussagen,
daf sich nach der Wiederéffnung der Tore Chinas ein iliberaus beklagenswerter
Mangel an notwendigen Arbeitskriften zeigen wird. Der einheimische Priester-
nachwuchs wurde durch die Schlieflung der meisten chinesischen Missionsseminare
in den letzten Jahren stark vermindert, in nicht wenigen Missionsdiozesen
sefzte er ganz aus. Die einheimischen Missionare werden durch Verfolgung
dezimiert oder doch in vielen Fillen physisch gebrochen sein. Das grofile Heer
der fritheren Laienhelfer — Katechisten, Lehrer usw. — 1Bt sich nicht so leicht
wieder sammeln und miilte noch dazu fiir die neuen Aufgaben griindlich um-
geschult werden. Selbst wenn dann die verschiedenen Missionsorden eine grofie
Anzahl tiichtiger Jungmissionare zur Verfiigung stellten, so kénnten diese doch
erst nach weiterer jahrelanger sorgfaltiger Aushildung in die Missionsarbeit
eingestellt werden, wenn man nicht wieder in den alten schlimmen Fehler .
mangelnder missionarischer Ausbildung verfallen will. Da in der Zeit der
Verfolgung der katechetische Unterricht notwendig auf ein Minimum reduziert
werden mufite, ja in unzdhligen Fillen ganz aussetzte, werden wir dann mit
vielen Jahrgingen minder unterrichteter Christen, auch unter den Erwachsenen,
zu rechnen haben. Woher dann die Krifte nehmen, um diesen Anforderungen
einigermaflen gewachsen zu sein, schon gar, wenn sich unterdessen ein Teil
der fritheren tiichtigsten Missionare in andere Missionen ,verlaufen® haben
sollte? Dabei wird gerade jene Zeit des Neubaues aufferordentlich giinstige,
einmalige Chancen bieten, die sich spéter nicht so leicht wieder finden; gilt es
doch, in rasch zugreifender Erntearbeit die Friichte der jahrelangen Verfolgung
einzuheimsen.

Wie kénnten fiir diese grofie Ernte schon jetzt die notigen Arbeiter
gesichert werden? Man wagt ja kaum zu verlangen, daffi auch
andere Orden in unverwiistlichem Missionsoptimismus so wie die
Jesuiten noch jetzt, wihrend der Verfolgung, Jahr fiir Jahr Jung-
missionare fiir die spatere Missionsarbeit in China ausbilden lassen®.
Wenn doch wenigstens die schon ausgebildeten Krifte dem spateren
Neubau der chinesischen Mission gesichert wirden! Das konnte
wohl vor allem dadurch geschehen, dafl wenigstens ein Grofiteil
der in China freigewordenen Krafte fiir die Missionierung der
Millionen Auslandschinesen eingesetzt wiirde, die besonders in
Ostasien vor den Toren des chinesischen Reiches auch jetzt noch
missionarisch erreichbar sind.

8 Seit der Verlegung der chinesischen Sprachschule von Peking nach Manila
(dort im Herbst 1949 eréffnet) sind 20 Priester und 43 Scholastiker zur Aus-
bildung in der chinesischen Sprache nach Manila geschickt worden. Auch fiir den
Herbst 1952 werden wieder Neumissionare erwartet. Fiir die Patres, die ihre
Sprachstudien in Manila beendet haben, wird bis zur Riidkkehr nach China in
Fernasien, womdéglich unter Chinesen, passende Missionsarbeit gesucht und un-
schwer gefunden.
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Die intensive missionarische Betreuung dieser Millionen?, die bisher stark ver-
nachldssigt wurde, ist durch die gegenwirtigen Umstinde zu einer der bedeu-
tendsten Missionsaufgaben des Fernen Ostens geworden. Die Bekehrung dieser
Auslandschinesen hitte sehr glinstige Riickwirkungen auf die Linder, in denen
sic wohnen (Philippinen, Indonesien, Malaia), weil die Chinesen dort meist den
sozial gehobenen und einflufireichen Kreisen angehdren, und zugleich gute
Riickwirkungen auf die Missionsarbeit in China selber, weil die wohlhabenden
Auslandschinesen bei ihren eigenen Landsleuten im Mutterlande angesehen
sind. Die Erfahrung zeigt auch, dafl die Missionsarbeit unter den Auslands-
chinesen im allgemeinen viel leichter Bekehrungen erzielt als die Missions-
arbeit im chinesischen Mutterland. Finanziell brichte diese Arbeit kaum gréfiere
Lasten mit sich. Die bemittelten Auslandschinesen kdmen reichlich fiir die
Missionare auf, ganz besonders, wenn sie sich der chinesischen Jugend an-
ndhmen und an chinesischen Schulen Unterricht iibernihmen oder chinesische
Schulen griindeten. Aus solchen Schulen lieflen sich bei guter Fithrung zweifel-
los auch recht bald tiichtige geistliche Berufe gewinnen, so daf sich die chinesische
Auslandsmission auch in dieser Hinsicht relativ bald selber erhalten und spiter
gar noch dem Mutterlande zu Hilfe kommen konnte. Das Apostolat unter den
Auslandschinesen drangt endlich auch deshalb, weil grofle Gefahr besteht, dafl
besonders die Schulen der Auslandschinesen immer mehr in kommunistische
Hinde kommen. Die Kommunisten haben bereits einen grofien Vorsprung.
Die Arbeit in den chinesischen Auslandsschulen hitte noch zwei weitere Vor-
teile. In diesen Schulen wird meist in der chinesischen Reichssprache unter-
richtet, wihrend die Auslandschinesen Ostasiens selber in der Familie meist
ihren siidchinesischen Dialekt reden. So hitte der Missionar gute Gelegenheit,
sich auch in der Zeit der Verbannung in der chinesischen Reichssprache (Man-
darin) zu.iben, die er spiter im chinesischen Mutterland zumeist sprechen wird.
Zudem wird die missionarische Arbeit in der Schule — meist wird es sich um
Mittelschulen handeln — den Missionar zwingen, sich katechetisch mehr auszu-
bilden. Denn nur so hat er Aussicht auf die Bekehrung seiner noch heidnischen
Schiiler.

Was hinsichtlich der Erhaltung der missionarischen Arbeitskrafte
von den Missionaren gesagt worden ist, gilt natiirlich auch von den
Missionsschwestern. Wenn eine Missionsschwester in eine nicht-
chinesische Mission geschickt wird, wird sie im groflen und ganzen
noch weniger als der Missionar Gelegenheit haben, ihre chine-
sischen Sprachkenntnisse durch ausreichendes Selbststudium einiger-
maflen frisch zu erhalten. Doch wagen wir nicht zu behaupten, daf§

? Die, Zahl der Auslandschinesen wird verschieden hoch angesetzt; vielfach
werden alles in allem 18 Millionen Auslandschinesen angegeben. In Singapur
allein soll derzeit fast eine Million Chinesen leben. Die Sprache dieser Aus-
landschineesn ist meist ein siidchinesischer Dialekt, vor allem Fukien und Kanto-
nesisch Es handelt sich dabei nicht eigentlich um Dialekte, sondern um ver-
schiedene Sprachen, die der chinesischen Reichssprache allerdings nahe verwandt
sind und vor allem dieselben Schriftzeichen beniitzen. Die Schwierigkeit des
Umlernens von einer Sprache auf die andere wird wohl vielfach etwas iiber-
tricben. Es bestehen zwischen diesen verwandten Sprachen ziemlich durchgehende
GesetzmiBigkeiten der Unterschiede, die das Umlernen bedeutend erleichtern.
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es fir Missionsschwestern eben so leicht sein werde wie fir Mis-
sionare, unter den Auslandschinesen Ostasiens passende Arbeit zu
finden. Auch fiir Schwestern kime da vor allem Schulunterricht in
Frage.

Wie immer sich die Missionsobern bemiihen mogen, ein Zerflattern der fir
den spatern Neubau benGtigten Missionskrifte zu verhindern, so wird dodh,
sobald diec Riickkehr der Missionare nach China wieder gestattet sein wird,
zunichst sehr grofler Mangel an Arbeitskriften zutage treten. Die Missionare
jener Zeit, einheimische wie auswirtige, werden vor unabsehbaren Ruinen-
feldern stehen, leider nicht blof materiellen, und in jeder Hinsicht mit Arbeit
tiberbiirdet sein. Schon in der ,guten alten® Zeit hat die religiose Unterweisung
nicht wenig durch die Uberbiirdung des Missionars gelitten, besonders da ihm
bei diesem Ubermafl von Arbeit nicht die ndtigen literarischen Hilfen zu einer
verhiltnismaflig leicht vorzubereitenden zeitgeméflen religiosen Unterweisung
zur Verfiigung standen., Dieser Mangel wurde schon damals klar erkannt und
Abhilfe verlangt!?. Noch vielmehr gilt das fiir die Zeit des kommenden mis-
sionarischen Neubaues. Die katechetischen Hilfsmittel der vergangenen Missions-
periode werden dann noch mehr veraltet und iberhaupt nicht mehr zu haben
sein. Da sollte unbedingt frihzeitig vorgesorgt werden. Es miifite doch moglich
sein, dafl von den Tausenden tiichtiger Missionare, die zunachst China verlassen,
ein halbes Dutzend oder doch wenigstens 3—4 Missionare katechetisch griindlich
geschult und fiir das katechetische Apostolat freigestellt wiirden.

In planvoller briiderlicher Zusammenarbeit konnten diese aus-
erlesenen Missionare im Laufe von ein paar Jahren unschwer die
unentbehrlichsten literarischen Hilfsmittel fir eine zeitgeméafie reli-
giose Unterweisung zusammenstellen. Thre Arbeiten kimen schon
jetzt den Mitbrudern zugute, die sich in richtiger Erkenntnis der
Lage zundchst um die Bekehrung der Auslandschinesen vor den
Toren Rotchinas abmithen. Wenn die Arbeiten auch in englischer
Sprache abgefafit wiirden, kénnte eine solche Arbeitsgruppe von
geschulten Kraften weit tiber das chinesische Arbeitsfeld hinaus
wertvollste missionskatechetische Arbeit leisten, ganz besonders,
wenn man neben der soliden Ausarbeitung der wichtigen Hilfs-
biicher auch fiir eine griindliche theoretische Behandlung wichtiger
missionskatechetischer Fragen Sorge truge.

So kénnte gerade die Not der Uerbannung der Mission grofien
Segen bringen. Hat es nicht bisher dem Missionswerk — wenigstens
in China, aber wohl auch anderswo — immer wieder an der
notwendigen besinnlichen Ruhe gefehlt, die es erlaubt hatte,
sich grundlichen Studien Uber grundlegende und akute Probleme
der Missionierung zu widmen? Der Zwang der Verhiltnisse fithrte
zu einer gewissen Oberflachlichkeit, die sich fur das Missionswerk

10 Vgl. Hofinger, On Religious Instruction in China, in: ,China Missionary® I
(1948) fasc. 4/5. Desgleichen in ,Lumen Vitae“ III (1948) 805.
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verderblich auswirken mufite. Wenn je, so ist jetzt die klassisthe
Gelegenheit gekommen, in die Tiefe zu arbeiten, die Erfahrungen
der abgeschlossenen Missionsperiode missiologisch zu verarbeiten
und sie fiir die missionarische Zukunft fruchtbar zu machen ™.

Um moglichst konkrete Anregungen zu geben, seien im folgenden
einige Arbeiten genannt, die vor allem zu leisten waren: Es sollten
Zyklen von Musterkatechesen ausgearbeitet werden, oder wenig-
stens ziemlich ausfithrliche katechetische Skizzen, die konkret zeigen,
wie kleinen Kindern, etwas reiferen Schilern und schliefilich den
Erwachsenen die Substanz unseres hl. Glaubens in relativ wenigen,
wesentlichen Unterweisungen wirkungsvoll vorgelegt werden
kénnte’. Auch wenn nach der Ritkkehr der Missionare zundchst
keine Schulen iibernommen werden konnten, miiiten gute Hulfs~
biicher wenigstens fur die religiose Unterweisung der studierenden
Jugend zur Hand sein. Sie miifiten erst mithsam ausgearbeitet
werden. Mit einem blofien Ubersetzen auslindischer Literatur
dieser Art ist wenig gedient. Besonders benétigt wiirde auch eine
kurzgefafite Missionskatechetik fir die Missionare und Katechisten:
dann gut ausgearbeitete katechetische Hilfsbiicher fir die christliche
Familie, die in Zukunft unbedingt viel mehr als bisher fiir das
katechetische Apostolat interessiert und befahigt werden mufi. Sehr
wichtig ist ferner, daB den Missionaren reiches und passendes

1t Zu diesen grundsitzlihen Erwigungen siche auch die treffliche Stellung-
nahme von Hermann Késter SVD in ,China Missionary Bulletin®: An Institute
of Chineses Studies NOW (Vol. IV, 1952, 30 f.). Ubrigens wurde noch in letzter
Zeit vor Ausbruch der kommunistischen Kirchenverfolgung in China inmitten der
hoffnungsvollen Ansitze der Nachkriegszeit mit allem Nachdruck auf die Not-
wendigkeit griindlicher missionskatechetischer Studien hingewiesen und in
diesem Zusammenhang die Griindung einer eigenen Katechetischen Akademie-
fiir China gefordert. Vgl. China Missionary I (1948), fasc. 4/5: On Religious
Instruction in China. Selbstverstindlich kommt unter den gegenwdrtigen Um-
stinden die Errichtung einer Katechetischen Akademie nicht mehr in Frage, wohl
aber die Griindung einer missionskatechetischen Arbeitsgemeinschaft. Es mufl.
wohl cigens hervorgehoben werden, dafl eine solche Arbeitschaftsgemeinschaft
zur Durchfithrung ihres Programms vor allem auch einiger gut geschulter
Chinesen bediirfte, und das nicht blofi fiir Ubersetzungsarbeiten. Auch sonst
mufite auf gute katechetische Aushildung der chinesischen Kleriker, die sich der-
zeit auBerhalb Rotchinas befinden, grofies Gewicht gelegt werden.

12 Als eine gewisse Vorarbeit konnten vielleicht die knappen Skizzen betrachtet
werden, welche der Verfasser bereits 1946 in Tientsin lateinisch und chinesisch:
veréffentlicht hat: Nuntius Noster seu Themata Pricipalia praedicationis chri-
stianae. Ausfiihrliche Begrindung der dort gebotenen Stoffeinteilung siehe
.Lumen Vitae® II (1947) 719—741, ausfithrliche Inhaltsangabe ,Lumen Vitae® V'
(1950) 264—280.
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{llustrationsmaterial fiir die Glaubensunterweisung zur Verfiigung
gestellt werde **.

FEine andere dringende Aufgabe sind die unerlafilichen Vor-
arbeiten fiir eine neue Redaktion der gemeinschaftlich zu verrich-
tenden Gebete'. Desgleichen sollten alle jene Vorarbeiten iiber-
nommen werden, die notwendig sind, um der Liturgichsen Be-
wegung in der Mission zu rascher und solider Entfaltung zu ver-
helfen. Katechetisches und Liturgisches Apostolat hangen in der
Mission noch mehr als in der Heimat unzertrennlich zusammen.
An eine Abdnderung des erst 1934 promulgierten Mittleren Kate-
chismus ist zwar zunachst nicht zu denken. Immerhin mifite den
Missionaren ohne viel Kritik positiv und konkret gezeigt werden,
wie man auch mit Hilfe dieses Katechismus, der nicht allen
modernen Anforderungen entspricht, doch recht gute und zeit-
gemafle Glaubensunterweisung bieten kénnte. Schon jetzt sollte die
Ausarbeitung eines Kleinen Katechismus versucht werden. In der
kommenden Zeit moglichst konzentrierter Katechese, die sich zu-
nachst ganz auf das Allerwesentlichste beschrdnken muf}, kommt
dem Kleinen Katechismus noch grofiere Bedeutung zu als dem
offiziellen Mittleren Katechismus.

Das alles liefle sich von einer gut ausgewahlten und griindlich ge-
schulten Arbeitsgemeinschaft sicher unschwer besorgen. Sollte es
wirklich nicht moglich sein, jetzt, wo Hunderte von Missionaren
einem neuen Arbeitsgebiet zugefithrt werden miussen, wenigstens
einige fur solch dringende missionarische Qualititsarbeit freizu-
bekommen, oder fehlt es vielleicht doch noch immer an der rechten
Erkenntnis der wahren katechetischen Situation von ehedem und
jetzt, die so gebieterisch gerade die grundliche Besorgung dieser
grundlegenden katechetischen Qualitdtsarbeit verlangt?

13 Hoffentlich konnte das reiche und wertvolle Material ins Ausland gerettet
werden, das die Scheutvelder Patres Uan Coillic und Joos hierfiir seit Jahren
mithvoll gesammelt und bereits druckreif geordnet hatten. Es wire eine sehr
dankenswerte Aufgabe, wenn die Scheutvelder Patres diese Sammlung noch ver-
vollstindigen wollten, so dafl sie sofort nach der Riickkehr nach China ver-
offentlicht werden konnte.

14 Wegen der iiberragenden katechetischen Bedeutung einer neuen Redaktion
der Gemeinschaftsgebete werden wir dariiber demnichst in einem eigenen Auf-
satz berichten.
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P. NIKOLAUS KOWALSKY OMI, ROM

DIE ERRICHTUNG
DES APOSTOLISCHEN VIKARIATES KALKUTTA
NACH DEN AKTEN DES PROPAGANDAARCHIVS

(Fortsetzung)

I1. Die Anfinge des Apostolischen Uikariates Kalkutta
P.St. Leger erklirt die Augustiner und den Bistumsverweser
von Meliapur zu Schismatikern

Am 18. April 1834 wurde durch das Breve ,Latissimi terrarum
tractatus® das Apostolische Vikariat Kalkutta errichtet. Der General
der Jesuiten, ,deren Ruf bei den Katholiken von Kalkutta sich
erhalten hat®, wird aufgefordert, einige ausgewéhlte Mitglieder der
Gesellschaft Jesu fir diese Mission bereitzustellen. Dem P. Robert
St. Leger?, an den das Breve gerichtet war, wurde das Amt und der
Name eines Apostolischen Vikars iibertragen. Es wurde ausdriick-
lich gesagt, dafl er in seinem Amt als Apostolischer Vikar nur dem
HL Stuhl untersteht, auferdem gab ihm der HI. Vater selbst direkt
alle Vollmachten, die er zur Ausiibung seines Amtes benétigte. Als
Grenzen des Vikariats wurden die Grenzen der politischen Pra-
fektur Kalkutta festgesetzt, ausgenommen waren die Orte, in denen
der Apostolische Vikar von Tibet-Hindostan Msgr. Pezzoni oder
der Apostolische Vikar von Ava-Pegu Msgr. Cao schon ihre Juris-
diktion ausiibten, so dafl P.St. Leger in diesen Orten nur mit vor-
heriger Erlaubnis des zustindigen Apostolischen Vikars Seelsorge
ausitben durfte. Am Schluf forderte der Hl. Vater den neuernann-
ten Apostolischen Vikar auf, stets das Wirken der alten Missionare
der Gesellschaft Jesu und besonders das Beispiel ‘des hl. Franz
Xaver vor Augen zu haben. Um ihn und die anderen Jesuiten bei
der Arbeit in Kalkutta zu unterstitzen, versprach der HI. Vater,
dem Apostolischen Vikar zwei Priester aus dem Propagandakolleg
mitzugeben®. Von einer Ubertragung des Vikariats Kalkutta an die
Jesuiten war nicht die Rede, was ja auch noch durch die Tatsache
bekraftigt wurde, dafl mit den Jesuiten auch zwei Priester, die am

1 Geb. 8. 2. 1788 zu Waterford, 1807 SJ, wurde am 18. 4. 1834 zum ersten
Apostolischen Vikar von Bengalen ernannt. 1838 kehrte er nach Europa zurtick.
Er starb am 22. 6. 1865 zu Dublin.

2 Bullarium Pontificium S.C. de Prop. Fide V. p. 107—108; Bullarii Romani
Continuatio XIX. p. 578—579; Jus Pontificium V. p. 98—99; Acta Gregoril
XVI. 1. p. 895—896.
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Collegium Urbanum der Propaganda studiert hatten, nach Kal-
kutta geschickt wurden. Auffallend in der Geschichte dieses Breves
ist, dafl sich keinerlei Spuren, Propagandadekrete oder Schreiben
an das Sekretariat der Breven, wie sie der Errichtung der anderen
Vikariate vorausgehen, in der Sammlung der Lettere e Decreti der
Propaganda finden.

Am 19. April 1834 teilte die Propaganda den Apostolischen Vikaren
von Tibet-Hindostan und Ava-Pegu die Errichtung des Aposto-
lischen Vikariats Kalkutta innerhalb der Grenzen der Prasident-
schaft Kalkutta mit. Es wurde ihnen gesagt, dafl die Orte innerhalb
der Prasidentschaft, die bisher zum Vikariat Tibet-Hindostan und
Ava-Pegu gehorten (hier zugefiigt: si quae sunt), unter der bisher
bestandenen Jurisdiktion verbleiben ®.

Von besonderer Bedeutung waren die Briefe an den Apostolischen
Vikar und den General der Jesuiten vom selben Tag, worin beiden
mitgeteilt wurde, dafl es der ausdriuckliche Wille des HI. Vaters
sei, dafl der Apostolische Vikar in allen Angelegenheiten der
Mission unmittelbar mit der Propaganda verkehren soll* Nach
Otto wurden diese Briefe mit dem Errichtungsbreve in den spiten
Abendstunden des 19. Aprils 1834 zugestellt. P. St. Leger fiirchtete,
dafl die Ernennung zum Apostolischen Vikar seine Trennung vom
Orden bedeute. Unter Trinen erncuerte er vor dem General das
Gehorsamsgelitbde. Da man die Abreise schon fiir den folgenden
Morgen um 4 Uhr festgelegt hatte, war jede Riicksprache mit der
Propaganda vor der Abreise unmoglich®.

Am 381. Mai 1834 lichtete die ,Coromandel® zu Plymouth die Anker. An
Bord befanden sich die sieben ersten Indienmissionare der neuen Gesellschaft
Jesu, und zwar: zwei Irlinder. der Apostolische Vikar Robert St.Leger und
sein Bruder John, zwei Engldnder, P. Francis Chadwick und P. Richard Summer,
der Franzose P.Hippolyt Moré® und 2 Laienbriider, der Ire Eward Simot und
der Franzose Ignaz Monnier. Auflerdem war an Bord der Propagandamissionar
August Goiran aus Nizza’. Von ihm schrieb der Apostolische Vikar am 28. De-
zember 1834, dafl er fromm und gut, aber fiir die Mission noch nicht von Nutzen
sei, da er weder Englisch noch Portugiesisch noch Bengali spriche®. 43 Jahre

hat er als Missionar in Bengalen gewirkt und in allem die hohe Meinung ge-
rechtfertigt. die Gregor XVI. von ihm hatte® Der zweite Propagandamissionar.

® L.D.B. 1834 (315) f. 224—224v.

4 L.D.B. 1884 (815) f. 249v—250.

5 Otto, a.a. 0. p. 259.

¢ P.Moré sprach portugiesisch. Cf. Brief an seine Mutter vom 12, 12. 1834.
A.P.F. vol. 8 (1835—386) Cah. XLI, Juli 1835 p. 78—82.

7 Josson, a.a. 0. L. p. 165f.; Otto, a.a.0. p. 259f.

8 5.C. vol. 5 (1832—36) f. 434y,

? Josson, a.a. 0. I, p. 163.
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der mit den Jesuiten nach Kalkutta gehen sollte, war von seinem Dibzesanbischof
festgehalten worden. Dafiir schickte die Propaganda 1837 zwei andere Priester.
den Irlinder Olliffe und den Deutschen Backhaus nach Kalkutta 0.

P. Robert St. Leger berichtet in seinen Briefen an die Propaganda die Ereig-
nisse bei seiner Ankunft folgendermaflen: Am 15. September ist er in Madras
angekommen und dort zwei Tage Gast bei Msgr. Petrus von Alkantara ge-
wesen. In der Gemeinde von Madras waren verschiedene Parteien, einige
standen auf seiten der Kapuziner, andere hielten mit den goanesisch-portugie-
sischen Priestern von Meliapur, andere wiinschten, daf englische Priester die
Mission von Madras iibernihmen. Manche bestritten die Echtheit des Breves,
durch das Petrus von Alkantara zum Apostolischen Administrator ernannt
worden war.

Da das Schiff nur sehr langsam den Ganges hinauffuhr, hat er seine Gefdhrten
auf dem Schiff zuriickgelassen und ist auf dem Landweg mit einem Begleiter
vorausgereist. Am 3. Oktober kam er in Kalkutta an, wo ein Laie ihn und
seinen Gefahrten. gastfreundlich in sein Haus aufnahm. Leider muflte er fest-
stellen, daf in Kalkutta dieselbe Zwictracht herrschte wie in Madras. Der Streit
um die Kirchenvorstandswahl spaltete die Gemeinde schon seit cinigen Jahren.
Doch fand er bei den Laien grofles Entgegenkommen, so daf er hoffte, diesen
Streit aus der Welt zu schaffen. In Kalkutta kam die Schwierigkeit von den
Priestern.

Am Tage nach seiner Ankunft (im'selben Brief sagte er, es sei am 5. Qktober
gewesen, vielleicht ist er am 3. so spit angekommen, daff er diesen Tag nicht
mehr zihlte) ist P. St. Leger selbst zum Generalvikar gegangen, um ihm sein
Ernennungsbreve vorzulegen. Nachdem P. Antonius von der Himmelfahrt das
Breve gelesen hatte, gab er es ihm zuriik mit der Bemerkung, ohne besondere
Anweisung seiner vorgesetzten Behdrde in Meliapur konne er fiir P. St. Leger
nichts tun. Der Apostolische Vikar antwortete ihm, er wiinsche nicht, daf} er
etwas fiir ihn tue, sondern er sei gekommen, um ihm das papstliche Breve zur
Kenntnis zu bringen. Der Generalvikar antwortete, selbst wenn er die Echtheit
des Breves zugibe, konne er P. St. Leger' nicht als Apostolischen Vikar von
Kalkutta anerkennen, ehe er Riicksprache mit seinem Obern in Meliapur ge-
nommen habe. Er sei Untertan des portugiesischen Konigs, er konne in diesem
oder in einem fhnlichen Fall nicht gehorchen, es sei denn, der Befehl kime ihm
durch die Hand des Konigs zu.

Am selben Abend ging P. St. Leger noch zu P. Antonius von der hl. Maria, der
ihn iiberaus freundlich aufnahm (perbenigne me accepit). Er las das Breve und
versprach, sich auch den geringsten Anordnungen des HI. Vaters unterwerfen zu
wollen, Sofort lud er den Apostolischen Vikar ein, am kommenden Sonntag
Besitz von der Kirche U.L.Fr. vom Rosenkranz zu ergreifen und das Errich-
tungsbreve des Apostolischen Vikariats Kalkutta dort &ffentlich vorlesen zu
lassen, Ferner bot er P. St. Leger und seinen Gefahrten eine Wohnung im
Pfarrhaus an, die beiden Jesuiten machten noch am selben Abend von dieser
Gastfreundschaft Gebrauch.

In Kalkutta hatten die Katholiken vier Kirchen:

1. Die Rosenkranzkirche: 1 Pfarrer und 2 Hilfsgeistliche (P. Antonius von der
hl. Maria)

9. Die Kirche zur Schmerzensmutter (Boithakana): 4 Augustiner (P.Anton
Teixeira)

10 Josson, a.a. 0. L. p. 184.
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3. Die Herz-Jesu-Kirche: 1 Augustiner und 1 Franziskaner (Generalvikar:
P. Antonius von der Himmelfahrt)
4, Howrah: 1 Kapuziner (P. Paul von Gradoli)

Alle Geistlichen, mit Ausnahme des P. Antonius von der hl. Maria
und des P. Pauls von Gradoli, der der einzige war, der P. St. Leger
von sich aus aufsuchte, weigerten sich, den Apostolischen Vikar an-
zuerkennen

Die Laien érgerten sich itber dieses Verhalten des Klerus. Seit P. St. Leger in
der Stadt war, hatte er nur zweimal geschen, daf} die hl. Kommunion ausgeteilt
wurde. Sogar am Rosenkranzfest, dem Patronatsfest der Hauptkirche, hatten
nur drei Personen kommuniziert. Die Jesuiten predigten jeden Sonntag dreimal
auf Englisch. Morgens bei Sonnenaufgang fiir die Soldaten, um 8 Uhr war
Hochamt mit Predigt, und abends um 7¢/> Uhr wurde noch einmal gepredigt. Die
grofie Hitze machte tagsiiber jeglichen Gottesdienst unmoglich 2.

Da der Gouverneur Lord Bentink abwesend war, konnte P. St. Leger das Emp-
fehlungsschreiben, das Lord Clifford ihm von Alexander Johnston besorgt
hatte, nicht sofort bei seiner Ankunft abgegeben. Von Karl Metcalf, dem stellver-
tretenden Gouverneur der Prisidentschaft Bengalen, und Lady Bentink erfuhr
er viel Freundlichkeit. Auch der Oberrichter, Herr Grand, nahm ihn freundlick
auf und versicherte dem Apostolischen Vikar, dafl er selbst als kirchlicher Vorge-
setzter den Streit um die Kirchenvorstandswahl als Schiedsrichter entscheiden
konne 13,

Schon kurz nach der Ankunft der Missionare bestellte die englische Regierung:
einen ]esmtenpater den Bruder des Apostolischen Vikars, zum M111targelst-
lichen; sie bezahlte ihm ein Monatsgehalt con 200 Rupien 4,

Der schwebende Prozefl zwischen den beiden Parteien der Kirchen-
vorstandswahl hatte von Anfang an die Aufmerksamkeit des Apo-
stolischen Vikars auf sich gezogen. Schon in seinem ersten Brief
vom 20. Oktober 1834 schrieb er, dafl beide Parteien nach langen
Verhandlungen die Klage zuriickziehen und sich seinem Schieds-
spruch unterwerfen wollen®. Am 12 November 1834 wurde die
Klage dann auch tatsidchlich zurtickgezogen®. Am 12. Juni 1835
machte der Apostolische Vikar seinen Schiedsspruch bekannt'’. Am
7. Juli 1885 wurde der Spruch durch ein Dekret des Obersten Ge-

11 Nach diesem Brief P.St.Legers vom 20, 10. 1834 sind die Angaben bei Jos-
son und Otto zu berichtigen.

12 Brief yom 20. 10. 1834 an den Propagandaprifekten. C.S.G. 1835 (950}
f. 398—399.

13 Brief an Kard. Weld vom 12. 11. 1834, S.C. G. 1835 (950) f. 407—408; ital.
Ubersetzung.

14 Brief vom 20. 10. 1834 an die Propaganda, S. C. vol. 5 (1832—36) f. 434v.

15 S, C.G. 1835 (950) f. 398—300v.

16 Brief an Kard. Weld vom 12. 11. 1834, S.C. G. 1835 (950) f. 407—408; ital.
Ubersetzung.

17 S.C. vol. 5 (1832—36) f. 465—472v; ital. Ubersetzung. The Award of Dr St.
Leger and the Decree of the Supreme Court of Judicature at Fort William in

w
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richtshofes formell bestitigt. Am 18. Juli 1835 konnte der Aposto-
lische Vikar der Propaganda mitteilen, dafl beide Parteien den
Schiedsspruch angenommen hétten, und daBl der Streit nach 6 Jahren
nun endlich beendet sei®®. Am 10. November 1834 fand eine Ver-
sammlung der Katholiken von Kalkutta statt, die beschloff, dem
Kardinalprifekten der Propaganda eine Dankesadresse zu schicken
und ihn zu bitten, dem HI. Vater ihren Dank zu ubermitteln *°.

Wir haben gesehen, wie der Apostolische Vikar vom ersten Tage an den
Widerstand der Augustiner gefunden hat. Da das Volk in Indien groflen Wert
auf Auferlichkeiten legte, drangten die Gliubigen ihn, er miisse sich als Oberer
auch durch die Kleidung von den anderen Priestern unterscheiden. P. St. Leger
hatte zuerst daran gedacht, sich ein Doktorgewand anfertigen zu lassen, aber
da der Schneider es nicht machen konnte, lieff er eine rote Soutane mit Mozetta
und Pileolus herstellen, Nun bat er den Propagandaprifekten, er méchte sich
fir ihn verwenden, dafl ihm der HI Vater das Recht gewihre, diese Kleidung
zu tragen. Weil er sich dazu gezwungen sah, hatte er vorldufig die Erlaubnis
vorausgesetzt. Ferner bat er um die anderen bhischoflichen Ehrenrechte, z.B.
daR er sich bei der Prozession das Kreuz voraustragen lassen kénne und das
Volk segnen diirfe. Der HI Vater mochte ihm auch 3—5 Jahre dic Vollmacht
geben, in allen Orten seines Vikariats anldfilich seines Besuches einen vollkom-
menen Ablaf zu verkiinden, der 14 Tage lang gewonnen werden konne. Ferner
bat er um verschiedene Fastendispensen, besonders um Dispens von dem Ver-
bot, am Samstag Fleisch zu essen, wie sie auch in England und Irland gegehen
wiirde. So konnte man viele Siinden vermeiden 2.

Dieselben Bitten wiederholte er in seinem Brief vom 7. 11. 1834. Man mochte
vor allem das Recht zu pontifizieren nicht aul einige seltene Fille be-
schranken 21, '
In seinem Brief an Kardinal Weld in Rom trug er dieselben Bitten vor*,
ebenso im 3.Brief an den Propagandaprifekten vom 28.Dezember 1834%. In
diesem Brief bat er auch um die Vollmacht, die notigen Dispensen bei Misch-
chen geben zu kénnen. Die Generalkongregation vom 15. Mai 1835 befiirwortete
diese Bitten, und nachdem der Hl. Vater in der Audienz vom 31. Mai 1835 seine
Zustimmung gegeben hatte 2, erlieB die Propaganda am 6. Juni 1835 die ent-
sprechenden Dekrete.

Wegen der Dispens fiir Mischehen und zur Losung des Zweifels, ob die Be-’
stimmungen des Tridentiner Konzils in Kalkutta verkiindigt seien, schrieb die
Propaganda an das HI. Officium *.

Bengal in the Matter in Equity of Marc Lackerstcen and Others versus James.
Rostan and Others.

A8 Givol. 5 (1832—36) f. 568—569.

1:22& C. vol. 5 (1832—36) f. 418—429; ital. Ubersetzung ebenda f. 414—415v,
0 Brief vom 20, 10. 1834, S. C.G. 1835 (950) f. 899.

% S.C.G. 1835 (950) f. 405—406.

* Brief vom 12. 11. 1834, S. C. G. 1885 (950) f. 407—408; ital. Ubersetzung.

B 8.C. vol. 5 (1832—36) f. 483—434v.

#8.C vol. 5 (1832—36) f. 384—5384v. Acta 1835 (198) f. 158,

® L.D.B. 1835 (316) . 514.
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Schon in ihrer Dankesadresse an den HI. Stuhl vom 10. November
1834 bestatigte die dankbare Gemeinde, dafl die Arbeit der
Jesuiten merkliche Friichte trage®. Dasselbe versicherte sie in der
Denkschrift an den HI. Stuhl vom 12. November 1834 * und einer
spateren ohne Datum, die nach der Regierungsanerkennung vom
26. Januar 1835 geschrieben ist*, und zwar im Mirz, wie P. St.
Leger in seinem Briefe vom 9. Mai 1835 schreibt *.

So hitte die Mission von Kalkutta eine gliickliche Entwicklung nehmen kénnen,
wenn nicht der Widerstand der Augustiner gegen den Apostolischen Vikar
gewesen ware. Wir haben schon gesehen, wie er von den Geistlichen empfangen
wurde, die doch von rechtswegen seine Untergebenen waren. P. St. Leger lief
sein Ernennungsbreve drucken mit dem Brief, der am 19. April 1834 an ihn
und an den General der Jesuiten gerichtet worden war. Wenn es dort heifit, es
sei der ausdriickliche Wille des HI. Vaters, dafl P. Robert St.Leger in allen An-
gclegenheiten der Mission mit der Propaganda unmittelbar verkehre, so sollte
damit ohne jeden Zweifel der mittelbare Verkehr ilber den Ordensobern
ausgeschlossen werden. Wenn aber P. St. Leger diesen Brief mit seinem Ernen-
nungsbreve drucken und den Augustinern zustellen liefl, so erweckte der Brief in
diesem Zusammenhang den Eindruck, als sollte durch ihn ein mittelbarer Ver-
kehr iber Meliapur oder Goa ausgeschlossen werden. Der Abdruck des Breve
und des Briefes ist vom Apostolischen Vikar selbst am 30. Oktober 1848 als
walire Abschrift beglaubigt 3. Gleichzeitig teilte er allen Augustinern mit, daff
ihre Fakultdten mit dem 1. Januar erloschen wiirden, wenn sie bis dahin nicht
den Apostolischen Vikar um Verlidngerung gebeten hatten 1.

Die Augustiner fanden eine neue Ausflucht. Sie behaupteten,
- P. St. Leger sei durch das Breve zum Apostolischen Vikar von Kal-
kutta, aber nicht zum Apostolischen Vikar von Bengalen ernannt
worden. Darum unterschrieb P. St. Leger von da ab seine Briefe
und Verordnungen immer als Apostolischer Vikar von Bengalen,
er bat die Propaganda, man mége ihm auch offizicll diesen Titel
geben. Die Augustiner drohten, ihn offentlich suspendieren zu
lassen, falls er irgendwelche Kirchenstrafen tber sie verhinge.
Der Apostolische Vikar bat, der Hl. Vater moge erkliren, dafl das
Apostolische Vikariat Bengalen keinem anderen Bischof unter-
stehe . Kardinal Weld berichtete er am 12. November 1834 iiber
diese seine Schwierigkeiten. Um etwas gegen diese Widerspen-
stigen zu erreichen, brauche es unbedingt eine papstliche Erklarung,

26 S.C. vol. 5 (1832—36) f. 418—423.

*7 §.C. vol. 5 (1832—36) f. 402—410.

%8 §.C. vol. 5 (1832—36) f. 461—464.

2 Acta 1836 (199) f. 234,

3 8.C. vol. 5 (1832—36) f. 437—437v.

3 8. C. vol. 5 (1832—36) f. 484.

32 Brief vom 7. 11. 1834 an die Propaganda, S.C.G. 1835 (950) f. 405—406.

\
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dafl seine Jurisdiktion bischoflich sei, unabhingig von Meliapur
und jedem anderen Bischofssitz *. )

Am selben Tag richteten die Katholiken der Stadt eine Denkschrift an den
Kardinalprifekten. Sie ist ohne Datum, doch in einer spiteren wird gesagt, dafl
sic am 12. November 1834 aufgesetzt wurde. Sie berichteten, dafl alle portugie-
sischen Geistlichen, mit Ausnahme von P. Antonius von der hl. Maria, Gegner
des Apostolischen Vikars seien. Der Hl. Vater mége erklidren, Bengalen sei voll-
kommen von Meliapur losgetrennt und der gesamte Klerus von Bengalen nur
dem Apostolischen Vikar Robert St. Leger unterstellt. (Folgen ungefihr 300 Un-
terschriften.)

Am 21.Dezember 1834 lieR der Bistumsverweser von Meliapur in
den Kirchen von Boitakhana, Herz- Jesu und in Bandel ein Rund-
schreiben gegen den Apostolischen Vikar verlesen. P. St. Leger lief§
er es nicht zustellen. In der Nachschrift zu seinem Briefe vom
28. Dezember 1834 sagte der Apostolische Vikar, daff er soeben ein
Exemplar des Rundschreibens erhalten habe, er fligte es dann dem
Briefe bei *. Es war in portugiesisch und englisch abgefafit und am
5. Dezember 1834 von P. Manuel vom Ave Maria®, Exprovinzial
der Augustiner, Bistumsverweser des Bistums Meliapur, erlassen ™.
Der Inhalt war folgender:

1. ,Es ist uns gemeldet worden, daf} ein von Seiner Heiligkeit geschickter Apo-
stolischer Vikar in Kalkutta eingetroffen ist, der sich die gesamte Jurisdik-
tion iber das Bistum Meliapur anmafit. Der Apostolische Vikar hat an den
Generalvikar von Boitakhana einen Brief gerichtet, in dem er ihm mitteilt,
dafl alle Priester dieser Mission vom 1. Januar 1835 die Sakramente nur
noch unter seiner Jurisdiktion verwalten kénnen. Hiermit mafit er sich
die bischoflichen Rechte tiber das Bistum Meliapur an, das 1606 von Paul V.
mit Zustimmung des Kénigs Philipp von Portugal errichtet wurde. Der Papst
und der Konig bestimmten im 4. Paragraphen der Errichtungsbulle, dafl das
Konigreich Bengalen stets unter der Jurisdiktion des erwihnten Bistums
stehen solle.

2. Aus diesem Ubergriff entstcht Zwistigkeit, Streit, Skandal und zuletzt ein
Schisma. Wir machen darum allen unseren kirchlichen und weltlichen Unter-
gebenen bekannt, dafi wir uns verpflichtet sehen a) gegen dieses Vergehen
des Hochw. Herrn Apostolischen Vikars zu protestieren, b) Berufung beim
Erzbischof von Goa, dem Metropoliten dieser Didzese, einzulegen.

3. Wir weisen alle unsere Untergebenen und die Geistlichen der Mission
darauf hin, dafl Paul V. im 6. Paragraphen der Errichtungshulle erklért, der
HI. Stuh] kann dem Kénig Philipp von Portugal und seinen Nachfolgern die
Patronatsrechte nicht aberkennen. Der genannte Konig soll sich niemals dieser

% 5.C.G. 1835 (950) f. 407—408, ital. Ubersetzung.
* 8.C. vol. 5 (1832—36) £. 402—410.
8 SiC. voll & (1832—36) f. 433—434v.

% Am 22. 9. 1798 vom Erzbischof S. Catarina in Goa geweiht. Cf. Monum.
Goana ecl. 111, p. 106.

SESIC G 1836 (951) f. 398—399; ital. Ubersetzung S.C.G. 1837 (953) f.
152—153.

3 Missions- u. Religionswissenschaft 1952, Nr.3
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Rechte verlustig betrachten, es sei, er habe seine ausdriickliche Zustimmung
gegeben, und wenn sie ihm jemals vom HI Stuhl auf irgend eine Weise
genommen werden sollten, soll er diese Aberkennung seiner Rechte als un-
giiltig betrachten. Welche Bulle oder Breve ihm auch immer vom HI Stuhl
zugestellt werden mége, der Verlust der Patronatsrechte soll fiir null und
nichtig gehalten werden, wenn der besagte Konig von Portugal oder seine
Nachfolger nicht ihre ausdriickliche Zustimmung zu ihrer ' Aufhebung ge-
geben haben. g

4. Auflerdem sind wir als portugiesische Untertanen zum striksten Gehorsam
gegen die Gesetze dieses Konigsreiches und die Dekrete des getreuesten
Kénigs verpflichtet. Ein Dekret aus der Zeit Don Josefs I. vom 6. Mai 1765
schreibt aber vor, dafl kein Reskript, Bestimmung oder Bulle des romischen
Hofes Wirkung fiir einen portugiesischen Untertanen hat, wenn es nicht
zuvor die konigliche Genchmigung gefunden hat. Wir hoffen, dafl jedermann
dieses Dekret und den Paragraphen 6 der obenerwahnten Bulle vor Augen
hat.

5. Darum befehlen wir allen Geistlichen von Kalkutta, den Hochw. Herrn Apo-
stolischen Vikar nicht als den Ordinarius dieser Stadt anzuerkennen, bis diese
Frage entweder von unserem Metropoliten in Goa oder von der Regierung
in Portugal, an die wir den Fall berichtet haben, entschieden ist.

6. Dieses Schreiben ist in allen Kirchen der genannten Mission 3 Sonntage
hintereinander vor der Pfarrmesse vorzulesen.®

Ich habe dieses Rundschreiben ausfithrlich wiedergegeben, weil es
am besten von allen Dokumenten die Geisteshaltung des Patronats-
klerus widerspiegelt. Man mufl dabei bedenken, dall auch der
Metropolitansitz von Goa seit 1831 nicht besetzt war, ferner, dafl
in Portugal seit 1833 Kulturkampf war, der 1835 auch auf die
portugiesischen Besitzungen in Indien tibergriff. Nach diesem Rund-
schreiben konnte P.Robert St. Leger nicht langer schweigen, zumal
sein Schweigen, wie er am 25. Januar 1835 an die Propaganda
schrieb, so ausgelegt wurde, als ob er seiner Sache selbst nicht
sicher sei. Darum erliefl er am 4. Januar 1835 ein Hirtenschreiben,
das in der Kirche U. L. Fr. vom Rosenkranz verlesen, dort am Tor
angeschlagen und auch gedruckt wurde .

Der 1. und 2. Punkt setzte die gebotenen Festtage und die Fast- und Abstinenz-
tage fest.

Im 3. Punkt nahm er Stellung gegen das Rundschreiben von Meliapur. Der
Apostolische Vikar kann sich nicht Meliapur unterwerfen, da der Hl. Vater im
Breve ausdriicklich sagt, dafl er nur dem HI Stuhl unterstellt ist. Er kann auch
nicht den Bistumsverweser um die Fakultaten zur Ausiibung der Seelsorge
bitten, weil der HI. Vater selbst sie ihm gegeben hat. Wenn der Bistumsver-
weser behauptet, das Breve hebe die Jurisdiktion von Meliapur und Goa iiber
Bengalen nicht auf, ist er im offenen Widerspruch mit der Bestimmung des
HI. Vaters, daff das Apostolische Vikariat unmittelbar dem HI. Stuhl unterstellt
sei. Er beschuldigt den Apostolischen Vikar, dafl er sich die Jurisdiktion iber
die Geistlichen in Kalkutta anmafle. Dadurch, dafl der HI. Stuhl dem P. St.

% 8, C. vol 5 (1882-36) f. 493—-404; ital. Ubersetzung,




Kowalsky: Die Errichtung des Apostolischen Vikariates Kalkutta 195

Leger das Amt und die Wiirde eines Apostolischen Vikars iibertragen hat, gab
er ihm auch ein bestimmtes Gebiet und machte ihn zum kirchlichen Obern in
diesem Gebiet.

Der Apostolische Vikar hat allen Priestern mitgeteilt, dafl ihre Fakultiten am
1. Januar 1835 ablaufen, wenn sie ihn nicht um Neubestitigung bitten. Da
niemand um diese Bestdtigung eingekommen ist, erklart er hiermit, daff sie alle
Sakramente, die Jurisdiktion erfordern, ungiltg spenden, die anderen unerlaubt.
Auch die Ehedispensen sind ungiiltig. Der Apostolische Vikar forderte die
Glaubigen auf, nicht die Kirchen der widerspenstigen Priester zu besuchen und
auch keine Sakramente aus ihrer Hand zu empfangen. Wortlich fuhr er dann
fort: ,Man mufl den Rundbrief auch in einem anderen Licht betrachten: wenn
er nicht aufriihrerisch ist, so ist er doch eine Aufforderung zum Aufruhr. Ob-
wohl die widerspenstigen Priester unter der englischen Regierung im Schutz
der englischen Gesetze leben, erklaren sie sich selbst als portugiesische Unter-
tanen, die verpflichtet sind, den Gesetzen Portugals und den Anordnungen seiner
getreuesten Majestdt zu gehorchen. Sie fordern auch alle anderen auf, diese
Dekrete stets vor Augen zu haben. Sie behaupten, dafl sie dem Konig von Por-
tugal berichtet haben und seine Entscheidung erwarten, und das in ciner Frage,
die britische Untertanen im Gebiet der englischen Majestat betrifft.” 3

Der Apostolische Vikar hatte gehort, dafl der Gouverneur von Goa
mehrmals in seiner Angelegenheit an den Gouverneur von Ben-
galen geschrieben hatte. Im Anfang Dezember 1834 hatte er ver-
langt, dafl die Jesuiten aus Indien ausgewiesen wiirden, weil ihre
Anwesenheit eine Verletzung der Patronatsrechte des Konigs von
Portugal bedeute. Lord Bentink hatte {iber diese Anmaflung nur
gelacht . Als die Portugiesen sahen, dafl der Gouverneur den
Apostolischen Vikar geflissentlich auszeichnete, ihn oft zum Essen
einlud, und auch die anderen Regierungsstellen, ja sogar der
protestantische Bischof und sein Klerus ihn praktisch als Aposto-
lischen Vikar anerkannten, wurden sie bescheidener in ihren For-
derungen *. Der Gouverneur von Goa bat darum in einem zweiten
Schreiben, die Frage moge so lange in der Schwebe gehalten
werden, bis der Konig von Portugal und der von England sich iiber
die Frage des Patronatsrechtes geeinigt hédtten®. P. St. Leger
richtete am 7. Januar 1835 darum einen Brief an Lord Bentink, in
dem er betonte, daf} er in allen kirchlichen Fragen nur Rom unter-
stellt sei, in weltlicher Hinsicht aber sei Wilhelm IV. von England
der einzige Herrscher, dem er Gehorsam schulde. Ferner fligte er
eine Abschrift seines Ernennungsbreves und wahrscheinlich auch

® 8.C.G. 1887 (953) f. 154—159.

%0 Brief vom 21. 11. 1835 an die Propaganda, S.C.G. 1836 (951) f. 369—370.
* Brief an die Propaganda vom 9. 5. 1835, S. C. G. 1836 (951) f. 367—368v und
vom 18. 7. 1835, S.C. vol. 5 (1832—36) f. 566—567.

‘2 Brief an Kard. Weld vom 10. 2. 1835, S.C. G. 1836 (951) f. 379—382; ital.
ersetzung.
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ein Exemplar des Rundbriefes von Meliapur vom 5. Dezember
1834 bei. Die katholische Gemeinde gab in einer beigefiigten Denk-
schrift ebenfalls eine Gehorsamserklidrung fiir den Papst und den
englischen Kénig ab *.

Am 18. Januar 1835 schrieb der Apostolische Vikar an Kardinal
Weld, daf er hofft, in wenigen Tagen von der englischen Regie-
rung formell als Haupt der katholischen Kirche in Bengalen aner-
kannt zu werden®. In der Zwischenzeit verbot der Provinzial der
Augustiner in Goa, P. Josef Ribeiro de Carvalho, seinen Unter-
gebenen, den Apostolischen Vikar anzuerkennen, da seine Er-
nennung nicht von der Kénigin von Portugal Dona Maria II. be-
statigt sei®. Dieses Verbot und der Rundbrief des P. Manuel vom
Ave Maria vom 5. Dezember 1834 waren fiir den Apostolischen
Vikar der beste Beweis, daf} die Portugiesen sich in Angelegen-
heiten einmischten, die nur den Papst und England betrafen. Durch
Schreiben des Regierungssekretirs H. T. Prinseps vom 26. Januar
1835 wurde dann auch die Frage im Sinne des P. St. Leger ent-
schieden. Der Sekretdr schrieb im Auftrag des Gouverneurs an
St. Leger.

Sein Brief vom 7. Januar 1835 mit den beigelegten Dokumenten und die Bitt-
schrift eines grofen und einflufireichen Teils der romisch-katholischen Ein-
wohner von Kalkutta, betreffs Anerkennung des Apostolischen Vikars als
Haupt der katholischen Kirche in der Prisidentschaft Bengalen nach dem Wort-
laut seiner vor kurzem erfolgten Ernennung zum Apostolischen Vikar von
Bengalen, habe dem Obersten Rat von Indien vorgelegen; gleichzeitig aber auch
ein Brief des Gouverneurs von Goa, der fiir den portugiesischen Klerus die aus-
schlieBliche geistliche Jurisdiktion in der Prasidentschaft in Anspruch nahm.
Der Gouverneur hat den Sekretir beauftragt, dem P. St. Leger durch dieses
Schreiben anzuerkennen, dal er im Besitz jeglicher geistlicher Jurisdiktion ist,
die ihm das Haupt der romisch-katholischen Kirche tiber die Présidentschaft
Kalkutta verliechen hat. Er versprach ihm jegliche Unterstiitzung und Begiinsti-
gung, die die Regierung gewdhren kann, soweit sie nicht die vollkommene
Gewissensfreiheit, die alle, die unter britischer Herrschaft leben, geniefen, und
die bestchenden Eigentumsrechte verletzen.

Der Gouverneur hat seine besondere Zufriedenheit daritber ausgedriickt, dafl er
die Leitung der groflen Gemeinde dieser Stadt in den Hinden eines geborenen
Untertans der britischen Krone weifl. Die gute Meinung, die er sich von der
Personlichkeit des Apostolischen Vikars gebildet habe, liefle ihn den segens-
reichen Erfolg in der Ausiibung des hohen geistlichen Amtes, das ihm tber-
tragen sei, voraussehen. Es sei nicht nétig hinzuzufiigen, dafl die Regicrung
niemals den Grundsatz anerkennen konne, dafl irgendjemand, der unter briti-
scher Herrschaft geboren und im Genufl aller Rechte eines britischen Untertans

43 Brief an Kard, Weld vom 10. 2. 1885, S.C.G. 1836 (951) f. 879—382; ital.
Ubersetzung.

44 S C. vol. 5 (1832—36) f. 487—488yv.
45 Brief an Kard. Weld vom 10. 2. 1835, 5. C. G. 1836 (951) f. 379—382.
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ist, Untertanspflichten gegen einen fremden Herrscher habe, oder verpflichtet
sei, dessen Amtsgewalt in Gesetzen, die Beziehung zum biirgerlichen Leben
haben, anzuerkennen. Der Gouverneur der Prasidentschaft habe schon durch
die Tatsache, dal er von P. St. Leger Geistliche fiur Kirchen, die von offent-
lichen Mitteln unterhalten werden, anforderte, seine Bereitschaft zum Ausdruck
gebracht, seine geistliche Gewalt zu unterstiitzen, Der Gouverneur konne nicht
glauben, dafl in Zukunft noch irgendeine offizielle Stellungnahme nétig sei. Er
vertraue auf den guten Sinn der romisch-katholischen Gemeinde und auf die
Weisheit und das kluge Vorgehen des P. St. Leger, die verhindern werden, dafl
die Meinungsverschiedenheiten, die leider aufgetreten seien, sich zu einem
dauernden Streit entwickeln. der ein ernstes Hindernis fiir den Erfolg seiner
segensreichen Aufgabe in der Prasidentschaft wire.
Auf das Ergebenheitsschreiben der katholischen Einwohner von Kalkuita, das
dieselben Gedanken wie der Brief des P. St. Leger ausspriche, betreffs des
Rundschreibens. das gewisse Mitglieder des katholischen Klerus in zwei Kirchen
der Stadt verlesen haben, hat der Gouverneur mit Worten der Anerkennung
und Ermutigung geantwortet.
Auf das Ansinnen der Regierung von Goa, die Sache auf sich beruhen zu
lassen, bis der Konig von Portugal und England sich geeinigt hatten, hat der
Gouverneur geantwortet, er konne dem Haupt der portugiesischen Nation keine
Mittlerstellung zuerkennen, die ihn befahigt, irgendwelche geistliche oder welt-
liche Angelegenheiten im englischen Gebiet zu ordnen; die Regierung habe nicht
die Absicht, sich in bestehende Rechte einzumischen 46,
In diesem Schreiben steht fest:
1. Die Regierung erkennt dem Apostolischen Vikar die Jurisdiktion zu, die
ihm das Haupt der romischen Kirche, der Papst, gegeben hat.
2. Sie lehnt jegliche Einmischung Portugals in geistliche oder weltliche Ange-
legenheiten im englischen Gebiet ab.

Lourengo baut auf den letzten Satz des Schreibens: ,Die Regie-
rung hat nicht die Absicht, sich in bestehende Rechte einzumischen®
folgenden Syllogismus auf*. Die englische Regierung widersetzt
(im Text heifit es: mischt sich nicht ein) sich nicht den bestehenden
Rechten. Das Patronatsrecht ist aber ein Recht, das schon seit Jahr-
hunderten besteht, und das die Regierung schon mehrfach aner-
kannt hat. Also widersetzt sich die englische Regierung nicht dem
Patronatsrecht. — Mit anderen Worten, der letzte Satz des Briefes
hebt alles auf, was vorher gesagt wurde.

Selbst wenn man zugibt, dafl mit den zuletzt erwihnten bestehen-
den Rechten nicht die bestehenden Eigentumsrechte gemeint sind,
scheint mir doch eine andere Erklarung niherliegend zu sein. Der
Gouverneur will keine theoretische Abhandlung iiber das Patro-

% 8.C. vol. 5 (1832—36) f. 401—401ly und f. 411—411v; von C. Lackersteen
beglaubigte Abschrift. (Es ist ein Doppelbogen, in dem andere Akten ecinge-
heftet sind, darum die seltsamen Seitenzahlen) 2. Abschrift: ebenda f. 545—
546, ebenfalls von Lackersteen beglaubigt. Ital. Ubersetzung S.C.G. 1836 (951)
f. 398—398v.

*" Lourengo, Utrum fuerit Schisma Goanum, p. 71.
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natsrecht schreiben; was ihn interessiert, ist die praktische Ausiibung
des Patronatsrechtes, und da sagt er mit klaren Worten, daf die
englische Regierung die Ausiibung des Patronatsrechtes im eng-
lischen Gebiet nicht duldet. Die theoretische Frage nach dem
Bestand dieses Rechtes interessiert die englische Regierung nicht.
Man merkt es dem Schreiben formlich an, wie peinlich es dem
Gouverneur war, in einem kirchenrechtlichen Streit Stellung zu
nehmen. Dieses Schreiben driickt wohl am besten die englische
Grundauffassung den Apostolischen Vikaren gegeniiber aus. Als
Haupt der katholischen Kirche in einem bestimmten Gebiet wird
der anerkannt, den der Papst dazu bestimmt hat. Thm sagt man
Hilfe und Unterstitzung zu, bei Wahrung der Gewissensfreiheit
und der bestehenden Eigentumsrechte.

Wie in dem Schreiben gesagt wird, hatte die Anerkennung keine
eigentumsrechtlichen Folgen. Obwohl der ganze Widerstand in
Kalkutta nur von den Augustinern, einem gefliichteten Franzis-
kaner aus Macao und der Familie de Souza kam, hatte diese kleine
Gruppe doch alle Kirchen, mit Ausnahme von dreien, namlich zwei
in Kalkutta (U. L. Fr. vom Rosenkranz und die Kirche unter P. Paut
von Gradoli in Howrah) und eine Garnisonkirche, 8 km von Kal-
kutta entfernt (Dum-Dum), in der Hand. Da das biirgerliche Recht
das kanonische Recht nicht anerkannte, d. h. durch die Tatsache,
dafl die Regierung den P. St. Leger als Apostolischen Vikar aner-
kannt hatte, iibertrug sie ihm nicht gleichzeitiz das Recht auf die
katholischen Kirchen in seinem Bezirk, — genossen die Augustiner
fiir ihre Kirchen den Schutz, den das englische Recht dem Privat-

eigentum gewahrte *.

Nachdem der Apostolische Vikar am 1. Januar 1835 die Fakultiten der Augu-
stiner aufgehoben und am 4. Januar in seinem Hirtenbrief offentlich Stellung
gegen sie genommen hatte, schickten diese seinen schirfsten Gegner P.Teixeira
mit 12000 Rupien nach London. Am 18. Januar 18385 schrieb P. St. Leger an
Kardinal Weld, daf8 P. Teixeira am 15. Januar an Bord der ,Asia® abgefahren
sei. P. St. Leger wollte auch Msgr. Bramston verstindigen, fiir den Fall, daf
Teixeira sich an ihn oder an die Direktoren der Ostindischen Handelsgesell-
schaft wenden sollte .

P. St. Leger warnte auch die Propaganda vor P. Teixeira. Er hatte gehort, daf
der Vertrauensmann der Augustiner auch nach Rom gehen wolle. Er hatte sich
geriihmt, dort mit Geld alles erreichen zu konnen. Nach Ansicht P.St.Legers
strebte er nach dem Bistum Meliapur 5.

In Kalkutta startete man eine wiiste Hetzkampagne gegen den HI. Vater und
den Apostolischen Vikar. P.St.Leger konnte nicht klar beweisen, dafi die

18 Brief vom 21. 11. 1835 an die Propaganda, S.C.G. 1836 (951) f. 369—370.
19 S.C. vol. 5 (1832—36) f. 487—488v; ital. Ubersetzung.
5 Brief an die Propaganda vom 9. 5. 1835, S. C.G. 1836 (951) f. 867—368v.
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Augustiner die Artikel selbst geschrieben haben, aber er war sicher, daf} sie die
Schreiber inspirierten. So schrieb z.B. einer: ,Da die Volker Europas sich vom
Joch des Papsttums befreit haben, schickt er nun seine Missionare nach Asien,
um sich diese Volker zu unterwerfen.“ Ein anderer schrieb: ,In Madras wollen
wir kliiger sein und dafiir sorgen, dafl der neue Apostolische Vikar keine Kirche
findet, wo er Messe lesen kann, und kein Haus als Unterschlupf fiir sich und
seine Begleiter, so dafl er gezwungen ist, dorthin zuriickzugehen, wo er herge-
kommen ist. In Kalkutta ist der Apostolische Vikar leider eingedrungen, wir
wollen aber sorgen, dafl er keine Fortschritte macht.“ Es waren vor allen die
drei Sohne der Frau de Souza, der Stifterin der Herz-Jesu-Kirche, die den
Augustinern halfen, wo sic konnten, und die auch das nétige Geld gaben, um
diese Schriften drucken zu lassen ®.

Am 6.Mirz 1835 antwortete P. Antonius von der Himmelfahrt,
Pfarrer von der Herz-Jesu-Kirche und Generalvikar des Bistums
Meliapur fiir Bengalen, auf den Hirtenbrief des Apostolischen
Vikars vom 4. Januar 1885. Er schlug eine neue Losung vor. Der
HL. Stuhl wollte durch das Ernennungsbreve nur P. St. Leger und
seine Begleiter von der Jurisdiktion Meliapur ausnehmen, nicht
aber ganz Bengalen von dieser Didzese lostrennen. Zum Schluf} das
iibliche: Ceterum censeo, der Patronatsklerus empfingt Befehle
von Rom nur tiber Lissabon *.

Die Katholiken schickten eine neue Denkschrift an die Propaganda, sie tragt
kein Datum, aber aus dem Brief P. St. Legers vom 9. Mai 1835 wissen wir, daf}
sie vom Mirz 1835 ist. Wie in der ersten vom 12. November 1834 baten sie, der
HI. Vater mége eindeutig erkliren, dafi Bengalen nicht mehr unter der Juris-
diktion von Meliapur stcht, daR P. St. Leger allein in Bengalen bischofliche
Jurisdiktion ausiibt, und dafl alle Geistlichen in der Prisidentschaft Kalkutta
ihm allein unterstellt sind. Bitten, die auch der Apostolische Vikar in jedem
seiner Briefe wiederholte. Die Denkschrift berichtete, dafi dic Regierung P.
St. Leger als Haupt der katholischen Kirche in Kalkutta anerkannt habe. Trotz-
dem verharrten die Augustiner in ihrem Widerstand, obwohl sie wuBten, daf
das Volk gegen sie war, und daf sic selbst am Niedergang der katholischen
Religion in Kalkutta Schuld trugen 5.

Am 7.Mai 1835 schrieb Frau Pascoa Baretto de Souza, die Stifterin der Herz-
Jesu-Kirche, an den HI. Vater. Niemand mehr in Kalkutta wisse, wer Jurisdik-
tion hat, jede Partei habe tiber die Kirchen der anderen das Interdikt ver-
hingt. Der HI. Vater mochte doch die Sache klar stellen®. Der HI. Vater lie
ihr am 26. Januar 1836 durch die Propaganda antworten, P.St. Leger habe das
Interdikt zu Recht iiber die Herz-Jesu-Kirche verhingt, sie solle sich mit ihrer
Kirche dem Apostolischen Vikar unterstellen, und der Pfarrer der Kirche, P. An-
tonius von der Himmelfahrt, soll diesen um die Fakultdten bitten ®.

51 Brief an die Propaganda vom 17. 8. 1885, S.C. vol. 5 (1832—36) f. 513—514.
% Tree Antonio de Assumpgdo: Reply to the Pastoral Letter of Dr St. Leger.
52.8.C. vol. 5 (1832—36) f. 448—456; ital. Ubersetzung ebenda f. 461—464.

3 8. Cvol 5 (1832—36) f, 443—447.

% L.D.B. 1836 (317) f. 39v—40v.
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Um die Schwierigkeiten zu beseitigen, erliefl der HI. Vater am 27. De-
zember 1834 durch die Propaganda ein Dekret, in dem er ausdriick-
lich erklarte, daf} alle Kirchen, auch die der Augustiner, sowohl in
der Stadt Kalkutta, als auch in der gleichnamigen Prasidentschaft,
die schon bestehenden, und auch die, die in Zukunft noch gebaut
werden, unter der Jurisdiktion des Apostolischen Vikars stehen®.
Wie der Kardinal Sala-der Generalkongregation vom 19. Septem-
ber 1836 mitteilte, hatte der' Hl. Vater am 22. Dezember 1834
eigenhdandig das Reskript geschrieben, nach dem das Dekret ange-
fertigt wurde *.

Im Oktober 1835 kam das vom Apostolischen Vikar so lange er-
sehnte Dekret vom 27. Dezember 1834 in Kalkutta an. Uberbringer
war der Franziskanerpater Veralli, der auf der Reise nach China
war. Da sein Begleiter in Mokka am Fieber gestorben war, nahm
er samtliche Breven und die Geschenke Gregors XVI. an die Fiir-
stin Johanna Sombre, die sich im Gepick des Verstorbenen be-
fanden, an sich und lieferte alles dem Apostolischen Vikar von
Kalkutta ab. P. St. Leger verhandelte mit dem Gouverneur, der
versprach, Breven und Geschenke auf sicherem Wege nach Agra
und Ceylon weiterzubeférdern®™. P.St.Leger stellte den Augu-
stinern das Dekret vom 27. Dezember 1834 zu und bat sie, sie
mochten nun den Widerstand aufgeben, da der HI. Vater seine
Jurisdiktion in einer Weise bestitigt habe, die jeden Zweifel aus-
schlosse. Er liefl ihnen 30 Tage Bedenkzeit. Drei Briefe kamen un-
geoffnet zuriick®.

Am 28. November 1835 antwortete der ehemalige Generalvikar
fir Bengalen, P. Antonius von der Himmelfahrt, er habe das
Dekret, das ihm am 15. Oktober 1835 zugestellt worden war, am
29. Oktober 1835 an den Bistumsverweser von Meliapur weiterge-
leitet™. Dieser legte am 11. November 1835 Protest gegen das
papstliche Dekret ein und verweigerte in aller Form den Gehorsam.
Er verbot den Geistlichen unter Strafe der Suspension, den Laien
aber kraft der Tugend des Gehorsams, sich unter die Jurisdiktion
des Apostolischen Vikars zu begeben, denn die einzige rechtmafige
kirchliche Obrigkeit sei und bleibe fiir Bengalen der Bischof von
Meliapur ®. Der Protest des Bistumsverwesers wurde in den Kir-
5 L.D.B. 1834 (315) f. 695—696.

5 Acta 1836 (199) f. 236.

58 Brief vom 26.10. 1835 an die Propaganda, S.C. vol. 5 (1882—36) f. 625—624.

% Brief an die Propaganda vom 21. 11. 1835, 5. C. G. 1836 (951) f. 369—370.
% S, C. G. 1836 (951) f. 874.

oL 8. C. G. 1836 (951) f. 372—878; ital. Ubersetzung S. C. G. 1887 (953) f. 160—
161v. ‘
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chen von Kalkutta verlesen. P.St. Leger schickte eine Abschrift da-
von nach Rom ®.

Um die Zeit erhielt P.St. Leger einen Brief von Msgr. O’Connor,
der ihm mitteilte, dafl er in Madras dieselben Schwierigkeiten mit
dem Bistumsverweser von Meliapur habe. Er bat den Apostolischen
Vikar von Kalkutta, mit ihm in Rom einen gemeinsamen Schritt zu
unternehmen, dafl die Jurisdiktion, die bisher die Diczese Meliapur
gehabt hatte, auf die Apostolischen Vikare von Madras und Kal-
kutta tbertragen wiirde®. Um nun auch seinerseits einen klaren
Trennungsstrich zu ziehen, erkldrte der Apostolische Vikar in
einem Hirtenschreiben vom 1. Januar 1836 die Augustiner mit ihren
Anhingern und den Bistumsverweser von Meliapur wegen ihrer
Widerspenstigkeit und ihres Ungehorsams gegen die klaren Be-
fehle des Hl. Vaters als Schismatiker. Er verbot den Glaubigen,
ihre Kirchen zu besuchen und die Sakramente aus ihrer Hand zu
empfangen . Zwei Exemplare des Hirtenbriefes schickte der Apo-
stolische Vikar nach London an P. Lythgoe SJ, damit er sie nach
Rom weitergebe .

In seinem Brief vom 1. Mirz 1836 erkldrt P. St. Leger der Propa-
ganda die Griinde, die ihn zu diesem Schritt bewogen haben. Durch
die Vorfille der letzten Jahre waren die Strafen der Suspension
und Exkommunikation zum Gespott der Menge geworden, die
jegliche Furcht vor ihnen verloren hatte. Darum zog der Aposto-
lische Vikar vor, zu erklaren, die widerspenstigen Augustiner und
ihre Anhdnger hatten sich durch ihren Ungehorsam von dem durch
Christus eingesetzten obersten Hirten und Lehrer der Kirche ge-
trennt und seien von selbst den fiir die Schismatiker vorgesehenen
Strafen verfallen®. — Der HI. Vater lieR dem Apostolischen Vikar
am 9. August 1836 durch die Propaganda sein besonderes Lob fiir
sein Vorgehen und seine Klugheit, die er in diesem Hirtenbrief be-
wiesen hatte, aussprechen?.

® Brief an die Propaganda vom 12.12.1835, S.C.G. 1836 (951) f. 371,

% Brief an die Propaganda vom 26.12. 1835, 8. C. G. 1836 (951) f. 375.

% 8. C. vol. 5 (1832—36) f. 651—652 (Auszug); ital. Ubersetzung ebenda f. 650—
650v, 5. C. vol. 6 (1837—38) f. 134—139v (vollst. Text).

% Brief an die Propaganda vom 21. 1. 1836, S. C. G. 1836 (951) f. 375.

8 5.C.G. 1836 (951) f. 388—389v.

SOICTY. B 1836 (317) f. 662—663v.
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IGAL UND MANA

11. Der Mana-Begriff
(SchluB)

In ganz Polynesien und dem &stlichen Melanesien ist der Mana-
Begriff pravalent, von dem Hardy annimmt: ,The concept of
mana as the manifestation of dynamic, psychic energy ... is Indo-
Polynesian.“* Vereinzell findet sich das Wort abgeandert, z. B. zu
manu auf Tikopia und zu mena auf San Cristoval, aber die Bedeu-
tung bleibt iiberall dieselbe. Bevor wir uns mit der Begriffserkla-
rung befassen, versuchen wir uns vorerst klar zu werden tiber den
Wortsinn. Nach Raymond Firth besitzt der Terminus ,Mana“ eine
vierfache Bedeutung, ndmlich: ,Donner — ,Vater® — Praposition
Hfur ihn® —  wirksam®. Auf Tikopia, und nur dort, gilt Mana nur
als Synonym fiur das gebrauchlichere ,Manu®, was ebenfalls in
vierfachem Sinne gebraucht wird, als ,Vogel® — ,Name eines
Atua-Geistes“ — ,Wettergott” — ,wirksam®“?®. Fiir unsere Unter-
suchung konnen ,Vogel® und’ ,Priposition ausscheiden?® Die
tibrigen Begriffe: Donner — Vater — Wettergott — wirksam sind
in ihrer Beziehung zueinander nicht so verschieden, wie es auf den
ersten Blick scheinen mochte. Man kann sich sehr gut vorstellen,
dafl mit ,Mana“ eine alte Gottheit gleichgesetzt wurde, die als
Vater der Menschen galt, im Gewitter zu ihr redete und ihre Macht
offenbarte. Diese Auffassung ist ja auch in Melanesien und auf
Neubritannien im besonderen weit verbreitet *. Im heutigen Denken
der Polynesier steht freilich Mana als Machtbegriff durchaus im

1 E. 8. C. Handy, Polynesian Religion, B. P. Bishop Museum, Bull. 84, 1927,
5. 313!

2 R. Firth, The Analysis of Mana: An Empirical Approach, in: Polynesian
Anthropological Studies, New-Zealand 1941, S. 195 f.

* Dafl eine Priposition als Grundlage fiir ,Mana“ ausscheidet, ist offensichtlich.
Das gleiche gilt fiir manu-Vogel. Es ist auffallend, dafi Tikopia diese singuldre
Gleichsetzung von mana-manu hat; im ganzen iibrigen Gebiet sind beide Ter-
mini streng voneinander verschieden gebraucht: Mana (mena) bedeutet immer
nur ,Kraft® und Manu immer nur ,Vogel®, speziell ,Huhn®. Bei den Gunantuna
finden wir es wieder in: manu-qulai (Seeadler).

4 Bei den Papuo-Baining z. B. spricht Rigenmucha (aufler im Schwirrholz bei den
Initiationen) in Donner und Beben zu den Menschen, wenn er seine Kultpldtze
instandgesetzt haben will. Auch der Kumbai der Bariai duflert seinen Unwillen
im Gewitter. Dann halten ihm die Frauen zur Versohnung kleine Kinder und
wertvollen Schmuck entgegen, genau wie in Nakanai, wenn Tauna Salemo, der
Herr des Himmels, ziirnt.
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Vordergrund und alle anderen Erwigungen treten dahinter
zuriick.

Wie beim Igal, so sind auch beziiglich des Mana dic Forscher in ihren Unter-
suchungen nicht zu ganz einheitlichen Resultaten gekommen; auch unter ihnen
ist der Disput iiber Personlichkeit des Mana noch nicht zu Ende. Handy definiert
es, wie bereits gesagt, als Offenbarung einer dynamischen, psychischen Kraft,
,derivated ultimately from the Supreme Being and permeating all other beings
and nature® . Allgemeiner driickt sich Williamson aus: ,Manu is a manifesta-
tion of the specific powers of gods (man sollte besser sagen: vergottlichte
Ahnen), or an attribute of successful human beings whose authority is rein-
forced by it in concrete social situation.”® Ahnlich sieht Firth die einzige und
wirldiche Quelle des Manu in der Geisterwelt: ,Manu does not mean the exer-
cise of human powers but the use of something derivated from gods and an-
cestors. 7 Auf San Cristoval wird das Mena zuriickgefithrt auf den Hochsten
Geist Agunua als letzte Instanz; durch ihn wird es an die andaro-Seelengeister
weitergeleitet 8, Kronzeuge fiir den melanesischen Mana-Begriff ist Codrington,
auf dessen umfangreiche Forschungen die meisten Autoren sich stiitzen: ,That
invisible power which is believed by the natives to cause all such effects as
transcend their conception of the regular course of nature and to reside in
spiritual beings ... is that generally known as mana“ (S.191). Diese Kraft, dic
er an sich unpersonlich auffaflt, wird von einem auf andere ibertragen durch
nsecret forms of words to which the power to work is given by the names of
the spirits or ghosts“?. Mit diesen Zeugnissen wollen wir uns vorderhand
begniigen.

Welches sind nun die Aussagen der Eingeborenen selbst iiber den Inhalt des
Manu-Begriffes? Ein angesehener Greis, Tikao mit Namen, gab an: , ... es sei
untilghar. Man kénne sagen, es wire Gott, dessen Macht nicht beschrankt ist.
etwa die Allmacht Gottes.* Wetter und Erdbeben werden bewirkt durch das
Mara, ,gegen das niemand aufkommen kann und das vom Beginn bis zum
Ende der Welt dauert und ihr Leben erhalt®. ,Mana existiert iiberall auf der
Erde.“ Die vergottlichten Ahnen und Kulturheroen ,befinden sich im Mittel-
punkte des Weltkreises, bemichtigen sich dieses Mana, lenken die Elemente
und machen das Wetter 19, Jede Volksgemeinschaft und alle begnadeten Indi-

® Handy, Polynesian Religion (a. a. O.) S. 313.

%Williamson—Piddingtou, Essays in Polynesian Ethnology, Cambridge 1939,
. 264.

* Firth, The Analysis of Mana, PAS, S. 208.

8 C. E. Fox, The Threshold of the Pacific, London 1924, S. 251. In diesem Zu-
sammenhang weist der Autor auch hin auf einen Zusammenhang zwischen mena

und manawa (Atem). Etymologisch wohl kaum, begrifflich ja! Man denke an
die Whakaha-Zeremonie der Maori, von der Elsdon Best, The Maori, Welling-
ton 1924, Bd. I, SS. 245, 389, berichtet: Dadurch dafl jemand seinen Mund an
eine begnadete Person legte und dabei den Atem einsog, konnte er dessen Mana
in sich selbst aufnehmen. In derselben Weise konnte natiirlich auch Mana aus-
gehaucht werden. Wir kommen darauf zuriick.

 R. H. Codrington, The Melanesians (2.a.0.) 8. 191 und 193.

10, Zitate, entnommen aus Beattie, Mana described by Mr Tikao (Ngai-Tahu),
Journ. Polynes. Society 30 (1921), sind zu finden in: R. Thurnwald, Neue For-
schungen zum Mana-Begriff, Archiv fiir Religionswissenschaft 1929, S. 94 ff.
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viduen nehmen Anteil an dieser tUberweltlichen Kraft: ,Das Mana des Maori-
Volkes, das dieses erhielt, ... lag in den Stammbaumen (whaka-papa), in der
Kraft der Ahnen, dic das Mana in die Welt brachten® . Im Einzelmenschen
“ (vor allem Hauptling und Medizinmamn) hat es im Haupte seinen Sitz: ,Mana
lodges in the top of the head of the man, it never resides in the belly. On the
other hand it is said that Manu resides in the lips and might thus be exspected
to go out in speech to exercise its effect.“ ,The Manu is in you, there in your
hand which touches and your outer lips.“ ,Muna manu kuou te ariki ¢ manu (ich
sage, dafl der Hiuptling Mana ist)“; ,te manu ena i te ngutu te ariki (Mana ist
da auf den Lippen des Hauptlings).® Mana ist Leben: ,E faia toku mana ne
manu, ne nofo ko ia, manu rei (weil mein Vater Manu war, lebte er).“ ,Na
manu ¢ sori mai i nga atua (seni Manu ist gegeben her von den Gottern).” 12

Und nun erhebt sich zum zweiten Male die Frage: Ist dieses Mana,
diese ,mysteriose Kraft oder Potentialitat, die gewissen Wesen,
Dingen, Handlungen, Zustanden usw. innewohnt und sich in der
Art ihres Wirkens zu erkennen gibt“ *, ist diese Mana-Kraft tat-
sachlich etwas Unpersonliches, oder weist sie auf eine Urpersionlich-
keit als Ursprung und Triger zuriick? So weit sind wohl alle der-
selben Meinung, dafl diese Kraft, die die Welt erfiillt, sich in den
grofien Ahnengeistern oder Halbgittern, wie man sie nennen mag,
akkumuliert hat und von dieser Quelle aus auf bestimmte Men-
schen (Hauptlinge, Zauberer, Initiierte) und auch auf bestimmte
Naturobjekte tiberstrahlt. Was aber ist das Wesen dieser Allmacht?
Ein unabhingig fir sich existierendes Etwas? Oder im Grunde ge-
nommen nur die Eigenschaft eines gottlichen Schipfers, im Glauben
der heutigen Eingeborenen allerdings mehr und mehr verselb-
standigt? **

Hier zunichst eine Zwischenbemerkung. Fine heillose Verwirrung hat die
Literatur tiber die Religion der Polynesier angerichtet, indem sie kritiklos die
Begriffe von ,Gott* und ,Gottern® durcheinander wirft und keinen Unterschied
macht zwischen Atua par excellence 'und Atua par participation. Schuld daran

ist freilich die Sprechweise der Insulaner selbst, die heute Gott und vergéttlichte
menschliche Ahnen beide mit dem gleichen Terminus bezeichnen, obwohl es

1 Thurnwald, Neue Forschungen, S. 96.

12 Firth, The Analysis, S. 202.

13 Ernst Arbman, Seele und Mana, Archiv fiir Religionswissenschaft 1931, S. 293.
* Die These Codrington’s war, dafl das melanesische Mana selbst unpersonlich
sei und durch-unpersonliche Media wirke, wenn es auch letzlich auf Mitteilung
durch Natur- und Totengeister zuriickgeht. Gegen diese Auffassung wendet sich
Arbman (a. a. 0.). Uber einen dhnlichen Machtglauben ‘der Afrikaner schreibt
P. Schebesta: ,Ich fasse diese ,Kraft' im Sinn des polynesischen Mana auf; es
ist eine an sich unpersénliche Kraft, die im Weltall zerstreut ist und sich indivi-
duell in den Dingen, Tieren und Personen auswirkt. Es ist nicht so, . . . daff
die Welt von dieser Kraft belebt wurde, sondern, dafl sie in der Welt sozusagen
aufgestapelt ist.“ (Rezension im Anthropos 46/49, S. 458 zu Tempels, La Philo-
sophie bantoue, Elisabethville 1945.)
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sicher ist, daB sie gedanklich einen Unterschied machen. Die Kulturbringer,
denen die Weltausgestaltung und die Beherrschung der Naturkrifte zugeschrie-
ben wird, sind nicht eigentlich ,g6ttlich®, sondern tibermenschlich und verdanken
ihren Machtbesitz nur der Anteilnahme an einem hoheren, tiber ihnen stehenden
Prinzip. Diesem letzten Prinzip, dem auch die ersten Stammesahnen der Mensch-
heit ihren Ursprung verdanken, kommt allein und urspringlich der Titel
JAtua® (der Erste, der Alte, der Herrscher) zu 5. Dieses Urwesen wurde gedacht
als reiner Geist wie ,ein unsterblicher Schatten® und ,ein allméichtiger Hauch® 18,
Nie hat er selbst diese Erde betreten im Gegensatz zu den vergéttlichten Stam-
mesahnen, die vielfache Gestalt annahmen’. Die Menschenseele galt als ein
Strahl von der Macht und Herrlichkeit Gottes, der sich von ihm losloste und
nach Durchlauf mehrerer himmlischer Sphiren zur Erde kam und Mensch
wurde 18,

In New Zealand sowohl wie in Hawaii fithrte diese Atua-Gott-
heit den Namen lo (auch To und A), wihrend die Tuamotu-Insu-
laner sie Kio oder Kiho nannten®. In den von Stimson veroffent-
lichten Schopfungsmythen, die Williamson als ., Polynesian versions
of Christian teaching® verwirft, treten allerdings auffallende Glei-
chungen mit dem Genesisbericht zutage, so daff eine christliche Be-
einflussung nicht ganz von der Hand zu weisen sein mag. Aber der
Kern der Mythe ist sicher genuin polynesisch, da der Io-Glaube
und der Io-Kult unabhingig von einander auf solch ausgedehnten
Inselgebieten wie New Zealand, Hawaii und Tuamotu zu finden

* Dem Atua liegt das allgemein-ozeanische Wort tua, tuai (alt) zugrunde, das
in Borneo mit dem Prifix a- gefunden wird. Die mohammedanischen Malaien
brauchen tuan (Herr) in der Form von Tuhan fiir ,Gott*. In allen polynesischen
Bibeliibersetzungen wird ebenfalls Atua im Sinne von ,Gott* gebraucht nach
W. G. Ivens in Man (Nr. 86 und 101), gemaf Miscellania, Anthropos 23/24,
5. 1092. Bei den Gunantuna bezeichnet ma-tua-n ,Onkel* von Mutters Seite.
% ,M. Marsden demandait un jour & un insulaire comme il se figurait I’Atoua;
celui-ci répondit: ,Comme une ombre immortelle. Quand j’addressais la méme
question a Touai, ce chief disait que I’Atoua était un esprit, un souffle tout-
puissant, en laissant échapper tout doucement son halaine pour micux exprimer
sa pensée.” Dumont d’Urville, Voyage autour du Monde et & la recherche de
la Pérouse, Paris 1832—38, Bd. 11, S. 576.
7 ,The New Zealanders believed that the god never visited the earth, but that
the spirits of their deified ancestors did . . . In some instances the spirits of
their deified ancestors entered the bodies of lizards, spiders and birds; in other
cases they became invisible human beings.® (S. A. Thomson, The Story of New
Zealand, London 1859, Bd. I, S. 113 f) :
' J. White, A Chapter from Maori Mythology, Report of the Third Meeting
gf the Australasian Association for Advancement of Science, Christchurch 1891,
. 360 f.
" To was revealed first in New Zealand. There Io is the name. secretly
guarded by the priesthood and known only to initiates, of the Primal Entity.
The name has recently been identified as Kiho in the Tuamotus, and as lo in
Hawaii.* (Handy, Perspectives in Polynesian Religion, Polyn. Anthr. Studies
1941, S. 360 f.) White (a. a. O.) kennt auch: A oder To.
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sind. Das deutet doch hin auf eine tatsachlich archaische Religion,
die der heutigen vorausliegt und die Verehrung eines Hochsten
Schopferwesens zum Gegenstand hatte®. Dieser alte Atua-Gott
ist Ursprung und Quelle alles Mana, aller Lebens- und Schopfer-
kraft in der Welt: ,Bei den Maori geht das Mana von der Gott-
heit Jo aus.“* Es ist deshalb nichts anderes als eine unterbewufite
Reminiszenz, was Hocart von den christlich gewordenen Einge-
borenen berichtet: ,So rooted is the tendency to look for a spirit
behind mana, that natives who want to be orthodox Christians,
and yet believe in mana of a thing ascribe that mana to God.“ ®

In der Folgezeit hat sich der ehemals Gott allein zukommende Titel Atua ver-
allgemeinert und ausgedehnt auf die untergeordnete Geisterwelt, die den Le-
benden naher stand als die weltferne Gestalt des Hochsten Wesens 2, Jeder
Hiuptling, jede Insel besal nun einen eigenen Atua-Ahnherrn als Beschiitzer
und Kraftspender, meist in einem Vogel, Fisch oder anderem Ding inkorpo-
riert 2. Zuweilen findet selbst eine Gleichsetzung von Atua mit varua (Toten-
geist, Seele auflerhalb des Korpers) statt?. Ja selbst noch lebende Menschen
vornehmen Standes und groflen Einflusses konnten den Titel eines irdischen
Atua erlangen, wenn sie zum Beispiel nachweisen konnten, dafl sie einer ge-
schlechtlichen Verbindung von Geist mit Menschenweib entsprossen waren. ,, ...
the chiefs and priests were believed to be the offsprings of certain gods who
came down from the temple Nahe-rangi, and cohabited with the daughters of
Tiki.“ 26

Dieser durch die allméhliche Verderbung des Atua-Begriffes entstandenen Stufen-
leiter ,von oben nach unten® wollen wir die alte Kosmologie der Maori ent-
gegenstellen. ,Amongst the Maori generally, the universe was held to be divided
into three great states, namely Rangi (or the heavens), Papa (or the earth) and
Te-po (or darkness). Rangi comprised twenty minor divisions ... That most
remote from the earth ... was deemed to be the abode of To, or A, the great

20 Williamson, Essays . . . (a. a. 0.) S. 298 ff. gibt die Schopfungslegende nach
Stimson teilweise wieder.

# Thurnwald, Neue Forschungen zum Mana-Begriff, ARW 1929, S. 109.

22 Hocart, Mana, in: Man 1914, S. 99. Weitere konkrete Belege werden geboten
in: Hocart, Pi¢rres magiques au Lau, Anthropos 1911, S. 726 ff.

2 Hier dieselbe Erscheinung wie bei den Gunantuna. An der Spitze ihrer
Mythologie steht namenlos a Kaia (Der Wundersame, Erstaunliche, vom Verb
kaian, staunen); alle spateren Natur- und Ahnengeister, ja in Ausnabmefillen
sogar kontemporare Personen, wurden ebenfalls kaia genannt. Initiierte gingen
beim Tode in das Igal auf, wurden selbst zu Igal.

#4 Siehe: Durmond d’Urville, Voyage autour du Monde, Bd. V, S. 307.

-2 William Ellis, Polynesian Rescarches (2. edition) 1832, Bd. I, S. 333 f.

2 J. White, A Chapter from Maori Mythology, S. 864. Der Missionar Crook
besuchte einst einen solchen menschlichen Atua: ,. . . cet Atoua était un homme
fort agé; il vivait depuis sa jeunesse . . . dans une grande case entourée dun
enclos, appelée Hae. Dans cette maison était un espéce d’autel . . . Personne
n’entrait dans cette enceinte, a4 I'exeption des hommes attachés au service de
Patoua® (Vincendon-Dumoulin et C. Desgraz, Iles Marquises ou Noukahiva.
Paris 1848, S. 240 £). Verehrung bestand in Menschenopfern.




Laufer: Igal und Mana 207

creator of all things. Here, they believed, was the great temple called by some
Nahe-rangi. Hither ascended all the spirits of the offerings of gratitude or
praise, and all petitions for aid; and hence were dispensed blessings to the
upright, and punishment to the disobedient, to the spirits of the other regions
of Rangi, or to the men of Papa.“ 2?7 Die hier skizzierte hierarchische Ordnung
lift gentigend erkennen, dafl cs einen cigentlichen Polytheismus nicht gibt, daf
die Maori vielmehr in dem Héchsten Wesen den letzten Ursprung alles Gei-
stigen sahen,; das sich durch Zwischenwesen (Kulturheroen) mit dem Materiellen
mischte. Es ist der Urquell aller Mana-Kraft, die sich betitigt ,vom Anbeginn
der Welt bis zum Ende®, die alles erfiillt und durchdringt, und dessen Offen-
barwerden in der sichtbaren Schopfung durch das Mittel der Geistesahnen der
Menschheit wieder auf den unsichtbaren Gott projiziert wird. Wie das Héchste
Wesen immateriell und unsterblich ist, so auch das Mana, sein Mana, das nur
den plastischen Ausdruck seines unbeschriankten Denkens und Wollens darstellt.
Gemif der Auffassung vom Urgeist als ,unsterblicher Schatten® und als ,all-
machtiger Hauch®, ist auch sein Mana etwas Spirituelles, das sich geistig-kérper-
lichen Wesen durch die Seele mitteilt und durch die Seele selbst reinmaterielle
Dinge becinflussen kann. Als erste Geschipfe erhiclten die grofilen Stammes-
ahnen ein Vollmafl von gottlichem Mana und wurden dadurch in die Nahe des
Urgeistes geriickt. Im geistig-korperlichen Menschen ist das Gehirn, der Kopf,
der Sitz des geistigen Denkvermogens und Wollens, das sich der Mitwelt
gegentiber durch den Atem, durch das vom Munde gesprochene Wort ausdriickt:
»Mana ist auf seinen Lippen.® Des weiteren kann die Geisteskraft sich mit-
teilen durch die von ihr ausgel6sten Tatigkeiten der Héande, d. h. durch korper-
lichen Kontakt, durch Schaffen. Ein dritter Weg liegt in der Zeugung durch das
Blut, den Trdger der Seele und des Lebens 28,

Das alles sind den Bewohnern der Stdsee landliufige Begriffe, die nicht von
auswirts erst eingefilhrt worden sind, und die in analogem Sinne wieder von
Gott ausgesagt werden. Man spricht von Gottes ,Stimme®, Gottes ,Schaffen®
und nennt Gott: ,Vater®. Die Stimme des Hochsten Wesens wird vernommen
als leises, heimliches Fliistern, aber auch im Gewittersturm, die Hand Gottes
siecht man im stillen Wachstum der Pflanzen und im gewaltigen Beben der
Felsen. Und der Erwerb der gottlichen Kraft wird verbunden mit Geheim-
initiationen, die eine mystische Zeugung und Neugeburt bezwecken. All das ist
Mana, Gottes Allmacht. Selbst im tiglichen Sprachgebrauch, vollkommen los-
gelst von allen religitsen Bezichungen und Uberlegungen, wird Mana gebraucht,
in Verbindung mit dem Gedanken an cine ,begriffliche Vollendung®. Man sagt:
Ich werde mein Wort erfillen: ein wirksamer Zauberspruch; sein Wort ist ein-
drucksvoll; deine Bitte wird nicht bewilligt; wer wird dich unterstiitzen, damit
deine Rede Wirkung hat usw. All die unterstrichenen Termini werden durch
das Wort mana iibersetzt 2.

*7 J. White, A Chapter from Maori Mythology, S. 360 ff.

* So vermeidet es der Siidseeinsulaner stets, seinen eigenen Namen auszu-
sprechen, weil er dadurch etwas von seinem personlichen Mana weggeben kinnte
zu seinem Schaden. An den tiglichen Gebrauchsgegenstinden haftet durch den
hiufigen Kontakt das personliche Mana des Besitzers. Die Gunantuna sagen:
semen wird aus dem Blut gebildet, das Blut ist daher nicht nur Triger, sondern
auch der Ubertridger des Lebens und der Lebenskraft.

® Zitiert nach: Gudgeon in Anderssen, Maori Religion, PAS, New Plymouth
1941, 8. 299 f.
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Das Mana ist also durchaus keine ,die Welt durchdringende un-
personliche Macht“®. ,How can it be impersonal if it is always
connected with personal beings? Would it not be just as reasonable
to say: Talent, though itself impersonal, is always connected with
some person who directs it. If a book exhibits talent it is because a
man has written it.“ * Es ist somit keine , Substanz®, sondern Eigen-
schaft, Fihigkeit eines geistigen Wesens, wie P. W. Schmidt sagt™.
Das schliefit natiirlich nicht aus, dafl nach der Auffassung der Ein-
geborenen die Mana-Eigenschaft sich in bestimmten Substanzen
kristallisieren kann, z. B. in Blitz, Feuer, Steinen usw. Wie dieser
sekundire Vorgang tatsiichlich zustande kommt, moge das Beispiel
von , Feuer und Blitz“ erlautern. Thurnwald referiert folgende von
Beattie gemachten Angaben: ,Das Mana des Maori-Volkes bestand
im heiligen Feuer, und das Mana verschiedener heiliger Platze
und Hiuser, namentlich auch der grofen Schule der heiligen Magie
(whare wananga) bestand im heiligen Feuer, das dort von dem
Leiter und Lehrer in zeremonieller Weise angeziindet wurde.®
Ferner: ,Ausgangspunkt des Mana-Begriffs bildet das heilige Feuer,
das niemand 16schen oder beherrschen konnte, und zwar das Feuer
des Blitzes.“ ® Der Glaube, dafl es einst auf Erden eine feuerlose
Zeit gegeben hat und die ziingelnde Lohe vom Himmel stammt,
von wo ein Gott sie den Menschen schenkte oder ein Prometheus
sie stahl, ist ein nicht nur in ganz Ozeanien weitverbreitetes Sagen-
motiv®. Wir erwihnten bereits, dal der Himmelsgott vielfach im
Gewitter zu den Menschen redet, der Donner ist seine mit Mana-
Kraft geladene Stimme, die den Blitz gebiert und der Blitz das
Feuer. In diesem Punkte® weicht die Ausdrucksweise der Einge-
borenen von der unsrigen ab, wie z. B. die Aussage der Gunantuna
zeigt: A pipi i pala ra mene, der Donner befreit den Blitz! Ver-
schieden nach dem Kulturstand der einzelnen Stimme, wird er als
Steinbeil, Schleuderstein oder gewohnlicher Steinbrocken aufgefafit,
der beim Aufschlag an diirres Holz ziindet®. Durch Anschlagen

30 Preuss, Glauben und Mystik im Schatten des Hochsten Wesens, S. 29.

31 Hocart, Mana, in: Man 1914, S. 100.

32 P W. Schmidt, Ursprung der Gottesidee, Bd. I, S. 471.

3 Thurnwald, Neue Forschungen zum Mana-Begriff, ARW, S.94, 95. ,Gewdhn-
liches Feuer besafl kein Mana, nur das heilige Feuer®.

3 Vgl. Blinkenberg, The Thunderweapon in Religion and Folklore, Cambridge
1911. P. Holtker, Der Donnerkeilglaube vom steinzeitlichen Neuguinea aus ge-
schen, Acta Tropica, Basel 1944, S. 30—51. P. Laufer, Beitrag zum Thema:
Donnerkeilglaube in der Siidsee, erscheint im néchsten Anthropos.

35 Laufer, ebda.
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von Flint oder durch Reiben zweier Holzer haben die Menschen
dann die Kunst erlernt, selbst Feuer zu entfachen, und zwar war
dabei starkes Anblasen mit dem Munde unerlafilich, sollte die
Flamme aufschlagen. Im ersteren Falle entsteht also das Feuer aus
dem Gewittersturm Gottes, aus dem Hauch seines Mundes, im
zweiten aus dem Hauch des Menschen, der diese Kunst von den
Geistern erlernt hat.

Weiterhin hat diese Kulturerrungenschaft den Menschen iiber das Tier erhoben,
das normalerweise nur rohe, ungekochte Nahrung geniefit, wihrend der Mensch
sic mit Feuer erst zubereitet *. Und als Korperwarme, wodurch sich der Lebende
vom Toten unterscheidet, bedeutet es ,Leben® schlechthin, wihrend das Feuer-
reiben hinwiederum als Symbol geschlechtlicher Zeugung gilt. In jedem Falle
offenbart sich im Feuer eine ,Kraftwirkung®, die letzten Endes zuriickgefiihrt
wird auf eine hohere Macht und darum heilig und vielfach vor Unberufenen
geheim gehalten wird 3%, In dhnlicher Gedankenrichtung verlauft der Kult der
sogenannten Mana-Steine.

ITI. Synthese

Das polynesische Wort Mana kommt auch im Malu-Dialekt der
Gunantuna-Sprache auf den Duke of York-Inseln — aber auch nur
dort — im Sinne von: ,Eingeweihter, in den Geheimbund Auf-
genommener“ vor; auf der gegeniberliegenden Gazelle-Halbinsel
(Kuanua) hat es eigentiimlicherweise aber gerade die gegenteilige
Bedeutung von ,Laie, profaner, uneingeweihter Mensch® ange-
nommen *. Der Grund fiir diesen Bedeutungswechsel ist noch nicht
geklart. Auf jeden Fall aber ist der Begriff des Mana als iiber-
natlirliche Macht im ganzen Gunantuna-Gebiet vorhanden unter
dem Namen ,Igal®. Die zahlreichen Ubereinstimmungen zwischen
polynesischem Mana und melanesischem Igal, die im Laufe unserer
Untersuchung bereits zutage getreten sind, mdgen nun noch einmal
einheitlich zusammengefafit werden.

% Die beiden Kulturheroen des Gunantuna-Stammes erhalten das Feuer mit
dem Auftrag: ,Bereitet eure Nahrung auf dem Feuer vor (und esset keine rohe
Nahrung), damit euer Innerstes verstindig werde. Denn jener, dessen Innerstes
nicht verstindig ist, wird nur im Wald umherschweifen® (P. Kleintitschen,
Mythen und Erzihlungen ... a.a. 0., S. 56.
T Abschliefend erkldrt Thurnwald: ,Trotz der starken Betonung des Feuer-
blitzes miissen wir dessen Beziehung zum Mana als eine spitere zu um andere
Naturerscheinungen kreisenden Gedankenbildern betrachten. Die Verbindung mit
dem Feuer- und Ahnenkult sowie die Beziehungen des Mana zur Mythologie
sind Ergebnisse einer auf Stufen héheren Geisteslebens erfolgenden Systemati-
assierung“ (Neue Forschungen S. 110).

Vel. P, Meier, Die Zauberei bei den Kiistenbewohnern . . ., Anthr. 1913, S.8.
(Kuanua ist Malu-Wort und bezeichnet die ,Dort driilben Wohnenden®, die
Ga.zelianeute.)

4 Missions- u. Religionswissenschaft 1952, Nr.3
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Beide Begriffe widerstreiten allen Erkldrungsversuchen, solange man glaubt,
ohne ein Hochstes Ursprungswesen als Basis fiir Mana- und Igal-Glauben aus-
kommen zu konnen. Wir haben gesehen, dafl die Eingeborenen beide Potenzen
an den Anfang alles Weltgeschehens stellen und als etwas Ubermenschliches,
Auflermenschliches betrachten, aber deswegen noch nicht als etwas Unperson-
liches, fiir sich allein Existierendes. Eine derartige Auffassung ist der Einge-
borenenpsyche absolut fremd *. ,Der Primitive erkennt die Existenz einer iiber-
empirischen Macht, indem er die Beziehung der Zugehorigkeit eines Machenden
zu einem Geschehen erfafit®, Blitz und Donner z.B. fithren ihn zu einem Ur-
heber hinter den Wolken; seine eigenen Handlungen machen ihm diese Schlufi-
folgerung schr geldufig 2. Beeindruckt durch die alles Menschenkonnen iiber-
steigende Kraft, die sich in aulerordentlichen Naturphanomenen offenbarte, wurde
der Naturmensch zur Erkenntnis eines personlichen Hochsten Urhebers gefiihrt,
den die Gunantuna ,Kaia® (Wunder schlechthin) und dic Polynesier ,Kiho®
Kio, To nannten. Die sprachliche Ahnlichkeit dieser Termini, die daraufhin noch
niher zu untersuchen wiren, schliefit einen urspringlichen Zusammenhang unter-
einander nicht aus.

Kaia und Kiho treten aus dem mythischen Dunkel der Vorzeit, aus der Leere,
die sie umgibt, heraus, um zu schaffen und sie mit Leben zu erfiillen. Es ist
erstaunlich zu sehen, wie die Legenden hier wie dort fast im Wortlaut tiber-
einstimmen: ,Kio-the-sleeper slumbered immemorially in the Void, in the Night-
of-utter-blackness, in the Night of profound darkness” . Und: ,Jener Kaia
war noch allein, er safl in dichter Fifisternis. Es war nur dichte Finsternis. Es
war nur dichte Finsternis® . Beidemal eine dreifache Wiederholung. Und
weiter: ,Then Kiho floated upon the surface of the (dark) Primordial-waters,
— it was his Activating-self who did so.“ .Kio was the first original god; it
was he who created and brought to completion the whole universe by means
of magical powers and god-like attributes of his divine assistants® 5. Auch in
der Gunantuna-Mythe bedient sich der Ur-Kaia der beiden Kulturheroen, die er
erschaffen hat, als Weltausgestalter #%. Darauf formte Kio einen Leib aus Erde
und hauchte ihn mit seinem lebenspendenden Atem an, wodurch er in ein Wesen
mit Empfindung umgewandelt wurde #. In dhnlicher Weise schafft der Kaia das

39 P Meier, ebda. S. 11: ,Wir suchen vergebens nach dem Glauben an eine all-
gemeine, zauberische Kraft, die sich an kein anderes Wesen anlehnen, sondern
vollstindig fiir sich allein bestchen soll. Der Kiistenbewohner der Gazelle-Halb-
insel kennt keine solche allgemeine, unpersonliche und ungeistige magische
Kraft. Sein Zauberglaube geht immer von ganz bestimmten Wesen aus. Die
Annahme eines personlichen Prinzips bildet bei den Uferleuten . . . Anfang und
Ende, Fundament und Krone aller Magie.®

4 P Lindworsky, Vom Denken des Urmenschen, Anthropos 1917/18, S. 421.

4 Nach Stimson zitiert bei: Williamson, Essays S. 294.

42 P_Kleintitschen, Mythen und Erzahlungen S. 18.

4 Williamson, Essays S. 294 und 298.

4 Nicht der Ur-Kaia selbst, sondern die beiden Kulturheroen To Kabinana und
To Karvuvu-Purqo formen die Erdoberfliche aus der bereits vorliegenden
Materie: Sie erweitern ein Wasserloch, das iiberflieft und zum Meer wird. Sie
werfen Erdbrocken hinein, dafl Inseln erstehen. Sie tiirmen Steine auf zu Bergen,
bilden Schluchten und ebenes Land usw.

4 _He (Kiho) took the red sand (earth) and shaped it together; next he exhaled
upon it his vitalizing breath, and the sand became imbued with life; thereupon
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erste Menschenpaar aus Erde, nur dafl er sie durch Ubergicflen mit Wasser
belebt %6; in den Legenden der den Gunantuna sprach- und kulturverwandten
Pala auf Neuirland dagegen geschieht die Belebung gleicherweise durch Ein-
hauchen in die Nasenlocher #7. Dieser Hauch tibertrdgt Mana bez. Igal und
schafft im Menschen das Lebensprinzip, die Seele, die als ein ,;Strahl der Macht
und Herrlichkeit Gottes“ beschriecben wird. Und weiterhin legte das Hochste
Wesen seinen Schopferwillen nieder durch das gesprochene Wort in den
Stammessatzungen, an deren Befolgung die Mana-Lebenskraft des Volkes ge-
bunden ist %5

In ursichlichem Zusammenhang mit Igal und Mana stand also die
Unsterblichkeit, die der Menschheit im Anbeginne zugedacht war,
deren man aber spater durch eigenes Verschulden wieder verlustig
ging.”*. Doch war der Verlust nicht unwiderruflich: die vergott-
lichten Ahnengeister, die zwischen Gott und den Menschen standen,
gaben den letzteren Mittel und Wege an, durch Geheiminitiationen
wieder ein Vollmall an Igal- und Mana-Kraft zuriickzuerwerben
und damit die verlorene Unsterblichkeit. Ihren Verehrern und
Adepten hindigten sie aullerdem Zaubermittel und -formeln aus,
um durch Hauch, Spruch oder Berithrung diese Kraft wieder auf
andere zu ubertragen ™.

Und nun noch ein Wort iiber die Geheimbiinde, die sich sowohl in Polynesien
wie in Melanesien vornehmlich mit dem Erwerb und der Verehrung des Igal-
Mana befassen, ersteres abhingig gemacht von den Initiationsriten, letzteres
bestehend hauptsichlich in zahlreichen Meidungs- oder Abstinenzvorschriften

his Astral-self entered wholly into that red sand and immediately became
transformed into a sentient being”® (nach Stimson in: Williamson. Hssays
S. 298). Deutlich wird hier unterschieden zwischen Mana und Seele (breath und
Astral-self).

% P. Kleintitschen, Mythen S. 19 f. Wasser, das zwischen den Fingern zerrinnt.
wenn man es fassen will, ist Bild der immateriellen Seele, dhnlich wie Feuer
(folgende Anm.).

47 P. Neuhaus, Beobachtungen und Studien (a. 2. 0.) S.16 und Version: Feuer als
Lebensiibertrager, S. 17.

8 Gemeint sind die Stammestraditionen, die vom Hochsten Wesen den Stamm-
vatern zum Wohle ihrer Nachkommen iibergeben wurden. An ihre Beobachtung
oder Miflachtung kniipfen sich Besitz oder Verlust des Stammes-Mana, Gliick
oder Untergang des ganzen Volkes. Familie, Sippe, Stamm darf sich nicht mit
der gegebenen Weltordnung in Widerspruch setzen.

¥ _For a time death had no power over men; and'if a certain goddess had not
been deceived by a demi-god, men would not have died, but would have lived
for ever.® (Swainson, New-Zealand and its Colonization, London 1859, S. 14)
Vgl. auch Meier, Mythen S. 106. ;

*0 Karsten, Inleding till Religionsvetenskapen, Stodkholm 1928, S. 69 sagt vom
Medizinmann: ,Nicht nur in seinem Speichel, sondern in seinem Atem, ja, sogar
in seiner Stimme . . . ist etwas von der mystischen Seelenkraft vorhanden, mit
der er den Krankheitsdimon bezwingt. Andere vergleichen diese Kraft mit
-einer Art Fluidum, das von bestimmten Personen ausstrahit.

4%
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(Tabu). In Polynesien standen die Biinde Arioi und Ka'ioi an erster Stelle.
»An essential condition precedent to admission into the society was that the
aspirant should be under the inspiration of or possessed by the gods, and pro-
bably prompted or inspired by them to join, a fact which in itself suggests that
the organisation was not merely that of a number of pleasure-seeking licentious
voluptuaries, but had a graver origin and significance“ . Dem Bunde anzu-
gehoren, war ein Privileg, dessen man sich rithmte; die Mitglieder wurden ver-
ehrt als eine hohere Ordnung von Wesen und dementsprechend respektiert. Die
Institution umfafite sieben Weihegrade. Bei der Einfithrung wurde der Kandidat
mit einem neuen Namen bedacht und mufite das Mattentuch der Hauptlingsfrau
berithren . Die Beforderung von einem Rang zum andern richtete sich nicht
nach der Zeit der Mitgliedschaft, sondern nach Mafigabe der personlichen
Qualititen und des Talentes, alles Dinge, die sich in selbst noch verstirktem
Mafle auch im Inict der Gunantuna finden 3. Auch der Dienst am Igal bestand
im wesentlichen in Ahnen-, Heroenkult, verbunden mit dem Geheimnis des
Feuerreibens und der Steinskulptur, wovon das erstere allerdings wieder ver-
loren ging . Man vergleiche dazu die Bedeutung des heiligen Feuers bei den
Maori. Von Steinen geht Mana per se nicht aus, aber wohl, wenn diese durch
Innewohnen von Geistern oder durch Spruch von Zauberern manahaltig werden.
Totemistisches Gedankengut kommt in beiden Gebieten Ozeaniens zum Ausdruck
in dem Glauben, daff die Ahnen den Menschen in Tiergestalt begegnen und in
solcher Verkleidung helfen oder schaden vermdgen des ihnen innewohnenden
Igal-Mana . Auf diese Weise haben die Geheimbiinde es verstanden, die
praktische religiose Betiatigung mehr und mehr der Gemeinschaft zu entzichen
und an einen engen Kreis auserwihlter Mitglieder zu binden, was zu einem
Zerfall der Religion iiberhaupt fithren mufite.

Verschiedentlich haben Forscher es unternommen, den Weg, auf
dem die Polynesier (und auch die Melanesier) in die Stidsee ein-
gewandert sind, zurtickzugehen bis Indonesien und dartiber hinaus
bis selbst nach Indien, und auch den Ursprung des Mana-Begriffes
dahin zu verlegen. ,The cult of Io or Tho as Supreme Being in the

51 Williamson, Essays S. 118.

8 Ehd. S. 115, 117, 119. Die Aufnahme in den Iniet umfafite 5 Stufen, dic
durch eine sechste, die Einfithrung in die sogenannte e magqit-Zauberei, abge-
schlossen und gekront wurde (siche P. Kleintitschen, Mythen S. 414—424).
Die varvaiavai-Zeremonie bestand im Vorzeigen und Beriithren von Steinbildern
und eines bemalten tapa-Rindenstoffes, verbunden mit der Beilegung eines neuen
,Kaia-Namens“. (P. Meier, Die Steinbilder des Inietbundes, Anthropos 1911,
S. 860 ff.)

88 Williamson, Essays S. 119f. Im Iniet war die Stufenleiter mit Muschel-
geld gepflastert. Nichtsdestoweniger wurde verlangt, daf jedes Mitglied erst
Beweise immer hoherer Begnadung durch seinen turagan-Schutzgeist erbrachte;
je michtiger. der Schutzgeist, um so grofler das Ansehen seines Schiitzlings.

54 P Meier, Steinbilder: Die Kunst der Bildhauerei blieb erhalten: Dar-
stellungen von Ahnen und Zunftkollegen, verbunden mit Abstinenz von
Schweinefleisch, Kinguruh, Varan usw. (S. 840f.). Die Kunst des Feuerreibens
wurde der Sage nach an Frauen ausgeplaudert durch einen geschwitzigen Hund
(P. Kleintitschen, Mythen S. 502 f.).

5-Vgl. Best, Maori Folk-lore, Dunedin 1904, S. 445ff. und ,Kaia-Tiere® in
Anthropos 1908.
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teaching of the Wharewananga also appears to me more likely
to have been transported in the memories of priests from the
land whence some of the colonists set sail for Polynesia, than to
have originated in the Pacific in the minds and lore of these
pioneering, rugged, war-loving tribesmen.“® Eine grofe Ahnlich-
keit hat man zwischen dem Wort ,Mana“ und dem vedischen
,manas“ entdeckt; zwar stimmen beide Termini begrifflich nicht
ganz iberein, doch bedeutet manas in der Rigveda soviel wie:
.Ichseele oder bewufites Prinzip, das Ichbewuftsein, wie dieses sich
in der primitiven Vorstellung abspielt, den inneren Menschen oder
den Geist, wie wir es ausdriicken wollen, als Sitz und Triger von
Denken und Erkennen, von Liebe und Haf.“* Begrifflich naher
scheint das Wort indessen dem indonesischen manang (menang,
monong, monang) zu stehen, das ebenso ,Macht, Kraft, Vermogen*
bezeichnet*. Das von Fox zu Mana in Beziehung gesetzte manawa
(Atem) wird eher auf einen uraustronesischen Wortstamm nava
(Atem, Seele) zuriickzufithren sein®.

Wie dem auch sei, Verbindungslinien sind da, und alle unter-
streichen das psychische Moment des Igal-Mana, wie es in der
vorliegenden Studie zur Darstellung gekommen ist. Es ist ja zu
auffallend, wie sehr die Aussagen tiber Mana sowohl wie Igal sich
hdufen in erster Linie um: Hochstes Schépferwesen, Denken und
Wollen, Hauchen und Sprechen, Leben und Empfinden, und
sekundidr um Donner und Blitz, um Feuer und Zeugung, um Ini-
tiation und Ansehn. Und Arbman steht nicht an, im Mana selbst
eme Analogie zu sehen zu dem ruth (,Geist Gottes“) der Genesis,
der wie ein Hauch iiber den Urwassern schwebte (merahoefaet) und
unter diesem Bilde im Alten Testament wiederholt in Erscheinung
tritt .

% Handy, Perspectives, S. 138. Weiter fihrt er fort: »In the Whare-wananga
teaching, To is the inner ,core’, unmanifest, but source of all: Tane is the
manifest transmitter who, symbolized as phallic Tiki, is divine Procreator.
This parallels the teaching of the other great Hindu sect of Shiva-worship that
prevailed in Indonesia when the Polynesian forebears are suspected of having
left the shores of some island in that region. That teaching is that Ishvara is
the inner reality or manifestation of Shiva who is represented by the linga or
phallus as manifest symbol.“

57 Arbman, Untersuchungen zur primitiven Seelenvorstellung mit besonderer
Riicksichtnahme auf Indien, Le Monde Oriental 2E-Bd. I, 1927, 'S. 158.

*¢ Arbman, Seele und Mana, ARW 1931, S. 398, Anm. 1. Hinzuzufiigen ist auch
tli'az‘Gunantuna.—Wort »manan, manane® in der Bedeutung von: wollen, begehren,
icben,

* Arbman, ebd., gestiitzt auf: Dempwolff, Worte fiir ,Seele® u. dgl. in einigen
Siidseesprachen, Folia Ethno-Glossica 1916, Heft 3/4, S. 50.

% Siehe Arbman, Seele und Mana, S. 369 f.
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DR. A. FREITAG SVD

DAS MITTELOZEANISCHE MISSIONSFELD
DER MARISTEN

(Schluf)
V. Die Mission auf Neukaledonien und den Loyaltyinseln®

Neukaledonien mit der Fichteninsel (Kunié¢) am Siidostende der Hauptinsel, die
nach Neuguinea und Neuseeland die grofite Insel von ganz Ozeanien ist, sowie
die Loyaltygruppe: Maré, Lifu und Uvea im Osten liegen noch im tropischen
Gebiet zwischen dem 19. und 23 Grad s. B. und innerhalb des 160.—170. Grades
6. L. Das Klima ist ertriglich. Erst durch Cook ruckten auch diese Inseln 1774 in
das Blickfeld der Kolonialmichte und der Kirche. Rom hatte fiir ihre Missionie-
rung 1842 Msgr. Douarre zunichst als Coadjutor des von ihm zu weihenden
Msgr. Bataillon gesandt, aber mit der Bestimmung, auf Neukaledonien das
Missionswesen zu begriinden. Mit den beiden Missionspionieren Rougeyron und
Viard und zwei Briidern landete er am 21. Dezember 1843 auf der Héhe von
Balad im Nordosten der Hauptinsel. Die Anfinge sollten auflerst schwer sein.
Die erste Schwierigkeit ergab sich aus der vollstindigen Unerforschtheit der
Sprachen. Eine zweite aus der jahrelangen Sorge fiir den tiglichen Unterhalt;
nach zwanzig Monaten waren die Missionare noch stets ohne gentigende Nah-
rungsquellen. Schlimmer noch gestaltete sich das dritte Hindernis, die furchtbare
Vertiertheit dieser schon von Cook als wenig sympatisch geschilderten wilden
Kannibalen, dic nach Rougeyrons Zeugnis die primitivsten Naturgesetze ver-
gessén zu haben schienen. Wiederholt drohte den Missionaren der Tod seitens
der Kopfjager und Menschenfresser. So wird es begreiflich, dal nach vier Jahren
kaum 600 Erwachsene als Katechumenen im Unterricht waren. Es kam noch eine
vierte Schwierigkeit hinzu, die direkte Verfolgung. Seit 1846 vollzog sich unter
den Augen der Eingeborenen ein grauenhafter Menschenhandel seitens gewis-
senloser européischer Menschenpiraten, welche die leichtglaubigen Insulaner
auf ihre Schiffe lockten, um sie in Neuseeland in die Plantagen und Minen
nach Stidamerika, Australien usw. zu verfrachten. Gleichzeitiz wurden die Mis-
sionare verleumdet und der schlimmsten Zauberei gezichen. Der Hafl gegen die
Glaubenshoten stieg gewaltig. Auf einem Kriegsrat der Hauptlinge um Balad

5 Literatur: Neukaledonien. — Msgr. Blanc, Sous I'Etendard de Marie, Paris
1920, 94/114. — Piolet IV 258—332. — Schwager SMB 06, 26.42. — Freitag
MK 257. — MC 1981, La Calédonie 1843—1931 p.456—460 (von A.Landes). —
Cl. Mayet, Le premier Vicaire apostolique de la Nouvelle-Calédonie ou Msgr.
Douarre, Lyon 1879, 2. éd. 2 Vol. — E. J. M. Chaumette, Vie de Msgr, Douarre,
Riom 1880, 71 pp. — B. Goubin SM, Les Missionnaires de la N. Cal. Leur pro-
priété et leur prétendu négoce. Saint Louis, (N-C.) 1898. Défense contre le
Radical qui avait accusé la Mission. — F.Luneau, Oecuvre des Catéchistes (en
Calédonie): Annales de Marie 1927 t. I1I n. 86 605/612. — M C 1944, 6ss. Guy
de Bigault, Premier Centénaire de la Mission de la Nouvelle-Calédonic. —
RHM 1928, 384—390 protest. activité, in: N-C. — Montrouzier: vgl. seine
Werke iiber Botanica in RHM 32, 258 (Bibliographie des Miss. Maristes.). —
De Rouvray, L., Un homme de cran, Guillaume Douarre, premier evéque de la
Nouvelle-Calédonie. Paris 1946.
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herum wurde einstimmig der 17. Juli 1847 fiir die Ermordung aller Weiflen
beschlossen. Besonders verlockend fiir die Eingeborenen war, dafl in den Mis-
sionsharadken Vorrite und wissenschaftliche Gerate einer Forschungsgesellschaft
und zuletzt auch alles Material des fiir die Salomonen bestimmten Msgr. Epalle
und seiner Gefihrten geborgen war. Tatsdchlich erfolgte der Uberfall. Hierbei
wurde Br. Blasius Marmiton erschlagen, wihrend bei der Plinderung der ge-
nannten Vorrite die iibrigen sich noch retten konnten. Auch auf der zweiten
Station Puebo war ihres Bleibens nun nicht mehr. Glucklicherweise konnte ein
franzosisches Kriegsschiff sic am 9. August rechtzeitig nach Sidney in Sicherheit
bringen.

Von hier aus bezogen Rougeyron und Grange die im Siiden der Neuen Hebriden
gelegene Insel Annatom (= Anneityum), mufiten aber vor den protestantischen
Predikanten weichen. Auch auf den Loyaltyinseln, Halga, Uvea usw. war ihres
Bleibens nicht. So. richteten sie sich auf der Fichteninsel Kunié ein. Noch im
gleichen Jahre 1849 versuchten von hier aus der aus Frankreich heimgekehrte
Msgr. Douarre, P. Rougeyron und weitere drei Patres, Balad und Puebo wieder
zu besetzen, mufiten aber wieder vor der Wildheit der Kannibalen weichen.
Wihrend Msgr. Douarre mit den andern Missionaren nun die Fichteninsel
missionierten, brachten P.Rougeyron und Gagnére zahlreiche junge Christen
und Katechumenen nach dem 1 500 Kilometer entfernten Futuna, wo sie erzogen
und viele fiir den spiteren Katechistendienst herangebildet wurden. Mit Hilfe
dieser Katechisten machte Msgr. Douarre 1852 im August einen dritten Versuch
zur Griindung einer Station auf Balad. Und diesmal gelang es wirklich. Aber
der Missionsbischof selbst stand am Ende seiner Kriifte. Bei der Pflege von
Kranken in eciner Seuche liefl er 1853 sein Leben.

Das folgende halbe Jahrhundert von 1853 bis 1903 brachte in langsamer, aber
stetiger Entwidkdlung die Christianisierung der neukaledonischen Inseln. Der er-
freulichen Wende in der Gesinnung der Eingeborenen gegeniiber den Missio-
naren sogleich nach dem Tode von Msgr. Douarre folgte leider alshald ein Jahr-
zehnt des Mifitrauens und der Aufstinde, als Frankreich 1853 Neukaledonien
annektierte. Die beiden aufblithenden Stationen im Nordosten Balad und Puebo
kamen direkt in Gefahr. Der neue Ap. Vikar Rougeyron (1858—1873) ver-
pflanzte: daher 120 Jungchristen in die Nihe der neuen franzdsischen Haupt-
stadt Numea und griindete fiir sie und weitere Ankommlinge die beiden Reduk-
tionsdorfer Concepcion und Saint Louis, beide an der Sidwestkuste. Hier
legten sie bald ecine eigene Schiffswerft an, pflanzten Plantagen, unterhielten
grofe Vieherden und andere Betriebe, wodurch sie den Unterhalt der armen
Mission bestreiten konnten. Von hier aus bekehrten der als Naturforscher, be-
sonders als Botaniker bekannte P.Montrouzier und P.Lambert mit Hilfe des
greisen Hauptlings die Belepinseln. Auf der Fichteninsel blihten zwar seit 1848
die materiellen Betriebe der Mission, Plantagen, Sdgewerk, Viehzucht, Hand-
werke, Bienenzucht usw. Aber die grofle Wildheit der Bewohner, der krasseste
Aberglaube, verbunden mit einem grauenhaften Gotzendienst, hielt die Einge-
borenen von der Taufe zuriick, bis 1854 der sterbende Hauptling scinen Unter-
tanen die Bekehrung dringend anbefahl, so dafl nach seinem Tode bald ganze
Dorfer christlich wurden. — Nicht ohne langen und erbitterten Kampf kam es
auf den bereits von Protestanten in Angriff genommenen Loyaltyinseln Maré,
Lifu und Uvea zur Griindung von katholischen Gemeinden, die spater heson-
ders gut organisiert waren. In den sechziger Jahren fafite die Mission nach dem
Zusammenbruch der Widerstinde gegen das franzosische Kolonialregiment
ziemlich iiberall auf Neukaledonien festen Fufl. Namentlich die Residenz Nume
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wurde mit gediegenen Schulen, Hospital, Dispensarys, Plantagen usw. gut aus-
gebaut. Wiire jjetzt nicht von seiten der Franzosen die Mission, statt gefordert
zu werden, aufs schlimmste angefeindet worden, so wire Neukaledonien heute
vollstandig katholisch.

Vor allem fugte der missionsfeindliche Gouverneur Guillain der Mission uner-
setzlichen Schaden zu (1863—1870). Der Provikar schrieb tiber ihn: ,Er ist nicht,
wie seine Vorgénger; er bedrdngt unsere Christen, nimmt uns unsere Freiheit,
Gutes zu tun.“ P.Schwager schreibt uber ihn: ,Er bevorzugte offen die Heiden,
bedriickte die Katholiken, schloff die Missionsschulen, zwang zum Abfall, suchte
durch Miflhandlungen von den Katholiken Zeugnisse wider die Missionare zu
erpressen, bewachte diese auf Schritt und Tritt und verurteilte sie widerrecht-
lich zu Geldstrafen.” Seine Amtszeit bildet eine der emporendsten Episoden in
der Missionsgeschichte. Die folgenden Gouverneure waren wieder besser gesinnt.
Aber in den siebenziger Jahren mehrten sich die Aufstinde und fithrten dann
1877 zu blutigen Mafiregeln. Die Mission erhielt jetzt grofiere Freiheit. Doch
dann wurde Neukaledonien mehr und mehr mit Verbrechern aus Frankreich
bevélkert, was bis 1931 ein neues groflesi'Hindernis fiir das missionarische
Wirken war. Beispiele und Verleumdungen verfehlten nicht, viele Heiden zu
verstocken und auch die jungen Christen bose zu beeinflussen.

Auch der franzosische Kulturkampf wirkte sich in den Jahrzehnten der Jahr-
hundertwende besonders unter dem fanatischen Kirchenfeind und Gouverneur
Feuillet von 1892 bis 1903 heftig aus. Die Tage Guillain’s kehrten in ver-
schlimmerter Form wieder. Das Eintreten der Missionare fir die Rechte der
Eingeborenen gab ihm oft Gelegenheit, sie als Kolonialfeinde Frankreichs hin-
zustellen und anzugreifen. Sein Ziel aber, sie ganz aus der Kolonie zu entfernen,
erreichte/er nicht. Radikale Missionsfeinde griffen die Mission wegen ihrer ge-
diegenen Plantagen und anderer materiellen Betriebe an, als haufte sie uner-
meflliche Reichtiimer auf und betreibe Handel en gros. Die Nachfolger Feuillets
lenkten wieder mehr ein.

Leider erhielt die Mission seit Jahrzehnten nur einen geringen Zuwachs an
Personal von auflen. 43 Priestern von 1923 entsprechen heute (1950) 43 aus- und
9 inldndische; statt 27 franzosischer Briider damals werden aber jetzt 29 aus-
und 19 inldndische gezihlt. Die Schwesternzahl hat sich in derselben Zeit von
71 auslindischen auf 100 und von 35 eingeborenen auf 88 vermehrt. Die ersten
zwei einheimischen Priester erhielt die Mission 1946, Erfreulicherweise mehrt
sich gerade nach dem letzten Weltkriege das Personal. Schon in den achtziger
Jahren wurde ein Versuch mit der Heranbildung einheimischer Priester in
einem kleinen Seminar gemacht, mufite jedoch aufgegeben werden. Erst unter
Msgr. Chanrion (1905—19387) kam ecin kleines Seminar zu Kanala bzw, Nakety
zustande. Es zdhlte 1946 36 Alumnen. Das Schulwesen der Mission liegt bei
den Maristenschulbriidern, Maristinnen und Josephsschwestern von, Cluny in
guten Handen. Es umfafit z. Z. 68 Elementarschulen mit rund 5000 Kindern, je
eine Normal- und Katechistenschule und einige kleine Mittelschulen.

Die Zahl der Bewohner variiert in den Angaben sehr stark. Msgr. Bresson be-
zifferte sie 1947 mit 61 000. Von den 34000 Katholiken des Vikariats sind
18 000 Franzosen, von denen die meisten abgestanden, einige Tausend aber auch
sehr cifrige und gute Katholiken sind, aus deren Reihen die Mission gute Berufe
erhilt. Neue Aufgaben sind der Mission erstanden durch die Zuwanderung ven
nahezu 10 000 Tonkinesen und 1000 Javanern. Fiir erstere lief der Ap. Vikar
einen tonkinesischen Priester kommen, fiir letztere wird jetzt damit begonnen.
Heiden werden etwa 2700 ibrig scin, dank der franzosischen antiklerikalen
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Kolenialpolitik, aber auch 15800 Protestanten, sowie 7500 Mohammedaner. Die
grofie Insel ist zur Hilfte katholisch und protestantisch, die Belepinseln sind
ganz, die Loyaltyinseln zu einem Drittel katholisch. Eines der schonsten Mis-
sionswerke ist die Pflege der Aussitzigen, worin sich die Maristinnen und
Josephsschwestern teilen. Vier Heime zihlen 217 (nach romischen Angaben 185)
Kranke. Zwei andere sind in protestantischer Betreuung.

V1. Hundert Jahre Neu-Hebridenmission®

Fin harter Steinbruch im grofien Bereich der Weltmission ist die Maristen-
mission auf den Neu-Hebriden. Diese Inselgruppe zwischen dem 15% und 19*
s. B. und dem 1649 bis 160° 6. L. erstreckt sich in tausend Kilometer Lénge von
Stiden nach Norden und ist etwa halb so grofl wie das Rheinland. Im Gegensatz
zu Neukaledonien, wovon es mehr als 1200 Kilometer trennen, ist das Klima
echt tropisch, entnervend und mérderisch. Die Bewohner gehéren der mela-
nesischen Rasse an und sind Papuas mit den fiir die Missionierung sehr er-
schwerenden Eigenschaften einer verworrenen Vielgotterei, eines grauenhaften
Zauberwesens und Kannibalismus schlimmster Art. Zu diesen Schwierigkeiten
kamen von Anfang an noch besonders die Armut und wirkliche Not der Mission,
grofie Verkehrshindernisse, verheerende Stirme sowohl auf dem Meere wie zu
Lande fiir die Stationen und ganz besonders wieder die Hetze gegen die
.Rémischen Eindringlinge®. Kolonialpolitisch unterstcht die ganze Gruppe noch
einem englisch-franzosischen Doppeldominium.

Den ersten Christianisierungsversuch unternahm der protestantische Londoner
Missionar John Williams, der aber gleich beim Beginn auf Eromanga von den
Wilden erschlagen und verzehrt wurde. Ahnlich erging es bis 1873 noch wei-
teren Presbyterianerpredigern nebst 94 eingeborenen Katechisten derselben.
Den Presbyterianern folgten 1849 die  Anglikaner, deren Organisator 1855
Bischof Patteson wurde. Zu diesen beiden gesellten sich noch die ,Church of
Christ* und die Sichentagsadventisten. Das Hauptarbeitsfeld aller dieser sind
die nordlichen und die siidlichen Inseln der Neu-Hebriden. Der Erfolg wird auf
10000 bis 38 000 Anhinger geschitzt, die Zahl der Kommunikanten nur auf
1886. An Personal und Geldmitteln hat es ihnen nicht gefehlt. Katholischer-
seits hatten die 1848 von Balad und Puebo auf Neukaledonien gefliichteten
und ‘eine Zufluchtsstitte suchenden Maristenmissionare P.Rougeyron und nach
seiner Riickkehr mit neuen Missionaren aus Frankreich auch Msgr. Douarre
auf der siidlichen Insel Anneityum oder Annatom vergebens eine Niederlassung
versucht. Drei Jahre spiter '(1851) unternahmen die Patres Roudaire und
Anliard auf einer der nordlichen noch nicht von Protestanten besetzten Insel
einen Missionsversuch, Sie wurden mindlichen Berichten zufolge nicht vom
Ficber oder Hunger, auch nicht von den Kannaken, sondern von den noch
schlimmeren ,Weilen Heiden® ermordet. 1887 fithrte der Provikar von Neu-
kaledonien vier Missionare nach den Neu-Hebriden und verteilte sie sogleich

S Literatur: Neue Hebriden. — Schwager SMB 06,26. — M C 1931, A. Landés,
La Nouvelle-Calédonie, p. 460 iib. Neue Hebriden. — Spillmann, Sidsee 154 ff.
— Kr. u. Kar. 1927, 100 f. Aus dem Rundschreiben v. Msgr. Douceré. RHM
28,390—395 Protest. Mission. — M C 1948 n. 8 426 1.7.48, 116 ss. Fortschritte.
— Kr. u. Kar. 1927, 100: 25 Jahre Neue Hebriden. — M C 1927, 187.199. Msgr.
Douceré, Noces d’argent de la Mission des Nouvelles-Hebrides. (Kr. u. Kar. 1927
ist Ubersetzung hiervon.). — Fidesbericht 1947 no. 815/133, im Kriege Soldaten
usw.
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auf die mittleren, weder von den Anglikanern noch von den Presbyterianern
besetzten grofen Inseln: Vaté, Santo, Malicolo, Pfingstinsel und Ambrym. Auch
zwei Briider, zwei dhiristliche Familien aus Numea und zehn junge Leute von
verschiedenen Stationen Neukaledoniens waren an der Neugrindung beteiligt.
Unter unsiglichen Schwierigkeiten von seiten der Eingeborenen, der Sekten,
der missionsfeindlichen Kolonialweiflen usw. gelang zwar dieser Missions-
versuch. Aber die Erfolge blichen doch recht gering. Nach vierzehnjahriger
Missionsarbeit zahlte die Mission bei ihrer Erhebung zur Ap. Prafektur im
Jahre 1901 auf 14 Stationen mit 22 Priestern erst gut 1000 Katholiken und bei
der Errichtung des Vikariates Neu-Hebriden 1904 erst 1200. Auch weiterhin
blieben die Zahlenergebnisse bescheiden:

1923 58 000 Bewohner 2110 Katholiken
1932 53000 Bewohner 3416 Katholiken
1948 60 000 Bewohner 4 871 Katholiken

Am besten ist es mit der Pfingstinsel bestellt, wo nicht bloff die heidnischen
Eingeborenen, sondern auch die protestantischen en masse zur katholischen
Kirche hinneigen. Ubrigens sind auch bei den Katholiken nahezu 2000 Weifle
mitgezahlt. In dem Bericht an die Fideszentrale in Rom von 1947 ist die Rede
von 6573 Katholiken und wird betont, dal von 1939 bis 1945 sich die Christen-
zahl verdoppelte. Sie miifite aber noch viel grofier sein, wenn nicht die grofie
Sterblichkeit so viele Opfer forderte und wenn das Missionspersonal zahlreicher
wire. Die Zahl der Priestermissionare sank sogar von 25 im Jahre 1903 auf
92 im J. 1928 und auf 15 im J. 1945. Aufer ihnen wird nur 1 Bruder genannt
nebst 40 Schwestern und der Nachwuchs von 1938 bis 1947 mit 3 Missionaren
und 5 Schwestern beziffert. Einheimisches Personal gibt es tberhaupt nicht
aufler 54 Lehrern und Katechisten, fur die in Port Vila, der bischaflichen
Residenz, und auf Ambrym ecin Seminar besteht. Noch in ganz kleinen Anfingen
befindet sich das Kleine Seminar fiir einheimische Priester. Trotz der bitteren
Armut der Mission und der fortwihrenden Zerstorung kaum wiederaufgerich-
teter Kirchen, Kapellen und Stationen durch Zyklone, vulkanische Einflisse,
Fluten usw. zeichnet sich die Mission, wie auch andere ozeanische Maristen-
missionen, durch ihre vielen kleinen, aber prachtvollen Kirchen aus. Vor allem
wird das Glaubensleben der Neuchristen als vorbildlich gepriesen. Es gereichte
withrend des Krieges der amerikanischen Besatzung nicht wenig zum Staunen.
Leider wirkte sich das lockere Soldatenleben keineswegs fordernd auf die ein-
fachen Verhiltnisse der Gemeinden aus. Das Klima raffte in den ersten
95 Jahren seit Errichtung der Ap. Prifektur 1901 nicht weniger als 11 Priester,
1 Bruder und 6 Schwestern hinweg. Viele andere wurden von den schwierigen
und wenig fruchtbaren Missionsverhéltnissen gleichsam gebrochen und wandten
sich ginstigeren Missionsfeldern zu.

VIL Die Salomoninseln. Uikariat Nordsalomonen”

Vielleicht das schwierigste Missionsfeld der Maristen in Ozeanien ist das auf
den Salomoninseln, die ihren Namen vom Entdecker Mendana 1568 erhalten
haben. Zuerst von den ozeanischen Inselgruppen entdeckt, von Cook 1766/67

7 Literatur Salomonen. — Die Helden der Salomonen, in: Kr. u. Kar. 1904/05,
Artikelserie 1ff., 33ff. usw. — P.Brugmanns, Die ersten Missionare auf den
Salomonen, Kr. u. Kar. 1933. 290 ff., 321 #., 3594f. — John Walter, The Salo-
mon Islands. In Catholic Missions. N, York 1929, 18ss. — Dom Maternus
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wiederentdedkt, traten die Salomonen zuletzt in die Reihe der kolonisierten und
missionierten Siidseeinseln ein. In 1200 Kilometer Lange erstrecken sie sich in
der Richtung von Siidost nach Nordwest zwischen dem 166° und 155° 6. L. und
reichen bis zum Aquator heran. In zahllose Stimme zerspalten unter jeweils
wenig einflufireichen Hiuptlingen oder Konigen, gelten die Salomonesen zum
Teil jetzt noch als die wildesten und grausamsten Kannibalen, voll Mordlust,
kriegerisch, verschlagen und, von einigen ackerbautreibenden Stimmen abge-
sehen, als sehr faul und fiir geistige Dinge abgestumpft. Nirgends m der Heiden-
welt ist das Weib so mifachtet und sklavisch behandelt, seine Lage darum so
traurig, wie auf den Salomonen, nirgends sind Polygamic und Kindsmord so
allgemein wie hier. Die Volkszahl hat sich darum auch zusehends vermindert.
Um 1900 zahlte man noch 170 000 bis 200 000; 1931 waren es noch rund 90 000.
Alle Schwierigkeiten der ozeanischen Missionen scheinen sich auf dem salomone-
sischen Misisonsfelde verdichtet zu haben, besonders auch die Verkehrsschwierig-
keiten, das fieberreiche und morderische Klima, die tiefe Kulturstufe der im
iibrigen doch bildsamen Insulaner, der Stumpfsinn und die riicksichtsloseste
Wildheit, Kannibalismus und alle Laster eines Volkes, das keine moralischen
Empfindungen mehr zu kennen scheint.

Die erste Entdeckung ging von Peru aus. 1567/68 landete Alvaro Mendana de
Neyra mit vier Franziskanern auf Santa Isabel, wo am 9.Februar die erste
heilige Messe dargebracht wurde. Die geplanten Bekehrungsversuche scheiterten
bald an der kannibalischen Wildheit der Bewohner, die zehn Spanier ermor-
deten und fraflen. Unverrichteter Sache kehrte die Expedition schon am 8. Au-
gust 1568 nach Peru zuriick. Die ecigentliche Inangriffnahme der Mission auf
den Salomonen begann, als Rom 1844 die Maristen mit dem Riesenvikariat
von Melanesien und Mikronesien betraute. Der Ap. Vikar Msgr. Epalle stiefl
von London aus am 1.Dezember auf einem franzosischen Kriegsschiff mit
7 Patres und 6 Briidern nach Santa Isabel vor. Schon nach wenigen Tagen
wurden sie bei einer Erkundigung an der Kiiste iiberfallen, Msgr. Epalle totlich
getroffen und seine Begleitschaft verwundet. Daraufhin lieRen sich die Uber-
lebenden insgesamt auf der siidlichsten Salomoninsel San Cristobal nieder.

Spitz OSB, Twenty five years apostolate in the Salomon Islands. Catholic
Missions 1924, 198—198. — Nouvelles léproseries aux iles Salomons, in: M C
1950, 142. — Emigranten voor God II, 852ss. S. Salom. (hollandisch Vik.). —
Roelofs, Smartelijke kruisweg van de Salomoneesche Missién. Kerk e M 1946
October, — J. Schmidlin, Salomonenmission: Nord-Salomonen. Jubildumshuch
1912, — O’Reilly, Activité protestante. Nord-Salomonen 399ss., bes. 395 ss. —
Kerk en Missie 1946 Januari 13 ss.: Zuid-Salomon-Filanden, ontdekking-Nicuwe
Contaktname-voor goed naar de Salomon-Eilanden. — Ebenda 1945 April 40 ss.
Makogai, de Parel der Zuidzee (Aussitzigenkolonie). — H. H., Frauenschicksal
auf den Salomonen. Kr. u. Kar. 1930, 38—41. — Bischof Raucaz, Ap. Vikar, Die
- Entdeckung der Salomoninseln. Kr. u. Kar. 1980, 185 ff., 164 f. — Freitag, Rund-
schau auf d. Missionsfelde (Krieg), MR 1947, 50. — ZMR 1936, 227 ff. und KM
1936, 110ff. Statistik Nord-Salomonen. — RHM 1928, 399—402 Protestant.
Mission. — Le Missioni Cattoliche. Roma 1950, 471s. Generalstatistik (Rom
1948). — Kr. u. Kar. 1927, 38 ff., Das Arbeitsfeld der Nord-Salomonen. — Zur
Vorgeschichte (Msgr, Epalle-Maildnder 1845/1855) siche ,Pioniere der Siidsee®.
Zl_lm goldenen Jubilium der Herz-Jesu-Mission von Hiltrup. 1882—1832.
Hiltrup 1932, S.13—18 (ausfihrlich). Eingehender behandelt von P.Dupeyrat
MSC, in: Papouasie. Issoudun 1935, 21—29. — P. J. B. Poncelet SM, Das Un-
terrichtswesen auf den Nord-Salomonen. Kr. u. Kar. 1933, 353—355.
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Fast zwei Jahre lang harrten sie hier in den denkbar grifiten Entbehrungen
und trotz aller Fehlschlige aus, P. Collomb erhiclt seine Ernennung zum Nach-
folger Msgr. Epalle’s. Wahrend er in Neuseeland zum Empfange der Bischofs-
weihe weilte, fielen die Patres Jacqut und Paget und Bruder Hyazinth unter den
Keulen der Wilden. Die Ubrigen wurden vom Fieber schwer heimgesucht. Der
neue Bischof siedelte mit ihnen darum 1848 nach Woodlark zwischen Neuguinea
und Neubritannien tiber, wo ein neuer Ausgangspunkt fiir die melanesische
Mission geschaffen werden sollte. Als auch hier das Klima die missionarischen
Reihen lichtete und am 16. Juli 1848 Msgr. Collomb und kurz darauf P. Villien
hinwegraffte, wurde die ganze Mission aufgegeben. Rom selbst enthob die
Maristen in Anbetracht der andern opferreichen ozeanischen Missionen der
schweren Last und betraute 1852 damit das junge Mailinder Missionsseminar,
Mit heiligem Enthusiasmus zogen sogleich sichen Missionare nach Woodlark
aus. Sie bekamen sehr bald dieselben Schwierigkeiten wie die Maristen zu
fihlen. Vor allem bemichtigte sich ihrer durch die Ermordung ihres Mitapostels

Mazzuconi grofle Verzweiflung wegen der Bekehrung der wilden Papuas. 1855
kehrten sie nach Italien zuriick.

Das Oikariat der Nordsalomonen

Das katholische Misisonswerk auf den Salomonen ruhte praktisch bis 1897,
obwohl es juridisch bei der Aufteilung des Vikariats Melanesien 1889 an die
Herz- Jesu-Mission von Neupommern kam. Inzwischen verbreiteten sich die
protestantischen Kirchen und Sekten auf denselben. 1897 teilte Rom erneut die
Salomoninseln den Maristenmissionaren zu und errichtete gleichzeitig die Ap.
Prifektur der Nordsalomonen unter der zeitweiligen Administration des Ap.
Vikars von Samoa Msgr. Broyer und die Ap. Prifektur der Siidsalomonen unter
vorldufiger Administratur von Msgr. Vidal des Fidschivikariats.

Msgr. Broyer begann mit den Patres Etienne, Flaus und Englert und samoa-
nischen Katechisten zunichst auf den Shortlandinseln, die aber schon 1899/1900
in englischen Besitz und so zur Mission der Studsalomonen iibergingen. Dann
wandten sich die Missionare der Hauptinsel Bougainville zu, wo 1901 Kieta an
der Ostkiiste, Buin im Siiden 1904, Karomira im Stidosten 1907 und spater
Baironi im Westen als Ausgangspunkte fur die Missionierung entstanden. 1910
wurde auch mit der Missionierung der Insel Buka begonnen. Anfanglich war bei
den Erwachsenen nichts zu hoffen, und man mufite sich mit den Kindern zufrie-
dengeben. Auch galt es, durch Anlegen von grofieren und kleineren Pflanzungen
fir die einzelnen Stationen und die Gesamtmission Lebensquellen zu schaffen,
sowie durch griindliches'Sprachstudium, Verfassung von Katechismen und anderen
kleineren Schriften der eigentlichen Mission vorzuarbeiten. Erst 1904 offneten
die Missionare ihre Knabenschule mit 15 Anfdngern. In demselben Jahr erhielt
die Mission auch ihren ersten Ap. Prifekten in dem missionserfahrenen P.Fo-
restier. Zwei Jahre spiter gab es in der Mission 150 Katholiken mit 6 Priestern,
3 Briidern, 5 Schwestern, 7 Katechisten, 2 Hauptzentren zu Poporag (Shortland-
inseln) und Kieta, 12 Nebenstationen, 5 Schulen mit 150 Kindern und 2 Kirchen.
1912 war das Personal beinahe verdoppelt und die Christenzahl auf 480 ange-
wachsen, die der Katechumenen auf 649, der Schulkinder auf 443 Man war
also, wie allenthalben in Ozeanien, langsam mit dem Taufen. Im Ersten Welt-
krieg kam das Missionswerk ziemlich zum Stillstand, um alsdann unter britisch-
australischem Mandatsregime = tatkrdftiz einzusetzen. 1922 waren es bereits
3000 Katholiken und Katechumenen, 16 Schulen mit 900 Kindern und 10 Kirchen
mit 52 Kapellen.
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Obwohl die Nordsalomonen erst 1930 zum Ap. Vikariat erhoben wurden, iiber-
holten sie die Siidsalomonen ganz bedeutend. Standen sie 1926 mit 3500 Katho-
liken noch an zweitletzter Stelle der 8 Maristenvikariate, so 1936 bereits an
erster mit 20 522 Katholiken, d. i. einem Drittel der 58 484 Seelen zdhlenden
Bevilkerung gegentiber nur 5591 Protestanten. Unaufhaltsam ging es nun voran.
Trotz des furchtbaren Krieges waren 1949 30244 Getaufte und 4455 Katechu-
menen im Vikariat. Bischof Wade brachte in Australien eine ,medizinische
Hilfsgesellschaft® fir die Maristenmissionen zustande, die es ihm erméglichte,
1935 zwei groflere Missionshospitaler zu grinden und so auch der Kindersterb-
lichkeit zu steuern. Schon 1934 hatte die Mission ihre ersten Flugmaschinen und
neue Motorschiffe fiir den schwierigen Besuch der Inseln und Stationen erhalten.
In grofziigiger Weise uberliefl die australische Regierung der Mission das |
Schulmonopol. An der Spitze des Missionsschulwesens steht die aus den beiden
Instituten von Buka und Buin vereinigte Katechistenschule (Lehrerseminar).
Jedes Dorf im Missionsgebiet hat seine kleine Dorfschule mit einem Katechisten-
lehrer, wahrend drei grofle Zentralschulen auf den Hauptzentren unter der
Leitung eines Missionars stehen. 1933 kam auch das erste Noviziat der ein-
heimischen Schwestern zu Turriboiru zustande. — Schreddiche Zerstorungen
erlitt die Mission durch den Zweiten Weltkrieg. Fast simtliche Stationen mit
ihren Kirchen, Kapellen, Schulen und Pflanzungen wurden vernichtet. 18 Patres,
Briider und Schwestern kamen meist gewaltsam ums Leben. Bischof Wade selbst
entkam durch eine abenteuerliche Flucht mit 7 Patres und 11 Schwestern durch
die Wiilder auf ein amerikanisches Unterseeboot. Vier Patres und 7 Schwestern
mufiten ins Konzentrationslager nach Rabaul wandern; wo es ihnen schlecht ging.
So mufite nach dem Kriege fast alles von Grund auf wieder aufgebaut, neue
Plantagen angelegt und das Christenvolk wieder gesammelt und erneuert
werden. Die letzte Zahleniibersicht berichtet 1950 von 83 Priestern, 6 auslan-
dischen und 3 einheimischen Britdern, von 35 weilen und 8 salomonesischen
Schwestern, 528 Katechisten und Lehrern, sowie 8 Groflen Seminaristen in Lano.
Die Zahl der Kirchen ist auf 35 und die der Kapellen auf 400 gestiegen. Das
jingste Kind der Mission ist ein kleines Aussitzigeninstitut. Zu grofien Hoff-
nungen berechtigen vor allem auch 499 Elementarschulen mit 4930 Schulkindern.
Die gehobenen Schulen warten aber noch der Auferstehung.

VIII. Das Uikariat Siidsalomonen

Die ebenfalls im Jahre 1897 auf den britischen Siidsalomonen errichtete Ap.
Prifektur entwickelte sich anfinglich bedeutend schneller als die nérdliche.
Msgr. Vidal landete mit 3 Patres und 9 Fidjikatechisten 1898 auf der kleinen
Floridainsel und erwarb mit Hilfe englischer Beamten und Grundbesitzer die
Insel Rua Sura fiir 3000 Franken. Hier machte er Olea zum Ausgangspunkt der
Missionstétigkeit. Im folgenden Jahre gelang es, auch auf Guadalcanar in
Avuavu und Tangarare Fufl zu fassen. Aber die weitere Entwicklung ging nicht
ohne schwere Kimpfe mit der protestantischen Mission und ohne Lebensopfer
vor sich. Im Jahre 1902 ernannte Msgr. Vidal P.Bertreux zum Ap. Visitator,
Superior und Préafekten. Bei der Erhebung der Prafektur zum Ap. Vikariat im
Jahre 1912 wurde er auch sein erster Bischof. Bis zu seinem Tode im Jahre
1919 hat er in siebenzehnjihriger aufopferungsvollster Hingabe die Mission
duflerlich wie innerlich ausgebaut und befestigt trotz aller methodistischen In-
trigen und Angriffe. Im Jahre 1906 stand die Ap. Prafektur noch ziemlich
glcir:h an Personal, Stationen, Schulen und Katholiken mit der Nordprifektur.
Bis 1928 aber iiberfliigelte sie die nérdlichen Salomonen ganz bedeutend und
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zahlte in diesem Jahre schon 6122 Getaufte auf 8 Haupt- und verschiedenen
Nebenstationen. Seit 1926 blieben dann die Siidsalomonen zurlick trotz des
starksten Kriftecinsatzes. 1928 griindete Msgr. Raucaz (1920—1934) eine Kate-
chistenschule, aus welcher bis 1948 192 Katechisten und 4 Katechistinnen hervor-
gingen. Sein Nachfolger Msgr. Aubin liefl ihr eine Normalschule anschliefien,
die in zehn Jahren 51 Lehrpersonen hervorbrachte. Eine kleine Drudkerei be-
stand schon seit 1910 in der bischiflichen Residenz Visale. Unmittelbar vor dem
Zweiten Weltkriege zihlte die Mission 10 380 Katholiken von 60000 (?) Be-
wohnern. Die Japaner besetzten iiber die Hélfte der Inseln, was die Evakuie-
rung der meisten Missionare nach Sidney zur Folge hatte. Auf Guadalcanar
wurden zwei Patres und zwei Schwestern ermordet. Die Bevolkerung sank um
ein Drittel durch Deportationen, Hungersnot, Epidemien, Gewalttaten usw.
Beim spiteren Wiederaufbau der Mission empfand man ganz besonders den
Verlust samtlicher Missionsfahrzeuge bis auf 2 kleine Schoner von 7—S8 Tonnen
und 2 noch kleinere Motorboote. Die Berithrung mit den amerikanischen Sol-
daten wihrend der amerikanischen Besetzung soll auf die Eingeborenen vorteil-
haft eingewirkt haben; nur beklagt Msgr. Aubin als bose Folge des Krieges die
zunehmende Gewinnsucht und selbst eine langsam emporkommende Unabhéngig-
keitsbewegung. Obwohl die Mission der Siidsalomonen nach Beendigung des
Krieges fast tiberall, wie vor 45 Jahren, wieder von vorn anfangen mufte, ist
sie doch schon wieder in vollem Aufblilhen begriffen mit 22 Patres, 8 Briidern
und 13 einheimischen und 29 auslindischen Schwestern, 229 Katechisten und
46 Lehrern fir 15234 Getaufte und 728 ‘Katechumenen. Das Schulwesen der
Mission setzt sich zusammen aus 51 Elementarschulen mit 684 Schillern und
282 Schilerinnen. Die Propagandaberichte nennen 18 (?) Mittelschulen mit
401 Jungen und 360 Midchen und eine hohere Schule mit 56 Schiilern. Fiinf
Krankenhiuser, 9 Armenapotheken, einige Waisenhduser und secit 1949 auch
ein kleines Aussitzigenheim zeigen die Mission auch in der Karitas auf gutem
Wege. Angeblich sind auf den Stidsalomonen 600 Leprakranke. Regierung und
Mission taten sich zusammen, um in einer alten Pflanzung mit vier Wohn-
hiusern Kapelle und Heim fiir die leitenden Maristinnen einzurichten.

In den beiden Vikariaten Nord- und Siidsalomonen leben nach protestantischen
Quellen 98 105 Bewohner, nach katholischen Angaben 138 500. 54 173 Protestan-
ten, davon 11965 Kommunikanten, stehen 45478 Katholiken gegeniiber. Man
rechnet sicher noch mit iiber 30 000 Heiden. Nicht ohne gute Auswirkung kann
die 1950 erfolgte Konversion einer ganzen anglikanischen Schwesternkongrega-
tion mit ihrer Stifterin, Mutter Margaret, die auf Guadalcanar, Malaita und
Makera wirkten, bleiben.
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DER X. INTERNATIONALE AKADEMISCHE MISSIONS-
KONGRESS IN AACHEN 2.—5. JUNI 1952

Es ist vielleicht gut, dafl dieser Bericht erst vier Wochen nach Beginn des Kon-
gresses geschrieben wurde, wo nicht der unmittelbare, personliche Eindruck allein
die Feder fithrte, sondern auch die gesamten, bis jetzt erschienenen Pressebe-
richte und das briefliche Echo der Teilnehmer der von der ZMR gewinschten
kurzen Ubersicht zugrunde gelegt werden konnen.

Alle sind sich dariiber cinig, daf der Kongref unter der Leitung des Herrn
Firsten Erich von Waldburg zu Zeil formal und inhaltlich wohl gelungen ist.
Das In- und Ausland hat dic hervorragende Organisation gerithmt, um die sich
die verantwortlichen Minner in monatelanger Vorbereitung gesorgt hatten. Der
gerade kurz vor dem Kongrefl cinsetzende Sturm der Anmeldungen notigte zu
schwierigen Umdisponierungen hinsichtlich der Raumlichkeiten und der Unter-
bringung von etwa 1200 Teilnchmern in einer vom Kriege schwer heimgesuchten
Stadt. Das Problem wurde geldst. Alle, und besonders die Auslinder, ruhm-
ten den herrlichen Geist dieser Versammlung aus Angchorigen von 27 Natio-
nen. Das war die kostbarste Gabe dieses Missionskongresses. Er wickelte sich
ab als ein permanentes Fest der Freude im gemeinsamen Besitz eines die Vol
ker verbindenden Glaubens und hatte in allem einen missionarischen, aktiven
Grundzug.

Die Pariser ,La Croix“ leitete ihren Bericht mit den Worten ein: ~Wie in
Wien, im Jahre 1950, ja mehr noch als in Wien, wo die Nihe des ,Eisernen
Vorhangs* den Zustrom begrenzte, hat der Internationale Akademische Mis-
sionskongreR zu Aachen einen gewaltigen Erfolg gebracht.® Nach einer der
letzten Versammlungen der Tagung fragte der Berichterstatter (Kanonikus
Gaquére) den Unterzeichneten, welchen ideellen Generalnenner man diesem
Kongrefl wohl geben konnte. Die Antwort war: ,Schreiben Ste: Pour l'essor de
la catholicité.“ Tatsichlich erhielt der Bericht (N. 21094 vom 19. 6. 52) diesen
Obertitel, in dem uns die dynamische Zentralidee der Zusammenkunft am besten
ausgedriickt erscheint. :

Wenn man die Wiener Veranstaltung mit jenmer von Aachen vergleicht, so
méchte man sagen: Der Wiener Missionskongrefl war reprasentativ stirker durch
die aktive Teilnahme des gesamten Gsterreichischen Episkopats, des Bundes-
kanzlers und vor allem des Unterrichtsministers. In Aachen war der deutsche
Episkopat nur durch den Ortsbischof vertreten. Um so mechr Freude erregte es,
dafl sieben Missionshischéfe, darunter der neue einheimische Bischof von Ranchi
in Indien, die Veranstaltung mit ihrem Besuche beehrten. Die hochsten Bun-
desbehérden hatten Vertreter gesandt, wihrend von der Regierung Nordrhein-
Westfalens der Arbeitsminister Ernst das Wort ergriff.

Eine besondere Note hatte der Aachener Kongref durch die Tatsache, dafl die
Propagandakongregation, ,um die wissenschaftliche Bedeutung des Kongresses
schéirfer hervorzuheben und in der Uberzeugung, daff durch diesen Kongrefl die
missionswissenschaftlichen Studien, deren Wiege in Deutschland stand, zum
Nutzen der Missionen einen weiteren Aufstieg nehmen werden®, P. Joh. Rom-
merskirchen, OMI, zu ihrem offiziellen Vertreter ernannte, der bei der Fest-
lichen Akademie den Satz pragte: ,Deutschland ist kein Missionsland, aber es
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muf} ein Land von Missionaren sein.“ P. Rommerskirchen gab auch dem Wunsche
Ausdruck, dafl der Hl. Franz Xaver, dessen 400. Todestag wir in diesem Jahre
begehen, mit allen seinen natiirlichen und iibernatiirlichen Gaben und Gnaden
der Schutzherr des Kongresses sei.

Der Hintergrund der Wiener Veranstaltung war das leidende katholische Uster-
reich, das zum Teil den Formen seines Lebens von gestern nachtrauerte, zum
Teil aber entschlossen nach neuen religidsen Wegen suchte, war die Fanfzonen-
stadt Wien und die unmittelbare rdumliche Nihe der Sowjetmacht. In Aachen
war die Besatzung kein Hindernis fiir das absolute Freiheitsgefithl des Kon-
gresses. Die Tatsache, dafl diese Zusammenkunft in der Stadt Karls des Groflen
stattfand, hatte gewifl eine kulturpolitische Nebenbedeutung fiir die Besucher
aus dem westlichen Raum. Aber die ganze Veranstaltung war im Grunde aus
dem Milieu vollig hinausgehoben. Das gab ihr eine vielleicht griofiere spiri-
tuelle Freiheit und Dynamik. Als besonders wertvoll erwies sich die vorherige
Fithlung des Vorbereitenden Komitees des Kongresses mit den Missionskreisen
Frankreichs, Belgiens, Hollands und der Schweiz. Die Auslinder kamen grofi-
tenteils in eine durch personliche Kontaktnahme schon vertraute Atmosphare.
Leider konnte mit den Missionskreisen Spaniens keine Fithlung genommen wer-
den, weil der Kontaktapparat noch nicht eingespielt war. Es wire zu wiinschen,
dafl der Plan von P. Masson SJ, dem Leiter des Missionssekretariats der Pax
Romana (der dem Kongreff unermiidliche und kostbare Hilfe leistete), Wirklich-
keit wiirde, die néchste Zusammenkunft in Spanien zu halten. Unvergleichlich
stirker als in Wien waren die Farbigen vertreten, die man natiirlich aus den
Universititsstidten der westlichen Linder leichter heranholen konnte, wahrend
freilich der Nahe Orient in Wien stidrker vertreten war. Die Kongrefleitung
hatte sich auch bemiiht, alle Teilnehmer bei den Verhandlungen wirklich zu akti-
vieren, indem man die Zahl der Vortrige, die durch kurze Korreferate erginzt
wurden, rigoros einschrinkte, um unter allen Umstdnden ausreichend Gelegen-
heit zu Diskussionen zu geben. Die groflie Zahl der Teilnehmer war freilich ein
Hindernis fiir die Bildung kleinerer Diskussionsgruppen. Aber es gelang dod,
arbeitsfahige Gruppen von 100 bis 200 Teilnehmern zu bilden. Der sachliche
Ertrag dieser Diskussionen war vielleicht nicht sonderlich grofi, der psycho-
logische, arbeitsprddagogische um so grofier. Es ist bei diesen Erérterungen bis-
weilen sogar sehr lebhaft zugegangen.

Die Aufsplitterung des Gesamtkongresses am letzten Nachmittag, z. T. bedingt
durch Sonderveranstaltungen und berufsmiflige Aufgliederung der Teilneh-
mer, hat der Geschlossenheit des Kongresses sichtlich Eintrag getan, da jeder
nur einer der Veranstaltungen beiwohnen konnte. Der Referent war beruflich
an den Aussprachekreis tiber das ,Laicat Missionnaire® gebunden und kann des-
halb alle anderen Veranstaltungen dieses Nachmittags nur kurz erwihnen. Es
wurde ihm mitgeteilt, daR in der Versammlung der Unio Cleri Prof. Josef
Pascher aus Miinchen ein ausgezeichnetes Referat {iber die Missionsaufgabe in
pastoraltheologischer Sicht hielt, das auf dem Grundgedanken aufgebaut war:
Die christlichen Gemeinden waren sich in der ersten Zeit durchaus bewuft
Glieder des Corpus, Christi Mysticum zu sein. Sie wufiten um die Pilicht, den
Wadchstumsdrang der Kirche zu entfalten. Das Problem der unzuldnglichen
Christen nétigte allmédhlich, den gréferen Teil der an sich fur das Wachstum
bestimmten Kraft auf die Erhaltung der Gemeinden zu verwenden. Die zweite
Aufgabe kann nicht gestrichen werden, aber alles, was an Energie dem Wachs-
tum entzogen wird, geht auf Schuldkonto. Wird die ganze Energie auf die Er-
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haltung der Gemeinde verwandt, dann ist deren Leben steril geworden. Wenn
schon beide Aufgaben sein miissen, dann hat die Mitarbeit am Wachsen der
Kirche den Vorrang. Nur diese “Arbeit fubrt uns der Parusie entgegen, weil nur
sie das Gottessreich vorantrigt. — Die grandiose Abschluflkundgebung vor dem
Aachener Dom, die Kongrefiteilnehmer und Volk zu einem missionarischen Be-
kenntnis von einzigartiger Pragung zusammenfiihrte, hat die Einheit der Tagung
am Schlusse wiederhergestellt.

Ein Problem besonderer Art haben die letzten beiden Akademischen Missions-
kongresse sichtbar werden lassen. Diese Kongresse sollten Tagungen der Laicn
sein und sie vor die Verantwortung der Fithrung und Aktion stellen. Die Teil-
nahme von Priestern (Theologen) und Ordensleuten sollte sich deshalb in einer
gewissen Grenze halten. Die Missionswissenschaftler, erfahrene Frontmissionare
und die Studentenseelsorger wiren auf keinen Fall zu entbehren. Aber eine
mafivolle ,Entklerikalisicrung® dieser Kongresse wire im Interesse des Er-
wachens einer verantwortlichen Laienaktion zu wiinschen. Bei diesem Versuche
wiirde man dann auch auf den grofilen Mangel an missonarisch gebildeten Laien-
fithrern stoflen, der dem Vorbereitenden Komitee in Aachen bei der Auswahl
der Redner erhebliche Sorgen machte.

An innerem Gehalt standen die Tagungen in Wien und Aachen auf gleicher
Stufe. Wien konnte freilich etwas mehr religiose Aesthetik bieten. Dafiir war
in Aachen die theologische Gedankenfithrung gestraffter. Grundthema des Kon-
gresses war die Enzyklika ,Evangelii praccones“. Die Wahl dieses Themas hat
der Propagandakongregation den Kongrefl ,doppelt wertvoll® gemacht. Das
Thema war ,nicht ziigig“; denn wenn bei einer Umfrage an der katholischen
Universitit Lowen seitens der ,Revue de I"Aucam® (vgl. Nr. 153, 1952, S. 11)
noch nicht 20 Prozent der Studenten, die antworteten, wenigstens von der
Enzyklika etwas gehért hatten, kann man annehmen, daf} in Deutschland die
Zahl noch geringer war. Das schone Kongrefiplakat (Erdkugel mit den Sym-
bolen der vier Evangelisten), das bei einer Zusammenkunft mit den Studen-
tenfithrern in Bonn vor dem Kongrefl von diesen einmiitig abgelehnt, aber doch
gedruckt wurde, hat zur Werbung fiir den Kongrefl sechr viel beigetragen und
fand die Bewunderung des Auslandes.

Die wesentlichen Gedanken und Wegweisungen der Enzyklika, soweit sie fiir
das Auditorium von Interesse waren, sind in den siecben Hauptreferaten und
den Korreferaten ausgeschopft worden. Man hatte sich fiir einen psychologischen
Aufbau der Referate entschieden. Spéter stellte sich freilich heraus, dafl unter
Umstinden bester logischer Aufbau auch psychologisch am wirksamsten ist. Auf
jeden Fall hitte das Referat iiber ,die Kirche der Volker® vor dem Referat
iiber ,die Mission im sozialen Umbruch der Zeit® Platz finden miissen, vielleicht
sogar vor dem Referat von Prof. Dr. Ohm iiber ,Christen, Nichtchristen und
Antichristen im Kampf um die Welt“, dessen sachlich berechtigter, erschiittern-
der Ernst zunichst ctwas Iihmend wirkte. P. Charles S] hatte seinen Auftrag
nicht richtig verstanden. Er sollte nach dem Referat von Prof. Ohm, das die
Grofle der Aufgabe zeigte, mit den ihm gegebenen besonderen Gaben die mis-
sionarischen Energien der Studenten wecken, sprach aber in der Hauptsache
tber ein hochinteressantes Problem der praktischen Missionstheologie, dem die
Adhortatio an die Studenten als eine Art von Annex angehingt war. Das Refe-
rat von P. Masson, kenntnisreich und theologisch tief, war fiir das Auditorium
an eingingigsten, wihrend die Referate von Peters iuber ,die Kirche der Val-
ker“ und von P. Dr. Maurus Heinrichs OFM iiber ,Mystici Corporis® sichtlich

5 Missions- u. Religionswissenschaft 1952, Nr.3
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mit der Schwierigkeit kimpften, schwierige theologische Fragen mundgerecht fiir
Laien zu machen.

Dr. Candia hatte in seinem Referat iiber das ,Laicat Missionnaire® zu viel
Vorkenntnisse der deutschen Horer uber das Wesen dieser Einrichtung voraus-
gesetzt. Dazu ging er mehr vom Kulturgeschichtlichen und der kulturpsychologi-
schen Betrachtung des ausgehenden Kolonialzeitalters aus und verabsiumte da-
bei, das missionarische Laientum fest und sicher an die Aufgabe der Kirchen-
griindung zu binden. Er verfehlte so in seinen auch theologisch nicht immer
scharf genug geprdgten Formulierungen den Zentralraum des Laicats.

In der Missionswissenschaftlichen Konferenz, die wider Erwarten ebenso gut
besucht war, wie die anderen Veranstaltungen, sprachen Prof. Dr. Beckmann
(Schweiz) iiber die Forderungen der Missionsgegenwart an die Missionswissen-
schaft, Prof. Dr. Bierbaum iiber Aufgaben der Profanwissenschaften in missions-
wissenschaftlicher Sicht und Prof. Dr. Steffes iiber Ethnologie und Religionsge-
schichte im Dienste der Missionswissenschaft; anschlieBend war eine anregende
Diskussion. In der Missionsarztlichen Konferenz sprach Direktor Dr. Jahn MSC
iiber den missionsarztlichen Beruf. Auch fur die Lehrerschaft wurde eine eigene
Konferenz gehalten, die gut besucht war.

Das theologische Gesamtbild des Kongresses war auflerordentlich befriedigend.
Man muB sich immer vor Augen halten, daff solche Kongresse nicht mit mittel-
alterlichen Studenten zu tun haben, dic gewissermaflen theologische Luft atme-
ten. Die grofle geistige Umformung der Welt, das moderne Missionsbild und
die moderne Missionstheologie fanden auf dem Kongrefl wirklich eine gute
Darstellung. Uberall leuchtete der Kirchenbegriff von ,Mystici Corporis® durdh,
in seiner Geistigkeit und Losgeléstheit von allen bestimmten Kulturformen,
iberall wurde aber auch die innere Katholizitit der Kirche in ihrer ganzen
Weite sichtbar. Prof. Dr. Thauren SVD wies darauf hin, indem er an Hand
der Enzyklika den Vorrang des sozialfi Missionsziels proklamierte und alle sich
daraus ergebenden methodischen Folgerungen zog. Damit war zugleich das
Christenfum in rein europdischer Form abgelehnt. P. Charles stellte die Mission
vom phanomenologischen und theologischen Standpunkt aus als ein Problem der
Akkulturation dar: der Hl. Geist mufl im Missionswerk sprechen durch den Geist
einer Kultur. P. Masson gab der Sozialaktion der Kirche letzte theologische
Begriindung, indem er sie auf die Aufgabe zurtckfihrte, die Siinde zuriickzu-
dringen und alles Geschaffene, auch die sozialen Strukturen, zu heiligen in dem
einen grofien totalen Akt der Rettung und Erneuerung in Christo. Das Referat
des Unterzeichneten war in seiner theologischen Zielsetzung v6llig homogen mit
dem von P.Masson, indem es die Akkommodationsfrage auf das Prinzip zuriick-
fithrte, daf die Kirche das ganze Géttliche dem ganzen Menschlichen verméahlen
miisse. Das Referat von Dr. Candia war in der Frage der Titigkeit der Laien-
missionare in den einheimischen Kulturrdumen demselben Gedanken verpflich-
tet. Das Schlufireferat von P. Dr. Maurus Heinrichs zeigte die Ausreifung des
Kirchenbegriffes iiber alle kulturgebundenen &lteren Konzeptionen hinweg und
den Aufbruch der Kirche in die Weltweite der Vélker und Kulturen. Nur die
Katholizitat unserer Religion berechtigt uns, den Vélkern das Evangelium zu
kiinden. Damit ist die Kirche offen zur Aufnahme aller echten Werte der
Volker, die letzten Endes in Christus fundiert sind, der als Erstgeborener der
Schopfung die absolute Fiille des Menschentums représentiert.

Der Kongref fafite keine Resolutionen. Er entziindete eine Dynamik. Wer wird
sie in Deutschland weitertragen und verhiiten, dafl das grofie Erlebnis, das
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Hunderten eine neue Welt eroffnete, wie ein Strohfeuer zusammensinkt? Mit
rein vereinsmafligen Formen wird man den Geist von Aachen kaum einfangen
konnen. Wo ist der Motor, der die Bewegung weitertrigt, die dann die bren-
nenden Scheite in die Welt der deutschen Hochschulen hineinwirft, damit sie
weiter ziinden? Wo ist schlieBlich die Stelle, die dem missionarischen Laien-
beruf, der nach dem KongreR zum Finsatz drdngt, die Wege zeigt und berei-
tet? Wo ist sie?!

Aachen Joseph Peters

1 Nachirag der Schriftleitung. Mit Bedauern mufite man feststellen, dafl eine
Ausstellung der wissenschaftlichen und popularen deutschen Missionsliteratur
von 1945 bis 1952 unterblieben ist. Eine solche Schau wire eine eindrucksvolle
Bekundung des nach dem letzten Kriege neu aufgelebten Missionsinteresses in
Deutschland gewesen, propagandistisch wertvoll fiir unsere Akademiker, die
davon selten etwas zu sehen bekommen. Nur der Verlag Aschendorff aus Miin-
ster und die Augustinusbuchhandlung aus Aachen konnten Literatur ausstellen.
— Wainschenswert ist es, dafl bei diesen Kongressen am Schluff von einem Fach-
mann eine zusammenfassende Uberschau iiber die Ergebnisse geboten wird, im
besonderen auch dariiber, was noch der Kldrung und Vertiefung bedarf und
deshalb auf dem folgenden Missionskongre zu behandeln wire. Vielleicht
konnte schon am Sc¢hlufl allen Teilnehmern in einer kleinen Schrift das Wesent-
liche aus den Vortrigen mitgegeben werden. — Besonders wichtig ist es auch,
daf} alle Teilnehmer einer Versammlung wenigstens vor Beginn derselben eine
Skizze der betreffenden Vortrdge (in die Hauptsprachen ibersetzt) in Hinden
haben. — Zum Schlufl darf ausgesprochen werden, dafl der Kongref zu Aachen
in seiner Ganzheit ein starker Erfolg im Sinne der Verbreitung und Vertiefung
der Missionsidee in der akademischen Welt gewesen ist.

5%
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The Catholic Church and Southern Africa. A Series of Essays. Cape Town
1951, The Catholic Archdiocese of Cape Town, 180 Seiten.

Anliflich der Errichtung der Hierarchie in Siidafrika 1951 wurde diese Schrift
mit der Absicht veroffentlicht, den Gldubigen und auch den Akatholiken
cin Bild der Kirche, ihrer Geschichte, Verfassung und Einrichtungen im allge-
meinen und auch der kirchlichen Lage in Stidafrika zu bieten. Dementsprechend
wird im ersten Teil die Kirche im allgemeinen behandelt: ihre aullere Struktur,
ihre geschichtliche Entwicklung, ihr Verhaltnis zum Staat, die Vatikanische Frie-
densaktion, der Vatikanstaat, das Verhaltnis von Glaube und Kirche zur abend-
lindischen Zivilisation, das Missionswerk der Kirche (S.1—106). Im zweiten
Teil erhalten wir eine Ubersicht tiber die Missionsgeschichte nordlich des Zam-
besi und dann fiber die Verhiltnisse in Siidafrika mit Statistiken, Bildern und
Beitrigen iiber die erzieherische und soziale Wirksamkeit der Kirche. So ist eine
kleine vielseitige Apologie entstanden, die sich mit den wichtigsten Problemen
der Gegenwart befafit, soweit sie fiir Siidafrika mit seiner rassisch und konfes-
sionell stark gemischten Bevolkerung von besonderer Bedeutung sind (S. 107—
180). Als Beispiel seien einige Sitze von P.Schimlek CMM iiber die vieldisku-
tierte Rassenfrage angefiihrt. Schimlek geht von der Verpflichtung der weiflen
Rasse in Siidafrika aus, ihre eigene Zivilisation und geistige Erbschaft zu be-
wahren, auch zum Nutzen der anderen dort ansdssigen Rassen. Aber es miisse
noch mehr von seiten der weillen Bevélkerung fiir die Bantu-Gemeinschaft ge-
schehen: ,Als kluge Mutter sucht die kath. Kirche das zu erreichen, was unter den
konkreten Umstinden méglich ist. Sie beurteilt die Menschen nicht nach ihrer
Farbe, sondern nach ihren geistigen und sittlichen Werten, und sie hofft, dafl die
vom Glauben geleitete Vernunft unmenschliches und ungeistiges Vorurteil iber-
winden wird. Die Kirche predigt nicht eine absolute Gleichheit zwischen Weifl
und Schwarz, denn es gibt natiirliche Unterschiede in dieser Welt, die anerkannt
werden miissen, und einige artificial distinctions, die beachtet werden sollen. Aber
Haf, Verachtung und Ungerechtigkeit miissen ausgeschlossen sein; kein Mensch
darf eines wesentlichen menschlichen oder christlichen Rechtes beraubt sein, weil
seine Hautfarbe verschieden von der unserigen ist.“ Es sei nicht unrecht, daf in
den Gotteshiusern die Europier, Mischlinge und Bantu ihre besonderen Platze
hiitten, aber alle seien zu derselben Kommunionbank zugelassen: ,So anerkennt
die Kirche, daB es in der hochsten Ordnung der Dinge Gleichheit gibt, aber im
Geringeren Unterschiede sind. Unterschiedlose Vermischung kommt nicht in Frage
und wird das Problem nicht 16sen und ist nicht wiinschenswert, weder vom Ge-
sichtspunkt der Europder aus noch der Bantu: Therefore some sort of discrimina-
tion and segregation is necessary, provided the principles of elementary justice
are not violated.® Die Schrift, eine den 6rtlichen Bediirfnissen von Siidafrika gut
angepafite Apologie der Kirche und Mission, kann anderen Missionsgebieten als
Vorlage fiir dhnliches Werbeschrifttum empfohlen werden.

Miinster 1. W. Max Bierbaum

Boxer, C. R., The dhristian Century in Japan 1549—1650. University of Cali-
fornia Press and Cambridge University Press, London 1951, 585 Seiten, 1 Karte.

Dieses Werk erschien zur Vierjahrhundertfeier der Landung des heiligen Franz
Xaver (August 1549) in Kagoshima. Der Verfasser Charles Ralph Boxer gehorte
auch als Professor am Kénigskolleg der Universitit London durch 25 Jahre dem
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Militdarstande an. Seine fritheren Schriften, vor allem: Macao three hundert
years ago (Macao, 1942) und Jan Compagnie in Japan 1660—1847 (Haag, 1950)
haben ihn als einen ausgezeichneten Kenner der ostasiatischen Frage und der
Geschichte der Beziehungen zwischen Fernost und West bekanntgemacht. Die von
Boxer behandelte Periode hat bereits vorher eingehende literarische Bearbeiter
gefunden, so vor allem: Steichen, M., The christian daimyos . . ., 1549—1650
(Hongkong, 1904); Murdoch, A history of Japan during the century of early
foreign intercourse, 1542—1651, und Haas, H., Geschichte des Christentums in
Japan, 2 Bde. (Tokio, 1904).

Boxer hat durch ErschlieBung vieler neuer Quellen eine Reihe Einzelheiten
des Geschehens geklart und vor allem Murdoch in nicht unwesentlichen Punkten
richtiggestellt. Seine Stellungnahme zu strittigen Fragen, z. B. iber die Rolle
des Provinzials Coelho, ist objektiv. Sein Urteil ist immer vorsichtig und zuriick-
haltend. Durch die cingehende Behandlung der Handelsbeziehungen zwischen
Japan und den europdischen Kolonialméichten tritt das politische Element als
treibende Kraft bei der Verfolgung stdrker, als bisher geschen wurde, in den
Vordergrund. Allerdings folgt Boxer dabei in einzelnen Auffassungen, wie z. B.
S. 164 f. in der Behandlung des berithmten Lotsenwortes der San Felipe (1596),
der alten Auffassung (vgl. Laures, J., Kritische Untersuchung des berithmten
Lotsenwortes der San Felipe, N.Z. M. 1951, 1841ff.). Was Boxers Werk noch
besonderen Wert gibt, sind die Appendices mit wertvollen Quellenausziigen und
sein fast liickenloses Literaturverzeichnis. Seine Anmerkungen lassen erkennen,
daB er in weitestem Mafle die bisher wenig beriicksichtigten Quellen des Bri-
tischen Museums ausgeschopft .hat. Das Werk verdient als quellenmifiige Be-
arbeitung des ersten christlichen Jahrhunderts der japanischen Missionsgeschichte
hochste Beachtung, ihm gebithrt ein ehrenvoller Platz in jeder Missionsbibliothek.

Wien Univ.-Prof. Dr. Johannes 7hauren

Motolinia’s History of the Indians of New Spain. Translated and annotated by
Francis Borgia Stece OFM. Washington, Academy of American Franciscan
History 1951, XV + 358 S. (6'/2 DollL).

In Amerika kann man heute von einer Hochflut der Studien uber die Vorge-
schichte und Geschichte des Kontinents sprechen, inshesondere in den Vereinigten
Staaten. Die Geschichte der spanischen Kolonisation nimmt dabei eine besondere
Stellung ein. Wenn deshalb die spanischen Franziskaner seit Jahrzehnten schon
der glorrcichen Geschichte ihres Ordens nachgegangen sind, dann liegt es nahe,
dafl auch die Franziskaner in den Vereinigten Staaten sich bemiihen, diese Ge-
schichte ihren englisch-sprechenden Landsleuten nahe  zu bringen. Deshalb
betreibt die Akademiec fiir amerikanische Geschichte der Franziskaner in
Washington die Herausgabe von Quellen und Publikationen. (Der vorliegende
Band ist der erste aus ciner Documentary Series.) Ein Publikationskomitee unter
dem General-Editor P. Roderice Wheeler umfafit hedeutende Historiker aus
dem Orden wie unter den Laien, die auf dem Riicken der Titelseite genannt
werden.

Ubersetzer und Bearbeiter des Bandes ist P. Franz Borgia Steck OFM, ein
fritherer Mitarbeiter des bekannten Erforschers der kalifornischen Missionen
P. Zephyrin Engelhardt OFM und bis 1946 Professor der Geschichte an der
Catholic University of America. Der Autor ist der Franziskaner Toribio Paredes
aus Benavente, der gewo.hnlich mit dem von ihm angenommenen indianischen
Namen Motolinia oder ,der Arme® genannt wird, einer der ,zw0lf Apostel®
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Mexikos, die seit 1524 bemiiht waren, die Kirche in Mexiko aufzubauen.
Mexiko mit seiner reichen Kultur, das unmittelbar nach seiner Eroberung durch
Cortés wirklich zum grofien Teil pazifiziert war, bot den Missionaren ein iiber-
aus reiches und interessantes Feld fur ihre apostolische Tatigkeit, wo die Ein-
geborenen zu Zehntausenden kamen, sich taufen zu lassen. 40 Missionare tauften
nach p. 182 bis 1536 durchschnittlich je 100 000 und mehr Menschen, insgesamt
5 Millionen; andere Schatzungen gehen auf 9 Millionen, was nicht unmoglich
scheint, und die Missionare bemithten sich, sie unter ernster Beriidwichtigung
ihrer volkischen Eigenheiten in das Christentum einzufithren. Niemand war
dazu geeigneter als Motolinfa, der mit offenem Auge und warmem Herzen das
Volk beobachtete und den Erzahlungen seiner alten Manner lauschte.

Der Ubersetzung schickt P. Stedk eine bio-bibliographische Einleitung voraus, die
uns ein lebendiges Bild des Autors vermittelt (S. 1—70) und aus der reichen
Literatur vielfach belegt wird. Beztiglich der Titigkeit Motolinia’s in Guatemala
durfte er gewifl die Provinzgeschichte von Guatemala von Francisco Vasquez
benutzen, aber er hitte besser getan, dem vorsichtigen modernen Herausgeber
P. Lamadrid OFM zu folgen.' Jedenfalls mufite er sich mit der ernsten Kritik
zu Vasquez bei Francisco Ximénes I, Guatemala 1929, p. 141ss. auseinander-
setzen, die er nicht zitiert. Was den Brief von M. an Kaiser Karl tiber Las
Casas angeht, so behandelt ihn P. Steck mit Zuriickhaltung, ohne ihn englisch
wiederzugeben, aber ich glaube doch, daf ein anderes Urteil gerechter wire.
Hier ist nicht der Raum, auf die Streitfrage einzugehen, die schon so oft disku-
tiert wurde. Manche andere Franziskaner haben Las Casas im Gegensatz zu
Motolinias hoch geachtet. Die Urteile Motolinfas stammen aus einer Zeit hochster
Erregung, als er 1543—1545 mit den erbitterten Einwohnern Guatemalas die
sich verzogernde Ankunft Las Casas’ erwartete, der dann unter Tumult zuriidk-
gewiesen wurde. Ein ruhiges Urteil war in dieser Zeit kaum moglich. Als
Todesdatum konnte der 7./8. August 1565 nachgewiesen werden.

Ausgezeichnet ist die Bibliographie, in der P. Steck auf alle Schriften Motolinias
eingeht und besonders beziiglich der Hauptschriften wertvolle Urteile bietet.
Wohl hitten im Anfang die beiden Briefe genannt werden diirfen, die er mit
anderen unterzeichnet hat (Bibl. Miss. II, n. 209 und 302). Der Brief vom
15. 5. 1550 (p. 88s.) ist eine Erginzung zu Bibl. Miss. Nach S. 42 steht der Druck
der mexikanischen Doctrina von Motolinfa fest, der nach B. M. II, p. 115 n. 7
zweifelhaft ist.

Die Ubersetzung stiitzt sich auf die Ausgabe von P. Daniel Sanchez Garcia,
Barcelona 1914, aber in Zweifelsfillen wurden die beiden wichtigsten Manu-
skripte vom Escorial und von der Texas-University beigezogen.

Dem Text der Historia geht voran die Epistola proemial del autor al illu-
strisimo Sefior Conde de Benavente, D. Antonio Pimentel, aus dem der Name
des Verfassers und das Datum der Abfassung hervorgeht: im Kloster zu Te-
huacan, am Feste des hl. Apostels Mathias (21. Februar) 1541. Dem Grafen in
seiner Heimat schickt Motolinia sein Werk zu, indem er zugleich bedeutsame
Ergdnzungen bietet, so iiber die Herkunft der Mexikaner und ihr Herrscherhaus,
oder tiber die Einfithrung der Seidenzucht in Mexiko. Der Text der Ubersetzung
schliefit sich méglichst dem spanischen Original an, aber teilt mit Recht dic oft
Gberlangen Sitze und Abschnitte desselben, klart und vereinfacht die Inhalts-
angaben iiber den Kapiteln. Die Noten zur Erkliarung des Textes konnten
natiirlich erweitert werden, aber es kam dem Herausgeber wesentlich auf eine
lesbare und verstindliche Wiedergabe des Textes an. Winschenwert wire
neben den 9 Illustrationen nach alten amerikanischen Bildern eine Karte ge-
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wesen. Auf den Text einzugehen, eriibrigt sich (vgl. dazu Bibl. Miss. II,
112—115). Die Ausstattung ist ausgezeichnet. Den Abschlufl bildet eine Biblio-
graphie und ein gutes Sachregister.

Walberberg P. Benno Biermann OP

2. Neuss, Die Kirche des Mittelalters (Die Katholische Kirche im Wandel der
Zeiten. II. Band: Die Kirche des Mittelalters). 2. Aufl. Verlag der Buch-
gemeinde Bonn, 1950, 440 S.

Das Buch konnte nach einem Zeitraum von 4 Jahren bereits in 2. Aufl. er-
scheinen, sicher ein Beweis dafiir, wie recht der Verlag der Buchgemeinde daran
getan hat, die Weiterfiilhrung der von A. Ehrhard mit 2 Binden erbffneten
Reihe in die Hinde von W. Neuss zu legen. Auf die gelehrte Apparatur mit
Anmerkungen und Einzelbelegen ist mit Recht verzichtet worden. Dafir findet
der an Einzelheiten interessicrte Leser auf S. 399—406 eine Zusammenstellung
wichtiger Literatur. Das ausfithrliche Register (407—484) und die Regierungs-
tabellen der Pipste, Kaiser und Konige riiden das Werk in die Néhe der fiir
das spezielle Studium bestimmten Kompendien. Auffallend ist fir ein solches
Werk die prazise Festlegung der historischen Fakten durch die Beifiigung einer
Unmenge von Jahreszahlen. Auch der Unkundigste ist nicht cine halbe Seite
lang im Ungewissen, wo er sich, zeitlich gesehen, befindet. Das ist ein grofler
Vorteil.

Der Schwerpunkt des Buches liegt bei der Herausstellung der Pragung, die
Christentum und Kirche durch das germanische Volkstum empfangen haben.
Demgegeniiber ist der EinfluBl, der auch noch wihrend des ganzen Mittelalters
von Byzanz, seinem Staatsdenken und dem mit ihm verbundenen Volkstum auf
die abendlindische Kirche einwirkte, weniger deutlich gezeichnet.

Die mittelalterliche Kirchengeschichte ist — unter dem Gesichtspunkt des Mis-
sionsauftrages Christi gesehen — im wesentlichen die Geschichte der Missio-
nierung der indogermanischen Rasse. Die germanischen und die slawischen
Vilkergruppen werden eingefithrt in die Herde Christi. Vereinzelt sind christ-
liche Missionare, besonders von schismatischen Gruppen des vorderen Orientes
aus, zu den Mongolen gekommen; das Problem der Juden hat das ganze Mittel-
alter schwer helastet: die Missionsaufgabe unter den mohammedanischen Semiten
am Siidrand des Mittelmeeres hat man gesehen vor allen Dingen im Zusammen-
hang mit den Kreuzziigen, aber auflerhalb der indogermanischen Vélker sind
im ganzen Mittelalter kaum nennenswerte Erfolge erzielt worden. Eine neue
Weitung des missionarischen Horizontes bringt erst die Neuzeit mit ihren Ent-
decdkungen. Diesem Vordringen der Kirche zu den einzelnen germanischen und
slawischen Volkern, an dem die um Rom wie um Byzanz gruppierte christliche
Kraft beteiligt war, ist N. in der Darstellung mit grofier Ausfihrlichkeit gerecht
geworden. Mit der Bekehrung der West- und Ostgermanen setzt ja tberhaupt
erst die mittelalterliche Kirchengeschichte ein, aber daritber hinaus sind cigene
Kapitel der Mission bei den Dinen und Schweden, bei den Mihren und Bul-
garen, bei den Béhmen und Polen und Ungarn und Balten und Russen gewidmet.
Wie prekiir die Missionsarbeit gerade an den Beriihrungspunkten der rémischen
und byzantischen Einfluisphdre war, tritt deutlich hervor. — Man spiirt auch
die Resonanz moderner Fragestellungen, wenn etwa in einem solchen Buch auf
Elinzclheiten des Stedinger-Kreuzzuges ecingegangen wird (S. 227), man merkt
die Behutsamkeit des Vf. beziiglich des Heiligen- und Reliquienkultes im
Mittelmeer (z. B. S. 90; Ubertragung der Gebeine des hl. Klemens von der Krim
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nach Rom; vgl. dazu etwa H. Delehaye, Etude sur le légendier Romain, Briissel
1936, 96—116). Die Behauptung, dafl .das germanische Miitelalter uns Heutigen
viel ferner steht als die Antike® (S. 42), wird wohl nicht von allen iibernommen
werden.

Minster i. W. Prof. Dr. B. Kitting

P. Wilhelm Kiihner MFSC, Die Zustindigkeit der Zivilgewalt bei Ehen wvon
Nichtchristen. (Dr.-Dissertation. Pontif. Athen. Urbanianum de propag. fide.
Institutum Missionale Scientificum.) Rom 1951, 65 Seiten.

Die vorliegende Schrift enthalt als ,Auszug® den Hauptteil der Dissertation
iiber das staatliche Recht bei der nichtchristlichen EheschlieBung. Es handelt
sich um eine These, die fiir die Behandlung hestimmter Ehesachen, besonders
in den Missionen, von praktischer Bedeutung ist. Im ersten Abschnitt wird die
Ehe zwischen zwei Ungetauften behandelt. Nach einem geschichtlichen Uber-
blick iiber die Kontroverse, ob der Staat als Gesetzgeber und Richter fir die
Ehe zwischen zwei Ungetauften zustandig ist, wird fir die Gegenwart festge-
stellt: die meisten Autoren erkldren die bejalhiende Ansicht fiir sicher und all-
gemein. Zum Beweise fur diese Zustandigkeit der staatlichen Gewalt werden
aufler den Kanonisten angefithrt: die Naturnotwendigkeit einer staatlichen
Autoritidt zum Schutze der Ehe, weil das Naturrecht nicht ausreicht und die
Kirche keine Jurisdiktion in diesem Falle hat, — der Vertragscharakter der
nichtchristlichen Ehe, so dafl der Staat, wie bei anderen Vertrigen, so auch fiir
die Ehe der ihm unterstehenden VertragsschlicBenden gewisse Bedingungen
stellen kann, — der religiose Charakter der Ehe zwischen Ungetauften, die nach
Lehre der Kirche ein sacrum et religiosum quiddam an sich hat und deren
Regelung mangels einer rechtmifigen Sendung der (de facto bestehenden)
nichtchristlichen Autoritdt iure devolutivo auf den Staat iibergeht oder nach
Ansicht von Kuhner iure proprio mit Riicksicht auf die soziale Funktion der
Ehe.

Im zweiten Abschnitt wird die Zustdndigkeit des Staates beziiglich der Ehen
zwischen einem Getauften und Ungetauften untersucht, indem die bejahende
und verneinende Ansicht ndher dargelegt wird. Der Verf. vertritt die wver-
neinende Ansicht, wonach die Kirche allein in diesem Falle zustindig ist, und
zwar direkt fiir den Getauften und indirekt fiir den Ungetauften, mit der Be-
grundung: bei Anerkennung einer staatlichen Zustandigkeit wirde die weltliche
Macht die Moglichkeit haben, die Kirche in ihrer Sorge fiir das Heil der ihr
unterstellten Seelen zu hindern, und die Kirche wiirde in konkreten Fillen bei
der Verwaltung einer rein religidsen Angelegenheit vom Staate abhiingig sein,
was gegen die allgemeine kirchliche Lehre ist.

Die Dissertation ist eine gediegene Bearbeitung und Zusammenstellung der
dlteren und neuesten Doktrin tber die Zustindigkeit der staatlichen Gewalt
beziiglich des genannten Personenkreises, stiitzt sich auf anerkannte Kanonisten
und Theologen und zeigt kritisches Verstdndnis fiir die Problematik der be-
handelten Frage.

Minster 1. W. Max Bierbaum

Le 16le de la femme dans les missions. Rapports et compte rendu de la XXe
semaine de missiologie de Louvain. Bruxelles 1950. L’Edition Universelle.
S. A. 53, rue Royale 4 Bruxelles, 274 S. 160.— frs. belges,

Im Titel kommt bereits zum Ausdruck, worum es sich handelt. Wieder hat man
in Lowen ein aktuelles und wichtiges Thema angepackt, und wieder sind dabei
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vor allem Manner und Frauen zu Wort gekommen, die auf dem Missionsfelde
arbeiten oder gearbeitet haben. Wir Deutsche konnen die Belgier nur um ihre
Missionskongresse und Berichte bewundern. Wann werden wir mit etwas Ahn-
lichem aufwarten konnen?

Eroffpet wurde die Woche mit einem Vortrage des Prasidenten Abt Th. Néve
OSB iber das Programm und die Wichtigkeit der Woche usw. Es folgte der
Vortrag von P. Charles ,Missiologie antiféministe“. Sehr lehrreich und inter-
essant! Die Bemerkung, dafl in Schmidlins Missionslehre ,il n'y est pas fait une
seule fois mention des femmes® (33), stimmt aber nicht. Vgl. J. Schmidlin,
Kathol. Missionslehre 2, 1928, 101, 138, 167, 186, 198, 294 etc. P. E. Moreau o |
sprach tiber dic Teilnahme der Frauen an der Bekehrung ,der barbarischen
Volker®, d. h. der europaischen Vélker, die in der Zeit zwischen dem 5. und
9. Jbdt. bekehrt wurden. Das Wort ,barbarisch® ist hier kaum gliicklich und
zutreffend. Mlle J. de Decker handelte iiber die indische Frau, P. Egbert
OFMCap iber die Fakirini, P. G. M. Boutson OFM iber dic Frau im alten
China und Mutter M. de Saint-Michel (Tsu) tiber die Presentandinen in China.
Sehr schén und eindrucksvoll sind die langen Ausfihrungen der Mutter M. J.
de Chandal iiber das wahre Gesicht der chinesischen Frau. Man versteht am
besten, wenn man liebt. Das zeigt dieser Vortrag. AnschlieBend handeclten
P. Masson S] uber die japanische Frau in ihrer Umgebung, Dom Gilles de
Pelichy OSB iiber die Stellung der Frau nach dem westafrikanischen Gewohn-
heitsrecht, R. M. Suzanne van Roye iiber die Erziehung der jeune fille noire
cvoluée im Kongo-Gebiet und P. B. Cornet OFM iber die Frau im matriarcha-
lischen Regime. Cornets Ausfithrungen verdienen alles Lob. Hin und wieder
wird aber vielleicht zu sehr verallgemeinert. Manches 148t sich nicht auf eine
glatte Formel bringen. Wenn die einheimischen Ehesitten so Lfonciérement
viciée et vicieuse“, so ~incompatible avec tout réel progrés familial, social et
religieux® (S. 207) wiren, diirfte die Mission sie nicht dulden. Aber die Mission
duldet vieles, wenigstens in dem matriarchalen Gebiet, in dem ich ebén in
Tanganyika war. Die Mutter hat hier eine michtige Stellung. Schw. Francoise-
Marie. sprach iiber die einheimische Frau in der législation coutumitre au
Nepcko, Schw. M. Mercédés iiber die schwarze Ordensfrau und ihre Moglich-
keiten und Mutter Bernadette tther die Tochter der hl. Katharina von Siena
(Kongo). In dem Vortrag von Schw. Mercédés ist (stindig) von ,Zivilisation*
die Rede, selten von Religion. Mutter Bernadette hingegen befafite sich mehr
mit der religiosen Formung der schwarzen Schwester. Den letaten Vortrag iiber
die indonesische Krisis und die einheimische Frau hielt E. P. Jak. Den Schluf§
des Buches bilden cinige Bemerkungen iiber die Frau im Islam und P.Charles’
Finale, in dem Schmidlin fvgl. ZM 20, 1930, 355) noch einmal mitgenommen
wird, :
Miinster i, W. Thomas Ohm

. Campenhausen, Hans Frhri, Polykarp von Smyrna und die Pastoralbricfe
(Sitzungsberichte der Heidelberger Akademic der Wissenschaften. Philosophisch-
historische Klasse, Jahrgang 1951, 2. Abhandlung). Heidelberg 1951, Carl
Winter, 51 S., 5,10 DM.

Die Arbeit geht von der Voraussetzung aus, dafl die Pastoralbriefe nicht vom
Apostel Paulus stammen. Sodann wird die Persénlichkeit des groflen Bischofs
Polykarp von Smyrna geschildert und der von ihm geschriebene Philipperbrief
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untersucht, wobei sich herausstellt, dafl der Verfasser der Pastoralbriefe so
enge Beziehungen zu Polykarp und seinen Anliegen hat, dafl die Wahrschein-
lichkeit grofi sei, ihm die Pastoralbriefe zuzuschreiben. Freilich ligen auch
erhebliche Unterschiede vor, so dafl das Urteil nicht gesichert sei. ,Wenn die
Pasioralbriefe nicht von Polykarp von Smyrna geschricben sind, so miissen sie
doch in seiner geistigen Nihe und sozusagen unter seinen Augen entstanden
sein . . . Man konnte sich etwa denken, dafl es ein Mann aus dem Klerus von
Smyrna war, dem Polykarp den Auftrag geben konnte, diese merkwiirdigen
Paulushriefe zu verfassen — zur Rettung des Apostels gegen die héretische
Verfalschung und zum Schutz der Gemeinde vor den neuen Verfihrern®
(5. 491)).

Wie bei einer Untersuchung von Campenhausen zu erwarten ist, liegt eine Fiille
von scharfsinnigen Beobachtungen vor, die fiir das Verhaltnis von Polykarps
Philipperbrief zu den Pastoralbricfen von Wichtigkeit sind. Aber die Schlufi-
folgerungen schiefen weit iiber das Ziel hinaus. Wenn man freilich den Epheser-
brief des Apostels Paulus fiir nachpaulinisch hilt und sogar gegen den Kolosser-
Lrief Bedenken hegt, dann fehlt ein wichtiges Verbindungsglied zwischen den
Hauptbriefen des Apostels und den Pastoralbriefen. Aber diese weitgehende
Skepsis, die doch sonst auch in der modernen protestantischen Forschung erheb-
lich fallen gelassen ist — vgl. etwa die griindliche Untersuchung von E. Percy,
Die Probleme der Kolosser- und Epheserbriefe, Lund 1946 —, verkleinert die
grofe Personlichkeit des hl. Paulus und traut ihm keine rechte Entwickelung zu,
dic durch neue Fragen und Schwierigkeiten bedingt ist und auch stilistische
Eigentiimlichkeiten moglich macht. C. mufl selbst feststellen, dafl neben Gemein-
samem auch sehr erhebliche Unterschiede zwischen den Pastoralbriefen und
Folykarps Philipperbrief vorkommen. Er glaubt sie aber zuriickstellen zu diirfen
unter Hinweis auf die — an sich unzweifelhafte und gerade fiir das Verstindnis
der Pastoralbriefe wichtige — Tatsache, daff in Briefen des gleichen Autors aus
verschiedenen Zeiten und verschiedenen Anlissen erhebliche Unterschiede des
Stile: und der Darstellung nachweisbar sind. Er fiihrt dabei Beobachtungen des
Klassischen Philologen K. Meister iiber die Unterschiede in Ciceros Briefen an.
Dabei ist es sehr interessant, daf er hinzufiigen mufl: ,Herr Meister ist aus
den angegebenen Grinden selbst von der Unechtheit der Pastoralbriefe noch
nicht iiberzeugt* (S. 47 Anm. 208).

Die Pastoralbriefe sind im spiten Leben des Apostels Paulus sehr wohl unter-
zubringen, und ohne sic geht ein Stiick der paulinischen Grofle verloren. Die
vielen personlichen und nur aus ganz konkreter, einmaliger Situation des Lebens
Pauli zu verstehenden kleinen Einzelheiten, dazu die als Erfindung unverstind-
liche Form, daf zwei Briefe an Timotheus, einer an Titus, dabei aber 1 Tim
und Tit nahe zusammengehorig und 2 Tim aus spéterer Zeit, offenbar in der
Todesgefangenschaft geschrieben sind, kann man nicht mit der Bemerkung er-
kldren, dafl der Filscher Polykarp ,dadurch mehr Farbe und einen moéglichst
iiberzeugenden Schein des Echten und Urspriinglichen zu geben suchte® (S. 3).
Wenn auch Pseudonymitét in der Antike nicht mit dem Mafistab zu messen ist.
den wir heute anlegen, so wire eine solche Raffinesse auch fir die damalige
Zeit als grobe Filsdwng zu bezeichnen. C. sagt selbst, dal ein solches Vor-
gehen, ,auch mit den Maflistdben seiner Zeit gemessen, schwerlich als korrekt®
bezeichnet werden diirfe, und es ist ein férmlicher Widerspruch, wenn er fort-
fahrt: ,aber er handelte gewifl im guten Glauben, iiberzeugt, so zu reden, wie
Paulus geredet hitte, den er aus der Uberlicferung seiner Kirche wohl zu
kennen meinte®. Bei solchen Filschungen — und der Ausdruck 148t sich nicht
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vermeiden — ist guter Glaube nicht mehr moglich, und sie haben mit den
Worten ,wie Paulus geredet hatte* gar nichts zu tun. Es klingt doch wohl nur
wie ein Machtspruch, wenn es dann noch heifit: ,Ein derartiges Vorgehen muf
fiir einen hochstehenden Kleriker in der griechischen Kirche des zweiten Jahr-
hunderts moglich gewesen sein, weil es wirklich ist!* (S. 45).

Ich habe aus Anlafl der Untersuchung von C. den Philipperbrief von Polykarp
wieder einmal im Zusammenhang durchgelesen. Und wenn man dann feststellt,
wie Polykarp neutestamentliche Schriften, darunter auch den von ihm hoch-
verehrten Apostel Paulus, hdufig verwertet, ohne eigens zu sagen, dafl er zitiert,
und in der gleichen Weise auch 1 Tim 6, 10.7 beriicksichtigt (Phil 4, 1), dann
wiirde es wahrhaftig unertriglich sein, dafl Polykarp seinen eigenen Brief wie
einen paulinischen Brief verwertet. Freilich bestreitet C. auf S. 28 die Ver-
wertung von 1 Tim, aber zu Unrecht. Er meint, das Phil. 4, 1 angezogene Wort
sei ein ,Gemeinplatz® und brauche daher nicht aus 1 Tim zu stammen, zu-
mal der Wortlaut etwas abweicht. Aber es handelt sich in Wirklichkeit um
zwei solcher ,Gemeinplitze®, und es wire doch héchst merkwiirdig, dafi die
gleichen zwei Worte bei Polykarp und 1 Tim nebeneinander stehen. Und kleine
Abweichungen vom geldufigen neutestamentlichen Text finden sich auch in
anderen Zitaten.

Polykarp als Verfasser der Pastoralbriefe ist unmoglich. Aber die Untersuchung
zeigt deutlich, dafi er, wie iiberhaupt dem Apostel, so gerade den Pastoral-
briefen nahesteht und ihre Anliegen fir seine Zeit verwertet.

Miinster 1. W. M. Meinertz

Nikolaus Monzel, Die Uberlieferung. Bonn (Verlag Peter Hanstein) 1950, S. 196.

In scharfer Antithese vornehmlich zur Aufklirung des 18. Jh's, die trotz aller
Befruchtung der Geschichtsforschung auf Grund ihrer z. T. radikalen Quellen-
kritik doch kein genuines Verstindnis fiir den Sinn geschichtlicher Abldufe ge-
winnen konnte, erhielt das geschichtliche Denken im 19. Jh. cinen gewaltigen
Auftrieb vor allem an Hand der verschiedenen das gesamte Dasein umgreifenden
EntWicdklungslehren und warf eine Fiillle neuer Probleme auf, die auch auf das
theologische Gehiet nachhaltig iibergriffen und z. T. heute noch einer befrie-
digenden Lésung harren. Vor allem tauchte die Frage nach einer objektiv
giltizen Wahrheit auf, da alles in einem Strudel stindigen Werdens und
Wandels zu versinken schien, und nur der Satz Geltung behielt, alles ist
wandelbar; ferner die Frage nach der Moglichkeit eines frei schopferischen
Faktors in der Geschichte, wodurch Geschichte erst eigentlich und sinnvoll wird.
Es drohte eine Relativierung der Wahrheit sowie eine Gefdhrdung der perso-
nalen Selbstandigkeit des Menschen wie des Geistes iiberhaupt. Es ist ersichtlich,
daB von solchen Betrachtungsweisen der Theologie ernste Fragen erwachsen,
namentlich in bezug auf Offenbarung und Uberlieferung.

Die sehr wertvollen Bemiihungen der Tibinger Schule, hier Klarheit zu schaffen
und Wahres und Falsches zu scheiden, fanden lange keine Fortsetzung. Neuer-
dings wird indes der Fragenkomplex insofern literarisch wieder in Angriff
genommen, als mehrere Aibeiten den Traditionsbegriff in der theologischen
Controverse zu kliren und zu stiitzen suchen oder, wie es z. B. in dem monumen-
talen Werk von Leopold Ziegler geschicht, die fundamentale Bedeutung der
Uberlieferung in kosmisch-weltgeschichtlicher Sicht herausstellen. In dem hier
- anzuzeigenden Buche, das von der Bonner katholisch-theologischen Fakultdt als
Habilitationsschrift angenommen wurde, geht es um Klarung und Bedeutung
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des Phanomens Uberlieferung iiberhaupt. Es kommen dabei Fragen zur Dis-
kussion, die man auf Grund des Titels wohl kaum erwarten wiirde, die aber
gleichwohl sachlich mit ihm zusammenhdngen. Ein erster Abschnitt setzt sich
auseinander .mit der psychologisch-soziologischen Aushéhlung des religiésen
Lehrtraditionalismus. Der von gegnerischer Seite geltend gemachte Hinweis
auf produktive und rezeptive Naturen, auf spiritualistische und gnostische Be-
wegungen wird kritisch geprift, sowie das Verhalinis von konservativer und
traditionalistischer Haltung, um der These zu begegnen, die christliche Bindung
an die Tradition beruhe aul dem Umstande, dafl die Mehrheit der Christen in
religioser Beziehung passiv und unproduktiv seien.

Ein zweiter Abschnitt untersucht die religionsphilosophische Begriindung des
religiosen Lehrtraditionalismus. Ausfubrlich kommt dabei zur Sprache die
phdnomenologische Methode in ihren verschiedenen Anwendungen sowie in
ihrer Bedeutung fir die Theologie. Das religiose Erlebnis, das hier allerdings
sehr weit gefafit ist, wird phdnomenologisch beschrieben im Hinblick auf die
Welttranszendenz des religiosen Objektes sowie den Offenbarungscharakter des
religiésen Erkennens Gberhaupt —, wobei eine genauere Abgrenzung der ver-
schiedenartigen Offenbarungsanspriiche versucht und der Lehrtraditionalismus
als allgemeines religiéses Phanomen beschrieben wird. Bei einer religions-
philosophischen ,Aufleninterpretation® stellt sich nach dem Verf. der christliche
Lehrtraditionalismus dar lediglich als ein Spezialfall eines allgemeinen Sinn-
gesetzes des religiosen Bewufltseins iiberhaupt. Der dritte und letzte Abschnitt
wird die Leser der ZMR besonders interessieren. Er ist religionsvergleichender
Art und handelt von den mannigfachen Differenzierungen des Lehrtradionalis-
mus innerhalb der Religionsgeschichte unter dem Aspekt der variierenden
Gottesvorstellungen und der Rangstufen der Offenbarungstriager. Hier taucht
in aller Schirfe die Frage auf, wie der Absolutheitsanspruch der christlichen
Offenbarung zu rechtfertigen ist. Das ist ja doch wohl die entscheidendste Frage
in religionsphilosophischer, fundamentaltheologischer und dogmatischer Hinsicht.
Der Verf. beantwortet die Frage mit dem Hinweis auf die Inkarnation. Gerade
dieser dritte Abschnitt mag namentlich dem Missionar wertvolle Fingerzeige
geben. Es kann sich im Rahmen dieser Arbeit dabei freilich nur um allge-
meinere Orientierungen handeln. Kurze Uberlegungen iiber die subjektive wie
objektive Perfektibilitit der christlichen Offenbarung beschliefen die umsichtig
durchgefihrte und klirende Studie.

Miinster i. W. J. P. Steffes

S. Paventi, La Chiesa missionaria. Manuale di cooperazione missionaria e di
missionografia. Roma (1950). Unione missionaria del Clero in Italia. Roma.
Via Propaganda 1 c. — 190 S.

Das zweite Buch des groflen Werkes von Paventi ,,Chiesa miss.“ zerfallt dem
Untertitel entsprechend in zwei Teile. Im 1. Teil, ,,Cooperazione missionaria®,
behandelt P. die Missionspflicht und ihre Natur und Schwere, die Werke der
cooperazione miss., die Koordinierung der papstlichen Missionswerke und der
Unio Cleri, dann die Unio Cleri selbst, das Werk der Glaubensverbreitung, das
Werk des hl. Petrus, das Werk der heiligen Kindheit, die cooperazione miss. der
Seminaristen und Laien, die Movimenti particolari di cooperazione missionaria
spirituale efcaritativa und die coop. miss. intellettuale. Die Ausfithrungen iiber
die papstlichen Werke zeigen die ganze Vertrautheit des Mitarbeiters der Propa-
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ganda mit der Materie und gehdren zum Besten, was das Werk bietet. Beson-
ders hinweisen méchte ich auf die Ausfithrungen iber die missionswissenschaft-
liche Ausbildung des Klerus (62 f.). i

Der 2. Teil befafit sich mit den allgemeinen Prinzipien der Missionsgeschichte,
der Missionographie, der Missionsgeographie sowie den Prinzipien und Schemata
der Missionsstatistik. Was die Missionsgeschichte betrifft, so ist von ihrem
Nutzen, ihrem Begriff, ihrer Einteilung, ihren Quellen und ihrer Bibliographie
die Rede. Beigegeben ist ein reiches Literaturverzeichnis. Man begreift aber
nicht, dafl etwa Kilgers Buch iiber die Mission unter den Bantu unter Evo mo-
derno erscheint. Unter Missionographie versteht P. die Wissenschaft, welche
selabora gli elementi, che le sono forniti dalla geografia e dalla statistica missio-
naria“® (105) oder das, was man gern Missionskunde nennt. Sehr niitzlich sind die
Mitteilungen iiber die Berichte, welche die Mission jahrlich und alle fiinf Jahre
erstatten soll.

Es folgen zwei Anhinge, von denen der erste ,,Hilfswissenschaften” betitelt ist
und iiber das Sprachstudium, die Ethnologie, die Religionswissenschaft und die
nichtchristlichen Religionen handelt. Unter das Kapitel ,,primitive Religionen*
gehort wohl nicht die Magie. Denn sie ist das Gegenteil von Religion. Den
Protestantismus kann man nicht unter ,nichtchristliche Religionen® behandeln.
Sehr wohltuend beriihrt, dafl der Vf. ,,frammenti di veritd* (134) in den nicht-
christlichen Religionen kennt und von den Protestanten als ,nostri fratelli* (141}
spricht. Der 2. Anhang bringt eine Ubersicht iiber die Missionsgebiete (auch
Norwegen, Schweden, Australien), Statistiken der Propaganda, Statistiken iiber
die orientalische Kirche und die Religionen der Welt. Problematisch scheint mir
die Bezifferung der Monotheisten auf 1083 800000 und der Buddhisten auf 180
Millionen. ,,Animisten‘ ist kein gliicklicher Ausdruck fiir 72 Mill. Afrikaner.
Sehr willkommen sind die Angaben iiber dic Fakultiten und Privilegicn der
Mitglieder der papstl. Missionswerke. Wesentlich erhoht wird der Wert des
ganzen Werkes durch ein gutes Register.

Miinster 1. W. Thomas Ohm

Bornemann, Fritz, Ars Sacra Pekinensis, Die chinesisch-christliche Malerei an
der Katholischen Universitit Peking. 292 Seiten, 90 Schwarzweifi- und 10 Farb-
bilder. Verlag St. Gabriel, Médlimg bei Wien. Auslieferung fiir Deutschland:
Steyler Verlagsbuchhandlung Kaldenkirchen/Rheinld. Halbleinen DM 22, Ganz-
leinen DM 24.

Die Neuerscheinung wurde 1946 im Auftrage des Rektors der Katholischen
Universitit zu Peking zusammengestellt und bis zum Ende des Jahres 1948
erganzt. Die Auswahl der Bilder wurde im Einvernehmen mit den fithrenden
Kiinstlern getroffen, wobei die heutige Einstellung der einzelnen Maler zu ihrem
Werk entscheidend war. Diese Art der Buchgestaltung ist zweifellos sehr reiz-
voll, jedoch auf der anderen Secite nicht ungefdhrlich. So wurden z. B. dltere
und grundlegende Arbeiten, etwa alle Werke von Lukas Ch’en vor dem Jahre
1982 fiir die Veroffentlichung ausgeschieden; infolgedessen entstand ein etwas
einseitiges und willkiirliches Bild seiner Malerschule. Man hitte dies im Titel
ausdriicken miissen, indem man statt der allgemeinen Fassung etwa die Jahres-
zahlen herausgestellt hitte. Auferdem sind im Werdegang des Buches unge-
rechte Bildverteilungen begriindet. Wihrend einige bekannte Maler mit ver-
hiltnisméﬁig sehr vielen Bildern vertreten sind, blieb fiir andere kaum mehr
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Raum. So ist Li Ming-yiian, dessen christliche Arbeiten zweifellos eine Heraus-
stellung verdienten, nur mit einem einzigen Werk vertreten. Dazu bedauert
man das Fehlen vollstindiger Quellenangaben, die man in einem so umfang-
reichen Buche eigentlich voraussetzen mochte. Das Thema ist im Laufe der
letzten Jahrzehnte sehr oft und auch eingehend behandelt worden. Es erschien
u. a. im Mosella-Verlag, Diisseldorf, vor tiber 10 Jahren eine Arbeit iber ,Neue
christliche Malerei in China®, die in der Art des Aufbaues zweifellos der Neu-
erscheinung zum Vorbild gedient haben durfte. Diese hat sicher das Verdienst,
in einer reichen Aufmachung das Thema bis zur Gegenwart erginzt zu haben.
Hundert Seidenmalereien der Pekinger Malklasse sind vorziiglich reproduziert
und sechssprachig beschriftet. Sie vermitteln die neuen Arbeiten, von denen
allerdings verhiltnismaflig viele durch Ausstellungen — u. a. durch die vati-
kanische Missionskunst-Ausstellung im Anno Santo — und Verdffentlichungen
bekannt sind. Trotzdem wird die Ars Sacra Pekinensis weit iiber Missions- und
Kunstkreise hinaus Beachtung und Anerkennung finden, wie sie es verdient.

Aachen Sepp Schiiller

Giinther - Roeder, Uolksglaube im Pharaonenreich. Stuttgart 1952, Verlag
W. Spemann.

Im Vorwort sagt der Verfasser bescheiden, sein Buch sei nicht wissenschaftlich,
und es sei nicht fiir Agyptologen bestimmt. Wenn jedoch ein Gelehrter, dessen
Forschungsarbeit seit fast einem halben Jahrhundert in erster Linie der dgyp-
tischen Religion gegolten hat, in hohem Alter noch einmal zusammenfassend
darzustellen unternimmt, was sich ihm an Kenntnissen und Erkenntnissen uber
den dgyptischen Volksglauben erschlossen hat, so darf er von vornherein des
Interesses aller derer sicher sein, die an der religionswissenschaftlichen Forschung
Anteil nehmen. Es darf vorweg gesagt werden, daf} sie nicht enttauscht werden.
In einem Einleitungskapitel iiber die Entstechung der religiosen Vorstellungen
in der Vor- und Frihzeit arbeitet der Verf. die Welt des oberdgyptischen
Nomadentums und des unterdgyptischen Bauerntums mit ihrer unterschiedlichen
Lebensweise und ihrem verschiedenartigen Weltbegriff heraus, wobei er —
gewifh mit Recht — den Totemismus als vorzeitliche Form religitsen Denkens
annimmt. Da totemistische Clans im Hintergrunde der geschichtlichen Gaue
stehen, die auf die Gestaltung des Glaubens einen so entscheidenden Einfluf}
genommen haben, so ist es nur folgerichtiz, wenn im folgenden Kapitel die
geographischen Grundlagen behandelt und die einzelnen Gaue in systematischer
Folge mit ihren verschiedenen religiosen Vorstellungen betrachtet werden. Es
folgen die grofen Gotter und ihre Mythen, die Welt der Toten und die Jenseits-
vorstellungen, Breiten Raum nimmt die Schilderung der Frommigkeit im tag-
lichen Leben ein mit Glaube und Aberglaube, Zauberei und Mystik, Festen und
Geheimkulten, Lebensweisheit und Ethik. Ein SchluBkapitel behandelt die
Wirkung, die die dgyptische Religion iiber die Grenzen des dgyptischen Landes
hinaus gehabt hat. Es gipfelt in der Betrachtung der Auseinandersetzung mit
dem Christentum.

Der Verf. schopft aus dem Vollen und bringt eine grofie Fille des Stoffes zum
Sprechen. Dabei greift er in hohem Mafle auf Material zuriick, das erst jiingst
veréffentlicht und daher in die vorhandenen Darstellungen noch nicht Eingang
gefunden hat. Ein besonderer Vorzug des Buches ist die Anschaulichkeit der
Schilderung und der immer lebendige Stil, seine besondere Eigenart das sichere
Gefiihl fiir die Bedeutung der Landschaft fiir die religiose Grundhaltung ihrer
Bewohner. Wir hatten bisher kein Werk, das diesen Zug so iiberzeugend her-
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ausarbeitet. Es verdient hervorgehoben zu werden, dafl grofler Wert auf die
Illustration gelegt worden ist, die in Textbildern und ausgezeichneten Tafel-
abbildungen ein reiches, sorgfaltig ausgewadhltes Material darbietet und wesent-
lich zur Veranschaulichung beitragt.

Weil der Verf. kein Buch fiir Fachleute schreiben wollte, hat er leider auf jede
Angabe der Quellen verzichtet und nur ein sehr mageres Literaturverzeichnis
beigefiigt. Es sei der Wunsch ausgesprochen, dafl der Verf. sich bei einer
hoffentlich bald notwendig werdenden zweiten Auflage entschliefen mége,
beides nachzuholen. Es liefle sich dadurch ohne allzu grofie Miihe fiir den Verf.
und ohne zu groflen Aufwand fiir den Verlag der wissenschaftliche Wert des
schonen Buches noch wesentlich erhéhen, ohne daf dadurch der erstrebte Gesamt-
charakter eine Anderung zu erfahren brauchte.

Mijnster 1. W. Prof. Dr. Walther Tolf

Wilhelm de Uries SJ, Professor am Papstlichen Orientalischen Institut in Rom,
Der christliche Osten in Geschichte und Gegenwart. Das Ostliche Christentum.
Neue Folge Heft 12. Augustinus-Verlag, Wirzburg 1951. 264 S. Leinen
14 DM, kart. 12,50 DM.

Der Verfasser, Professor am Papstlichen Orientalischen Instiut in Rom, hat sich
bereits durch eine ganze Reihe von Aufsitzen iiber die gegenwirtige Lage der
verschiedenen kirchlichen Gemeinschaften im Raum des christlichen Ostens einen
geachteten Namen verschafft. Daher nimmt auch der Fachmann die vorliegende
Uberschan mit besonderem Interesse entgegen.

Auf bedngstigend engem Raum (240 Seiten!) wird hier eine Unsumme von Auf-
schliissen und Angaben iiber die einzelnen Kirchen, ihre Entstehung, Geschichte
und augenblickliche Lage dargeboten. In der Darstellung der Gegenwart liegt
die eigentliche Stiarke des Buches (genau diec Halfte der Seiten). Der Verf. wahlt
dabei den territorialen Gesichtspunkt als Leitfaden, d. h. er behandelt jedesmal
ein Territorium fiir sich mit allen kirchlichen Gemeinschaften, die sich darin
finden; z. B. Tirkei (orthodoxe Kirche, unierte Griechen, Armenier); Jugo-
slawien, Bulgarien, Ruminien, Griechenland usw. Diese Art der Darstellung ist
nicht gerade gewohnlich, hat aber unter dem Gesichtspunkt der Religionspolitik
des betr. Staates gewifl auch ihre Berechtigung. Des Verfassers ausgedehnte
Kenntnis der Quellen, unter welchen sich auch Quellen 1. Ordnung befinden,
die heute im Abendland eine wahre Kostbarkeit sind, vermittelt hier ein restlos
zuverlissiges Bild der Lage. Man bedauert nur, dafi die Dinge in vielen Fallen
nicht mit noch groferer Griindlichkeit und Ausfiithrlichkeit behandelt wurden.
Wirkt sich die gedringte Knappheit der Darstellung schon auf diesem eigent-
licen Fachgebiet des Verfassers unangenehm aus, so noch viel mehr in dem
Uberblick iiber die Geschichte der so zahlreichen und so verschiedenen kirchlichen
Gemeinschaften im Gesamtraum des Christlichen Ostens. Wenn man z. B. in der
Darstellung der Geschichte der armenischen Kirche nicht ein einziges Mal den
Namen Mechithar oder Mechitharisten liest, tiber deren Bedeutung fiir die Er-
haltung des unierten armenischen Christentums keine Silbe verloren zu werden
braucht, dann drangt sich einem die Frage auf: ware es nicht besser gewesen,
diesen ganzen ersten Teil selbstdndig zu machen und zu einem eigenen Heft der
g}eichen Sammlung auszubauen? Damit wire der Sache des Christlichen Ostens
sicher weit mehr gedient gewesen als mit den vorliegenden Strichzeichnungen,
die manchmal noch armseliger wirken als das Skelett eines Menschen. Der Raum,
den der Verfasser damit gewonnen hiitte, wire dem Ausbau der Darstellung
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der gegenwirtigen Lage nur zugute gekommen. Denn auch hier wire — bei
aller Wahrung des Charakters einer Ubersicht — ein Mehr nur ein Vorteil
gewesen.

Indessen ist auch das, was im ersten Teil geboten wird, stets wertvoll und
wesentlich. Nur selten fihlt man sich zu einem Fragezeichen gedringt; so z. B.
wenn der Verf. die Ansicht duflert, die tiefste Ursache des Schismas sei der
Ciasaropapismus. Gewil} ist es sehr schwer, bei den Gegensatzlichkeiten von Ost
und West die Akzente richtig zu setzen. Aber eine solche Wertung des Césare-
papismus ist zum mindesten eine einseitige Sicht.

Alles in allem ist das Buch ein dankenswertes Hilfsmittel zum Studium der
Ostkirchen; und wer mehr wissen méchte, findet in den guten Literaturangaben
am Schlufl eines jeden Abschnittes einen sicheren Fiihrer.

Gerleve P. H. Engberding OSB

Carl Laufer, Der Aqdqar-Fluchzauber der Qunantuna auf Neubritannien. An-
thropos XLVI, 1951, 357—398.

Der Terminus technicus fur das, was wir ,Seele® nennen, ist bekanntlich fir
Ethnologie, vgl. Religionsgeschichte und Psychologie eines der dornigsten Pro-
bleme. Immer wieder versucht man mit unsern abstrakten Begriffen an diese
Frage heranzukommen. Daran andert auch der Versuch nichts, zwischen Bild-,
Schatten- und Hauchseele zu unterscheiden. P. Laufer hat in seiner reich doku-
mentierten Arbeit in etwa versucht, das Wort ,Seele® zu vermeiden und spricht
statt dessen meist von ,Seelenstoff*. Noch besser finde ich seinen Versuch, das
Wort fir das Lebensprinzip durch das entsprechende einheimische Wort zu
ersetzen. Noch besser mag es sein, vielleicht den Begriff der Vis vitalis, der
Lebenskraft, zu benutzen, die sich als etwas Wandelbares besser in primitive
Denkformen einbauen 1afit, als etwas, das stirker oder schwicher werden kann,
das man verlieren kann, das dem Diebstahl wie auch magischen Praktiken wie
dem Fluchzauber und der schwarzen Magie dienstbar gemacht werden kann.
Diese Studie ist ein wertvoller Beitrag zu der komplizierten Geisteswelt der
Sudseevolker.

Miinster P. Berthold Kromer CSSP

Beridltigung. — In der Besprechung von A. Freitag, Paulus baut die Weltkirche
(2 MR 1952, 159) muf} es im vorletzten Satz heiflen der Missionarsehe statt dem
Missionarischen.




PROF. DR. MAX MEINERTZ, MUNSTER
RECHT UND PFLICHT ZUR JUDENMISSION

Man hat haufig iiber die Schwierigkeit der Judenmission ge-
sprochen und die beste Methode diskutiert, aber das Recht, ja die
Pflicht der Judenmission werden meistens vorausgesetzt, wie iiber-
haupt missionarisches Verhalten mit dem Wesen des Christentums
unmittelbar gegeben ist. In der heutigen Zeit aber, da die Be-
ziehungen zum Volke der Juden stirker gepflegt und grundsatz-
lich iiberlegt werden, — Griindung des Staates Israel, furchtbare
Judenverfolgung, wie sie die Welt frither nicht gekannt hat, Kampf
des organisierten Unglaubens gegen jeden Gottesglauben — tau-
chen auch Gedanken auf, ob das Christentum berechtigt ist, die
Juden als Missionsobjekt zu betrachten. Von judischer Seite ist
man einerseits empfindlich geworden, anderseits ist man sogar
bereit, dem christlichen Missionsgedanken Zugestindnisse zu
machen, um ihn von der Judenmission abzulenken.

So erkliirt z.B. H.J]. Schoeps?, Israel brauche nicht durch Jesus erldst zu
werden, ,weil es bercits von Gott erwihlt worden ist®. Es kénne immer in
Abrahams Schof zuriickkehren. ,Denn dem Volke Israel ist der Glaubensum-
weg (1) erspart worden, und dies alles nur, weil Abraham Gott gehorsam
gewesen ist.“ Dagegen ist man bereit, das Recht zur Heidenmission anzu-
erkennen. Das kann in der Form geschehen, wie es der idealistische judische
Philosoph Salomon Formstecher® in scinem Werke ,Religion des Geistes®
(Leipzig 1841) seiner Zeit gesagt hat. Er erblickt im (idealisierten) Judentum
die Weltreligion und weist dem Christentum wie dem Islam die Aufgabe zu,
fiir dieses Judentum Weltmission zu treiben. Dabei soll das Christentum vor
allem fiir die nordlindischen Vélker bestimmt sein (,damit es mittels der dem
Nordlinder angeborenen Freiheit als Philosophie das Heidentum zum Juden-
tam umwandle®), der Islam fiir den Siden. Das Christentum ist also .nur als
eine Mission des Judentums an das Heidentum, in keiner Weise aber auch
an das Judentum selbst® zu betrachten. Wenn es so seinen ,transitorischen
Zweck in der Menschheitsentwicklung erfiillt® hat, wird es am ,Vorabend der
messianischen Zeit®, die eine Frucht der Aufwirtsentwicklung ist, “wieder ins
Judentum zuriickkehren.

Anders als in dieser romantischen Phantasie® Auflert sich Franz Rosenzweig

1 Jiidisch-christliches Religionsgesprdch in neunzehn Jahrhunderten, 2. Aufl.
Frankfurt a. M. 1949, 150.

2 Schoeps, a.a.0. 106 ff. '
3 In dem Jesus-Roman des jiidischen Dichters Schalom Asch, Der Nazarener,
der zuerst in englischer Sprache in Amerika, 1950 dann in deutscher Sprache
erschienen ist, wird Jesus als edler Jude geschildert, der sein Valk zu einem
sittlich-religiosen Leben nach der Thora fithren und nur den Heiden etwas
Neues bringen wollte, da seine cigentliche Sendung fiir sie bestimmt war. Vgl.
Meinertz, Das Leben Jesu in moderner Kunst, in: Paldstinahefte, Nr. 40—42,5
(Kéln 1950) 185—194.

1 Missions- u. Religionswissenschaft 1952, Nr. 4
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in einem Gesprich mit Eugen Rosenstock* aus dem Jahre 1913: ,Die Synagoge,
unsterblich, aber mit gebrochenem Stab und die Binde vor den Augen, mufl
selbst auf alle Weltarbeit verzichten und alle ihre Kraft darauf verwenden,
sich selbst am Leben und rein vom Leben zu erhalten. So uberldfit sie die
Weltarbeit der Kirche und erkennt in ihr das Heil fiir alle Heiden in aller
Zeit.“ Vorsichtiger duflert sich Schoeps selbst (a.a.O.53), wenn er sagt, das
heutige Judentum ,kann sich — freilich unter grundsatzlicher Bestreitung eines
moglichen Sinnes der Judenmission — bestenfalls im Hinblick auf geschicht-
liches Geschehen zur Anerkennung® bereit finden, dafl auflerhalb seiner in der
Heidenwelt von Gott her und zu Gott hin etwas geschehen ist, was in den
christlichen Kirchen sichtbare Gestalt gewonnen hat und gewinnt®.

Auch der judenfreundliche Karl Thieme, einer der Herausgeber der Zeitschrift
~Rundbrief zur Forderung der Freundschaft zwischen dem alten und dem neuen
Gottesvolk — im Geiste der beiden Testamente* meint, dafl es im Verhaltnis
zwischen Juden und Christen dhnlich sein soll, wie Katholiken und Protestanten
sich nicht ,missionieren®, sondern sich als ,getrennte Briider* respektieren und
auf dieser Basis ein Gesprich um die Wahrheit fiihren®.

Ist nun die katholische Kirche berechtigt, grundsitzlich auf die
Juden als Missionsobjekt zu verzichten? Zur Beantwortung dieser
Frage ist es niitzlich und notwendig, sich zunichst auf die Zeit zu
besinnen, da das Christentum in die Welt eintrat. Die Urkunde
dafir ist das Neue Testament, d.h. also eine ,Heilige Schrift®,
die die Lehre und das Wirken Jesu sowie seiner Apostel enthilt,
somit die verbindliche Grundlage fiir das christliche Verstindnis
des Judentums und des Verhiltnisses zu thm bildet”. Sie lehrt uns,
dafl Jesus selbst und alle seine Apostel, einschliefllich des erst nach
der Auferstehung berufenen Heidenapostels Paulus, geborene Ju-
den waren. Sie zeigt uns weiter, daff Jesus sich als der von den
Propheten verheiflene Messias wufite, und dafl er um das Volk
Israel mit seiner ganzen Liebe warb, um es dem von ihm gebrach-
ten Gottesreich zuzufithren. Ja, wir sehen, dafl er seine personliche
Wirksamkeit — von Ausnahmen abgesehen — auf dieses Volk
beschriankte, das er als das auserwihlte Gottesvolk anerkannte,
dafl er sogar bei der ersten, voruibergehenden Sendung seiner Apo-
stel ausdrucklich verlangte, sie solten nicht auf den Weg der Heiden
gehen (Mt 10, 5). Bei dem im Volk und unter seinen Fithern weit
verbreiteten verauflerlichten Messiasideal kam es zum Konflikt,
der schliefflich zum Kreuzestode fithrte. So hat Jesus durch sein

4 Schoeps, a.a. 0. 123 ff.

5 8. 147 betont er ausdriicklich, dafl ein solcher Akt des Anerkennens ,im
Hinblick auf die Wirklichkeit geschichtlichen Geschehens“ etwas anderes ist als
der Akt des Glaubens.

8 Nr. 12/15 (Freiburg 1951) 50.

? Vgl. Meineriz, Die Judenfrage, vom Neuen Testament aus gesehen, in:
Bibel und Kirche, Stuttgart 1952, Heft 1, 1—-20.
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Verhalten die Wiirde des auserwahlten Gottesvolkes anerkannt,
das einen formlichen Anspruch auf bevorzugte Beriicksichtigung
bei der Anbietung des messianischen Heiles hat. Bei Jo 4,22 steht
sogar das erhabene Wort: ,Das Heil stammt aus den Juden.®
Wenn im vierten Evangelium, das den universalen Grundcharakter
der Erlosung betont und scharfe Worte gegen den jiidischen Un-
glauben findet, ein solch auszeichnendes Wort steht, so zeigt das
besonders deutlich, dafl dem Volk ein Ehrenplatz in der Heils-
geschichte zukommt, daf es insofern eine Art von character inde-
lebilis tragt.

Aber freilich ergab sich daraus eine besondere Verantwortung. Der Vorzug
war ihm von Cott nicht wegen besonders hochstehender Vorziige verliehen
worden. sondern aus reiner Gnade. Er sollte nicht Selbstsucht und Hochmut
bewirken, sondern Aufgeschlossenheit fiir die gottliche Offenbarung und jhre
Forderungen, er sollte das Volk zum Triger der messianischen Hoffnung und
dann zur Vermittlung des messianischen Heils an die ganze Menschheit be-
fihigen ®. Jesus hat den Ausblick aufdie Heiden in seiner Heilspredigt deutlich
genug gemacht, indem er an die edelsten prophetischen Gedanken ankniipfte
and sie zum universalen Missionsbefehl steigerte. Weil das Volk als solches
in seinen reprisentativen Fithrern versagte, ging ihm der Vorzug des beson-
deren Gottesauftrages verloren. Die Auserwihlung wurde ihm zum Verhingnis.
Dafl beim Tode Jesu der Vorhang des Tempels zerriff (Mt 27,51), ist ein
symbolisches Zeichen fiir das Ende des Alten Bundes. Der Triager des Neuen
Bundes ist die Kirche, die als solche nunmehr das Gottesvolk geworden ist.
Auf sie sind die Privilegien des Volkes Israel iibergegangen, sie — und
nicht etwa die Heiden an Stelle Israels — ist das .Volk®, dem das Gottesreich
anvertraut ist (Mt 21,48). Der Auferstandene schlieBt seine Weisungen in den
universalen Missionsbefehl zusammen (Mt 28,19). Aber unter ,alle Vélker®,
zu denen die Apostel nunmehr gesandt werden, gehért auch das Volk Israel®.

8 Auch feinsinnige Juden erkennen diese Aufgabe an und erblicken eine Ge-
fahrenquelle in der Versuchung, dafi Israel sich ,als zum Selbstzweck begnadigt®
empfinde. So M. Buber in der Diskussion mit K. L. Sdmidt, in: Theologische
Blitter 12 (1933) 268. Vgl. das Urteil des chassidischen Rabbi Nachmann
(f 1810): ,Durch die Schuld des Hochmuts sind wir noch nicht in das Land
zuriickgekehrt.“ Bei M. Buber, Israel und Palistina. Zur Geschichte einer Idee,
Zirich 1950, 134.

9 Vgl. Meinertz, Jesus und die Heidenmission, 2. Aufl., Miinster 1925. Es ist
zu spitzfindig geurteilt, aus der Tatsache, dafl in den #hnlich lautenden Worten
bei Dn 7,14 unter den ,Vélkern“ nur die Heiden gemeint sind, und unter
Hinweis auf Mt 10,4 ff., wonach der Auftrag fiir die Judenmission bereits
frither erteilt war (,wenn nimlich durch alles Geschehen die Verkiindigung
des Evangeliums im jiidischen Volke beendet ist*!), Mt 28, 19 folgendermafien
2u verstehen: ,Dapn mag darin eine innere und duflere Abkehr vom jidischen
Volke enthalten sein, das in Jerusalem den von Gott erwihlten Herrn des
Himmels und der Erde verworfen und getotet hat.“ So E. Lohmeyer, in dem
Aufsatz' ,Mir ist gegeben alle Gewalt®, in: In memoriam Ernst Lohmeyer,
Stuttgart 1951, 22—49. Vgl. S. 36.

1*
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Die alteste apostolische Mission beschrankt sich sogar auf dieses
Volk. Demgemafl war die Urgemeinde, die am Ort des Todes und
der Auferstehung sowie der Pfingstsendung des Gottesgeistes
heranwuchs, ausschlieflich judenchristlich. So steht also Juden-
mission an der Wiege der Kirche. Der Ubergang zur Heidenmission
konnte sich trotz des universalen Heilswillens Jesu nur langsam
entwickeln, zumal die Frage des alttestamentlichen Gesetzes und
seiner weiteren Verbindlichkeit erst allmahlich gelost werden
mufite. Den groflen Durchbruch — wenn auch nicht gerade den
Anfang — bedeutete die Erweckung eines eigenen Heidenapostels
durch den Auferstandenen. Mit der machtvollen Persénlichkeit des
heiligen Paulus begann sich dann das Schwergewicht der jungen
Kirche auf die heidenchristliche Seite zu verlagern. Aber selbst ein
Paulus, der sich seines besonderen Heidenapostolates bewufit war,
der mit den Juden schwere Kimpfe auszufechten hatte und heftige
Worte gegen ihren Unglauben fand, der sich auch mit engherzigen
Judenchristen — die bereits auf dem Wege zu einer judaistischen
Sektenbildung waren — auseinandersetzen mufite, hat keineswegs
auf Judenmission verzichtet. Das Abkommen mit den Uraposteln
(Gal 2,9: ,Wir — ndmlich Paulus und Barnabas— fiir die Heiden,
sie — namlich die fithrenden Urapostel — fiir die Beschneidung*)
ist nicht exklusiv zu verstehen. Paulus hat auf seinen Missions-
reisen praktisch in den Synagogen begonnen — wo er freilich durch
die Proselyten gleichzeitig den Ubergang zu den Heiden fand —,
und theoretisch war er sich bewufit, ,Schuldner® aller Menschen
zu sein (Rém 1,15). Er hat sich jidischen Gebriuchen angepafit,
»um Juden zu gewinnen“ (1 Kor 9,20), seine Christuspredigt gilt
den ,Berufenen, Juden sowohl wie Hellenen“ (1 Kor 1,24), ja er
ist, wenn es moglich wire, zu dem heroischen Opfer der Christus-
ferne bereit ,fiir meine Briider, meine Verwandten dem Fleische
nach® (Rém 9,8). Das, was ich vorhin eine Art von character
indelebilis genannt habe, kommt bei Paulus dadurch zum Ausdrudck,
dafl er den Juden eine gewisse Vorrangstellung einriumt: Das
Heil gilt ,jedem Glaubenden, dem Juden zuerst und dem Helle-
nen® (Rém 1,16). Von hier aus ist auch die offenbarungsmifige
Erwartung, das ,Mysterium, zu verstehen, daf} einst »ganz Israel
gerettet werden wird“ (Rom 11, 26). :
So ist der Blick auf die Juden und die Bemithung um ihr messia-
nisches Heil mit der neutestamentlichen Offenbarung von Anfang
an unloslich verbunden, und es wire nicht neutestamentlich ge-
dacht, wenn man auf die Juden als Missionsobjekt verzichtete.
Natiirlich kommt es sehr wesentlich darauf an, was man unter
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Mission versteht. Wie so hiufig, ist auch bei dieser Frage leichter,
zu sagen, wie es nicht sein soll, als positiv die Missionsform zu
umschreiben. Alles, was nach Zwangsbekehrung, Anwendung ver-
schiedenartiger, auch lockender Druckmittel, Verdchtlichmachung
u. dgl. aussieht, ist ja heute an sich kaum mehr méglich, muf} aber
auch grundsitzlich durchaus abgelehnt werden. Es ist unumwunden
zuzugeben, dafl in der Vergangenheit, namentlich im Mittelalter,
manchmal Methoden angewandt worden sind, die uns heute ge-
radezu peinlich berithren. Ein Buch, wie das des Jesuiten Peter
Browe ,Die Judenmission im Mittelalter und die Papste® bietet
dafiir sprechende Beispiele™. Papst Gregor der Grofie hatte 591
an die Bischofe von Arles und Marseille geschrieben und dariiber
geklagt, ,dafl viele dortige Juden mehr durch Gewalt als durch
Belehrung zur Taufe gebracht wiirden®. Er lehnt das aber ab, weil
er fiirchtet, ,dafl damit nichts Verdienstvolles geschieht, oder, daf§
daraus — was Gott verhiiten moge — den Seelen, denen man
helfen will, Schaden entstéht“. Der Zwang bewirke das Gegenteil.
_Suchet also die Leute durch éftere Predigt zu gewinnen, so daff
die Milde und Giite des Predigers in ihnen die Sehnsucht erweckt,
ihr Leben zu dandern“ ™

Auch’ Augustinus hatte schon frither in seinem der Werbung die-
nenden , Tractatus adversus [udaeos® * bei scharfen Worten gegen
jidischen Unglauben ausdriicklich versichert, dafl er ,mit aller
Liebe zu ihnen sprechen“ wolle. Die Christen sollten sich nicht
stolz gegen die Juden erheben (10, 15). Bekannt ist aus dem spate-
ren Mittelalter, dafl besonders der hl. Bernhard von Clairvaux
sich liebevoll verhalten hat, und vom Abt Rupert von Deutz
(t 1129) liegen edle Worte in seinem ,Annulus sive dialogus inter
Christianum et Tudaeum® vor. Unter Ausdeutung des Gleichnisses
vom verlorenen Sohn, wobei nach weit verbreiteter Auffassung
unter dem ilteren Sohn die Juden verstanden werden, redet Rupert
den Juden folgendermaflen an:™ ,Ich beschimpfe dich nicht, son-
dern bringe dir wie ein Bruder dem Bruder Worte der Wabhrheit
nahe, indem ich dir Boses mit Gutem vergelte, sofern du mein

10 Miscellanea historiae pontificiae, vol. 6, Roma 1942. Vgl. auch A. Oepke,
Das neue Gottesvolk in Schrifttum, Schauspiel, bildender Kunst und Welt-
gestaltung, Gitersloh 1950.

1t Migne, P. lat. 77, 510. Browe, a.a. 0. 285.

12 Migne, P. lat. 42. In deutscher Ubersetzung bei B. Blumenkranz, Die Juden-

predigt Augustins, in: Basler Beitrige zur Geschichtswissenschaft 25 (Basel)
89—110.

8 Lib. n. 539; Migne, P. lat. 179, 578. In deutscher Ubersetzung von Oepke,
a.a. 0. 295.
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Heil gehafit hast, ich aber dein Heil ersehne. .. Ich und du sind
jene beiden Schne. Denn ein Gott hat uns erschaffen, ein Adam
hat uns beide erzeugt. Siehe du stehst drauflen vor Zorn und Un-
willen, weil mein Vater mich gesund wiederbekommen hat, und
willst nicht eintreten und mitessen. Ich aber komme heraus zu dir
und bitte, daf du hereinkommst, indem ich dir das Feierkleid zeige,
das der Vater in der Taufe mir gegeben hat mit dem Ring des
Glaubens, und mit dem Schuhwerk der Erkenntnis der Wahrheit
wsobe

Leider muR man feststellen, dafl auch ganz andere Klinge aus der mittel-
alterlichen uns spiteren Zeit heriibertonen, und dafl man die Mahnung Papst
Gregor des Groflen sehr hiufig nicht befolgt hat. So hat z. B. Gregor XIIIL
in der Bulle ,Sancta mater ecclesia® von 1584 Predigten fiir die Juden vor-
geschrieben und verlangt, daf die Juden gezwungen werden sollten, wenn
nétig durch Strafen, sie anzuhérent. Man mufl sogar solch furchtbare Worte
lesen, dafl Abt Peter von Cluny (i 1156) unter Anspiclung auf Mt 7,6 die
ungliubigen Juden ,schamlose Hunde® und ,schmutzige Schweine® bezeichnet,
und von ihnen sagt, dafl sie ,fast alle in die Hélle kdmen, und denen man die
gottlichen Perlen eigentlich gar nicht vorzeigen sollte® 15,

Das alles sind nur Beispiele, wihrend ein umfangreiches Material in seinen
verschiedenen Schattierungen und Auswirkungen ausfithrlich bei Browe dar-
gestellt ist. Man braucht nicht hinzuzufigen, dafl solche Methoden das Gegen-
teil bewirkten, Haf erzeugten und der Mission in keiner Weise gedient haben,
sie vielmehr diskreditierten. Es gab natiirlich auch jidische Gegenwirkungen,
wie tiberhaupt in dem feindlichen Verhalten von Juden und Christen zueinander
Wirkung und Gegenwirkung allmihlich sich gegenseitig kreuzten, und man
oft nicht mehr feststellen kann, was Angriff und was Gegenwehr ist. Das
Christentum hat von Anfang an in Begeisterung fiir Christus und in licbe-
voller Missionsgesinnung fiir Christus geworben; und die Juden haben sich
ebenso gewehrt, weil sie Jesus als Messias nicht anerkannten. Das hat schon
bei Paulus zu den scharfen Worten gefiihrt, die sich tiber das Verhalten gegen
Christus und die Judenchristen beklagten, so daf die Juden ,Gott mififallig
und allen Menschen zuwider sind“ (1 Thess 2, 14 ff.). Durch die Erfolge der
christlichen Mission, gerade unter den Heiden — ,sie wollen uns. wehren, den
Heiden zu predigen® (ebd. 2,16) —, entfaltete sich der Haf der Juden, der
oft genug Christenverfolgungen schiirte. Und so entwickelte sich das ungliickliche
Verhiltnis zwischen Juden und Christen, so dafl der ideale Missionsgedanke
durch menschliche Unzulinglichkeit Schaden litt. Es dient aber heute weder
dem Missionsgedanken, noch iiberhaupt einem menschlich und christlich wiirdi-
gen Verhiltnis zum jiidischen Volke, sich gegenseitig aus der Vergangenheit
Schwiichen und Verfehlungen vorzuwerfen 8. Der Missionsgedanke selbst mufl
Is;ic:l von allen diesen Schlacken, die in keiner Weise mehr tragbar sind, rein-
alten.

Er muf auch Riicksicht nehmen auf manche Empfindlichkeit bei den Juden,
von denen in dem Buche von Jules Isaac ,Jésus et Israel® (Paris 1948) die

U Browe, a.a. 0. 41.
13 Browe, a.a.Q, 112,
18 Vgl Meinertz, Die Judenfrage, vom Neuen Testament aus gesehen 1f.

I
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Rede ist, und die dort in 18 Thesen susammengefaft sind. Zu ihnen habe ich
in dem genannten Aufsatz ,Die Judenfrage, vom Neuen Testament aus ge-
schen® (Bibel und Kirche, 1952, 1. Heft, S. 1—20) Stellung genommen und
gezeigt, inwieweit solche Empfindlichkeit berechtigt ist. Dazu gehort der Vor-
wurf, der soviel boses Blut gemacht hat, die Juden hitten einen Gottesmord
begangen. Einen solchen Vorwurf hat weder Jesus noch ein neutestamentlicher
Autor crhoben, er ist aus einer Konstruktion (der Justizmord am Gottessohn)
entstanden. Aber niemals hat jemand von den am Tode Jesu Verantwortlichen
an einen Gottesmord gedacht. Ich habe in meinem Aufsatz bereits auf das pauli-
nische Wort hingewiesen, dal ,niemand von den Herrschern -dieser Welt” die

gottliche Weisheit erkannt hat. ,Denn wenn sie sie erkannt hitten, hitten sie
den Herrn der Herrlichkeit nicht gekreuzigt® (1 Kor 2,8 f.). Es ist nicht wesent-
lich, ob man bei den .Herrschern dieser Welt* an dimonische Krifte oder an
Menschen denkt. Der Sinn der Worte findet jedenfalls auf alle am Tode Jesu
Verantwortlichen seine Anwendung, und er geht in die gleiche Richtung, wie
das Wort des Gekreuzigten: ,Vater, vergib ihnen, denn sie wissen nicht, was
sie tun® (Lk 23,34).

Man muf auch wohl zwischen Judenmission und Heidenmission
unterscheiden. Schon die Heidenmission als solche hat kein einheit-
liches Aussehen, wenn man das Missionsobjekt in Rechnung stellt.
Die Mission unter den Primitiven etwa der Siidsee ist etwas ganz
anderes als die Mission unter gebildeten Japanein oder Indern.
Die judische Religion ist gegeniiber jeder heidnischen Religion eine
Offenbarungsreligion, das Alte Testament ist den gldubigen Juden
und dem glaubigen Christen gemeinsam. Der Gott Abrahams,
Isaaks und Jakobs (Mt 22,32) ist auch der Gott des Christentums.
Aber die Grenzscheide ist der menschgewordene Gottessohn, der
den vertieften Gottesgedanken verkiindigt und demgemafl ein
neues Verstindnis des Alten Testamentes gebracht hat. Darum
kann man vom Missionsstandpunkt aus das Verhaltnis zu den Juden
mit dem zu den nichtkatholischen Christen nicht einfach paralleli-
sieren, wie es Thieme tut. Man wird gern mit Rupert von Deutz
nach dem oben angefithrten Zitat zum Juden sagen: ,1ch bringe
dir, wie ein Bruder dem Bruder, Worte der Wahrheit nahe®, aber
es geht zu weit, wenn man erklart, daf dhnlich wie Katholiken
und Protestanten sich gegenseitig nicht ,missionieren”, sondern
sich als ,getrennte Briider” respektieren, man nur auf dieser Basis
mit den Juden das Gesprich um die Woahrheit fiihren dirfe.

Zu dieser Wahrheit gehort auch die Wiirde des Volkes Israel, die
es vor allen Heiden auszeichnet. Die christliche Liturgie lebt weit-
gehend von dieser Wiirde. Auch darin zeigt sich, dafl Israel im
heilsgeschichtlichen Sinne ein Ehrenname ist (vgl. das Wort Jesu
iber Nathanael: ,In Wahrheit ein Israelit®, Jo 1, 47), und daf} die
Kirche als das Neue Gottesvolk das ,Israel Gottes“ ist (Gal 6,16).
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So darf man mit K. L. Schmidt" die Judenmission ,etwas schlecht-
hin Besonderes® nennen gegeniiber der Heidenmission. ,Doch wie
alle Mission, ist denn auch die Judenmission nicht Propaganda
und Agitation, sondern Selbstdarstellung und Selbstbesinnung
der Kirche, die als Israel um Heiden und Juden sich miiht.“

Nicht unerleuchteter Eifer — der Gefahr liuft, unter das Gericht
des Wortes zu kommen, das Paulus gerade von den ungliubigen
Juden sagt: ,Sie haben Eifer fiir Gott, aber nicht nach (rechter)
Erkenntnis“ (Rom 10,2) —, sondern dringende Liebe aus christ-
licher Verantwortung heraus, die etwas von der Gesinnung ver-
spurt, wie sie in den klagenden Worten Jesu zum Ausdruck kommt:
»Jerusalem, Jerusalem,... wie oft wollte ich deine Kinder sam-
meln, wie eine Henne ihre Jungen unter ihre Fliigel sammelt, und
ihr habt nicht gewollt!“ (Mt 23, 37). Dazu gehort auch das Gebet,
und zwar nicht nur wegen der Wirksamkeit, die es an sich in der
Heilsordnung besitzt, sondern auch darum, weil durch es die
Gesinnung des Betenden geformt wird. Das sieht man deutlich am
Apostel Paulus, der immer wieder betont, dafy er fiir die Seinen
nicht nachlafit zu beten und zu flehen (Kol 1,9), und der darum
auch umgekehrt nicht aufhort, seine Christen zu bitten, fiir ihn und
seine Missionsanliegen zu beten (Kol 4, 3). Die Gebetsverbunden-
heit spielt im kirchlichen Leben, vor allem in der Liturgie der
Kirche, eine grofie Rolle. Und so wird von der Kirche gerade am
Karfreitag unter vielen anderen Fiirbitten auch fiir die Juden
gebetet. Allein schon die Tatsache dieses feierlichen Gebetes zeigt
die Liebesgesinnung der Kirche fur die, deren sie im Gebete
gedenkt.

Nun ist bekanntlich von judischer Seite Anstof daran genommen worden,
dafl in der Karfreitagshitte von ,perfidi Iudaei® die Rede ist. Da das Wort
perfidus, namentlich in der Form, wie es als Fremdwort Jperfide® in die
deutsche Sprache libergegangen ist, einen abtriglichen Sinn enthilt, so hat
man sich neuerdings darauf besonnen, dafl ,perfidus® urspriinglich nichts an-
deres als ,ungldubig“ bedeutet, d.h. also hier jene Juden gemeint sind, die
nicht an Jesus Christus als den Messias glauben. Diese Auffassung hat die
Ritenkongregation 1948 insofern bestitigt, als sie gestattet, dafl das Kar-
freitagsgebet bei der Ubersetzung in die Volkssprachen in diesem Sinne wieder-
gegeben wird. Dabei lafit sie deutlich erkennen, welche Bedeutung sie der
Bitte zumifit, wenn sie sagt, dal die Kirche ,pro populo Hebraeo Dei
misericordiam implorat® 18,

1" Theologische Blitter 12 (1983) 2683.
18 Acta apostolicae sedis 40, Ser. 2, vol. 15, (1948) 342. Vgl. Meinertz, Die
Judenfrage, vom Neuen Testament aus geschen 18.
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Fiir den Missionsgedanken ist eine eigenartige Lage durch die
Griindung des Staates Israel entstanden. Da dieser Staat ein rein
weltliches Gebilde ist und von seinen fithrenden Schichten ganz
ausdriicklich als solches aufgefafit wird, hat er mit der alttestament-
lichen Theokratie, die ganz und gar auf dem Jahve-Glauben auf-
baut, grundsétzlich nichts zu tun. Darum konnen auch die prophe-
tischen Worte des Alten Testamentes von der Riickkehr der zer-
streuten Juden in die Heimat zu einem gelduterten Dasein und
einer neuen Gottesverehrung nicht auf den neuen Staat bezogen
werden. Es liegt doch wohl sehr fern, die gegenwirtige Sammlung
des Volkes Israel in Paldstina als einen Anfang der Riickfithrung
in das messianische Reich zu verstehen.

Freilich gibt es heute Christen, die ihre Judenfreundlichkeit so weit ausdehnen,
daf} sie die messianischen Weissagungen, wenigstens zum Teil, auf die nationale
Wiederherstellung des Volkes Israel beziehen, und den heutigen Staat Israel
in das messianische Blickfeld hineinnehmen !®. Sie verlangen, dafl die vielen
iberschwenglichen Worte des Propheten buchstdblich verstanden werden, und
da sie in diesem Sinn noch nicht eingetroffen sind, miissen sie die Zukunft mit
der Wiedervereinigung im Heiligen Lande im Auge haben. Erst von hier aus
konne man dann die volle Verwirklichung im messianischen Reiche annehmen.
Eine solche Auslegung ist aus neutestamentlicher Sicht nicht traghar. Denn
einen ,Vorsatz Gottes®, die Juden ,als nationale Einheit zu bewahren® (Wil-
kingson. a.a.0.72) und ihnen als messianischer Gemeinde das Heilige Land
wiederzuschenken, kennt die neutestamentliche Offenbarung nicht. Auch Rém 11
ist davon nicht die Rede. Wohl aber zeigt das Neue Testament, dafl die messia-
nischen Verheilungen im Neuen Gottesvolk in Erfiillung gehen.

Wenn auf die Wortlichkeit so grofler Nachdruck gelegt wird, um
die judisch-nationale Erfiillung herauszulesen, dann mufl man ihr
auch vollig gerecht werden. Wenn z. B. Ez 37,21—25 den
Israeliten die Riickkehr nach Palistina und sein dauernder Besitz
versprochen wird, so ist nicht zu vergessen, dafl hier auch von
»einem Konig® die Rede ist (v.22), der tiber sie herrschen wird,
vom Konig David, der . Fiirst auf ewig” sein soll (v.24.25). Und
in der grolen Tempelweissagung (Ez 40—46) wird der neue Tem-
pel mit allen seinen blutigen Opfern geschildert, ja Kap. 47 ist
von einer Tempelquelle die Rede, die sich als ein immer grofler
werdender Strom nach Osten ergiefit und schlieBlich das Salzwasser
des Toten Meeres in Suflwasser umwandelt. Kann man, ja darf
man das alles wortlich verstehen? Und ist es nicht fast erschreckend,

® Noch vor der Griindung des Staates erschien in diesem Sinn das Buch von
John Wilkingson, Was hat Gott mit den Juden vor?, das in deutscher Sprache
von H. L. Ellison herausgegeben und bearbeitet worden 1st (ohne Jahr). Nach
der Griindung u.a. J. Straubinger, Die Judenfrage im Licht der Heiligen
Schrift, in: Rundbrief Nr. 12/15 (1951), 17—21.
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dafl man, wenn die Worte vom dauernden Besitz (,bis in Ewig-
keit“) auf die heutigen Verhiltnisse bezogen werden, damit an-
nehmen mufl, dafl die Dauer dieser Verhaltnisse offenbarungs-
mdfiig sicher sei? Bei solcher Erklirung wird man fast an die
kirchengeschichtliche Auffassung der Johannes-Apokalypse erin-
nert, aus deren Bildern man in allen Jahrhunderten Voraussagen
zeitgeschichtlicher Ereignisse aufspiiren zu konnen glaubte.

Wenn Jer 31,31—34 vom Neuen Bund spricht, den Gott in die
Herzen der Israeliten schreiben wolle, so hat Jesus bei der Ein-
setzung der Eucharistie darauf angespielt und nach Lk 22,20 auf
den durch ihn gestifteten Neuen Bund hingewiesen. Das ist ein
deutliches Zeichen, dafl im neutestamentlichen Sinn die messia-
nischen Weissagungen unter dem Bilde der Sammlung und Be-
gnadigung Israels das Neue Gottesvolk im Auge haben, das den
messianischen Segen im Gottesreiche durch Jesus erfahrt. In diesem
Sinn spricht die Bergpredigt von den Sanftmiitigen, die ,das Land
erben werden® (Mt 5,5). Das ist ein Zitat aus Ps 37,11, wo im
buchstiblichen Verstindnis das Land Kanaan gemeint war. Aber
der Vollsinn der Bergpredigt denkt an das Himmelreich, genau so,
wie in der parallelen ersten Seligpreisung (5,3) den Armen im
Geiste das Himmelreich versprochen wird *.

Man kann wohl begreifen, wie die Juden am Land ihrer Viter
hingen, und wie sie ihre Sammlung nicht irgendwo sonst auf der
Welt — in den Anfingen des Zionismus war es anders —, son-
dern gerade in diesem Lande ersehnten. Das Buch von Martin
Buber _Israel und Palistina. Zur Geschichte eincr Idee (Zirich
1950), das in seiner urspriinglichen hebraischen Form iibrigens
bereits 1944, also vier Jahre vor Griindung des Staates Israel,
geschrieben wurde, legt davon beredtes Zeugnis ab. Aber Buber
berichtet darin u.a. uber den Rabbi Kuk (T 1935), den er .die
reprasentative Figur des gesetzestreuen Judentums in Paldstina®
nennt (S. 207), der folgender Besorgnis Ausdruck verleiht: ,Uber
den Teil des Volkes, der nach nichts anderem als nach der Wieder-
herstellung der nationalen Existenz Verlangen tragt, und dem
mit deren Anbahnung Geniige getan ist, kommt dann eine ,fleisch-
liche Sorglosigkeit®, die dem Leben der Seele Abbruch tut und sie
,verkleinert“. Der Geist lehnt sich gegen sein eigenes Heiliges auf®
(S. 198). So empfinden Jahve-gliubige Juden auch heute. Fiir den
Missionsgedanken ergibt sich aus dieser Lage fiir Paldstina etwa
Folgendes.

20 Vgl. Meinertz, Die Tragweite der Weissagung Jesu von der Zerstorung des
Tempels, in: Theologie und Glaube 35 (1943) 135—141.
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Als moderner weltlicher Staat, der er sein will, hat der Staat Israel in seine
Verfassung die Glaubensfreiheit aufgenommen (die ja sogar die bolsche~
wistischen Staaten fiir sich theoretisch in Anspruch nehmen). Wenn man aber
die von den verschiedensten Seiten ausgehenden Nachrichten aus dem jidischen
Palistina beriicksichtigt, mufl man zu dem Urteil kommen, das der Okumenische
Pressedienst 2! verbreitet: ,Nach ibereinstimmender Meinung der meisten
Beobachter ist die Lage der Judenchristen geradezu unhaltbar, nicht weil sie
irgendwelchen gesetzlichen Einschrinkungen unterworfen wiren, sondern weil
sic keine Anstellung finden kénnen, bzw. keinen Zugang zum sozialen Leben
der jiidischen Gemeinschaft haben.“ Es ist wohl ein rein theoretischer Optimis-
mus, wenn Th. F. Meysels 2 sogar meint, die Errichtung des Judenstaates habe
der ,Konversion ehrlich gottsuchender Juden® einen gewissen Auftrieb gegeben.
Denn der ,nationalbewufite Jude® gebe mit der Taufe nicht mehr die Natio-
nalitit auf. Bei der Eigenart des Verhiltnisses zwischen Judentum und Christen-
tum pafit der Vergleich mit einem Chinesen, der gleichzeitiz Muhammedaner
sein konne, ganz und gar nicht.

Ebenso scheint mir die ausgiebige Verwertung des Alten Testamentes im Schul-
unterricht schwerlich ein ausreichender Grund zu dem Optimismus zu sein, wie
ihn der Jude S. Ulcko®® zeigt, der zwar von der Tatsache ausgeht, dafl ortho-
doxes Judentum nur geringen Einflufl in Palastina habe, wie iiberhaupt der
Einfluf der Religion auf die junge Generation gering sei, dann aber fortfahrt:
,Ich vermute, dafl wir auf lange Zeit hier in sikularisierter Form leben werden;
aber gerade darin werden die religiosen Krifte reifen, um einmal zu guter
Stunde zum Erscheinen zu kommen.®

Es sollen etwa 12000 jiidische Konvertiten in Palistina leben,
darunter 8000 Katholiken, die hauptsachlich als Christen einge-
wandert sind *, Aber sie wagen sich nicht hervor, und an der kirch-
lichen Betreuung fehlt es. Freilich empfinden sie die Lage, auch
vom Standpunkt des jiidischen Volkes, manchmal als bedriickend.
So beklagt ein Dr. Bloch aus Israel, dafl heute ,etwas wie ein reli-
gioser Schleier iiber Jerusalem® liege. Dann meint er vom Volk
der Juden: ,Aber aus sich selbst kann es nach der Heimkehr in
sein Land nur zur Erneuerung kommen, wenn es den Schritt zu
Christus tut, sonst wird sein Staat ein blofler Staat, wie andere
auch, und verschwindet wieder. Das Evangelium, das aus Israel
gekommen ist, mufl zuriick nach Israel®*.

Ja, es kann sogar der Missionsgedanke, in ganz eigenartiger Form,
aktiviert werden. Nach einem Bericht in der amerikanischen Zeit-
schrift , The Catholic biblical Quarterly“ (14, Washington 1952, 72)
versucht der frithere Oberrabbiner in Bulgarien Damiel Zion,

2t Jahrgang 18, Nr. 21, vom 25. Mai 1951. Nach: Stimmen der Zeit 76 (1950/51)
308.

22 Hochland 438 (1950/51) 617—618.

28 Rundbrief Nr. 12/15 (1951) 49.

28 Vgl Herder-Korrespondenz 6 (Januar 1952) 173 ff.
26 Rundbrief Nr. 12/15 (Freiburg 1951) 49 f.
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eine messianische Bewegung unter den Juden hervorzurufen, die
Jesus als Messias anerkennen will. Er bereite einen Antrag an die
Regierung Israels vor, seine Gruppe als ,indigenous Church® an-
zuerkennen und alle ,foreign missioneries® zu vertreiben.

Es handelt sich also um cine jiidische Nationalkirche. Auch der vorher genannte
Meysels hilt die Nationalkirche fiir die einzige traghare Form der Kirche in
Palistina. Und so hat es auch schon vor der Griindung des Judenstaates —
auf protestantischer Seite — nicht an Versuchen gefehlt, eigene judenchristliche
Gemeinden zu griinden2®. Ja, zur Zeit der nazistischen ,deutschen Christen®
hat man diesen Gedanken, allerdings aus ganz anderen Motiven, propagiert,
um nimlich die Judenchristen von den ,arischen® Christen zu trennen. Sogar
G. Kittel??, der doch nicht vom Haf gegen die Judenchristen geleitet war und
sie nicht aus der christlichen Gemeinschaft an sich ausschliefien wollte, nannte es
JZiel und Ideal®, dafl innerhalb des Gesamtchristentums eine eigene juden-
christliche Kirche geschaffen wiirde, und daff ,der Judenchrist im allgemeinen
nicht verordneter Pfarrer oder Gemeindedltester einer deutschen Gemeinde
sein wird."

Die Griindung einer judischen Nationalkirche in Palastina konnte
fiir die vorhandenen Judenchristen und fir die Judenmission
manche praktischen Vorteile bieten. Aber eine solche Nationalkirche
ist grundsatzlich abzulehnen. Schon die Geschichte des alten Chri-
stentums lehrt, dafl die Judenchristen. wenn sie sich von der Ge-
samtkirche abkapselten, der geistigen Verarmung, ja der Haresie
verfielen *. Nattrlich liegt der Wunsch, fur judenchristliche Priester
zu sorgen, auf einer ganz anderen Ebene und ist durchaus berech-
tigt. Die Schwierigkeit besteht nur in der Form der Verwirklichung.
Dafl solche judenchristlichen Priester im Staate Israel und ihre
aktive Wirksamkeit (ohne die ein Fortschritt nicht zu denken ist)
eine Lebensnotwendigkeit bedeute, wird auch in dem oben genann-
ten Aufsatz der Herder-Korrespondenz (S. 177) betont: ,Grund-
satzlich wire zu sagen, dafl die Kirche eine ihrer wichtigsten Auf-
gaben, namlich die der Mission, nicht auf die Dauer verheimlichen
kann, ohne Schaden zu nehmen. Es wire an der Zeit, dafl die
Kirche in Israel sich auch nach auflen zu ihrer Aufgabe bekennt,
solange eine Moglichkeit hierzu besteht.”

Wenn die Werbung judenchristlicher Mitglieder der Kirche da-
durch erleichtert werden konnte, dafl ihnen die Beibehaltung au-
Rerer jiidischer Gebriuche gestattet wiirde, so ist grundsizlich
dagegen wohl ebensowenig etwas einzuwenden, wie die entspre-

26 Vel K. H. Rengstorf, Judenchristen heute, in: Saat auf Hoffnung 73 (1930)
145—168; Meinertz, Die Judenfrage, vom Neuen Testament aus gesehen 19f.
27 Die Judenfrage, Stuttgart 1933, 71f.

28 Vgl. Rengstorf, a.a. O.
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chende Akkomodation in der ostasiatischen Kirche. Auch der Apostel
Paulus, der einen erbitterten Kampf gegen die Judaisten gefiihrt
hat, lehnte nur die Heilsnotwendigkeit der jidischen Gesetzes-
bestimmungen ab. Soweit diese aber nicht den Heidenchristen zur
Pflicht gemacht wurden und bei den Judenchristen nur die Fort-
setzung alttestamentlich-vaterlicher Gebrauche bedeutete, war er
damit durchaus einverstanden.

Eine formliche Trennung zwischen juden- und heidenchristlichen
Gemeinden widerspricht vor allem dem Wesen von Christentum
und Kirche®. Die Kirche ist das Neue Gottesvolk und weifd sich
als die Fortsetzung und Erneuerung des alttestamentlichen Heils-
geschehens, als die Tragerin der prophetischen Verheiflung. Wenn
Paulus gerade die Beseitigung der Trennungsmauer zwischen
Juden- und Heidenchristen preist (Eph 2,14f.), wenn er die Erz-
viter des Alten Bundes die heilige Wurzel des Ulbaumes nennt,
an dem auch die Heidenchristen Zweige sind (Rém 11,16 f.),
dann wire es widerspruchsvoll und gegen den christlichen Grund-
gedanken, eine neue Trennung herbeizufithren. Der Judenchrist,
der sich aus voller Uberzeugung Christus angeschlossen hat und
wirklich aus Christus lebt, besitzt von seiner alttestamentlichen
Vergangenheit her eine besondere Wiirde und kann verlangen,
daf er von den anderen Christen hochgeachtet wird. Freilich hat
er ebenso die Pflicht, sich wegen seiner heilsgeschichtlichen Vorziige
nicht zu tiberheben — wie das schon von den Juden der alten Zeit
galt (vgl. oben S. 8) —, und mufl mit Paulus sprechen: .Durch die
Gnade Gottes bin ich, was ich bin“ (1 Kor 15,10). Eine Abson-
derung, aus welchen Griinden immer, stort die Gemeinschaft.
Der eine Leib Christi kennt wohl verschiedene Glieder mit mannig-
fachen, abgestuften Funktionen, aber er kennt keine Trennung,
die von aufen her veranlafit wird (1 Kor 12,4 ff.). Christus ist
das Haupt des ganzen mystischen Leibes, der eine Geist Gottes
durchwaltet ihn, die Taufe ist fiir jedes Glied am Leibe die gleiche,
Glaube und Hoffnung sind gemeinsam (Eph 4,41f.), das euchari-
stische Brot stellt die Gemeinschaft an dem einen Leibe Christi dar
(1 Kor 10, 17). Durch die Liebe wichst der ganze Leib auf Christus
als das Haupt hin, er baut sich auf in Liebe (Eph 4, 15f)™.

% Vgl auch K. H. Rengstorf, Die eine Kirche aus Juden und Heiden, in: Viva
vox evangelii (Festschrift fiir Landesbischof D. Hans Meister), Miinchen 1951,
231—240.

3 Vgl Meinertz, Theologie des Neuen Testamentes II (Bonn 1950) 161 ff.
Auch zu den vorausgehenden Auslihrungen findet sich in beiden Bénden
weiteres Material.



254 Meinertz: Recht und Pflicht zur Judenmission

Nachirag

Im Vorstehenden ist mehrere Male auf meinen Aufsatz ,Die
Judenfrage vom Neuen Testament aus gesehen® hingewiesen, so-
wie auf den ,Rundbrief zur Férderung der Freundschaft zwischen
dem Alten und Neuen Gottesvolk“. Bei aller Anerkennung der
begriifenswerten Bemiithungen um ein freundliches Verhiltnis zum
Volk der Juden, hielt ich mich fiir verpflichtet, auf einen manchmal
zu weit gehenden , Irenismus® hinzuweisen. Nun hat sich an meinen
Aufsatz ein Briefwechsel mit der Redaktion des ,Rundbriefes® an-
geschlossen, der in Nr. 17/18 (August 1952), S. 34—36 abgedruckt
worden ist. Ich hatte beanstandet, dafl in einem ,Rundbrief® der
Jakobusbrief aus dem Grunde die schonste Epistel des Neuen Testa-
mentes genannt wird, weil sie ,die jiidischste, bergpredigtnachste”
sei. Jetzt geht die Redaktion so weit, zu behaupten, dafl der volle
Gehalt alttestamentlicher Frommigkeit ,die neutestamentliche
Frommigkeit ist, das wahrhaft jiidischste das Christliche®. Darum
miiften wir Christen begreifen, was die Vaterzeugnisse, etwa Am-
monius von Alexandrien, sagen: ,Wir Christen sind Juden.”

Das alles wird aus solchen neutestamentlichen Worten gefolgert,
wie etwa Jo 1, 47, wo Jesus den Nathanael in Wahrheit einen
Israeliten nennt, an dem kein Falsch ist. Ich halte das fiir eine
tiberspitzte Konsequenzmacherei, die die unberechtigte These zur
logischen Voraussetzung hat, daff Christentum weiter nichts sei, als
gelautertes Judentum. Ebenso uberspitzt die Aussage, dafl wir
Christen Juden seien, eine Folgerung aus Gedanken wie bei Jo4, 12
(,Das Heil stammt von den Juden®). Man kann darauf im poin-
tierten Gegensatz zu einem unchristlichen Antisemitismus hin-
weisen. Aber bei solcher Formulierung, wie sie huer vorliegt, steht
man 'gar zu nahe der tbersteigerten These von Bultmann: Jesus
war ein Jude und kein ,Christ®.

Gewifd ist es richtig, dafl der Alte Bund im Neuen Bund erfiillt ist.
Insofern geht eine einheitliche Linie von den alttestamentlichen
Bundesschliissen bis zum Neuen Bund. Dieser ist vom Gottessohn
begriindet worden, der eben der von den Propheten verheifiene
Messias ist. In dieser ,Erfilllung“ liegt naturgemafl eine ,Ab-
l6sung®, aber keine . Bestatigung® des Alten Bundes, wie die Her-
ausgeber des ,Rundbriefes® meinen. Eine Bestdtigung ist nur in-
sofern darin zu finden, als die Begriindung des Alten Bundes durch
Gott und seine Grundlage fiir den Neuen Bund anerkannt werden.
Dieser ,Alte“ Bund ist aber mit Christus in einen ,Neuen®“ Bund
iibergegangen, der mit all den Heilseinrichtungen und Segnungen
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ausgestattet ist, die der Alte Bund noch nicht kannte. Es ist kein
Zufall, daf gerade bei der Einsetzung der Eucharistie vom ,,Neuen
Bund® die Rede ist (Lk 22, 20), und Oepke® hat vollig Recht, wenn
er sagt: ,Nirgends entfernt sich Jesus — unter voller Aufrechter-
haltung des Gottesvolk- und Bundesgedankens — so weit von der
Synagoge wie hier.“ Man hat kein Recht, Hebr 8, 13 abzuschwachen,
wo es unter Hinweis auf den ,Neuen Bund“ bei Jer 31, 31 ff. heifit:
_Wenn er von einem Neuen Bund spricht, dann hat er den fritheren
fiir veraltet erklart®®.

Es ist unrichtig, zu sagen, dafl bei der Parusie nach Rom 11 ,die
suspendierte Privilegierung der Juden“ wieder auflebte. Sie ist
niamlich tatsichlich niemals suspendiert worden, wie besonders
deutlich das ,zuerst® Rém 1, 16 zeigt. Sie steckt in dem, was man
den character indelebilis der Juden nennen kann. Bei der Parusie
braucht daher diese Privilegierung der Juden nicht aufzuleben, sie
wirkt sich vielmehr in der besonderen Firsorge Gottes aus, so daf
Israel in den Neuen Bund aufgenommen wird. Damit ist der Sinn
der Privilegierung erreicht, einen weiteren Vorrang in der einen
Herde unter dem einen Hirten (Jo 10, 16) bedeutet das nicht.
Eine Schwierigkeit liegt in der Wertung des alttestamentlichen
Gesetzes. Denn Jesus hat zu einer Zeit gewirkt, da der Alte Bund
mit allen seinen Einrichtungen noch legitim war, und eine einheit-
liche Formel iiber die Art der Weitergeltung des Gesetzes liegt
nicht vor. Erst Paulus hat sich grundsitzlich, nachdem der Alte
Bund mit dem Tode Jesu endgiiltig in den Neuen Bund iiber-
gegangen war, mit der Gesetzesfrage befafit. Aber auch er hat sie
nicht systematisch lehrhaft erértert, selbst nicht im Romerbrief.
Jedenfalls ist es sehr miflverstindlich, zu sagen, dafl Jesus ,die un-
eingeschrinkte Geltung des Gesetzes wiederhergestellt habe®. So
positiv Jesus zum Gesetze steht, so geht seine ,Erfiillung® doch
weit iiber den Wortlaut des Gesetzes hinaus, ja fithrt zur Zer-
brechung der Schale. Wie souverin er iber das Gesetz verfigt,
sieht man besonders deutlich an seiner formlichen Aufhebung der
Bestimmung von der Ehescheidung. Wenn Jesus fiir die Unauflés-
lichkeit der Ehe auf das Gotteswort im Paradies nach dem Bericht
der Genesis (2,24) hinweist (Mt 19, 5. 8), so tut er dies zur Erlaute-
rung seiner eigenen Machtvollkommenheit, man darf aber nicht
sagen, dafl eine urspriinglichere Gesetzesstelle eine spitere, ein-
schrankende Gesetzesstelle abldste. Das ,Gesetz”, von dem hier

1 Das neue Gottesvolk, Giitersloh 1950, 175.

* Vgl. dazu V. Hamp, Der Neue Bund mit Israel (Jer 81,31), in: Bibel und
Kirche 1950, 13—26.
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und oft bei Paulus die Rede ist, ist vielmehr das durch Moses von
der Gesetzesgebung am Sinai an promulgierte Gesetz. Die Para-
diesesworte gehoren nicht dazu. Die Redaktion des ,Rundbriefes®
begegnet dieser Erwiagung mit der Binsenwahrheit, dafl auch die
Genesis, in der die Paradiesesworte stehen, zur Thora gehére.
Allein der Begriff des ,Gesetzes” haftet im Neuen Testament an
der Person des Moses, und zwar nicht an der Berichterstattung
(wie in der Genesis), sondern an der Promulgierung (die natiirlich
im Namen Jahves erfolgte). Jo 1,17 sagt ausdriicklich: ,Das Gesetz
wurde durch Moses gegeben®, ja auch an der Stelle der Eheschei-
dung wird nur beim Wort aus dem Deuteronomium (24, 1), nicht
aber beim Paradieseswort, auf Moses hingewiesen (Mt 19,7.8).
Paulus nennt die Zeit ,bis zum Gesetz® die Zeit von Adam bis
Moses (Rom 5,13.14). Wie wenig die Berichterstattung in der
Genesis zu diesem ,Gesetz“ gehort, zeigt die paulinische Wertung
des Patriarchen Abraham. Auch von ihm berichtet die Genesis, und
doch stellt Paulus ihn in betonten Gegensatz zum Gesetz. So wird
etwa Gal 3,17 die Verheiflung an Abraham, die er gldubig aufge-
nommen hat, dem ,erst vierhundert Jahre spater gekommenen Ge-
setz“ gegeniibergestellt, das diese Verheilung nicht umstofien
konnte. Darum ist die sonderbare Unterscheidung zwischen ,spat-
mosaisch® (= mosaische Gesetzgebung) und ,urmosaisch® (= Para-
diesesworte) vollig unbrauchbar®.

In meinem Aufsatz ,Die Judenfrage vom Neuen Testament aus
gesehen® habe ich der hohen Wertschatzung des Alten Testamentes
sowie der Bedeutung des alttestamentlichen Gottesvolkes im
Rahmen des Heilsgeschehens, gerade vom neutestamentlichen
Standpunkte aus, sehr bestimmt Ausdruck gegeben®. Auch aus
den vorstehenden Ausfithrungen ergibt sie sich, da ja die
Sorge um das Heil der Juden an der paulinischen Liebe zu
seinen Stammesgenossen nach dem Fleische (Rom 9,3) teil-

3 Der Gatechismus Romanus (3, 4, 4) sagt sogar bei der Besprechung des dritten
von den zehn Geboten, dafl die iibrigen Gebote ,naturalia et perpctua® seien, und
.quamyis lex Mosis abrogata sit®, von den Christen befolgt werden mifiten,
,non quia Moses ita iusserit, sed quod naturae conveniunt“. [. Schildenberger
(Das Geheimnis des Gotteswortes, Heidelberg 1950, 46) bemerkt dazu unter
Hinweis auf Rom 7,4: ,Das mosaische Gesetz ist fiir uns Christen aufler Kraft
gesetzt.“ Der Sinaibund steht in seiner gnadenvollen Heilsbedeutung iiberhaupt
hinter dem Bund mit Abraham zuriick. Vgl. J. Kahmann, Die Heilszukunft in
ihrer, Bezichung zur Heilsgeschichte nach Jes 40—55, in: Biblica 32 (1951)
65—89. 141—172.

4 Vgl. jetzt auch W. Bulst, Israel als ,signum elevatum in nationes®, in: Zeit-
schrift fir katholische Theologie 74 (1952) 167—204.
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nimmt. Jede Ubertreibung bedeutet aber eine Gefahr fur das
so edle Werk, dem die Rundbriefe dienen wollen. Denn sie
stellt das viele Gute in den Schatten und reizt die Reaktion. Meine
Bemithungen haben jedenfalls den einzigen Zwedk, die neutesta-
mentliche Linie im Verhaltnis zum Volk der Juden méglichst klar
herauszustellen.

P. JOHANNES HOFINGER SJ, MANILA

UM DIE VERWENDUNG DER VOLKSSPRACHE BEIM
GEMEINSCHAFTIICHEN GEBET IN CHINA

In den beiden Aufsitzen uber die katechetische Situation Chinas
vor und nach der Ausdehnung der kommunistischen Herrschaft
{iber das ganze chinesische Festland mufiten wir bereits mehrmals
die besondere Schwierigkeit erwihnen, die sich in der dortigen
Mission aus der Verwendung der schwer verstindlichen altertum-
lichen Literatursprache beim gemeinschaftlichen Gebet ergibt®.
Wegen der groflen missionskatechetischen Bedeutung, die der
rechten sprachlichen Gestaltung der beim Gemeinschaftsgebet ver-
wendeten Gebetsformeln zukommt, diirfte es sich lohnen, dartiber
in einem eigenen Aufsatz zu berichten. Es soll im folgenden zu-
nichst der gegenwirtige Zustand kurz dargelegt und katechetisch
gewertet, dann aber auch aus der missionsgeschichtlichen Entwick-
lung verstindlich gemacht werden. Schliefilich ist noch aufzuzeigen,
was etwa unter den gegenwirtigen Umstidnden zur praktischen
Lésung der Schwierigkeit getan werden konnte.

I. DER GEGENWARTIGE UNHALTBARE ZUSTAND

Beim gemeinsamen Gebet verwendet man auf dem gesamten
chinesischen Missionsfeld schon seit Jahrhunderten dieselben Ge-
betsformulare; sie stammen wenigstens zu einem guten Teil aus
der alten Jesuitenmission des 17. und 18. Jahrhunderts®. In ihrer

1 Vel ZMR 1952, 82 ff. u. 173 ff.

® Daf die historischen Angaben dieses Aufsatzes nicht mit geschichtlichen Doku-
menten belegt sind, mége man aus den Umstinden entschuldigen, unter denen
der Aufsatz verfallt wurde. Bei unserer Ausreise aus China konnten wir so gut
wie nichts an Biichern mitnehmen. Im chinesischen Ausland sind diese Doku-
mente schwer zu bekommen, wenigstens hier in Manila, selbst wenn es sich nur
um Zeitschriften handelt, die in den letzten 15 Jahren in China erschienen sind
(Kriegsjahre).

2 Missions-u. Religionswissenschaft 1952, Nr. 4
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Gesamtheit bieten sie einen reichen Schatz gut ausgewihlter
schoner Gebete. Neben den gebrauchlichsten Gebeten der katho-
lischen Christenheit umfassen sie vor allem ein ziemlich umfang-
reiches Morgen- und Abendgebet, Mefgebete, Gebete fiir den
Sonntagsgottesdienst in Abwesenheit des Missionars mit den ver-
schiedenen Litaneien, eine schone, auch ziemlich leicht verstind-
liche Kreuzwegandacht, kurze Betrachtungen zu den einzelnen Ge-
heimnissen des Rosenkranzes, die bei der feierlichen Form des
Rosenkranzgebetes bentitzt werden®.

Sind diese Gebete auch zunichst fiir das gemeinsame Gebet be-
stimmt, so verwendet der chinesische Katholik natiirlich auch bei
seinem privaten miindlichen Gebet grofitenteils diese altehrwiir-
digen Gebete, die er seit frihester Jugend der Reihe nach aus-
wendig lernen mufite *, Die Mehrzahl der Christen kennt iiberhaupt
keine anderen Gebetsformeln. Niemand wird leugnen, dafl diese
Gebete durchwegs gute sprachliche Leistungen sind. Sie passen sich
dem chinesischen Sprachempfinden, das wahrhaftig nicht leicht zu
befriedigen ist, vollkommen an. Man begreift darum die Vorliebe
der hinreichend gebildeten chinesischen Christen fir diese wohl-
gelungenen Schopfungen religiéser Anpassung.

Auch die Art der Rezitation, in der die alten Gebete vom Volke
gesprochen oder vielmehr gesungen werden, entspricht ganz dem
chinesischen Empfinden. Die Melodien des beim gemeinschaftlichen
Gebete verwendeten Rezitationstones sind nach den verschiedenen
Religionen nicht wenig verschieden und wohl auch musikalisch
ziemlich verschiedenartig. Das Volk liebt seine althergebrachten
Rezitationsmelodien. Bei rechtem Gebrauch verleihen sie dem
Gemeinschaftsgebet zweifellos Rhythmus, Schwung und religiose
Weihe®. Selbstverstindlich vermag die schonste Melodie nicht zu

3 Dazu kamen dann in den verschiedenen Missionssprengeln noch andere Ge-
bete, die nach den verschiedenen Regionen des chinesischen Missionsfeldes vari-
ierten; doch waren auch diese regionalen Gebetsformeln in ilterer Zeit alle in
der alten hohen Literatursprache abgefafit. Erst in den letzten 20 Jahren kamen
dann mehr Gebetbiicher heraus, die neben den alten Gebeten in der Literatur-
sprache zum Privatgebrauche doch auch solche in der Volkssprache beifiigten.
Hie und da wurden dann solche neue Gebete sogar beim gemeinschatflichen
Gebet beniitzt. Doch waren das durchaus seltene Ausnahmen.

4 In der alten Gebetschule, die vor allem der Erlernung der Gebete und des
Katechismus diente, pflegten ,hoffnungsvolle® Schiiler — schon um sie geniigend
zu beschaftigen — nicht selten angehalten zu werden, so ungefdhr das ganze
reichlich dicke Gebetbuch ihrer Missionsdidzese auswendig zu lernen.

5 Geradezu drollig nehmen sich fiir den Chinamissionar die grundverschiedenen
superlativischen Werturteile aus, welche nicht bloff von landesfremden Schrift-
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verhindern, dafl ein Gebet auch schon rein duflerlich in abscheu-
licher Weise heruntergeleiert werden kann. Doch diirfte das kaum
gewohnheitsméifig vorgekommen sein, wo sich der Missionar im
BewuBtsein seiner Sendung als Meister und Lehrer rechten Betens
um die Pflege des Gemeinschaftsgebetes angenommen hat.

Trotz ihrer sprachlichen Schonheit und ihrer weihevollen Rezitationsweise be-
reiteten die bisher iiblichen in der altertiimlichen Literatursprache (Wen-hoa)
abgefafiten Gebete bei der Missionierung so grofie, praktisch kaum iiberwind-
liche Schwierigkeiten, dal man auch bei friedlicher Fortentwidlung des Mis-
sionswerkes durchaus an ihre Ersetzung durch Gebetsformeln in der allgemein
verstindlichen Umgangssprache (Bai-hoa) hitte denken missen. Sie sind eben
su schwer verstindlich. Diese Schwerverstindlichkeit kommt nicht pur von
vielen einzelnen Ausdriicken her, die von der gewdhnlichen Umgangssprache
abweichen, sondern ist vor allem im Wesen der altchinesischen Literatursprache
begriindet. Sie ist ihrem ganzen Wesen nach durchaus geschricbene, aufs Lesen
berechnete Sprache, nicht aber gesprochene Sprache. Thr voller Sinn erschliefit
sich auch dem gebildeten Chinesen erst aus den Schriftzeichen, nicht aber aus
dem Klang der Worte. Das liegt in der besondern Gedringtheit dieser Litera-
tursprache und der grofien Lautarmut der chinesischen Sprache begriindet.

Der gesamte chinesische Wortschatz besteht aus nicht einmal 500 verschiedenen
Silben, beziehungsweise Worten, da die Sprache — besonders die Literatur-
sprache — streng monosyllabisch ist. Allerdings konnen diese 500 Silben in
verschiedenen Ténen gesprochen werden, so dafl man bestenfalls noch von etwa
2000 lautlich verschiedenen Worten der chinesischen Sprache reden kann. Diese
Lautarmut bringt es mit sich, daB ein und dasselbe Wort (Phonema) dic aller-
verschiedensten Bedeutungen haben kann, die untereinander aber micht im min-
desten zusammenhingen. Es handelt sich eben um rein homonyme Wérter mit
genau dem gleichen Klang, aber ganz verschiedener Bedeutung. Weldhe Be-
deutung tatséichlich gemeint ist, ergibt sich in der Schriftsprache sofort aus dem
verwendeten Schriftzeichen, Die chinesische Schrift ist fja nicht Lautschrift,
sondern Bilderschrift, die fiir die verschiedenen Begriffe verschiedene Zeichen
setzt. In der gesprochenen Sprache mufl der Sinn des einzelnen Wortes durch
den Zusammenhang geklirt werden. Die Umgangssprache hilft sich dadurch,

stellern, sondern selbst von Missionaren iber diese Rezitationsmelodien gefallt
wurden, die sie Jahre hindurch Tag fiir Tag gehort haben. Vergleiche die ver-
schiedenen Utrteile bei Biirkler, Die Sonn- und Festtagsfeier in der katholischen
Chinamission (Rom 1942) 100f. Zweifellos kommen die dort angefiihrten
positiven Urteile der Wahrheit viel niher als die negativen, die etwas wenig
Einfithlungsgabe und wohl auch zu wenig sorgsame Pflege des gemeinschaft-
lichen Gebetes voraussetzen. Es ist der Mithe wert, hervorzuheben, daff die von
Biirkler angefiihrten positiven Urteile alle von Missionaren stammen, die in
ihren Missionsdidzesen (Shanghai, Peking, Sienhsien) reichlich Gelegenheit
hatten, schone weihevolle Gebetsmelodien zu horen. Wir hatten selber Gelegen-
heit, in anderen Missionsgebieten weniger schone Melodien zu héren, doch trafen
wir nirgends auf Singweisen, welche die negative Beurteilung der von Biirkler
zitierten Scheutfelder Patres verdienten. Ob da nicht eine gewisse Verdrgerung
der Missionare oder mangelnde Fithrung und Anleitung zu gepflegtem Gemein-
schaftsgebet vorliegt?

2*
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daB sie in unzahligen Fillen zwei oder gar drei Worte zu stets gleichbleibenden
Wortverbindungen vereinigt hat. Bei der alten Literatursprache fehlt diese
Hilfe fiirs Ohr, und darum sind ihre Texte nur den Eingeweihten verstindlich,
die des Lesens michtig, eben aus dem Schriftbild zum Verstindnis des Textes
vorzudringen fihig sind. Wer die entsprechende Miihe nicht scheut, kann gewifs
auch einem Analphabeten einen Wen-hoa Text durch entsprechende Erlduterung
in der Umgangssprache notdiirftig erkldren, doch bedarf es dazu vieler Miihe;
und trotz der aufgewandten Mihe wird der Schrifttext dem Analphabeten inner-
lich immer fremd bleiben. Aber auch Schiiler der Elementarschule, die nicht
eigens in die Geheimnisse der alten Literatursprache eingefiihrt werden, stehen
den alten Texten zunichst ratlos gegeniiber. Der dort verwendete Sprachsiil
weicht zu sehr vom Neuchinesisch ihrer Schulbiicher ab ®.

Uber die Tatsache der Schwerverstindlichkeit der bisher iiblichen
Gebete herrscht unter den Missionaren keine Meinungsverschie-
denheit. Das weill jeder, der Gelegenheit hatte, mit Missionaren
aus den verschiedensten Teilen des Landes zu verkehren. Auch
das Urteil der Missionsliteratur, das sich eben auf die Berichte der
Missionare stiitzt, ist durchaus einheitlich. Biirkler, der sich die
Mihe genommen hat, die zahllosen Berichte aus der Mission
gewissenhaft durchzuarbeiten, sagt zusammenfassend etwas hyber-
bolisch: ,Die Klage tiber die Unverstiandlichkeit der chinesischen
Gebete ist allgemein’. Und das auch in jenen giinstigen Jahr-
zehnten vor dem Ausbruch des chinesisch-japanischen Konfliktes
(1987), als der Grofteil der Christen in ihrer Jugend jahrelang
wenigstens eine Gebetsschule besucht und auch ein Gutteil der
Neuchristen eine eigene Einfithrung in die christlichen Gebete
empfangen hatte. Zum allermindesten wird man zugeben mussen,
daf auch damals die christliche Jugend in der weitaus iiberwie-
genden Mehrzahl vor dem 10.—12. Lebensjahre wohl herzlich
wenig vom Inhalt der Gebete verstand, die sie schon seit Jahren
auswendig gelernt hatte und gemeinsam Tag fir Tag mechanisch
hersagte. Auch viele erwachsene Christen verstanden von den
Gebeten nur wenig, darunter zweifellos viele Christen, denen
seinerzeit die Gebete einigermafien erklart worden waren. Die
Erklirung hatten sie bald wieder vergessen, und sagten nun ihre
Gebete wieder genau so mechanisch herunter, wie sie das auch
vor der ersten Erklirung schon jahrelang getan hatten. Das mufite
doch eigentlich so sein. Man denke sich nur einmal den Fall. die
Gebete deutscher Christen seien in mittelhochdeutscher Sprache
abgefafit und wiirden von den deutschen Kindern jahrelang rein

6 Seit 1927 wurde in den Volksschulen nur mehr in der neuchinesischen Reichs-
sprache Kuo-yii — einer etwas gehobenen, gepflegten literaturfahigen Umgangs-
sprache — aber nicht mehr in der alten Wen-hoa unterrichtet. Der Unterricht
in den Wen-hoa wurde der Mittelschule reserviert.
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mechanisch hergesagt. Gegen Ende der Volksschuljahre wiirde
dann eine mehr oder weniger griindliche Erklarung dieser Gebete
gegeben. Wieviele von den mittelbegabten Schiilern wiirden sich
diese Erkliarung so merken, daf} sie von nun an die altertiimlichen
Gebete mit wirklichem Verstandnis beten kénnten, besonders wenn
sic den Gebetsmechanismus von frithester Jugend auf gewohnt
sind und sich in spiteren Jahren kaum je die Mihe ndhmen,
den schwerverstandlichen gedruckten Text wieder einmal griind-
lich anzusehen, sondern ihre Gebete einfach nach dem von frithe-
ster Jugend auf gewohnten Horbild hersagten. Wir diirfen wohl
nochmals eigens darauf hinweisen, dafl das blofle Lautbild der
chinesischen Literatursprache an sich schon weniger geeignet ist,
tber den Inhalt des Gesprochenen klare Auskunft zu geben.

An der Tatsache, dafl sehr viele chinesische Christen ihre Gebete durchaus un-
genigend verstchen, ist nun einmal nicht zu zweifeln. Jeder Missionar hat
reichlich Gelegenheit, das immer wieder eindeutig festzustellen. Die harte tig-
liche Erfahrung erzwang in diesem Punkt Meinungseinheit unter den Missio-
naren. Trotzdem scheint gar manchem Missionar die verheerende Wirkung
dieses unertriaglichen Mifistandes nie voll zum Bewufltsein gekommen zu sein.
Und doch trat diese Wirkung klar zutage. Das Gemeinschaftsgebet ist immer
und iiberall der Gefahr ausgesetzt, leichter als das private Gebet ins mechanische
abzugleiten. Erst recht, wenn der Inhalt des gesprochenen Gebetes von einem
Grofiteil der mithetenden Personen nicht verstanden wird. Es handelt sich hier
keineswegs um die iheoretische Frage, ob es ,an sich® méglich sei, auch eine
unverstandene Gebetsformel andichtig zu sprechen, sondern einzig darum, ob
das gewdhnliche christliche Volk — und nicht etwa aszetisch wohlgeschulte und
an betrachtendes Gebet gewohnte Ordensleute! — tatsichlich seine Gebete auf
die Dauer ,im Geiste und in der Wahrheit* (Jo 4,23) verrichten wiirde, wenn
es den Sinn der gemeinsam gesprochenen Gebete ungeniigend verstehet. Man
wird wohl schwerlich leugnen konnen, dafl die tagliche Erfahrung entschieden
fiir eine negative Antwort Zeugnis ablegt. Das soll nun ja nicht besagen,
die chinesischen Christen verrichteten ihre gemeinschaftlichen Gebete durchwegs
mechanisch oder gar unchrerbietig. Das wire eine grobe Verleumdung. Wo im-
mer sich der Missionar um die wiirdige Gestaltung des gemeinschaftlichen Gebetes
entsprechend bemiihte, konnte er trotz ‘des mangelnden Verstandnisses der
Gebetstexte unschwer eine wiirdige, weihevolle Form des offentlichen Gebetes
exreichen. Es unterstiitzte ihn dabei in hohem Mafle der dem echten Chinesen
angeborene Sinn fiir Ehrfurcht und wiirdige duflere Haltung. Wenn trotz dieser
Nationaltugenden das gemeinsame Gebet der Christen nicht nur da und dort,
sondern in relativ vielen Fillen schon rein duflerlich recht deutlich den Mangel
an innerem Verstindnis zutage treten lieff, so ist das eben dem tatsachlich
mangelnden Verstindnis der heiligen Texte und ungeniigender Fihrung durch
den Missionar zuzuschreiben.

Muf} nicht das mangelnde Verstindnis der Gebetstexte fast not-
wendig dazu fithren, dafl das einfache Volk — natiirlich ohne sich
dariiber reflex Rechenschaft zu geben — den Eindruck erhalt, als
ob beim christlichen Gebet die Hauptsache schlieflich doch das
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duflere ,opus operatum® wire — grob ausgedriickt, der ,Lippen-
dienst® — und nicht das innere Verstindnis und die Erhebung des
Herzens? Wohl sagen die Missionare im Katechismusunterricht
immer wieder das gerade Gegenteil. Aber gerade der Chinese ist
kraft seines unverwistlichen Realismus leicht dazu geneigt. theo-
retische Normen nach den offenkundigen taglichen Verhaltungs-
weisen des Lehrers und Gesetzgebers zu interpretieren. Wenn das
rechte Verstandnis beim Gebet wirklich von so grofler Bedeutung
ware, wie die Missionare sagen, so miifiten sie doch offenbar selber
dafiir wirksam sorgen, und dem christlichen Volke Gebetsformeln
zur Verfugung stellen, die ein solches Beten ,im Geist und in der
Wahrheit“ einigermafien erleichterten oder wenigstens nicht unge-
biihrlich erschwerten. Da nun dies tatsachlich nicht geschieht, so sei
eben anzunehmen. dafi dem Verstindnis beim Gebet doch nicht die
Rolle zukommt, die thm die Missionare beim theoretischen Unter-
richt zuweisen.

Durch die schwierige sprachliche Form des Gebetstextes kommt
nicht etwa nur der Verstand beim Gebete zu kurz — das wire an
und fiir sich noch irgendwie zu ertragen — sondern auch das Herz.
Wenn das Verstandnis nicht blofl hie und da, sondern bei vielen
Christen auf weite Strecken ihres miindlichen Gebetes versagt oder
nur noch vage religiose Vorstellungen liefert, so wird eben die
Andacht des Herzens in der Regel nicht mehr die geniigende
Nahrung finden, an der sie sich betend sittigte und sich immer
aufs neue zu neuer Glut entfachte. Wo aber die wahre Andacht
des Herzens fehlt, fehlt eben das Wesen echten Gebetes, fehlt das
Kernstiick der christlichen Religion. Treffend hat der Scheutfelder
Missionsbischof Monsignore Otto, einer der bedeutendsten Mis-
sionsfithrer im China der Vorkriegszeit (T 1938), diesen Zusam-
menhang hervorgehoben. Nachdem er vom mangelnden Ver-
stindnis der Gebetstexte gesprochen hat, betont er sofort die dar-
aus sich ergebende mangelnde Andacht des Herzens: ,La devotion
leur manquera . . . Oh, alors la tristese me serre le coeur, car
sans la priere cordial la vie chretienne est impossible“”.

Auch hier sei es gestattet, wieder ausdriicklich vor dem Mifiverstindnis zu
warnen, als ob sich bei den chinesischen Christen wenig oder kaum wahre An-

7 Zitiert bei Birkler a. a. Q. 101. Das Zitat stammt aus einem Aufsatz des
greisen Missionsbischofs in den ,Collectanca Commissionis Synodalis® (Peking)
VI, 1983, 11—15. Sowohl Msgr. Otto CICM, wie der hochverdiente Msgr. Hen-
ninghaus SVD (Apostolischer Vikar von Yenchow und Leiter der Katechismus-
kommission des Shanghaier Konzils) waren selbstverstindlich fiir eine griind-
liche Umgestaltung der alten schwierigen Gebetstexte.
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dacht des Herzens finde®. Wer wagte, einen solch unverzeihlichen Unsinn zu
behanpten? Es soll einzig und allein behauptet werden, dafl die kaum verstand-
lihen gemeinsamen Gebete die wahre Andacht des Herzens ungebiihrlich er-
schweren und den Christen nicht jene seelische Nahrung bieten, die sie gerade
in der missionarischen Diaspora und erst recht jetzt in der Zeit der Verfolgung
so notwendig brauchten. Die Christen sollten doch mitten unter den Heiden
wie die ,Stadt auf dem Berge® hervorragen. Das Beispiel ihres unentwegt
christlichen Lebens inmitten heidnischer Umwelt ist letzlich das vorziiglichste
Mittel wirksamer Einwirkung auf ihre heidnischen Volksgenossen. Woher sollen
sie aber die Kraft dazu nchmen? Die Sakramente kénnen sic ja nur selten
empfangen; in dic kleinen Christengemeinden auf dem Lande kommt der
Missionar nur ein paarmal im Jahr, in die groferen Auflenstationen bestenfalls
alle Monate einmal. So entbehren die Christen aufier den Sakramenten auch
der geistlichen Nahrung des Wortes Gottes. Aber es bleibt ihnen wenigstens
noch die wichtigste Nahrung der Seele, das christliche Gebet. Doch wie, wenn
auch dieser Jungbrunnen christlichen Lebens, aus dem sich die Missionskirche
immer wieder erneuern mufl, getriibt oder doch in seiner Wirksamkeit unge-
bithrlich gehindert wird? Man denke es sich doch einmal ruhig aus ,was es
missionarisch zu besagen hat, wenn auf einem der wichtigsten Missionsfelder
der katholischen Kirche, in einem gewaltigen Missionsgebiet wie China, fast
die gesamte Jugend bis gegen das Ende der Volksschuljahre — gliickliche Aus-
nahmen ziihlen nicht, wo es auf die rechte Beurteilung des Ganzen geht — kaum
ordentlich beten lernt, eben weil ihr die gewohnlichen Gebete ein mit sieben
Siegeln verschlossenes Buch sind. Dagegen werden diese armen Kinder von
frithester Jugend an daran gewdhnt, ja moralisch gezwungen, ihre Gebete ge-
dankenlos herzusagen, Wird doch in kaum einem andern Land soviel gebetet
wie in China® Natiirlich nehmen die Kinder an allen religitsen ,Ubungen®
der Erwachsenen teil, und sagen mit ihnen die gleichen Gebete her. Das war
schon immer ein schwer ertriglicher Zustand, der gebieterisch Abhilfe verlangte.
Jetzt erst recht. Die unter dem Einflufl des Kommunismus aufwachsende Jugend
wird ganz gewifl nicht mehr die passive Geduld der fritheren Jahrginge auf-
bringen, sondern es todlich langweilig und sinnlos finden, immer wieder so
viele Zeit mit dem Hersagen unverstandener Gebete zu ,vertun®. Die kommu-
nistische Propaganda verfehlt natiirlich nicht, diesen schwachen Punkt zur
_ Zielscheibe ihres Spottes zu machen.

Immer wieder hérte man seinerzeit in Kreisen von Missionaren
sagen, es sei ja wahr und aufrichtig zu bedauern, dafl so viele
Christen ihre Gebete kaum verstinden. Aber da miisse eben durch

8 Gerade weil beim Chinesen der Affekt gut entwickelt ist, bringt der Chinese
schon von Natur aus eine natirliche Disposition zu herzlichem, affcktvollem
Gebet mit. Diese gliickliche Anlage miifite entsprechend gepflegt werden. Wenn
Missionare zu behaupten wagten, die Chinesen verstiinden nicht, still zu beten
und still zu betrachten, so ist das nur ein Armutszeichen des missionarischen
Unterrichtes, nicht aber die Folge einer eigenartigen religitsen Anlage des
Chinesen. Vgl. Biirkler a. a. O. 100.

% Die Gebete, welche die Christen am Sonntag gemeinsam zu verrichten pflegten,
filllten selbst in Abwesenheit des Missionars, also ohne Messe und eucharistische
Segensandacht ungefihr drei Stunden aus. Man kam auch in Abwesenheit des
Missionars am Sonntag viermal zum gemeinsamen Gebet zusammen,
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entsprechende Erkldrung dieser Gebete, nicht aber durch ihre Ab-
schaffung wirksam geholfen werden. Ja, wenn dieses Mittel doch
auch wirksam ware? :

Zur Erklarung so schwieriger Gebetstexte fehlt vor allem schon
die notige Zeit. Wenigstens seit der Abschaffung der alten Gebets-
schulen, die sich mit der bloflen Erlernung von Katechismus und
christlichen Gebeten zufrieden gaben und auf eine eigentliche
Volkslchulbildung verzichteten. Auch nach Uberwindung des Kom-
munismus kénnen wir nicht mehr zum System der Gebetsschule
zuruckkehren, selbst wenn die Regierung auf den Schulzwang ver-
zichtete. Die Katholiken miissen doch die gleiche elementare Schul-
bildung wie ihre heidnischen Volksgenossen haben. Wir werden
uns sehr bemithen miissen, der katholischen Jugend wenigstens die
wichtigsten Lehren des katholischen Glaubens einigermafien hin-
reichend zu erklaren: In sehr vielen Fallen wird das nur in zu-
satzlichen Katechismusstunden geschehen kénnen, zu denen die
Kinder auflerhalb des Unterrichtes an der offentlichen Schule miih-
sam herangeholt werden miissen. Da ist an eine grundliche Er-
klirung der vielen und langen Wen-hoa Gebete nicht zu denken.

Aber selbst dort, wo durch besonders gilinstige Umstinde schliefilich noch die
notige Erklarung geboten werden konnte, ist diese Lésung doch nicht aus-
reichend. Wir wagen zwar nicat, uns dem auflerordentlich pessimistischen
Urteil Monsignore Ottos CICM anzuschlieflen, der sich dabei ausdriicklich auf
seine reiche 52jdhrige Erfahrung beruft!®. Aber wir miissen wenigstens zu-
geben, dafl solche Erklirungen schwieriger Gebetstexte, selbst wenn sie zu-
nachst verstanden werden, im Geddchtnis kaum haften bleiben, falls die
entsprechende Bildung und literarische Schulung fehlt. Wie leicht vergessen
selbst wir Priester immer wieder die Erklarung schwieriger Verse der alten
lateinischen Ubersetzung der Psalmen? Wer kann sich da verniinftigerweise
wundern, dafl das ecinfache Volk auch immer wieder die Erklirung seiner
altertiimlichen Wen-hoa Gebete vergifit?

Doch selbst dann, wenn die Erkldrung treu im Gedéichtnis haften bliebe, wire
das Problem noch nicht hinreichend gelést. Die altertiimliche Sprache weicht
zu sehr von der gewohnlichen chinesischen Umgangssprache ab, als dafl es des
bloflen rationalen Verstdndnisses bediirfte, um diese ungewohnte altertiimliche

10 Biirkler a. a. 0. 102. Msgr. Otto spricht in dem Zitat zunichst von der Er-
klirung des Vaterunser. Trotz seiner Bemithungen, es zu erkliren, verstiinden
viele nichts davon: ,Durant mes 52 années de Chine j'en ai fait cent fois I'ex-
périence: La généralité n’y entend presque rien. Ob da der Missionshischof
nicht doch der bekannten Ubertreibungssucht der Missionare auch seinen Zoll
gezahlt hat? Immerhin mahnt dieses Urteil, doch ja nicht allzu viel von einer
»guten® Erklirung der schwierigen Gebetstexte zu hoffen. Ubrigens war schon
in fritherer Zeit die Zahl der Lehrer, die den Inhalt der Gebete zugleich mit
der schwierigen sprachlichen Form gut erkliren konnten, nicht sehr groff. Die
Missionare, welche die lingeren Gebete vielfach selber nicht niher kannten und
verstanden, tiberlieflen die Erklarung gerne dem Katechisten.
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Sprache ohne weiteres zur Sprache seines Herzens zu machen. Es ist doch etwas
ganz anderes, die literarische Schonheit eines klassischen Gebetes zu bewundern,
und hinwiederum etwas anderes, dieses literarisch schéne Gebet zum Ausdruck
seines eigenen trauten Verkehres mit Gott zu machen.

In sciner ganzen Tragik wirkt sich das Problem der Wen-hoa Gebete jetzt
in der Zeit der Verfolgung aus. Gerade (jetzt bediirfte die Jugend so sehr der
Erziehung zu leicht lernbarem, verstindnisvollem Gebet, Die Christen kénnen
vielfach nicht mehr zu gemecinsamem Gebet zusammenkommen. In treu christ-
lichen Familien wird natiirlich daheim gebetet. Aber die armen Kinder kommen
vielfach innerlich nicht mehr mit. Die Eltern kénnen ihnen beim besten Willen
diese schwierizen Gebete nicht erkliren, selbst wenn sie sie selber hinreichend
verstehen. Zweifellos ist die Lage der Stadtkinder in dieser Hinsicht noch
viel besser als 'die Lage der auch an religiosen Bildungsmoglichkeiten viel
drmeren Landkinder. Auch hier mufl man sich hiiten, die Lage der katholischen
Jugend Gesamtchinas mit der Lage der katholischen Jugend blithender katho-
lischer Zentren wie etwa Shanghai gleichzusetzen. Die katholische Jugend
Chinas ist zum groften Teil Landjugend, die jetzt ohne alle religiose Hilfe
inmitten einer heftigen antireligitsen Propaganda heranwichst, der das Eltern-
haus und sein EinfluR wohl nur in der Minderzahl der Fille vollauf gewachsen
15t.

Auf noch etwas muf} bei der Darstellung des gegenwirtigen Zu-
standes ausdriicklich hingewiesen werden. Gerade in katechetischen
Notzeiten, in denen die religiose Unterweisung aus irgend einem
Grund auf ein Minimum zusammenschrumpft, sind gute, leicht
verstandliche, treu und gut verrichtete christliche Gebete eine
katechetische Hilfe allerersten Ranges. Da gute christliche Gebete,
ohne deshalb trockene Lehrformeln zu sein, ganz mit dem Inhalt
christlicher Glaubenslehre gesittigt sind, frischt ihr lebensvoller
Gebrauch das christliche {issen immer wieder auf. Wer recht zu
beten weifl, kann seinen christlichen Glauben gar nicht vergessen.
Dabei sind ideale Gebetsformeln so klar, durchsichtig und leicht
verstindlich, dafl sie nicht erst miihvoll gelernt werden miissen,
sondern durch bloRes Anhoren und selbsttitiges Mitbeten leicht
erlernt werden konnen. Sie nehmen dem katholischen Unterricht
kaum Zeit weg, stitzen und erhalten aber in Zeiten mangelnder
religivser Unterweisung das lebendige religiose Wissen aufs nach-
haltigste. Bei unseren leidigen Wen-hoa Gebeten m China ist das
gerade Gegenteil der Fall. Thre mithevolle Erlernung und Erkldrung
nimmt dem katechetischen Unterricht ungebiihrlich viel Zeit weg,
und doch bieten sie in Zeiten religioser Not nicht die entsprechende
religiose 'Hilfe fiir Herz und Verstand. Es ist wirklich tragisch,
daR es nicht gelungen ist, sie noch in den letzten Vorkriegsjahren
oder doch wenigstens vor der hereinbrechenden Verfolgung durch
schone Gebete in der Volkssprache (Bai-hoa) zu ersetzen.
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Fir den Auflenstehenden war es schon immer schwer zu verstehen,
warum in der chinesischen Mission die kaum verstdndlichen, alter-
tiimlichen Gebete in der Wen-hoa nicht schon lidngst durch schone
Gebete in moderner Bai-hoa ersetzt worden sind, wie sie bei den
Protestanten allgemein in Ubung sind. Die alten, viel zu wenig
verstandenen Gebete und die damit notwendig zusammenhingen-
den Hemmungen und tiefgehenden Storungen christlichen Lebens
bildeten schon seit langein ein grofles Argernis fiir die neuan-
kommenden Missionare. Auch die dlteren erfahrenen Missionare
gaben fast alle die groflen Schwierigkeiten zu und litten vielfach
selber schwer darunter. Und doch konnte man sich leider nicht
rechtzeitig zur Abanderung des langst unhaltbar gewordenen Zu-
standes entschlieBen. Wie ist das zu erklaren? Der folgende ge-
schichtliche Uberblick sucht das einigermaflen erklarlich zu machen.

II. Gechichtlicher Uberblick

Die beim gemeinschaftlichen Gebet in China bis jetzt noch immer
verwendeten Gebete in der Literatursprache sind an sich ein be-
wundernswertes Meisterstiick weiser und entschlossener missio-
narischer Anpassung zur Zeit der Jesuitenmission des 17. Jahr-
hunderts. Die Jesuitenmissionare suchten vor allem die fithrenden
Klassen des Volkes fiir das Christentum zu gewinnen. Um das
leichter zu erreichen, suchten sie die Formen des christlichen Gottes-
dienstes dem Empfinden dieser Bevolkerungsschicht anzupassen.
Dadurch kamen sie nicht bloB den Wiinschen der filhrenden Klasse
der Beamten und Gelehrten entgegen, sondern auch den Aspira-
tionen des gewohnlichen Volkes, das sich durch seine Teilnahme
an dieser gehobenen Form christlichen Gottesdienstes selber sozial
gehoben fithlte ™. In jener Zeit hatte man sogar den Gebrauch der
in Beamtenkreisen gepflegten gehobenen Umgangssprache (Kwan-
hoa, d.h. Beamtensprache) beim Gottesdienst als ungehérig und
ordinir empfunden. Mit dem ,Himmelsherrn® (t'ien-chu, katho-
lischer Gottesname), den man sich vor allem als den allmachtigen,
héchst weisen, iiber alles erhabenen Kaiser Himmels und der Erde
vorstellte, konnte man nach damaligem religiosen Empfinden nur

11 Dies mag auch einer der bedeutendsten Griinde sein, warum das gewdhnliche
Volk so an den Gebeten hing, die es selber kaum verstand. Es betrachtete, ohne
- sich dartiber reflex Rechenschaft zu geben, die Abschaffung der alten Gebete als
cine Art sozialer Disqualifikation. Durch die tatsidchliche Verwendung dieser
kunstvollen Gebete war gleichsam die Fiktion eines hohen Bildungsniveaus der
Christen geschaffen worden. Das Volksempfinden wehrte sich instinktiv gegen
die Zerstérung dieser, freilich unberechtigten, Fiktion.
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in der gehobenen Literatursprache (wen-hoa) wiirdig verkehren.
Jeder andere Sprachstil ware vor allem von den Gebildeten, aber
auch vom gewohnlichen Volke, unwillkiirlich als Unehrerbietigkeit
und Profanierung abgelehnt worden. Waren doch damals schon
seit urdenklichen Zeiten alle literarischen Dokumente der Nation
in der hochentwickleten Kunstsprache abgefafit. Auch der Geschafts-
verkehr der Beamten, ja sogar der Kaufleute untereinander er-
folgte ausschlieflich in der gedrangten, geschliffenen Wen-hoa,
desgleichen der gesamte private Briefverkehr. Wer tuberhaupt
lesen und schreiben konnte, verstand und gebrauchte im schrift-»
lichen Verkehr die gepriesene Wen-hoa, die allgemein als das
treffendste Symbol und als das teuerste Kleinod der chinesischen
Kultur betrachtet wurde. Wer selber nicht schreiben konnte und
doch etwas zu schreiben hatte, der ging eben zu einem Schreiber,
der ihm den gewiinschten Brief in wundervollen chinesischen
Schriftzeichen und nicht weniger elegantem, gewéhltem Briefstil
hinschrieb. Die einzige Ausnahme bildeten die von den Literaten
allzeit verponten, freilich nichtsdestoweniger eifrig gelesenen Volks-
biicher (Romane) und die immer wieder aufgefithrten Volksstiicke.
Trotz ihrer Popularitit und ihrer unverkennbaren literarischen
Qualititen stand diese Volksliteratur in der literarischen Wertung
auf der letzten Rangstufe, etwa dhnlich der literarischen Wertung,
welche das 19. Jahrhundert der Dialektdichtung entgegenbrachte.
In den altchinesischen Schulen wurde von der ersten Schulstunde
an nur die literarische Kunstsprache gelehrt®. In dem Grad, als
‘jemand die literarische Kunstform beherrschte und in der alt-
dhinesischen Literatur Bescheid wufite, galt er als wahrhaft gebildet.
Die altchinesische Literatursprache ist ein ausgesprochenes Kunstprodukt, ist
wesentlich geschriebenc Sprache, und setzt aus den bereits im 1. Teil des

Aufsatzes angegebenen Griinden zum vollen Verstindnis eines Textes die
Finsicht in die Schriftzeichen dieses Textes voraus, das Lautbild allein genigt

12 Der Schulunterricht begann damit, daff die kleinen A-B-C-Schiitzen die soge-
nannten ,Klassischen Biicher auswendig lernten. Im besten Falle konnte man
dem Schiiler die einzelnen Schriftzeichen, aber niemals den Sinn dieser absolut
unkindlichen Lektiire erkliren. Da man auf diese Weise auch im profanen
Unterricht vom Sinn des Gelesenen herzlich wenig verstand, stief man sich
natiirlich auch viel weniger, wenn sich auf dem Gebiete des religiosen Unter-
richtes ahnliche Erscheinungen zeigten. Doch ist sehr zu beachten, dafl die
moderne chinesische Schule, schon der vorkommunistischen Zeit, Lesen und Aus-
wendiglernen unverstandener Texte durchaus verpont. Die Kinder der alten
Zeit haben das mechanische Auswendiglernen unverstandener Gebetstexte als
etwas Selbstverstindliches hingenommen, die Kinder der modernen chinesischen
Schule verabscheuen es. Mifite sich da die Kirche nicht rechtzeitig anpassen,
bevor es zu spit ist?
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nicht. Aus diesem Grunde war die chinesische Literatursprache selbst fiir
Gelehrte als Umgangssprache ungeeignet. Nichtsdestoweniger naherte sich die
gehobene Umgangssprache der gebildeten Kreise in dem Grade der literarischen
Kunstsprache, als sie die Feierlichkeit einer Situation oder die Wiirde der
angesprochenen Person hervorheben sollte. So versteht sich ohne weiteres ihre
Verwendung in den religidsen Kulten. Die drei grofien alteingesessenen Reli-
gionen des Landes, Taoismus, Konfuzianismus, Buddhismus, verwendeten in
ihrem Kult die altchinesische Literatursprache. ;

Zweihundert Jahre spiter, zu Beginn des 20. Jahrhunderfs, hatten sich die
kulturellen und missionarischen Verhaltnisse weitgehend gedndert. Die katho-
lische Missionspropaganda wandte sich nunmehr in erster Linie an das einfache
«Volk, vor allem an die arme Landbevolkerung. Fir diese Kreise des Volkes
war die schwierige Sprache der alten Gebete natiirlich recht wenig geeignet.
Aber auch in der chinesischen Literatur hatte sich um diese Zeit eine tief-
gehende Umwilzung vollzogen. Unter der Fihrung von Chen Tu-Hsiu und
Hu Shih kam es zur literarischen Revolution. Sie ging Hand in Hand mit
der politischen Revolution. Diese stiirzte den chinesischen Kaiserthron und
errichtete die chinesische Republik (1911). Jene kampfte gegen das starre
literarische Monopol der Wen-hoa. Die neue Zeit verlangte eben eine neue
Literatursprache, die nicht blof das Vorrecht einer privilegierten Schicht,
sondern das geistige Eigentum des ganzen Volkes wire. Auch diese Revolution
war siegreich. Die gesprochene Sprache (Bai-hoa) wurde literaturfdhig. In
rascher Folge entwickelte sich eine der gepflegten Umgangssprache Pekings
sehr nahestehende moderne Literatursprache (Kuo-yii). Im Nu eroberte sie sich
die fithrende Stellung in der neuen chinesischen Schule. In ihr ist das moderne
chinesische Schrifttum niedergelegt. Gewifl gibt es im Kuo-yi mannigfache
Schattierungen. Bald ndhert sie sich ganz und gar einer edlen, doch schlichten
Umgangssprache, dann hinwiederum zeigt sie starke Annidherung an die alte
Literatursprache. Doch gilt nach heutigem Sprachempfinden ein Text, der sich
edler Umgangssprache bedient, deshalb keineswegs literarisch minderwertig
gegeniiber einem Text, der sich mehr an die Wen-hoa angleicht (Kuo-wen).
Welcher Sprachstil im einzelnen Fall am besten zu wihlen ist, hingt weit-
gehend vom Inhalt ab. So ist es erklarlich, daf die protestantische Mission,
die sich in der religiosen Propaganda vor allem an die Gebildeten wandte
und in der Gestaltung der religiosen Formen auf deren literarisches Empfinden
weitgehend Riicksicht nahm, beim Gottesdienst ohne Schwierigkeit eine etwas
gehobene Umgangssprache verwenden konnte.

Auch auf katholischer Seite fihlte man schon langst, dafl die Wen-
hoa Gebete nicht mehr den weitgehend gednderten missionarischen
Bediirfnissen entsprachen. Doch waren auf katholischer Seite die
konservativen Tendenzen schon immer viel starker als auf prote-
stantischer Seite. Nichtsdestoweniger entschlof sich das erste Natio-
nalkonzil von Shanghai (1924) zu einer mutigen Abinderung der
bisher iiblichen Gebete. Gleich in einem seiner.ersten Beschliisse
setzte das Konzil eine eigene Kommission ein, die diese schwierige
Aufgabe sogleich in Angriff nehmen sollte. Wegen der grofien
Bedeutung der Angelegenheit glaubte die Synode, durch einen
besonderen BeschluB die wesentlichen Grundsatze festlegen zu
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sollen, nach der die neue sprachliche Redaktion der Gebete zu er-
folgen habe: Precum stylus sit quidem quadam elegantia ornatus,
sed simul simplex et perspicuus, ita ut preces ab omnibus, etiam
rudibus, intelligi facile possint™.

Es ist wirklich sehr zu bedauern, dafl der so klare Beschluf} des
Konzils nicht zur Ausfiihrung kam. Damals wére noch eine sehr
giinstige Gelegenheit gewesen, die neuen Gebete iiberall einzu-
fithren, sie dem Volke mundgerecht zu machen. Die vom Konzil
aufgestellte Kommission arbeitete unter der Fithrung von Monsig-
nore Huarte, Apostolischem Vikar von Anking, wohl neue Gebets-
texte aus, verschickte die erste Textprobe an die verschiedenen
Ordinarien des chinesischen Missionsfeldes, fand aber fur ihre
Arbeit recht wenig Verstindnis und Anerkennung. Ein Grof3teil
der Missionsbischofe soll iiberhaupt nicht geantwortet haben. Es
mag wohl sein, dafl der erste Versuch einer sprachlichen Neufor-
mung allzusehr zu wiinschen iibrig lieB, einen holprigen, literarisch
minderwertigen Text vorlegte, der sich in literarischer Hinsicht
mit den schonen Wen-hoa Gebeten in keiner Weise vergleichen
lieR. Begreiflich, dafl jetzt vor allem unter dem einheimischen
Klerus und teilweise wohl auch unter dem einheimischen Episkopat
(seit 1926 rasches Anwachsen des einheimischen Episkopates) eine
starke Opposition gegen die geplante Gebetsreform einsetzte. Man
leugnete keineswegs die bedeutenden Unzukémmlichkeiten, welche
die Wen-hoa Gebete mit sich briichten, betonte aber vor allem die
Schwierigkeit, einen allgemein befriedigenden modernen Gebets-
text zu schaffen, der den Wen-hoa Gebeten einigermafien eben-
biirtig sei. Das christliche Volk sei nun einmal die alten Gebete
gewdhnt, und wolle nicht mehr mithsam umlernen. Vorschlage zu
einer Neuformung, die von auslandischen Missionaren ausgingen,
waren dem um diese Zeit an Zahl und Einfluf rasch wachsenden
einheimischen Klerus von vornherein verdachtig: Man fiirchtete,
wohl nicht ohne Grund, dafi dabei die literarische Seite der
schwierigen Angelegenheit zu wenig berticksichtigt werde. Spéte-
stens gegen Ende der 30er Jahre muflte der Plan der Shanghaier
Synode. durch eine Kommission neue Gebete ausarbeiten zu lassen,
die dann vom Episkopat fiir ganz China vorgeschrieben wiirden,
als vorliufig gescheitert betrachtet werden. Der 1987 ausgebrochene
Konflikt mit Japan brachte der Mission bald ganz neue aufler-
ordentlich schwierige Probleme.

Da sich eine allgemeine, auf dem ganzen chinesischen Missionsfeld gleichmaflig
durchgefithrte Gebetsreform als undurchfithrbar erwiesen hatte, suchten einige

13 Primum Concilium Sinense (1924) nr, 46.
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seelencifrige Missionshischofe, fiir ihre Missionsgebiete wenigstens zu einer
vorliufigen Notlésung zu kommen. So lieff z B. Monsignore Chao S], bald
nach seiner Ernennung zum Apostolischen Vikar von Sienshien (1937) eine
Ausgabe der Wen-hoa Gebete drucken, die neben dem fiir das gemeinsame
Gebet bestimmten Wen-hoa Text jeweils eine Ubersetzung in leicht verstind-
licher Bai-hoa bot. Durch die Gegeniiberstellung der beiden Texte ‘auf ein und
derselben Seite des Gebetbiichleins konnte sich jedermann miihelos iiber bisher
unverstandene Stellen der Wen-hoa Gebete unterrichten '

Finen viel weitgehenderen Versuch unternahm Monsignore Karl Weber SVD,
Apostolischer Vikar von Ichowfu. Im Jahre 1943 gab er em Heftchen heraus,
das die wichtigsten christlichen Gebete enthielt und ganz in schilchter, leicht
verstindlicher, aber edler Bai-hoa abgefafit war. Der Text war in steter Zu-
sammenarbeit mit Chinesen ausgearbeitet und am Schluf noch von zwei bekannten
Pekinger Literaten sprachlich gefeilt worden. Es handelte sich keineswegs um
eine blofe Ubersetzung der bisher tiblichen Gebete in modernes Chinesisch.
Die sprachliche Reform sollte zugleich zu einer zeitgemédfen inhaltlichen Reform
beniitzt werden. Die 23 Gebete des Heftchen waren so ausgewihlt, dafl sich
daraus leicht ein kurzes, und ein lingeres Morgen- und Abendgebet bilden
lieR. Waren diese Gebete auch zunéchst fiir den Privatgebrauch bestimmt, so
dachte Monsignore Weber doch von Anfang an daran, sie in seiner Didzese
auch beim gemeinsamen Gebet beniitzen zu lassen. Darum war schon bei der
Ausarbeitung sorgfiltiy auf den fiir die gemeinsame Rezitation notwendigen
Rhythmus geachtet worden, Um die Gebete mehr bekannt zu machen, bat Msgr.
Weber den Verfasser dieses Aufsatzes, die neuen Gebete in den ,Collectanea
Commissionis Synodalis (Peking), der halboffiziellen und fithrenden Zeit-
schrift der Chinamissionare, zu verdffentlichen, zu kommentieren, und zu
empfehlen. Was denn auch mit einem lidngeren Artikel geschah .

Trotz der Zustimmung eines grofien Teiles der Missionare hatte der Versuch
Msgr. Webers doch nicht den gewiinschten Erfolg. Daran waren nicht blof die
ungiinstigen Zeitverhaltnisse — wachsende Verwirrung gegen Ende des Krieges
— Schuld. Msgr. Weber hatte schon vorher mehrere Heftchen mit Mefigebeten
in Bai-hoa herausgegeben, die tatsichlich nicht den literarischen Mindestan-
spriichen nachkamen, die fiir offentliche Gebete unbedingt gestellt werden
miissen. Von den vorausgegangenen wenig gliidklichen Versuchen schloff man
leicht etwas voreilig auf die Qualitit der neuen Arbeit, und so fand auch das
nene Heftchen, besonders beim einheimischen Klerus, von vorherein skeptische
- Aufnahme, Daran iinderte auch die Tatsache nichts, dafl diesmal Gebete in

14 Vielleicht darf eigens hervorgehoben werden, dafl das christliche Volk diese
so wohlgemeinte Hilfe seines geliebten Diozesanbischofs tatsachlich nur wenig
beniitzte. Ja manche sagten, durch diese Gegeniiberstellung verléren die alten
Gebete allen Reiz, sie wiirden ja voll verstindlich und so zerstére man den
Nimbus des Geheimnisvollen und Erhabenen, den die Wen-hoa Gebete gerade
wegen ihrer Unverstindlichkeit hatten. Nun sah man ihren Sinn klar vor sich
— und war enttiuscht. Man hatte viel Grofartigeres erwartet.

15 J. Hofinger 8], De lingua vernacula in precibus christianis adhibenda, in
_Collectanea Commissionis Synedalis“, XVII (1944), 67—81. Dazu mchrere
Artikel in der von den Steyler Patres in Kaomi (Shantung) herausgegebenen
.Missionskorrespondenz®: Endlich Gebete in der Volkssprache (VIL 1944,
109—117); So sollt ihr beten! (VII, 1944, 205—216); Zur Frage des Morgen-
und Abendgebetes (VIII, 1945, 27—36).
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edler, dialektfreier Sprache vorgelegt wurden. Ja selbst die Mitarbeit der
Pekinger Literaten konnte das nun einmal bestehende Mifitrauen nicht mehr
iberwinden. So wie die Dinge lagen, hitte schon damals der Versuch von
chinesischen Autorititen ausgehen und voll und ganz gedeckt werden miissen,
um durchdringen zu konnen.

Doch der Widerstand kam nicht bloR von Seite des einheimischen Klerus. Wider
Erwarten erschien noch im Sommer 1944 im +Apostolicum® (Tsinanfu) ein
Artikel von Msgr. Jarre OFM, dem Apostolischen Vikar von Tsinanfu. der
sich entgegen der klaren Weisung der Shanghaier.Synode fiir die Beibehaltung
der bisher iiblichen Gebete einsetzte und in befremdender Heftigkeit den von
Msgr. Weber gebotenen Gebetstext kritisierte®. Es wire wohl ziemlich leicht
gewesen, die Einwinde Msgr. Jarres grundlich zu widerlegen. Aber man wollte
gerade in jener gefahrvollen Zeit die Uneinigkeit der Missionshischofe unter-
einander nicht weiter hervortreten lassen.

Selbst die Versuche, dic neuen Bai-hoa Gebete im Vikariat Ichow einzufiihren,
entsprachen nicht den gehegten Erwartungen. Gewifl, das Vikariat hatte unter
den Wirren des Krieges besonders zu leiden, Es fehlte die notwendige Ruhe
zu einer planvollen, reibungslosen Einfiihrung. Doch diirften auch hier andere
Griinde mitgespiclt haben. Die Missionare standen wohl ziemlich geschlossen
hinter ihrem Missionshischof. Doch, wie es scheint, weniger die chinesischen
Katechisten und Lehrer. Man empfand wohl die Neunerung zu sehr als das
Werk der hierin unzustindigen Auslinder. Auch scheint man bei der Ein-
fiihrung zu wenig auf die chinesische Eigenart Riicksicht genommen zu haben.
Man lieR, so wurde uns berichtet, die neuen Gebete vom Volk sprechen, und
nicht wie die Wen-hoa Gebete in der herkémmlichen Weise singen. Das war
freilich ein schwerer Mifgriff. Msgr. Weber ist jedenfalls frithzeitig darauf
aufmerksam gemacht worden, dafl auch die neuen Gebete nach den alten Gebets-
melodien zu singen seien. Das verlangte die Anpassung. Der gewdohnliche
Sprechton klingt unsern Christen beim Gemeinschaftsgebet profan, der Tonus
rectus aber ist dem chinesischen Ohr ein Greuel, er widerspricht den Grund-
gesetzen chinesischen Sprechens. Hingegen sind die alten Gebetsmelodien beim
Volke sehr beliebt und, wenn richtig gehandhabt, durchaus zur Andadcht
stimmend .

18 Der jiingst als Martyrer gestorbene Bischof, der dem Verfasser dieses Auf-
satzes vor und nach dieser bedauernswerten Fehde viel personliches Wohlwollen
erwies, war zu dieser Stellungnahme gegen die Gebetstexte Msgr. Webers vor'
allem durch die tadelnswerte Unklugheit eines seiner Missionare gedrangt
worden. Gelegentlich einer Visitation fand er in einem Missionsdistrikt die
neuen Bai-hoa Gebete ohne sein Wissen bereits eingefithrt. Auch Msgr. Jarre
gab unumwunden zu, dafl seine Missionare fiir die neuen Gebete begeistert
seien. Die Redaktion des ,Apostolicum® hatte den Artikel des Bischofs nur
widerwillig veroffentlicht.

17 Als ich die neuen Bai-hoa Gebete Msgr. Webers zum ersten Male einem
chinesischen Kleriker vorlegte, war seine erste unwillkiirliche Frage: ,Aber
Pater, sollen denn die Gebete nicht mehr gesungen werden?* Ich machte ihm
sofort klar, dafl selbstverstindlich auch der neue Gebetstext in der altherkémm-
lichen Rezitationsmelodie gesungen werden miifite, und dafl die neuen Texte
dazu hoffentlich’ geeignet seien. Er solle nur selber probieren und den neuen
Text gleich nach der alten Melodie ,vom Blatt® singen. Er tat es sofort, war
befriedigt und von da an ein Verteidiger der neuen Gebete.
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Trotz der itblen Erfahrung bei dem Experiment in Ichow, das
iibrigens in den Wirren und Aufregungen des Biirgerkrieges selbst
unter den Missionaren wenig bekannt geworden sein dirfte, zeigte
sich in der literarischen Kontroverse seit Ende des Krieges ein
deutlicher Umschwung zugunsten einer durchgreifenden Gebets-
reform. Auch die nach Kriegsende in Peking erscheinende chine-
sische Zeitschrift ,Tuo-sheng® (Vox Cleri) brachte mehrere Artikel,
die fiir die Gebetsreform eintraten, doch unseres Wissens keinen
einzigen, der sich dagegen aussprach . Das war um so bedeutungs-
voller, als die Zeitschrift das Sprachrohr des einheimischen Klerus
war. In die gleiche Richtung zogen die fithrende Missionarszeit-
schrift ,China Missionary (seit 1947 an Stelle der ,Collectanea
Commissionis Synodalis“ in Shanghai erschienen) und, nach dem
Zusammenbruch der Zentralregierung (1949), die neue auflerhalb
des Eisernen Vorhanges erscheinende Ausgabe ,China Missionary
Bulletin® **. Auch auf dem Shanghaier Nationalkongref fiir christ-
liche Erziehung (Februar 1948) wurde die Notwendigkeit und
Bedeutung der Gebetsreform mehrfach hervorgehoben, auch von
angesehener chinesischer Seite, ohne Widerspruch zu finden. So
liegt in der theoretischen Erorterung ein weitgehender, bedeutungs-
voller Umschwung klar zutage.

Damit soll aber keineswegs gesagt werden, die Mehrzahl der Missionare sei sich
der groflen Bedeutung bewuft, welche der angestrebten Gebetsreform gerade
fiir die missionarische Gegenwart zukommt. Aber selbst Missionare, welche die
traurigen Folgen des gegenwirtigen Zustandes klar durchschauen, neigen in der
ganzen Frage leicht zu lihmendem Skeptizismus und Pessimismus. Die Er-
fahrungen der vorausgegangenen Versuche und der Hinweis auf die gegen-
wirtige Lage scheinen das zu rechtfertigen. Tatsichlich wird es nicht leicht sein,
cinen neuen leichtverstindlichen und doch sprachlich gefilligen Gebetstext zu
schaffen, der allgemein befriedigt®. Schon scheint die wirkliche Einfithrung
neuer Gebete derzeit schlechthin unméglich zu sein. Darum halten sehr viele
Missionare die Frage trotz allem nicht fiir aktuell. Mit Resignation stellt man

18 Noch nach der Besetzung Shanghais durch die Kommunisten wurde dort in
der chinesischen Missionarszeitschrift in diesem Sinne weiter geworben. Die
Texte liegen mir leider nicht vor.

1% Argentieri, Prayers in modern spoken language (China Missionary Bulletin,
1950, 830—831).

20 Die hauptsachlichste Schwierigkeit liegt im iberaus entwickelten chinesischen
Sprachempfinden und den hohen Forderungen, die man in China gerade an
solche &ffentlich gebrauchte Texte zu stellen pflegt. Besonders wenn es sich um
die Einfiihrung eines neuen schlichten Textes handelt, der an die Stelle eines
literarisch anerkannten altehrwiirdigen Textes gesetzt werden soll. Andere
Schwierigkeiten ergeben sich aus dem Mangel an grindlichen Vorstudien zur
Frage der zu wihlenden Sprachform. Manche ausldndische Missionare scheinen
zu verlangen, daf fiir dic verschiedenen Gebiete Chinas je nach der herrschen-

il
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fest, man sei chen wieder einmal zu spit gekommen und konne die versaumte
Gelegenheit nicht mehr zuriicerufen.

Selbstverstindlich ist unter den gegenwirtigen Umstinden zundchst in kemner
Weise an ecine Abinderung der bisherigen Gebete zu denken. Doch wire gerade
jetzt die giinstigste Zeit, in der Stille der ,Verbannung“ die unbedingt not-
wendigen soliden Vorarbeiten fiir eine spitere tiefgreifende Reform der Ge-
meinschaftsgebete in Angriff zu nehmen. Nach der Riickkehr in die chinesische
Mission wird das Problem der Wen-hoa Gebete wieder besonders akut werden,
mehr als je zuvor. Aus den oben angefiihrten Griinden werden die jingeren
Jahrgdnge chinesischer Christen oft kaum noch die allerwichtigsten alten Gebete
wissen. Gerade diese jingern Jahrginge, immerhin schon halberwachsenes
oder erwachsenes Jungvolk, werden auch besondere Hemmungen haben, so
schwerverstindliche altertiimliche' Gebetsformeln einzulernen. Dazu ist fiir die
Zeit der Riickkehr mit cinem grofen Aufschwung des Missionswerkes, aber auch
mit einer unerhérten Uberlastung der zur Verfiigung stehenden Missionskrafte
2u rechnen. Es miiiten dann bereits gute Bai-hoa Gebete zur Hand sein, um dem
Missionar woméglich den unnétigen Zeitverlust mit der Erkldrung kaum ver-
stindlicher Gebete zu ersparen. So stellt sich also die Frage, was jetzt geschehen
sollte, um zur Zeit der Riickkehr bereits soweit zu sein, dafl dann neue Gebete
binnen kurzer Frist reibungslos eingefithrt werden kénnten.

III. Das Gebot der Stunde

Um wirksam zu verhindern, daf sich der gegenwartige, missions-
katechetisch unhaltbare Zustand auch in der Periode des kommen-
den missionarischen Neubaues fortschleppe und so auch das Mis-
sionswerk der Zukunft gefihrde oder doch unheilvoll belaste.
miifite jetzt in der Zeit planmafiger Vorbereitung der neuen Mis-
sionsira Chinas wohl vor allem ein Doppeltes geschehen.

Zunichst miite in missionarischen Fachzeitschriften fiir die An-
derung der Gebetssprache auf solide sachliche Weise geworben
werden. Ist doch jetzt die klassische Zeit einer heilsamen Riick-
schau und Besinnung. Niemand, der um die Uberlastung der Mis-
sionare wihrend der letzten Jahrzehnte chinesischer Missionsarbeit
weifl, kann sich verniinftigerweise allzusehr dariiber wundern, daf}
die ruhige und tiefere Besinnung auf das Prinzipielle im Missions-
werk merklich zu wiinschen iibrig lieB. Dazu fehlten vor allem
auch die notigen Fachleute in der Mission selber; gegen Missions-

den Sprache (Mandarin, Shanghai-, Fukien-Kantonsprache) Gebete in den ver-
schiedenen Sprachen ausgearbeitet werden. Von den Chinesen hingegen wird
unseres Wissens eine solche Losung allgemein und energisch abgelehnt, soweit
s sich nicht etwa blof um verschiedene Aussprache eines gemeinsamen Textes,
sondern um verschiedene Formulierung des christlichen Textes handelt. Und
das gerade auch von Chinesen, die aus Gebieten stammen, in welchen das Volk
nicht das Mandarin spricht. Es diirfte wohl kaum ein Zweifel dariber moglich
sein, dafl in dieser Meinungsverschiedenheit die ,chinesische® Ansicht das
Richtige trifft. Vielleicht werden wir in einem folgenden Aufsatz diese Kon-
troverse noch eingehender behandeln.

3 Missions- u. Religionswissenschaft 1952, Nr. 4
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wissenschaftler in der Heimat nidhrte man nur allzu leicht Mif3-
trauen, so daf sich auch von dieser Seite trotz eifriger missions-
wissenschaftlicher Studien eine tiefere wirksame Befruchtung des
Missionswerkes nur schwer herbeifithren lief. Wenn je, so miifite
man sich jetzt in der Not der Verbannung wieder mehr mit den
Problemen zeitgemiifler Missionierung mutig und sachlich ausein-
andersetzen. Zu diesen Problemen gehort im chinesischen Missions-
gebiet ganz gewil auch das schwierige Problem der beim Gemein-
schaftsgebet zu verwendenden Sprache.

Wohl geben so gut wie alle Missionare die Schwierigkeiten zu, welche dic alten
Wen-hoa Gebete mit sich brachten. Doch diirfte der Prozentsatz der Missionare,
und vielleicht auch der Missionsobern, nicht gering sein, denen die unheilvollen
missionskatechetischen Auswirkungen des alten Ubelstandes nie ganz zum Be-
wufltsein gekommen ist. Andere haben sich nach langem innern Strduben
schlieRlich mit der harten Wirklichkeit abgefunden und sich daran gewdhnt, sie
als einen unabinderlichen Zustand zu betrachten. Da tut vor allem sachliche
missionarische Aufklirung not. Doch kann das Ubel durch zielbewufite willige
Zusammenarbeit der Missionare, und vor allem auch der Missionsobern, gerade
jetzt noch am leichtesten behoben, beziehungsweise eine wirklich befriedigende
Losung angebahnt und griindlich vorbereitet werden. Wenn lje, so ist jetat
geniigend Zeit und Mufle fiir die notwendigen vorbereitenden Untersuchungen
und Arbeiten vorhanden. Bisherige Losungsversuche sind wohl auch deshalb
gescheitert, weil im Trubel missionarischen Vorwirtsdringens in der Aufleren
Missionsarbeit nicht mehr geniigend Krifte fiir die unerlifilichen vorbereitenden
Studien frei waren. Dem kann jetzt abgeholfen werden.

Um in unserer Frage wirklich voranzukommen und spatere Hinder-
nisse moglichst zu vermeiden, mufite sich die missionswissenschaft-
liche Propaganda fiir eine griindliche Neuformung der chinesischen
Gemeinschaftsgebete vor allem das Interesse und die Unterstiitzung
der Missionsobern, aber auch literarisch hervorragender Katho-
liken des chinesischen Auslandes zu sichern suchen. Nur wenn das
gelingt, ist Aussicht auf Erfolg. Nur wenn die fihrenden Kreise
wirklich iiberzeugt werden, dafl der bisherige Zustand nicht etwa
nur eine kleine Runzel, ein Schonheitsfehler im Bild der chine-
sischen Missionskirche war, sondern ein ernstes, nicht leicht zu tiber-
schatzendes Hindernis gediegener Missionierung, besteht Hoffnung
auf jene tatkraftige Unterstitzung und Zusammenarbeit, ohne die
eine bedeutende gemeinsame Schwierigkeit nun einmal nicht gelost
werden kann. In den vergangenen Jahren mufite man immer wie-
der den Eindruck gewinnen, ein zu grofler Prozentsatz der Mis-
sionare, aber auch der verantwortlichen Fiithrer litten noch immer
zu wenig unter dem unertriglichen Zustand, daf} so viele unserer
Christen selber nicht verstanden, was sie im Gebete Gott vorsagten.
So konnte es kommen, dafl man die Diskussion iiber die Gebets-
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reform wohl interessiert und amiisant fand, sich aber doch nicht
verpflichtet fiihlte, in der Frage irgendwelche Schritte zu einer
baldigen befriedigenden Losung zu unternehmen.

Die rechte missionswissenschaftliche Werbung fiir die Gebetsreform
wird sodann sehr darauf achten, auch die literarische Seite des Pro-
blems richtig darzustellen und unter dieser Rucksicht allen berech-
tigten Anspriichen gebildeter Chinesen voll und ganz zu ent-
sprechen. Die neuen Gebete sollen nicht blof} leichtverstidndlich sein,
sondern miissen wirklich gefallen und dem gepflegten modernen
chinesischen Sprachempfinden soweit als moglich entgegenkommen.
Natiirlich ganz in ihrer Art, als der treffende Ausdruck schlichter
kindlicher Aussprache mit dem Herrn und Vater im Himmel. Nie-
mand wird behaupten, dafl dies eine leichte Aufgabe sei. Sie kann
letztlich nur von literarisch begabten Chinesen hinreichend gelost
werden. Die neuen Gebete miissen darum unbedingt von tiichtigen
chinesischen Stilisten verfafit sein. Auch nach der Veroffentlichung
der ersten Versuche wird man hin und hin auf die wohlmeinende,
grundsitzlich fordernde Kritik tuichtiger Literaten angewiesen sein.
Doch damit handeln wir bereits von der rechten Art der Ausarbei-
tung neuer Gebetstexte.

Zuniichst wiren einmal die allernotwendigsten Gebetstexte neu zu redigieren.
Neben den gebriuchlichsten christlichen Gebeten sollte vor allem ein gutes
Morgen- und Abendgebet vorgelegt werden?®. Dann dringt besonders die
Ausarbeitung passender MeBgebete und eine Sonntagsandacht fiir die gemein-
same Sonntagsfeier in Abwesenheit des Missionars®. Letztere schlsse nach
gutem, alten Brauch bereits eine neue Redaktion der iiblichen Litaneien ein.
Spiter wiren dann noch die iibrigen Gebete neu zu redigieren, die bereits das
Shanghaier Konzil in seinem 45. Kanon genannt hat: Kreuzwegandacht, Rosen-
kranzgeheimnisse (kurze Betrachtungen fiir den gemeinsamen feierlichen Rosen-
kranz), Kommuniongebete, Sterbegebete, Gebete fiir die christliche Leichenfeier.
Das Konzil von Shanghai hat bei seinem Dekret wohl nur an eine sprachliche
Neuformung dieser Gebete, niherhin an ihre Ubersetzung aus der Wen-hoa
in edle Bai-hao gedacht. Das allein kam damals (1924) in Frage. Unterdessen
hat die liturgische und katechetische Bewegung gewaltige Fortschritte gemacht.
Jetzt miifite eine Gebetsreform noch viel tiefer greifen und auch eine inhaltliche

21 Fiir diesen ersten Schritt kénnten wohl die von Msgr. Weber SVD vorgelegten
Bai-hoa Gehete als Grundlage genommen werden. Msgr. Weber hat sich immer
bemiiht, literarisch tiichtige Chinesen fiir die Sache zu interessieren. Immer
wieder hat er seinc neuen Gebete mit gut gebildeten Chinesen Wort fiir Wort
genau durchgearbeitet, verbessert und neu redigiert. Die letzte Form, wihrend
eines Sommeraufenthaltes in Peking entstanden, verwahrt der Verfasser dieses
Aufsatzes. Monsignore Weber, zurzeit in Tsingtao eingekerkert, hat sein eigenes
Manuskript verloren.

2 Auch dafiir hitte Msgr. Weber durch Bearbeitung der liturgischen Litaneien
wertvolle Vorarbeiten ‘geleistet. Doch firchten wir, das Manuskript sei verloren-
gegangen. Wir selber hatten keine Abschrift davon.

3*
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Neuformung dieser Gebete ins Auge fassen. So schon die alten Gebete waren,
so entsprachen sie doch nicht in allem den berechtigten Wiinschen moderner,
nach den Prinzipien der liturgischen und katechetischen Bewegung ausgerichteter
Gebetserziehung 2. Das wire besonders bei der Ausarbeitung eines neuen
Abendgebetes, neuer Mefigebete und einer neuen Sonntagsandacht in Abwesen-
heit des Missionars sehr zu beachten. Gerade weil hier missionskatechetische
Fragen so sehr mitzusprechen haben. wiren die neuen Gebete wohl am besten
von einer katechetischen Arbeitsgemeinschaft®* oder doch in engster Zusammen-
arbeit mit ihr auszuarbeiten. Natiirlich nicht in dem Sinn, dafl einige Fachleute
in gemeinsamer Zusammenarbeit einfach neue Gebete vorlegen, welche die
itbrigen Missionare in stummer Ehrfurcht anzunehmen und zu loben hitten.
Dafl die Approbation und Einfihrung neuer Gebetstexte Aufgabe der bischof-
lichen Missionsfiihrer ist, versteht sich ohnehin von selber. Aber schon die Vor-
arbeiten sollten woméglich vom Interesse der Missionsbischéfe getragen und
inspiriert sein. Dariiber hinaus sollten moéglichst- viele Missionare an dem
wichtigen Unternehmen zu aktiver Mitarbeit herangezogen werden.

Die Ergebnisse der ersten versuchsweisen Ausarbeitung sollten
namlich immer wieder den Missionaren zu briderlicher Stellung-
nahme vorgelegt und die Ergebnisse ihrer positiven Kritik fir eine
neue Korrektur moglichst verwertet werden. FEine gemeinsame
Approbation der Missionshischofe Chinas kommt in der Zeit der
Verbannung natiirlich nicht in Frage. Doch stiinde nichts im Wege,
dafl die vorldufigen Gebetstexte fallweise schon vor der Appro-
bation des chinesischen Gesamtepiskopates beim Glaubensunterricht
vor den Toren Rotchinas bentitzt wiirden. Die Auslandschinesen
finden ja in den Wen-hoa Gebeten besondere Schwierigkeit, da
ihre literarische Bildung im Chinesischen leichter zu wiinschen tibrig
1aft. Selbverstandlich miifite auch in diesem Falle die Erlaubnis
der zustindigen kirchlichen Obern eingeholt werden, sobald neue
Gebetstexte beim offentlichen Gebet verwendet wiirden. Solche
Experimente konnten im Stadium der fortgeschrittenen Ausarbei-
tung gewill viel wertvolle Erfahrung bringen. Zunachst sind wir
noch sehr weit davon entfernt. Jetzt miifite vor allem die Missions-
leitung und die grofle Masse der Missionare fir die notigen Vor-
arbeiten interessiert und aktiviert werden®. Mochte es doch recht-
zeitig gelingen!

28 Fs ist das grofe bleibende Verdienst Msgr. Webers, bei der Ausarbeitung
der neuen Gebetstexte sich nicht mit einer blofen Ubersetzung der friiheren
Gebete zufrieden gegeben zu haben. Vor allem hat sich Msgr. Weber bemiiht,
gediegene neue Mefigebete zu schaffen. Leider kam diese besonders wichtige,
aber auch besonders schwierige Arbeit nicht iiber die ersten Vorarbeiten hinaus.
Recht wertvolle Bausteine hat Josef Kellner SJ geliefert. Es handelt sich um

eine beachtenswerte lateinische Vorlage. Leider diirfte auch dieser Text zur Zeit
nicht erreichbar sein.

2 Vgl. ZMR 1952, 186.

2% Hingewiesen sei noch auf Biirkler, Neue Bestrebungen und Gebete in chine-
sischer Volkssprache, NZM 7, 1951, 294—299.
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UNIV.-DOZENT DR. PAUL HACKER, MUNSTER 1. W.

DIE LEHRE VON DEN REALITATSGRADEN
IM ADVAITA-VEDANTA

Ist die Uedanta-Philosophie mit dem Christentum vereinbar? Kann
die christliche Theologie mit Hilfe dieser Philosophie ,entwickelt”
werden, dhnlich wie die christliche Theologie durch Thomas von
Aquin mit Hilfe des Aristotelismus entwickelt worden ist? Um in
diesen Fragen klar sehen zu kénnen, haben wir den Indologen der
Universitit Minster um die folgende Originalstudie gebeten. Es
kommt hinzu, daf3 diese Studie wesentlich zum Uerstandnis ge-
wisser religioser Haltungen beitrdgt. Whr hoffen, dafl andere Auf-
satze dieser Art folgen. Die Redabtion.

1. Die Stufenordnungendes Seins.

Unter Vedanta pflegt man in Europa die sich im Laufe des Mittel-
alters mannigfach verzweigende Schule der indischen Philosophie
zu verstehen, die von der Lehre der Upanishaden ausgeht und
dieselbe interpretieren will'. Mehrere theologische Systeme des
Hinduismus gaben und geben sich als Vedanta aus; jedes von ihnen
erhebt den Anspruch, der Vedanta zu sein. Alle Richtungen des
Vedanta, mit einer Ausnahme?, lehren, entsprechend dem Ursprung
dieses Philosophierens in den Upanishad-Gedanken, einen mehr
oder weniger entschiedenen Monismus; die verbreitetste von ihnen,
deren berithmtester Meister Sankara ® war, ist der Advaita-Vedanta
oder genauer Kevalddvaita-Vedanta, d.h. der Monismus oder
extreme Monismus.

Dieser lehrt, dafl allein das Reingeistige — benannt als Atman,
Brahman, Hochster Atman, Hochstes Brahman, auch als Hochster
Herr — wahrhaft existiert. Die Vielheit der Einzelseelen ist illu-
sorisch; nur die Allseele ist. Das Wesen dieses Ansich- oder Wahr-

! In Indien und urspriinglich ist vedanta nur ein Synonym von upanishad. Die
auf die Upanishaden aufbauende Philosophie heifit vedantavada oder brahma-
vada.

* Diese Ausnahme ist das System des Madhva. Vgl. H. v. Glasenapp, Madhvas
Philosophie des Uishnu-Glaubens, Bonn 1923. Aber auch Madhvas Lehre ent-
hilt viele Uberbleibsel des urspriinglichen Monismus.

3 Er lebte wahrscheinlich im 7. Jahrhundert n. Chr., nach verbreiteter, aber kaum
zu haltender Ansicht jedoch erst um die Wende vom 8. zum 9. Jahrhundert.
Seine Lehre faflt er kurz zusammen in der Upadesasahasri (iibers. vom Verf.,
Bonn 1949, Religionsgeschichtl. Texte Heft 2; dort weitere Literaturangaben).
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haftseienden wird als Erkenntnislicht und substanzielle Seligkeit
beschrieben; es ist wesenhaft eines, einfach, unteilbar; es ruht in
unwandelbarem Sein, jede Form des Werdens — sei es Entstehen
oder Entwicklung oder Verinderung oder Handeln oder Leiden —
ist ihm fremd; Seligkeit, Erkenntnislicht und Sein sind in ihm
identisch. :

Die philosophische Stiitze dieses radikalen Monismus ist ein Illu-
sionismus (mayavada), welcher in seiner Entstehung dem Illusio-
nismus des spiten Buddhismus — den Schulen des Relativismus
(Sunyavada) und des erkenntnistheoretischen Idealismus (vijnana-
vada) — verpflichtet ist. Wenn nur das Eine Reingeistige wahrhaft
ist, so argumentiert man, dann muf} alles, was in der Erfahrung
als vielheitlich, werdend und ungeistig bekannt ist, d.h. der ge-
samte Inhalt der weltlichen Erfahrung, nicht- wahrhaftseiend
sein.

Nichtwakrhaftseiend heifit nun aber nicht nichiseiend. Es ist fiir
das Verstindnis des Illusionismus, der hier den spiritualistischen
Monismus erganzt und verteidigt, wichtig, sich zu vergegenwir-
tigen, dafl er ganz in Hinordnung auf das Ziel, welches von
dieser Philosophie angestrebt wird, gedacht ist. Das Erkennen ist
fiir den indischen Philosophen nie Selbstzwedk, sondern es will zur
Erlosung verhelfen. Der Monist denkt sich die Erlosung als die
Realisierung des Zustandes, wo die Seele allein im reinen Geistigen
und nur als dasselbe existiert. Gegeniiber diesem Einen wird ihm
die Welt mit all ihren Inhalten und all ihrem Getriebe wertlos.
Der extreme Monismus ist von hier aus einen Schritt weiter ge-
gangen zum Gedanken der W esenlosigkeit der Welt. Aber diese
Wesenlosigkeit interessiert ihn doch nie bloff als das Resultat
philosophischer Forschung, sondern wieder nur im Hinblick auf
das Ziel, die Erlosung. Nur fir den Wissenden ist die Welt
nichtwahrhaftseiend; fiir den in der Welt Lebenden bleibt ihre
- Realitat unerschiittert. Der Begriff des Nichtwahrhaftseins ist also
relativ, insofern er vom Standpunkt des Erkennenden abhingt.
Er ist sozusagen ein Trost fir den nach Erlésung Strebenden:
wenn sich nachweisen 1af}t, dal die Welt kein echtes Sein hat, so
ist es sinnvoll und aussichtsreich, die Erlésung in der vom Monis-
mus verstandenen Weise zu suchen.

Das Nichtwahrhaftseiende hat daher immerhin noch einen gewissen
Seinsgehalt. Das radikalmonistische Philosophieren hat sich nie damit
begniigt, den Inhalt der Erfahrung, das Viele, Werdende und Un-
geistige in paradoxer Zuspitzung einfach als nichtexistent abzutun.
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Schon bei Gaudapada®, Sankara und Mandanamisra®, den altesten
Advaitaphilosophen, deren Werke wir noch besitzen, finden sich
Formulierungen, die der Welt eine gewisse Realitit belassen.
Spatere Philosophen, getrieben von der Notwendigkeit polemischer
Auseinandersetzung und Verteidigung, untersuchen den besonderen
Seinsgrad der Welt in ausgedehnten Diskussionen und ordnen ihn
dabei in eine Stufenordnung denkbarer Realitétsstufen ein‘. Durch
diese Einordnung gewinnt der Begriff des Nichtwahrhaftseienden
an Deutlichkeit: wir wollen daher nunmehr die Stufensysteme des
Seins, wie sie der Vedanta aufstellt, betrachten. Wir lassen dabei
die indischen Termini zunichst stehen und erldutern sie im Laufe
der Untersuchung.

Erste Reihe: 2 Stufen
satya — asatya.

Zweite Reihe: 5 Stufen
sat — asat — sadasat — anirvacaniya — pancamaprakara.

Dritte Reihe: 3 Stufen
paramdrthasat — vyavaharikasat — pratibhasikasat.

L

Um die erste Reihe erkliren zu konnen, miissen aus der zweiten
das erste und zweite Glied vorweggenommen werden; das vierte
Glied der zweiten Reihe aber setzt seinerseits voraus, dafl die erste
Reihe bekannt ist. Wir beginnen darum mit sat.

sat bedeutet ,seiend®. In unreflektiertem, unphilosophischem Sinne
bezeichnet das Wort die in der weltlichen Erfahrung gegebene
Realitit: diese ist. In philosophischem Verstande ist sat fiir den
strengen Monisten natiirlich nur der Atman oder das Brahman.
Wesentliche Kennzeichen dieses eigentlich und an sich Seien-

1 Sein Werk, die Mandakya-Karika, ist von P. Deussen in seinen Sedizig Upa-
nishads des Ueda (Leipzig 1897) tibersetzt. Neuere Bearbeitung mit engl. Uber-
setzung: The Agamasastra of Gaudapada, ed. by V. Bhattacharyya, Calcutta
1943.

5 Uber seine Brahmasiddhi hoffe ich demnichst eine Monographie herauszu-
bringen.

% Auch im spiten Buddhismus gibt es Stufungen der Realitit. Die Zusammen-
hange mit denen das Vedanta sind handgreiflich, und eine historische Unter-
suchung miifite sie herausarbeiten. Wir wollen hier jedoch vom Buddhismus im
allgemeinen absehen, wozu wir um so mehr berechtigt sind, als die Inhalte und
Beziehungen der Begriffe im Vedanta von dem, was die Buddhisten in sie legen,
immerhin erheblich abweichen und eine Beschreibung derselben auch ohne
historische Riickblicke auf den Buddhismus moglich ist.
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den sind: es ist eines und einfach; es kann nicht werden;
es ist geistig; es ist nicht abhdngig, sondern existiert
durch sich und fir sich.

Nach dieser Klarstellung kénnen wir zur ersten Reihe iibergehen.
satya ist dasjenige, was dem als Mafistab gesetzten sat ent-
spricht. Im allgemeinen Sprachgebrauch, bezogen auf sprachliche
Aufierungen, bedeutet satya also wakr: eine wahre Aulerung ent-
spricht dem, was als tatsichlich existierend anerkannt ist. In
ontologischer Verwendung ist daher satya dasjenige, was mit dem
Seienden, dem sa¢, dem Brahman tibereinstimmt, indem es gleiche
Merkmale wie dasselbe aufweist. Da es aber fur den Monisten nur
ein sat gibt und nichts anderes ihm gleicht, so fallt natirlich der
Begriff satya vollstindig mit dem des saf zusammen. Was die
sprachliche Verwendung anbetrifft, so 1afdt sich vielleicht feststellen,
daf satya intensiver ist als saf: es weist energischer auf den ech -
ten, eigentlichen Realititsgehalt hin. Wir geben das Wort
daher mit wahrhaftseiend wieder. Soweit ich sehe, werden von den
Advaitaphilosophen sat und satya nicht bewufit differenziert.
Deutlicher als sat und satya unterscheiden sich ihre Negationen
asat und asatya: wahrend sat und satya zusammenzufallen schei-
nen, werden asat und asatya bewufit auseinandergehalten. asat ist,
was einfach als nichtexistent festgestellt wird; asatya dagegen be-
deutet nur, daf dasjenige, dem dieses Pradikat zukommt, nicht die
Merkmale des saf an sich trigt: damit ist aber kein Nichtexistieren
festgestellt. asatya ist darum das, was eigentlich nicht ist oder
was bei genauer Erkenntnis nicht sein sollte, obwohl es doch
irgendwie auf eine uneigentliche, unechte Weise existiert. Im ge-
wohnlichen Sprachgebrauch heifit asatya: unwahr. Die Unwahrheit
kann zwar, gemessen am Tatsachlichen, keine Realitdt beanspru-
chen; dennoch aber 1ifit sich nicht leugnen, dafl sie, etwa als Vor-
stellung, eine gewisse Existenz besitzt. Diesen Begriff der Unwahi-
heit iibertrigt nun der Advaitaphilosoph in die Ontologie; wir
Ubersetzen mit nichtwahrhaftseiend. Wir werden ihn in der zwei-
ten und dritten Reihe wieder antreffen und dabei weitere Ziige
seines Inhaltes erortern. Die Ubersetzung irreal, die fir asatye
ofters angewandt worden ist, ist zumindest irrefithrend.

o

sat ist bereits abgehandelt. Zu asat wire noch zu erginzen, dafl
es strenggenommen das absolut Nichtexistente ist, das niemals und
nirgends war noch sein kann. Musterbeispiele sind fiir den Inder
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vor allem das Hasenhorn, das Menschenhorn und die Himmels-
plume (d.h. am sichtbaren Firmament blihende Blume): der-
gleichen Dinge gibt es nicht und kann es nicht geben. Auf die sehr
ausgebildeten indischen Theorien iber das Nichtsein einzugehen
eriibrigt sich hier, da sie vorwiegend in nichtvedantischen Schulen
kultiviert wurden. In weniger strenger oder in hyperbolischer
Ausdrucksweise ist dem Advaitaphilosophen asat gleich asatya
oder anirvacaniya.

sad-asat heifit seiend-nichiseiend, d.h. sowohl das eine als auch
das andere. Dieser Realititsgrad wurde aufierhalb der Vedanta-
schulen von der Mimansaphilosophie des Kumarila anerkannt,
innerhalb des Vedanta von den zwar monistischen, aber nicht illu-
sionistischen Bhedabheda-Philosophen, d. h. von denjenigen, welche
das Verhiltnis zwischen dem Einen Geistigen und dem Vielen
Ungeistigen als ein Zugleich von Verschiedenheit und Identitat
definierten: dementsprechend erklirten sie den Seinsgrad der Er-
fahrungswelt als ein Zugleich von Wahrhaftsein und Nichtwahr-
haftsein. Wir miissen den Begriff hier kurz erwéhnen, obwohl er
von den entschiedenen Monisten, mit deren Lehre wir uns be-
schiftigen, als ganz unlogisch und daher unméglich abgetan wurde.
Denn erstens ist der Kontrast des sadasat zum sogleich zu erortern-
den anirvacaniya zur Aufhellung des letzteren Begriffes forderlich;
zweitens wird der Begriff, obwohl er nicht anerkannt wird, von den
Advaitaphilosophen in der Reihe der Realititsgrade mitgezahlt,
was sich besonders daraus ergibt, dafl einer von diesen, unter Mit-
ziahlung der sadasat-Stufe, die fiinfte Art genannt wird: worlber
unten zu handeln sein wird.

anirvacaniya heifit unbestimmbar; dazu ist nach alterem Brauch
(Sankara, Mandanamira) zu erganzen tattvdnyatvabhyam, nach
jiingerem (etwa seit dem 10 Jahrhundert allgemein tiblich) sada-
sadbhyam oder sadasattvabhyam. Die erste Erginzung bedeutet
als ein Das oder als ctwas anderes, die zweite als seiend oder nicht-
seiend. Die vielleicht anzunehmende urspriingliche Verschiedenheit
der beiden Erginzungen kann hier unberiicksichtigt bleiben, es
geniigt festzustellen, dafl ( tattvdnyatvabhyam oder sadasadbhyam)
anirvacaniya bedeutet: weder als real noch als irreal bestimmbar.
anirvacaniya ist also die Negation von sadasat: letzteres ist das
Sowohl-als-auch, ersteres das Weder-noch von Sein und Nichtsein.
Die Geschichte der beiden merkwiirdigen Begriffe ist noch nicht
erforscht. Da wir aber die Betrachtung der historischen Bedingt-
heiten als erklirungswichtig anzusehen pflegen, sei einiges vorlaufig
angemerkt. Der Begriff weder seiend noch nichtseiend hat inner-
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halb des brahmanischen Bereiches anscheinend zwei Wurzeln: die
eine liegt in der kosmogonischen Spekulation, dic andere in der
mystischen Theologie des All-Einen.

Schon der bemerkenswerteste kosmogonische Hymnus des Rigveda
(10,129) hebt damit an, dafl der Urzustand, welcher vor der Ent-
stehung der Welt herrschte, mit den Worten beschrieben wird: , Es
war damals weder Seiendes noch Nichtseiendes.“ Und mindestens
1500 Jahre nach jenem Hymnus bezieht Sankara den Ausdruck
tattvinyatvabhyam anirvacaniya auf den Urzustand’: man kann
nicht sagen, daR vor der Entstehung die Welt nicht war — den
Gedanken der Schopfung aus dem Nichts kennt der Inder nicht;
was vor der Welt war, mufl, so denkt er, irgendwie ihr Urzustand
oder Urstoff gewesen sein. Eben deswegen kann man aber auch
nicht sagen, dafl damals etwas war: denn das Seiende sollte ja erst
entstehen. Dieser kosmogonische Begriff des weder seiend
noch nichiseiend verliert jedoch nach Sankara das Interesse der
Philosophen.

Eine andere Gelegenheit, die Formel des Weder-noch anzuwen-
den, fanden die monistischen Mystiker in der Beschreibung des
Absolutums. Das iiber alle Erfahrung Hinausreichende wird uber-
haupt gern mit Negationen beschrieben, und die kithnste dieser
Negationen ist eben die, daf man dem Hochsten sowohl das Sein
als auch das Nichtsein abspricht®. Es ist klar, dafl Sein und Nicht-
sein hierbei nur das empirisch faflbare Existieren und seine Ne-
gation sein konnen; denn im metaphysischen Sinne ist das Abso-
lutum ja das Seiende. Noch der Sankaraschiiler Suresvara spricht
so vom Atman als dem tiber Sein und Nichtsein Erhabenen®. Und
auch die spiten Buddhisten bezeichnen das Absolutum mit der
Formel des Weder-noch . :
Nach den Schiilern Sankaras tritt nun aber in der Verwendung der
Weder-noch-Formel bei den Advaitaphilosophen ein radikaler
Wandel ein. Man hatte sich, die alte Upanishadlehre mit Be-
nutzung der Forschungsergebnisse neuerer Philosophenschulen
interpretierend, daran gewohnt, den Atman als das Selbstevidente,

7 Vgl. meinen Aufsatz Eigentiimlichkeiten der Lehre und Terminologie Sankaras
in: Zeitschr. d. Deutschen Morgenlindischen Gesellsch. Bd. 100 (1950) S. 261 ff.
8 Bhagavadgita 13.12. Kaivalya-Upanishad 24. Svetasvatara-Upanishad 4,18;
vielleicht auch Mundaka-U panishad 2,2,1.

% Vgl. meine Untersuchungen iiber Texte des friihen Advaitavada, 1. Die
Schiiler Sankaras (Mainz 1950) S. 30.

10 Candrakirti, Prasannapada (St. Petersburg 1918, Bibliotheca Buddhica 4)
S. 436,2 und 438,4. Vgl. Lankavatarasitra (Kyoto 1923) S. 188—189.
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An-sich-Klare sowie (besonders seit MandanamiSra) als das all-
gemeine Sein zu definieren. Dabei dachte man nun gar nicht mehr
an die alte mystische Bezeichnung des Atman als das Weder-Sein-
noch-Nichtsein; unvermerkt war der Atman, das eigentlich Unbe-
greifliche, zum logisch-Klaren geworden. Gewifi blieben die alten
Formeln, insbesondere der Satz von der Unerkennbarkeit, neben
den neuen in Gebrauch, und die selbstgentigsame Geistigkeit war
auch frither schon immer als Charakteristikum des Atman aner-
kannt gewesen. Unter einem gewissen Aspekt betrachtet, hatte sich
im Inhalt der Lehre gar nichts geindert. Der Inder wurde sich
auch keiner Abweichung vom Hergebrachten bewufit; er inter-
pretierte blof immer von neuem das Alte und dachte nicht
entfernt daran, es abzutun oder gar anzugreifen. Auch die moderne
Forschung hat die Verdnderung, die sich hier vollzogen hat, bisher
kaum bemerkt. Und doch ist der Wandel unverkennbar. Er besteht
darin, daf bald nach der Rezeption des Illusionismus der Vedanta
in einem unerhéorten Mafle intellektualisiert, logisiert wurde; daf}
die Mystik vollig in den Bereich der Logik gebannt wurde. Die
Richtung der Aufmerksamkeit verschob sich. Man erklarte die Un-
erkennbarkeit des Atman damit, dafl er die Voraussetzung alles
Erkennens seii®, und diese Funktion, Erkenntnis erst méglich zu
machen, bezeichnete man mit dem in der Kontroverse zwischen
den Buddhisten und der Mimansaschule des Prabhakara entwickel-
ten Begriff der Selbstevidenz. Dem selbstevidenten Atman gegen-
iiber erschien dann die Welt als das gespensterhafte, widerlogische
Unding, das weder ist noch nicht-ist; der Welt, nicht nur ihrem
Urzustand, wurde das Pridikat weder als seiend noch als micht-
seiend bestimmbar beigelegt.

Inzwischen hatte nun der Begriff des Weder-noch bzw. des Unbe-
stimmbaren eine neue, von der kosmogonischen und mystischen
verschiedene Verwendung gefunden, namlich in der Irrtums-
theorie der Advaitaphilosophen. j
Uber das Irrtumsphinomen haben alle indischen Philosophenschulen
viel und leidenschaftlich diskutiert; die metaphysische und er-
kenntnistheoretische Grundposition einer Schule kommt immer
gerade in ihrer Irrtumslehre deutlich zum Ausdruck. Wir kénnen
hier nur auf den extremen Vedantamonismus eingehen. Die Irr-
tumslehre lag in dieser Schule viele Jahrhunderte eher fertig vor
als die Lehre von der richtigen, normalen Erkenntnis: letztere ist

a Auch diese Lehre ist schon in den éltesten Upanishaden enthalten. Vgl
Brhadémnyaka-Up. 8,7,18—23; 3,8,11. ’
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erst im 17. Jahrhundert' voll ausgebildet; erstere war schon im
10. Jahrhundert®™ abgeschlossen.

Diese auf den ersten Blick seltsam anmutende Erscheinung hat
folgende Ursachen. Alles philosophische Denken strebt in Indien,
wie gesagt, auf das Ziel der Erlosung hin. Die Unerlostheit ist
aber nach gemeinindischer Auffassung (nicht durch Siinde, sondern)
durch Unwissenheit bedingt®: diese gilt es zu beseitigen, und zu
dem Zwecke mufd erforscht werden, was Unwissenheit und Irrtum
ist. Fir den radikalmonistischen Vedanta kommt hinzu, daf er
alle weltliche Erfahrung als letztlich nichtwahrhaftseiend ansieht;
daher ist fir ihn ganz naturgemidf der Irrtum das Primire, und
die weltliche richtige Erkenntnis ist, metaphysisch gesehen, nur ein
Sonderfall des Irrtums. Darum wird die Welt insgesamt, die alle
Gegenstinde der Erfahrung umfafit, auf eine Stufe mit einem
illusorischen Objekt™ gestellt; man untersucht die Natur der
Sinnestduschung und wendet die Ergebnisse dieser Untersuchung
auf die Welt an.

Was nun am Irrtumsphdnomen in erster Linie interessiert, ist
sein Realitdtsgrad. Man argumentiert: Das illusorische Objekt
wird wahrgenommen — also ist es nicht irreal oder nichtseiend
(nicht @sat); denn Nichtseiendes, z. B. ein Hasenhorn, wird nicht
wahrgenommen. Andererseits wird es aber durch nachfolgende
richtige, berichtigende Erkenntnis aufgehoben, so dafl es von
da an tatsichlich nicht-ist — also kann es nicht real oder seiend
(nicht sat oder satya) sein; denn Seiendes kann nicht durch Er-
kenntnis aufgehoben werden. Der Realitdtsgrad des Irrtumsphi-
nomens ist also so zu beschreiben, dafl es weder als seiend noch als
nichtseiend bestimmbar ist. Und das entscheidende Charakteristikum
der Unbestimmbarkeit ist, wie sich aus der soeben wiedergegebenen
Uberlegung ergibt, die Aufhebbarkeit, d.h.: was unbestimmbar

! Von Dharmaraja Adhvarindra in seiner Uedantaparibhasha. Hrsg. mit eng-
lischer Ubersetzung von S. S. Suryanarayana Sastri, Adyar 1942.

12 Bei Vimuktatman in seiner Ishtasiddhi. Uber dieses Werk hoffe ich bald
eine Monographie zu versffentlichen. Vgl. unten S. 287 ff.

» Darum sieht man andererseits das wesentliche Wesen der Gottheit nicht in
ihrer Heiligkeit (dieser Begriff ist fast unbekannt), sondern in ihrer Geistigkeit:
die Gottheit ist das Reingeistige.

* Wenn die Inder iiber den Irrtum philosophieren, so betrachten sie fast aus-
schlieflich die Sinnestiuschung. Die géngigsten, unendlich oft angefiihrten
Musterbeispiele sind: der Strick. der im Halbdunkel als Schlange erscheint, und
die Perlmuschel, die unter den gleichen Bedingungen falschlich als Silber ange-
sehen wird. Die Schlange und das Silber werden als illusorische Objekte*

bezeichnet. Man fafit also den fiir uns etwas schwierigen Begriff einer objektiven
Existenz des Scheins.
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ist, kann durch Erkenntnis aufgehoben, verdrangt, beseitigt wer-
den.

Den gleichen Realitdtsgrad wie das Irrtumsphdnomen hat die ganze
Welt. Denn auch sie wird erfahren, namlich in der weltlichen Er-
kenntnis: also kann sie nicht asat sein; auch sie wird, ndmlich in
der mystischen Innewerdung, aufgehoben: also kann sie nicht sat
sein.

Hier wird deutlich, dafl unbestimmbar ein Synonym von nichtwahr-
haftseiend ist. Das Wesen des Nichtwahrhaftseienden besteht
eben in seiner Unbestimmbarkeit, und diese wiederum ist im
wesentlichen Aufhebbarkeit. Gleichbedeutend mit nichiwahrhaft-
seiend und unbestimmbar sind auch alle Ausdriicke, die falsch oder
unwahr bedeuten.

Unbestimmbar ist die Welt auch in ihrem Verhaltnis zum Ansich-
seienden, dem Sat oder Atman. Denn man kann weder sagen, daf§
sie identisch mit dem Sat ist: dieses ist geistig und eines; sie ist
ungeistig und vielheitlich — noch, dafl sie verschieden von ihm
wire: denn dall sie irgendwie eine gewisse Existenz hat, dringt
sich in der Erfahrung auf; da es aber nur ein ungeteiltes Seiendes
gibt, kann alles was ist nur sein, insofern es das Sein des Einen
Seienden hat.

Die rein negative Argumentation, die sowohl bei der Untersuchung
des Realitdtsgehaltes der Welt als auch bei der Untersuchung ihres
Verhiltnisses zum Wahrhaftseienden zu dem Begriff des Unbe-
stimmbaren fithrt, unterscheidet den radikalmonistischen Vedanta
von dem oben (S. 281) erwahnten dlteren Bedabheda-Vedanta.
Dieser vermengt in\seinem Denkschema des Sowohl-als-auch das
Absolutum mit der Welt jener hilt durch sein rigoroses Weder-
noch beide streng auseinander und bemiht sich durch den Kunst-
griff des Illusionismus zugleich, dennoch ein gewisses — eben ein
scheinbares — Ineinandergreifen beider begreiflich zu machen.
Gemeinsam ist beiden Schulen, dafl sie der Welt nur unvollkom-
mene Realitit zugestehen: Ausdruck dafiir ist sowohl der Begriff
des Seiend-Nichtseienden als auch der des Unbestimmbaren. Wie
die alteren Radikalmonisten, z.B. Suresvara (s.o. Anm. 9), das
Schema des Weder-noch auf das Absolutum anzuwenden noch
keine Bedenken trugen, so konnten sie * auch gelegentlich, ebenso
wie ihre buddhistischen Vorganger ', das Sowohl-als-auch auf die

1% Gaudapada, Manduakyakarika 4, 68—170.
16 Vgl Madhyamakdvatara 6,23 (zitiert auf S. 176 des Agamasastra of Gauda-
pada, ed. by V. Bhattacharyya): eine subjektivistische Variante der Sowohl-als-
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W elt bezichen. Aber bald nach Sankara war der Stand erreicht,
' daf man nur die Welt mit dem Weder-noch bezeichnete. Sie war
das widerlogische Unding; der Atman dagegen wurde sozusagen
zum Schutzpatron der Logik. .

Eine Kuriositit, die hier nur kurz vermerkt sei (sie hat iibrigens
auch eine alte buddhistische Parallele), ist der fiinfte Realitats-
grad, genannt pancama-prakara, d. h. die fiinfte Art. Der Er-
finder dieses schwindelerregenden Begriffes ist Vimuktatman.
Er untersucht den Realititsgehalt des Uberganges von der Un-
erlostheit zur Erlosung, die Seinsstufe der ,Beseitigung der Un-
wissenheit®, und findet, dafl dieser Zustand weder seiend, noch
nichtseiend, noch beides zugleich, noch keines von beiden sei; fur
diesen Seinsgrad haben dann Spatere den Terminus Die fiinfte Art
eingefiuhrt.

‘ III.
Die Erorterungen iiber die Reihen satya — asatya und sat — asal
— sadasat — anirvacaniya — pancamaprakara leiden bis etwa

zum 10. Jahrhundert an einer Unvollkommenheit. Wenn man
iiber das Verhiltnis der Welt zum Brahman philosophiert, so ist
jene asatya, dieses satya. Untersucht man jedoch das Irrtumspha-
nomen innerhalb der Welt, dann ist die Welt satya, das Illuso-
rische in ihr dagegen asatya. Ob man die Welt satya oder asatya
nennt, kommt also ganz auf den Standpunkt an; die Begriffe sind
relativ, und dieser Umstand beeintrichtigt die Klarheit der Lehre.
Allmihlich kam man zu der Einsicht, dafl es notwendig sei, inner-
halb des Asatya oder Anirvacaniya noch zwei Realitatsstufen zu
unterscheiden: das Praktisch-Reale (vyavaharika-sat), das den gan-
zen Bereich der weltlichen richtigen Erkenntnis umfafit, und das
Scheinbar-Reale (pratibhasika-sat), das der Seinsgrad der Tau-
schungen oder Irrtiimer ist. Das erstere ist, im Hinblick auf das
Wahrhaftseiende, sozusagen die Illusion ersten Grades; letzteres
die Illusion zweiten Grades '

Die beiden Ausdriicke — praktisch-real und scheinbar-real —
waren schon linger gebrauchlich, ohne jedoch streng unterschieden

auch-Aussage: alle Dinge haben zwei Erscheinungsformen, je nachdem man sie
in Wahrheitsschau oder in befangener Sicht betrachtet.

17 Wer zuerst die Aufteilung des Unbestimmbaren in Praktisch-Seiendes und
Scheinbar-Seiendes vorgenommen hat, ist noch nicht geklart. Vimuktatman
(wahrscheinlich 10. Jahrhundert) hat sie noch nicht; sie tritt auf bei Prakasatman
(Pancapadikavivarana S. 31,1ff); ferner im 13. Jahrhundert bei Citsukha
(Tattvapradipika, S. 83,3 ff.) und spiter etwa bei Dharmaraja (Uedantapari-
bhasha 11 27, S. 60 der oben Anm. 11 genannten Ausgabe mit Ubersetzung).
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und in eine Stufenordnung gestellt zu werden. Man hatte zu be-
weisen versucht, daf das Unbestimmbare durchaus imstande sei,
in der Praxis des Erkennens und Handelns eine aktive oder passive
Rolle zu spielen; ja dies sei eben ein Kennzeichen gerade des Un-
bestimmbaren. Andererseits blieb es auch spater durchaus zuldssig,
die Gesamtheit der Welt als Schein oder falschen Schein zu be-
zeichnen, und es ist bis heute iiblich geblieben, die Welt mit Sinnes-
tauschungen zu vergleichen. Aber durch die klarere Unterscheidung
des Scheins vom Wirklichen innerhalb des Gebietes des Unbe-
stimmbaren gewann doch die Welt ein wenig an Realititsgehalt;
sie stand nun nicht mehr ganz auf gleicher Stufe mit der Sinnes-
tauschung; man erkannte Illusionen ersten und zweiten Grades an.
Beiden steht das Absolut-Reale gegeniiber, das im hochsten Sinne
Seiende (paramartha-sat): das Brahman oder der Atman. So ergibt
sich denn die oben aufgestellte dreigliedrige Reihe. Was die
deutsche Ubersetzung anbetrifft, so scheint mir zweckmafig, hier
mit Anspielung auf den etymologischen Gehalt der Worter das
Reale oder Wahrhaftseiende vom {Dirklichen oder Praktisch-Seien-
den zu unterscheiden: das Seiende und das Wirkliche fallen fiir
den Advaitaphilosophen nicht zusammen. Denn das Wahrhaft-
seiende wirkt nicht, sondern ist; das Wesen des Praktisch-Seien-
den dagegen. welches die Illusion ersten Grades ist, besteht, wie
erwihnt, gerade in seiner Verwobenheit in die Praxis des Erken-
nens und Handelns. Die dritte Reihe 1if}t sich demnach kurz durch
die Begriffe Realitit — Wirklichkeit — Schein wiedergeben.
Dabei sind die zweite und die dritte Stufe beide ,unbestimmbar®,
Jfalsch® und ,nicht-wahrhaftseiend®, aber sie sind es in verschie-
denem Mafle.

Dieser Reihe konnten natiirlich noch sadasat, asat und pancama-
prakara angefiigt werden, so daf sich dann also sechs Stufen der
Realitat ergeben wiirden.

2. Vimuktatman tuber den Realitdtsgrad der Welt.

Um das Dargelegte teils urkundlich zu belegen, teils weiterzu-
fihren, sei nachfolgend ein Abschnitt aus der Ishtasiddhi*® (dem
Beweis des Anerkannten) tbersetzt und erlautert. Dies bedeutende
Werk des Vimuktatman, eines Philosophen, der wahrscheinlich
im 10. Jahrhundert n. Chr. gelebt hat, bemiiht sich insbesondere

8 Hrsg, von M. Hiriyanna, Baroda 1933. Die iibersetzte Stelle steht S. 32 ff.
Die Ubersetzung strebt einen Kompromifl zwischen wortlicher Wiedergabe und
l.c]arer Verstiandlichkeit an . Zur Ergianzung der Gedankenginge Hinzugefiigtes
ist in () gesetat.
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um eine Klirung und Verteidigung des Begriffes des Unbestimm-
baren. Es scheint, nachdem der Begriff bereits jahrhundertelang
bekannt war, der erste umfassende — d.h. alle zu jener Zeit mog-
lichen Einwinde beriicksichtigende — Traktat zu sein, der iiber den
Gegenstand geschrieben wurde. Vimuktatman gehort der engeren
Schule des Sankara an; seine Ausfithrungen haben grofies Ansehen
erlangt und geben im allgemeinen die bis heute herrschende Auf-
fassung der Schule wieder.

Zum Abschluf einer Erorterung iiber das Brahman stellt Vimuk-
tatman fest: ,Wir entscheiden also, gestiitzt auf die Beweiskraft
der Offenbarung®, der Tradition®, der logischen Argumentation
und der direkten Erfahrung, daf allein das wie beschrieben be-
schaffene Brahman und nichts anderes real ist.”

Hierauf 1ifit er einen Opponenten sprechen (es ist {iblich, in philo-
sophischen Traktaten einen neuen Gegenstand jeweils durch den
Einwand oder die Frage eines Opponenten® einfithren zu lassen):
»Wenn es so ist, welches ist dann die Existenzweise® der Welt,
die (dem Einen Realen) als ein Zweites gegeniibersteht und den
Gegenstand der Erkenntnisarten, vor allem der Sinneswahrneh-
mungen® bildet? Wenn die Welt iiberhaupt nicht existiert, dann
haben die Sinneswahrnehmung und die anderen Erkenntnisarten
keinen Gegenstand und folglich keine Giiltigkeit; weder der Ritual-
teil noch der Erkenntnisteil (des Veda)* hétten Erkenntnisgiiltig-
keit: denn sowohl die Basis ihrer Existenz als auch ihre Existenz
selber wire ausgeschlossen® (ersteres, weil der Veda Bezug auf die
Welt nimmt; das zweite, weil er zu ihr gehort). Ferner wiirden die
Sinneswahrnehmung und die andern (weltlichen Erkenntnisarten
nicht nur ungiiltig sein, sondern), wenn die Welt, zu der sie ge-
horen, nicht ist, ebenfalls nicht existieren; und Offenbarung, Tra-

19 D. h. des Veda, welcher die Schriften von absoluter Autoritdt, denen uber-
menschlicher Ursprung zugeschrieben wird, enthalt.

20 D. h. der alten religiosen Schriften von sekundadrer Autoritat, z. B. der
Bhagavadgita.

2. Aych im weiteren Verlauf der Diskussion kommt immer wieder der Opponent
zu Wort. Seine Auflerungen sind hier jeweils in » « eingeschlossen.

22 ggti, wortlich Gang, hat bei Vimuktatman oft die Bedeutung Existenzweise,
Realititsgrad. Ungefahr synonym ist prakara.

28 Die andern Erkenntnisarten oder Erkenntnisquellen sind: Schlufifolgerung
(logisches Beweisen), Belehrung (insbesondere diejenige, die durch den Veda
geschieht), Analogieschluff, Selbstverstindlichkeit und Nichtbemerken.

24 Der ,Ritualteil® besteht im wesentlichen aus den Hymnen und Brahmana-
Texten, der ,Erkenntnisteil® aus den Upanishaden.

25 géraydsiddhi und svariipdsiddhi, eigentlich Termini der Logik, sind hier, nach
der Auffassung des Kommentars, nicht im strengen Sinne gebraucht.
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dition und logisches Beweisen wiirden in ihrer Existenz unmoglich
sein. Die Folge von dem allen wire, dal durch dieselben das wie
beschrieben beschaffene Brahman nicht erwiesen werden konnte.
Erkennt man nun, um die besagten Ubelstinde zu vermeiden, die
(Realitit der) Welt an, so gibt es nur drei Méglichkeiten der An-
nahme: die Welt ist vom Brahman entweder verschieden oder mit
ihm identisch oder beides zugleich. Denn auflerhalb dieser drei
Seinsweisen ist der Beweis fiir die Realitat eines Dinges nicht
moglich.

Hat aber die Welt keine Realitit, so ergibt sich der dargelegte
Ubelstand. Es ist ja auch unmoglich, dal man mit einem Irrealen,
wie beispielsweise einem Menschenhorn oder einer Himmelsblume,
wie beschrieben praktisch operieren konne. :

Aber auch dann, wenn die Welt real ist, kann in keiner der drei
Seinswesen® das Brahman nachgewiesen werden.

Daraus folgt, daf, gleich ob die Welt nun existiert oder nicht, das
Brahman aus den Upanishadsdtzen nicht erwiesen werden kann;
also ist es unbegriindet, zu behaupten, dafl durch das Schauen des
(Brahman) der Mensch die absolute Gewinnung des Erwiinschten
und die absolute Vermeidung des Unerwiinschten® erreiche.
Folglich muff man eine andere Seinsweise der Erlosung annehmen,
oder es gibt keine Erlosung.«

Hierauf wird erwidert: In unserer These ist kein einziger Ubel-
stand. Denn wir nehmen an, daf die Welt aus der Maya ® gebildet
ist. Und da die Maya samt ihrem Produkt (d. h. der Welt) weder
als ein Reales noch als ein Irreales bestimmt werden kann, berithren
die Ubelstinde, welche als Konsequenz beider Behauptungen — so-
wohl der, daf (die Welt) real sei, als auch der, dafl sie irreal sei —
auftreten wiirden, unsern Standpunkt nicht im geringsten.

% D.h. weder als verschieden von der Welt noch als identisch mit ihr noch
als beides zugleich. Den ausfithrlichen Nachweis dieser Unmoglichkeit hat
Vimuktitman in dem Teile seines Werkes, der dem hier ibersetzten Stiick
vorhergeht, gegeben.

21 Der Opponent wendet den Gedankengang so, dafl als letzte Konsequenz die
Fxistenz des Brahman und schlieflich die Erlosung in Frage gestellt wird. Das
geschicht aus folgendem Grunde. Die Erlésung als moglich zu beweisen und
Wege zu ihrer Verwirklichung zu zeigen, ist das eigentliche Ziel alles indischen
Philosophierens. Wird nun als Konsequenz eines Gedankenganges die Erlosung
fraglich oder wird nachgewiesen, dafl sie nicht das ist, was ein bestimmtes
philosophisches System als ihr Wesen hinstellt, so wird damit das ganze System
zu Fall gebracht.

8 maya (ursprimglich Zawber) ist im Advaita-Vedanta der scheinhaft exi-
stierende Urstoff der Welt.

4 Missions- u. Religionswissenschaft 1952, Nr. 4
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Wir wollen es eingehender erliutern®. Wenn die Welt keine
Realitit hat, so braucht der Monismus nicht aufgegeben zu werden.
Wenn sie aber keine Irrealitit hat, so treten die erwihnten Ubel-
stinde, vor allem dar, dafl die Sinneswahrnehmung und die an-
deren Erkenntnisweisen ungiiltig werden, nicht auf; folglich trifft
es nicht zu, dafl das Brahman unerweisbar ware. Und da nach
Eintritt der Brahmanschau die Maya und ihr Produkt zu existieren
aufhéren, trifft es auch nicht zu, dafl die Erlosung nicht realisierbar
ware.

»Aber (sagt der Opponent) so etwas wie eine ,unhestimmbare
Maya“ kenne ich nicht.«

Ich werde sie bekannt machen (d. h.: spater davon handeln).
»Aber wenn die Welt keine Realitit hat, dann wiirden ja die
Sinneswahrnehmung und die andern Erkenntnisarten keine giiltige
Erkenntnis liefern, und folglich wiirden alle vorhin genannten
Ubelstande auftreten®.«

Wo kommt denn das in der Erfahrung vor, dafl bei fehlender
Realitit die Sinneswahrnehmung und die anderen Erkenntnisarten
keine giiltige Erkenntnis liefern?

»Bei einem Menschenhorn und dergleichen.«

Nein, (solche Dinge sind nicht mit der Welt vergleichbar; denn sie
sind irreal, aber) die Welt hat keine Irrealitit. Und wenn sie keine
Irrealitit hat, warum sollte sie denn nicht, wenn sie durch Fehlen
der Realitit einem Menschenhorn ahnlich wird, durch Fehlen der
Irrealitat einem Realen dhnlich sein?

»(Wenn du die Vergleichbarkeit mit dem Menschenhorn nicht
gelten 14fit, so nenne ich ein anderes Beispiel:) Dafl bei Fehlen der
Realitit (des Objektes die Erkenntnisarten) keine giiltige Erkennt-
nis liefern, ist an Beispielen wie dem Traum ersichtlich.«

Dann kennst du ja doch ein Unbestimmbares; denn du lafit Bei-
spiele wie das Menschenhorn fahren und fiihrst solche wie den
Traum an, welche sowohl der Realitit als auch der Irrealitit er-
mangeln.

«Auch der Traum ist ein Reales.«

Dann ist aber nicht die Irrealitit der Grund der Erkenntnisungiil-
tigkeit; denn (wenn der Traum real ist) kommt ja auch bei Fehlen
derselben Erkenntnisungiiltigkeit vor (ndmlich im Falle des
Traumes).

20 Bemerkenswert ist im folgenden die rein negative Argumentation.

% Der Opponent versteht (wie er besonders deutlich auch mit seinem nichsten
Finwand beweist) nicht, da keine Realitit besitzen (= nicht-wahrhaftseiend
sein) nicht gleich irreal (= nichiseiend) sein ist.
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»Der Traum ist ein illusorisches Ding.«

Ist das ein Reales oder ein Irreales? In beiden Fallen liegt der
erwahnte Ubelstand vor.

Man kénnte nun erkliren®: »Das illusorische Ding sind zwei
reale Dinge, welche nicht unterschieden werden™; oder: »es ist ein
reales Ding, welches als ein anderes reales Ding erscheint®, und
die darauf beziigliche Erkenntnis ist ungiiltig.«

Dann kann man aber nicht sagen, dafl die Sinneswahrnehmung
und die andern Erkenntnisarten (im Traum) keine giiltige Er-
kenntnis liefern: denn (im Traum) ist ihr Objekt nicht solcher Art.
Nun kénnte man (mit ganz advaitischem Argument) sagen: »Die
Traumerkenntnis ist deswegen ungiiltig, weil ihr Objekt ein Unbe-
stimmbares ist, und dasselbe gilt auch von der wachen Erkenntnis.«
Das trifft aber nicht zu; denn (die wache Erkenntnis) wird nicht
(durch berichtigende Erfahrung) aufgehoben. Oder warum sollte
die Traumerkenntnis nicht richtige Erkenntnis sein, wenn sie,
ebenso wie die wache Erkenntnis, ein Unbestimmbares als Objekt
hat? (Denn die letztere gilt doch immerhin als richtig.) Sagt man:
sDeswegen, weil sie aufgehoben wird«*, so wire zu erwidern:
Dann kommt die Ungiiltigkeit ja daher, daB} (die Erkenntnis) auf- .
gehoben wird, nicht daher, dafl ihr Objekt ein Unbestimmbares
agt Y.

Ferner: Sagt man, daR die Ungiltigkeit, welche auch fiir wache
Erkenntnisse, ebenso wie fiir Triume, nachzuweisen versucht wird,
das Nichtsein des Wesens (des Erkannten) und seiner Wirkung
nach der Aufhebung sei, so stimme ich zu. Wenn sie jedoch
ein Nichtsein schon vor (der Aufhebung sein soll), so ist zu sagen,
daR ein solches (Nichtsein) auch beim Traume nicht vorliegt. Sagt
man, daf die Aufhebbarkeit sich aus der richtigen Erkenntnis des
wahren Sachverhalts um das reale Ding ergebe, so stimme ich auch
dem zu. Wenn aber die aufhebende Erkenntnis immer, oder die

3 Es folgen zwei Ansichten, welche auf verschiedene Weise erkliren, inwiefern
(wie oben vom Opponenten behauptet) beim Traumgesicht Realitat vorliegt
und worin sein illusorischer Charakter besteht.

%2 Anspielung auf die Irrtumstheorie der Mimansaschule des Prabhakara. Vgl
die oben Anm. 9 genannte Abhandlung, S. 115f.

38 Anspielung auf die Irrtumstheorie des Nyaya und der Mimansaschule des
Kumarila.

3 Namlich durch die mystische Realisierung des Einen Geistigen. Wenn Vimuk-
tatman kurz vorher gesagt hatte, sie werde nicht aufgehoben, so ist das vom
empirischen Standpunkt aus gemeint.

% Vimuktatman legt Wert auf den Nachweis, dafl innerhalb der Sphire des
Unbestimmbaren durchaus giiltige oder richtige Erkenntnis moglich ist.

4*
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Aufhebbarkeit schon vor der berichtigenden Erkenntnis, bestehen
soll, so erwidere ich, dafl beides auch fiir den Traum nicht zutrifft.
Also: wie bei der Traumwelt, obwohl sie unbestimmbar ist, bis
zum Erwachen das gesamte in ihr verlaufende weltliche und
vedische Operieren mit Aktionen, Aktionsfaktoren, Erkenntnis-
arten, Erkenntnisobjekten usw. unangefochten verlduft — und
durch im Traum selbst liegende Ursachen® die auf einen wahr-
haftseienden Gegenstand ¥ beziigliche Erkenntnis, welche jene Welt
umstoflt, entsteht —, so ist auch hinsichtlich des Wachzustandes
(bis zum transzendenten Erwachen) alles als unwidersprochen be-
stehend anzusehen.

»Da der illusorische Charakter der Wachwelt schon vor dem Er-
wachen bekannt ist*, so ware ja das Operieren mit ihr nicht ver-
nunftgemafl; der Traum dagegen ist bis zum Erwachen nicht als
illusorisch bekannt, folglich ware das Operieren mit ihm ange-
messen.« ;

Das ist kein Fehler. Denn bekanntlich horen Truggebilde wie
Zauberspuk, Luftspiegelungswasser, Fata-morgana-Erscheinungen,
Doppeltsehen, Verlust der Orientierung und dergl., obwohl ihre
illlusorische Natur (abstrakt) erkannt ist, doch vor dem richtigen
Erwachen (d. h. vor der anschaulichen Erkenntnis des wahren
Sachverhalts) nicht zu existieren auf.

»Aber wenn auch der Schein noch fortbesteht, so kann doch ein auf
ihn beziigliches und durch ihn motiviertes praktisches Verhalten
nicht mehr stattfinden; ebenso diirfte es ein solches auch hier (beim
Welt-Schein), nicht mehr geben.«

Richtig; auch hier gibt es ein solches wirklich nicht, abgesehen von
dem Schein (eines praktischen Verhaltens), ganz wie beim Traum.
Dafl der Schein aber vor dem Erwachen auch bei Truggebilden
wie dem Zauberspuk usw. nicht aufhort®, gibst ja auch du zu.
Also: wie beim Traume, so besteht auch beim Wachzustand vor
dem Erwachen kein Widerspruch des Scheines der Welt und des
Operierens in ihr. Aber praktische Verhaltensweisen, welche von
dem festen Glauben an die wahrhaftseiende Natur der Welt
motiviert sind, kommen nach der Einsicht in ihren illusorischen
Charakter nicht mehr vor. Handlungen und Unterlassungen da-
gegen, welche durch die Erkenntnis ihrer illusorischen Natur moti-

3 Z. B. das getrdumte Tigergebriill, das den Schlafenden wedkt.

37 Wahrhaftseiend ist die Welt des Wachens natiirlich nur im Verhdltnis
zur Traumwelt. Vgl. oben III (S. 286 f.).

%8 Namlich durch Unterricht in der Advaitaphilosophie.

¥ -anivrttim zu lesen; vgl. Ishtasiddhi-Ausgabe, Additions (S. 693).
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viert sind, kommen wohl vor. Ferner konnen solche, die durch den
bloflen Schein motiviert sind, ebenso wie vorher noch vorkommen.
Auch im Weltleben kommen ja gewisse Handlungen und Unter-
lassungen, beispielsweise mit Bezug auf siifie Dinge, vor, die durch
den Schein (d. h. die falsche Erkenntnis), dieselben seien bitter oder
dergl., motiviert sind — obwohl die illusorische Natur des (Scheins)
eingesehen ist. Darum ist, obwohl die Unbestimmbarkeit der Welt
erkannt ist, doch bis zum Erwachen® alles praktische Ver-
halten moglich.“

40 Vimuktatman unterscheidet hier scharf zwischen der abstrakten Einsicht in
die nichtwahrhaftseiende Natur der Welt und dem unmittelbaren Erleben des
Einen Geistigen. Letzteres hilt er fiir moglich, aber man spirt aus seinen
Worten heraus, daff es ihm doch etwas recht Fernes und Fremdes ist.
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P. DR. BENNO M. BIERMANN OP, WALBERBERG

EIN NEUES MONUMENTALWERK
DER MISSIONSGESCHICHTE

Fir die Missionsgeschichte ist eine geniigende Dokumentation wesentliche
Grundlage. Das hatte Prof. Schmidlin erkannt, der seinem 1911 gegriindeten
Institut als Aufgabe auch die Publikation von Archivalien stellte. Fiir diesen
Zwedk sind wir aber in Deutschland in iibler Lage, insofern unsere Archive
hochstens sporadisch und zufillig einige Missionsdokumente aufweisen. So ist
auch vom Institut trotz vielfacher Bemiithungen in dieser Bezichung nur wenig
erreicht worden, Wir Deutschen miissen uns damit abfinden, dafl diese Arbeit
wesentlich vom Ausland tbernommen wird.

Nun lauft seit dem Weltkriege in Portugal eine Unternehmung, die in ihren
Ziclen alle bisherigen Publikationen von Missionsdokumenten in den Schatten
stellt. Portugal, seit Pombals Zeiten sikularisiert, erinnert sich, dal es katho-
lisch ist, und legt grofles Gewicht darauf, die alte katholische Tradition wieder
aufzudedcen und ins Licht zu stellen, Darin wetteifern Staat und Kirche, Nur
der Staat ist in der Lage, ein solches Unternehmen zu finanzieren, wie es hier
das Ministerium der Kolonien getan hat. Nach der Vorrede des I. Bandes der
Documentacdo para a Historia das Missées do Padroado Portugués do Oriente
hat der Herausgeber Anténio da Silva Régo! einen doppelten Plan gefafit:
einmal, sdmtliche Dokumente zu veroffentlichen, die sich auf die Geschichte
der portugiesischen orientalischen Missionen beziehen, ob sie sich in nationalen
oder auslindischen Archiven befinden; dann aber auf Grund dieser Dokumente
eine neue Geschichie der portugiesischen Missionen herauszugeben.

Bisher sind erschienen von der Documentagdo Bd. I 1499—1522, Lisboa,
Agéncia Geral das Colénias 1947, XXVII+473 pp, gr. 8°. — Bd. IT 1523—1543,
Lisboa 1949, XVII-+390 pp. — Bd. III 1548—1547, Lisboa 1950, XXVII+
579 pp. — Bd. IV 1548—1550, Lisboa 1950, XXVII+599 pp. — Bd. V 1551—
1554, Lishoa 1951, XXXI+538pp. Dazu erschien von dem Geschichtswerk
Bd. 1: Histéria das Missées do Padroado Portugués do Oriente, India 1500—
1542. Lisboa, Agéncia Geral das Colénias 1949, XXXIX+559pp im selben
Format.

Nach dem Rhythmus der Quellenpublikation ist es kaum zu erwarten, dafl
der 2. Band der Historia, wie der Autor noch in der Vorrede zum 3. Bande
hofft, bis Ende 1952 erscheinen kann, da er die Jahre 1542 bis 1580 umfassen
soll. Bei so groflen, von vielen Dingen abhingigen Werken sollte man sich
hiiten, Termine anzugeben, solange nicht alles feststeht. Die Schwierigkeiten
und Moglichkeiten lassen sich von vornherein nicht véllig iibersehen. Das hat
sich auch bereits in anderen Dingen gezeigt. Zuniichst erwies es sich in den
anormalen Kriegsverhiltnissen unmoglich, die Studien in den ausldndischen

1 Geboren im Norden Portugals studirete Antonio da Silva Régo im Seminar
zu Macao. 10 Jahre war er Pfarrer der portugiesischen Mission in Singapore,
studierte dann Geschichte an der Universitdt Lowen und wirkt seit 1946 als
Professor der Geschichte des Portugiesischen Reiches an der Escola Superior
Colonial. Seit 1938 hat er verschiedene Werke, besonders iiber die Geschichte
der Portugiesen im Orient und in Afrika (Angola) herausgegeben.
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Archiven durchzufithren. Fiir die erste Zeit war aber dort wenig Material zu
erwarten, weshalb die ersten Biande sich auf die Ausgabe der Dokumente in
portugiesischen Archiven beschrinken. Fir die Zeit von 1542 an ist das Archiv
der Gesellschaft Jesu in Rom von der allerhochsten Bedeutung. Aber die
Jesuiten lehnten die Herausgabe ihrer Dokumente ab, da sie selber seit langem
an deren Herausgabe arbeiten. Die Documenta¢io beschrinkt sich deshalb auf
den Abdruck der von den Jesuiten veroffentlichten Dokumente, soweit sie fiir
ihre Zwecke in Betracht kommen. Dabei glaubt sie sich auf die wissenschaftliche
Wiedergabe der Dokumente verlassen zu diirfen. Die kritischen Bemerkungen
der Jesuiten-Ausgaben werden zum groflen Teit nicht mit abgedruckt, weil man
die Jesuiten-Ausgaben nicht ersetzen, sondern auf sie hinweisen will. In der
Vorrede zum 2. Band (VIII) schrieb da Silva Régo: ,Es ist unsere Absicht, die
missionarische und soziale Aktion der Portugiesen im ganzen Orient zu studie-
ren, das heiflt in Indien. Ceylon, Malaka und den benachbarten Lédndern
China, Japan und den Molukken“. Aber schon im folgenden Band (p.XIII)
folgt eine Einschrinkung: ,Der vorliegende und die folgenden Bande beschifti-
gen sich mit den portugiesischen Missionen in Indien. Es werden also nicht
publiziert die vorliegenden Dokumente — es gibt deren viele — iber Ceylon,
Molukken, Malaka usw., soweit sie nicht notwendig sind zum Verstindnis der
indischen Verhiltnisse. Wir hoffen aber, mit der Hilfe Gottes spdter auch die
anderen portugiesischen Missionen im ganzen Orient zu studieren, und reser-
vieren die Publikation der jetzt iibergangenen Dokumente fir diesen Zeitpunkt®.
In den ersten beiden Binden wurden alle Dokumnte wortlich abgedruckt. Vom
II1. Bd. an sollen angesichts der Menge der Dokumente einige nur im Auszug
gehoten werden, die fiir die Sache weniger wichtig erscheinen (Bd. III, p. XIII).
Ubrigens ist diese Zusammenfassung von Dokumenten sehr selten angewandt
worden und wire bei der Fiille des Stoffes o6fter zu empfehlen, insbesondere
bei bereits publizierten und allgemeiner zuganglichen Stiicken.

Ausgenommen von der Publikation sind die pipstlichen Bullen mit wenigen
Ausnahmen, ,nicht allein, weil sie bereits in Spezial-Sammlungen verdffentlicht
sind (Bullarium Patronatus Portugalliae, hrsg. von Levy M. Jorddo in 4 Bdn.
mit einem Nachtragband von A. de Graga Barreto, Lisboa 1868—1879 und dem
Corpo diplomatico Portuguez, 14 Bde, Lisboa 1862—1910, das die Beziehungen
zwischen Portugal und der romischen Kurie betrifft), sondern auch weil sie
kein direktes Zeugnis fiir die portugiesische Missionsaktion darstellen. Nichts-
destoweniger werden andere pipstliche Dokumente versffentlicht® (I, p. XIIs).
Bisher habe ich kein pépstliches Dokument in der Sammlung gefunden, was ich
bedaure, da diese Dokumente, auch wenn sie nicht Zeugen portugiesischer
Titigkeit sind, die Grundlage fiir diese Tétigkeit bilden.

Die D. ist nicht die erste Publikation von Missionstexten, auch abgesehen von
den oben genannten beiden Sammlungen. Sehr viele Dokumente des ersten
Bandes waren schon veroffentlicht in den Cartas de Alfonso de Albuquerque
(ed R. A de Bulhdo Pato, 7 Bde. Lisboa 1884—1935). Einige Dokumente sind
in allen Béinden entnommen dem Archivo Portuguez Oriental (6 in 10 Bdn Nova
Goa 1857—1876), dann dem Archivo Histérico Portuguez (8 Bde. Lisboa 1903—
1915) und der Sammlung Alguns Documentos do Archivo Nacional da Torre do
Tombo (Lisboa 1892). Vom 3. Bde. an nehmen die in den von P. Schurhammer SJ
verdffentlichten Epistolae S. Francisci Xaverii 2 Bde. Rom 1944/45 und die von
P. Widki S] herausgegebenen Documenta Indica, 2 Bde. Rom 1948/50 einen
groflen Raum ein. Der 2. Bd. der Doc. Ind. konnte noch nicht benutzt werden.
Nicht zu vergessen sind die Werke Schurhammer-Voretzsch: Ceylon, 2 Bde.,
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Leipzig 1928 und Schurhammers Zeitgendssische Quellen zur Zeit des hl. Xaver,
Leipzig 1932 ncben seinen sonstigen zahlreichen Verdffentlichungen. Die Zeitg.
Quellen hiitten viele Hinweise gegeben, werden aber nie zitiert. Die Angabe
fritherer Veroffentlichungen der Dokumente fehlt manchmal. Schon publizierte
Dokumente werden soweit moglich, mit den Originalen verglichen.

Uber die Quellen der Dokumente wird zu wenig gesprochen; nur ein kurzer
Vermerk Bd. III, p. VIII, Nur wenn alle Archive und Bibliotheken angegeben
sind, die durchgearbeitet wurden oder noch durchgearbeitet werden miissen,
kann man volles Vertrauen auf die Vollstindigkeit der Publikation haben, wie
das etwa bei Schurhammer, Zeitgenossische Quellen S. XXXVIII—XLVII
vorbildlich geschehen ist. In jedem Band sollte ein Verzeichnis der benutzten
Literatur stehen, das nur unvollkommen durch das Literaturverzeichnis der Histo-
ria Bd. I ersetzt wird. Das Verzeichnis der benutzten Sigel mit Erklarung wird
erst in Bd. IV geboten.

Da fir die Verdffentlichung von Dokumenten in Portugal keine bestimmten
Regeln festgelegt sind, hat da Silva Régo in der Vorrede des I. Bandes selber
solche Regeln aufgestellt, in denen er sich an die Regeln der Commission
Royale d'histoire von Briissel 1922 anschlieft. Die Dokumente werden nicht
in moderner Schreibweise, sondern mit den Eigenheiten der jeweiligen, oft
regellosen Orthographie wiedergegeben unter Anwendung gewisser Verein-
fachungen. Die Abkiirzungen werden aufgelost und unter dem Text vielfach
vermerkt. Die Dokumente werden im allgemeinen in chronologischer Ordnung
geboten, wenn diese auch nicht iiberall streng durchgefithrt wird. Zur FEr-
klirung werden manche wertvolle Noten beigefiigt, die wohl vermehrt werden
konnten, insbesondere durch Angabe von Personalien der genannten Persdnlich-
keiten. Dazu bietet ja die nebenherlaufende Geschichte auch die Erklarung
fir viele Fragen, die sich.in den Dokumenten ergeben konnten.

Die Absicht des Herausgebers ist es nicht, ein billiges Loblied auf die alten
Portugiesen und ihre Grofitaten zu singen. Er will offen vor der wissenschaft-
lichen Welt die Zeugnisse der Archive vorlegen, wie sie Kunde geben von
ihren Fehlern und Tugenden, den Motiven ihres Handelns, ihrer Reaktion
gegeniber den fremden Verhéltnissen des Orients, und ihren Bemiithungen,
diese Fremdheit im Lichte der Liebe und des Evangeliums zu begreifen (I, p. VI).
Den inneren Wert und Gehalt der Documentacdo zeigt fiir die ersten beiden
Binde, dafl heifit bis zur Ankunft Xavers, am besten der I. Bd. der Historia
da Silva Régos. Bisher ist diese Periode der Missionsgeschichte Indiens noch
nie ernstlich erforscht und aus den Quellen beschrieben worden. P. Schurhammer
hat in einem Artikel im Arch. S] IV, Rom 1935 die Bekehrung der Paraver
behandelt. Auch Marcellino da Civezza OFM hatte bereits fiir die Franzis-
kanergeschichte eingehende Studien im Torre do Tombo in Lissabon gemacht
und daraufhin in seiner Storia Universale delle Missioni Franciscane eine
Reihe der dortigen Archivalien benutzt (Bd. VI, Prato 1881). Ich selber habe
ein Ahnliches versucht, wenigstens beziiglich der ersten Dominikanermissionare,
bis 1548 in der ZM 26, Miinster 1936 und ArchFFrPr. X, Rom 1940; aber
niemand, hat die Gesamtmission wegen der fehlenden Dokumentation eingehend
und befriedigend behandeln kénnen.

Diese Liicke wird jetzt ausgefiillt. Aus beherrschender Kenntnis der Zeit-
geschichte ersteht ein lebensvolles Bild, das unseren heutigen Begriffen von
»Mission® zwar fremd gegeniibersteht, aber dennoch einer gewissen Schonheit
nicht entbehrt. Es war eine Zeit rauber Kimpfe um die Herrschaft zur See
mit den tirkischen Handlern — eine Fortsetzung des Kampfes der Christen
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gegen die Tiirken im Mittelmeer —, verbunden mit dem Versuch, in méglichst
friedlicher Weise mit der ansdssigen Bevélkerung zusammenzuleben und feste
Stitzpunkte zu gewinnen. Die Spanier konnten in Amerika weite Lénder
erobern und zur fithrenden Klasse der Gesamtbevolkerung werden. In Ost-
Indien mit seinen zahllosen Vélkern, seinen maichtigen Koénigreichen und
starken Kulturen war dies fiir das kleine Portugal, zumal bei der weiten Ent-
fernung, unmoglich. Die Portugiesen konnten die See beherrschen, sie konnten
durch ihren Handel Einfluf gewinnen und Tausende an sich ziehen, die durch
den Handel Vorteil von ihnen erwarteten oder ihren militirischen Schutz
genossen. Erst allmdhlich konnte dann der christliche Sauerteig die ganze Masse
in den von den Portugiesen beherrschten Gebieten durchdringen; aber das ist
geschehen und die christlichen Portugiesen-Stddte haben trotz aller Riickschldge
und allen Niederganges in voéllig heidnischer Umgebung die Jahrhunderte
iberdauert und ihren Einfluff auf ganz Indien ausgestrahlt und noch heute
zeugen sie von grofler Vergangenheit.

Interessant sind viele Einzelheiten, wie der Kampf gegen die Kastenvorurteile,
die man nur durch Gewinnung von Massen iiberwinden konnte. Deshalb be-
mithte man sich, den portugiesenfreundlichen Kénig von Cochin zu bekehren,
und der grofle Gouverneur Alfonso de Albuquerque selber hielt ihm die erste
Katechese, allerdings ohne ihn wirklich gewinnen zu kénnen. Das gelang besser
bei dem Arel oder Hafenkommandanten von Cochin Antonio Real, der mit
allen seinen Untergebenen Christ wurde. Dann die Bekehrurg der Paraver an
der Fischerkiiste durch den bekehrten Groflhdndler D. Jodo da Cruz. Bisher
unterschied man vielfach eine Zeit der Apostolischen Kommissare vor der
Einrichtung der Hierarchie. Da Silva Régo 1ifit noch einen Apostolischen
Kommissar gelten und fihrt die Reihe der Generalvikare Indiens auf. Wenn
der Verfasser meinen Artikel im Archivam Fratrum Praedicatorum 1934
gelesen hitte, wire er wohl zur Erkenntnis gekommen, dafl es Apostolische
Kommissare in Indien nie gegeben hat, dafl D. Duarte Nunes nicht Bischof
von Laodicea war, sondern mit dem in den Dokumenten genannten Episcopus
Dumensis identisch ist, daf} der Franziskanerbischof Torquemada wahrscheinlich
niemals in Indien war, und das sich auf diese Weise das Durcheinander in den
bisherigen Darstellungne lost. Ich habe den vollen Beweis a.a. 0. noch nicht
erbracht, aber méchte an anderer Stelle darauf zuriidkkommen. Wenn die Nach-
richt von Soledade stimmt, dafl der Franziskaner Frei Gaspar 1508 in Coulam
blieb und dort bei einem Angriff der Mauren fiel, so steht auch fest, dafl
damals dort der Dominikaner Frei Rodrigo von Albuquerque als Vikar zuriick-
gelassen wurde, der nach einer Notiz vom 12. August 1511 im Ordensarchiv zu
Rom gleichfalls in Indien getdtet wurde (dazu ZM 26 1936, S. 178s). Es
hétte zur Vorgeschichte der Mission in Coulam wohl erwihnt werden diirfen,
dafl dort im 14. Jahrhundert der Dominikaner Fr. Jordan Catalani von Sévérac
gewirkt hatte und dort im Jahre 1329 zum Bischof ernannt worden war, wenn
wir auch iiber seine Tatigkeit daselbst keine genauere Kunde haben( vgl. dazu
Henri Cordier, Les Merveilles de I'Asie par le P. Jourdain Catalani de Sévérac,
Paris 1925 p.32ss). Von besonderem Interesse ist die Darstellung der Auf-
findung der Gebeine des hl. Apostels Thomas und der Thomaschristen, aber es
fehlt die kritische Stellungnahme. Nichtportugiesische Literatur wird sehr
wenig verarbeitet und zitiert. Als Einlagen sind fiinf Karten beigegeben, die
leider primitiv gezeichnet sind und zudem nur die Namen, nicht einmal die
Lage der Ortschaften angeben. Fiur ein solches Werk hitte ein Fachmann oder
ein kartographisches Institut beigezogen werden miissen. Die Benutzung der
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Historia wird erleichtert durch sorgfiltige Indices, wobei die Ordnung leider
nach den Vornamen getroffen ist (der Autor hat in der Documentacdo im
1. Band die gewohnte Ordnung durchgefihrt, im 2. Band nach den Vornamen,
vom 3. Band an wieder nach Familiennamen geordnet).

Wie gesagt, berichtet Band I der Historia tber die Geschichte Indiens bis zur
Ankunft des hl. Franz Xaver entsprechend den Dokumenten des Bd. I—II der
Documentagao (1499—1543). Deshalb sind die Briefe des hl. Franz und die
Aktenstiicke zur Vorbereitung der Reise von 1541 an in den III. Bd. der Doc.
aufgenommen worden. Aber daneben finden wir in Bd. III—V aufler Ergin-
zungen fiir die Documenta Indica der Jesuiten auch bedeutsame Aktenstiicke
fir die Entwicklung der Kirche in Indien iiberhaupt. Ich erwdhne den Brief
von Frei Vicente de Lagos OFM vom 1. 1. 1549 tber das berithmte Kolleg
von Cranganore neben sonstigen Erwidhnungen dieses Kollegs mit einer Reihe
von Dokumenten der Franziskanermissonare, deren Tatigkeit durch den Bericht
des Franziskanerprovinzials Frey Clemente de Santa Eyria von 1722—1724
(V, 395—513) naher beleuchtet wird. Auch tiber die Dominikaner, die 1548
ihr erstes Kloster in Indien hatten, finden wir mehrere unversffentlichte Doku-
mente. Der Herausgeber verspricht auch uber ihre Tatigkeit im folgenden
Band eine zusammenfassende unverdffentlichte Darstellung zu bringen, wobei
es sich gewil um die gleichfalls 1722 von Frei Amaro de S. Thomas, dem
Provinzvikar von Indien, eingereichte Geschichte handelt, die aber von Frei
Jacintho da Encarnagao 1679 geschrieben war (vgl. BM V, p. 228 und VI, p. 208).
Von mindestens gleichem Interesse sind die Briefe und Instruktionen der Konige
und Vizekonige und anderer Laien, sowie des Bischofs von Goa, wenige von
den Weltpriestern, die uns zeigen, dafl auch unter ihnen apostolische Minner
lebten.

Angesichts der finf vorliegenden Binde der Documentagio und der Historia
Bd. 1 kommt uns zum Bewuftsein, welch grofien Schwierigkeiten die Portu-
giesen sowohl militérisch-politisch wie religios gegeniiberstanden. Es war eine
Unternehmung, wo jeder Einzelne oft und oft sein Leben aufs Spiel setzte,
wo tberall Gefahren drohten und Moglichkeiten lockten. Wir haben in den
letzten Jahrzehnten zur gentige erfahren, dafl ein solches Leben wahre Kultur
an sich nicht fordert, und wundern uns nicht iiber die Klagen, die immer
wieder tiber die Mifistinde laut werden, bei weltlichen und geistlichen Personen,
iiber Machthunger und Habsucht, Sinnlichkeit und Schwiche. Aber um so
grofler steht in diesem Wirrwarr die christliche Religion und Mission. Sie
bringt schlieflich den Ausgleich. Sie hilt die Ideale hoch, sie mildert die wilden
Triebe, sie schafft Stitten des Friedens, christliche Familien, christliche Gemein-
den, christliche Kirchen mit Liturgie und Lehre als Mittelpunkt christlichen
Lebens. Die Bruderschaften schliefen die Eifrigen in Werken der Barmherzig-
keit und der Frommigkeit enger zusammen und es erwichst unter Fithrung
apostolischer Manner lebendiges Christentum im Heidenland. Das zeigen uns die
alten Dokumente, die so lang im Staub der Archive geschlafen haben. Deshalb
danken wir den Minnern, die sie in rastloser Arbeit ausgegraben und fiir die
weitere wissenschaftliche Arbeit bereitgestellt haben. Nur wenige Mitarbeiter
stehen dem Herausgeber zur Verfiigung, denen er in der Vorrede mehrfach
seinen Dank ausspricht. Er brauchte fiir diesen Zwedk eine ganze Reihe von
geschulten Kriften, um das Werk tiber die mit der wachsenden Aushreitung der
Missionen wachsenden Schwierigkeiten hinweg zum gliicklichen Ende zu fithren.
Mit Spannung sehen wir den folgenden Béinden entgegen.
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JOSEF WICKI SJ, ROM

DAS ERGEBNIS DER NEUESTEN
XAVERIUS-FORSCHUNGEN

Zur 400jihrigen Wiederkehr: des Todesjahres

Es ist gewifl eine erfreuliche Feststellung, dafl im Zeitalter der Missionswissen-
schaft und der erstarkenden einheimischen Missionskirchen in Afrika und
Asien einer der grofiten und mutigsten Pioniere der Neuzeit, Franz Xaver,
ein stets wachsendes Interesse gefunden hat. Seit Schurhammers zusammen-
fassender Studie i. J. 1922 Xaveriusforschung im 16. Jahrhundert® sind zahl-
reiche und namhafte neue Forschungen und Untersuchungen entstanden, die
z. T, in der hollindischen Zeitschrift fiir Missionswissenschaft Het Missiewerk
1949 von M. Van Oss CJCM kurz behandelt wurden?2.

Um hier schon Bekanntes nicht zu wiederholen, mochte ich besonders mehrere
dort fehlende Arbeiten nachtragen und auf die allerneuesten Forschungen,
sofern sie schon vorliegen oder zum Jubildumsjahr erscheinen sollen, hinweisen;
einige Studien tiber die Verehrung des Heiligen und verschiedene Desiderata
der Xaveriusforschung werden den Abschlufl bilden.

Als bedeutendste Veroffentlichung des letzten Jahrzchnts darf wohl die kritische
Ausgabe der Epistolae S. Francisci Xaverii aliaque eius scripta gelten, die
nach jahrelangen Vorarbeiten unter sehr schwierigen Verhiltnissen noch wahrend
des Feldzuges in Italien 1944-—45 als Band I und II der neuen Series
Missionum in den Monumenta Historica SJ herauskam. Seit langem war diese
Abteilung geplant gewesen 3, aber infolge vieler Schwierigkeiten, die nicht zum
geringsten Teil im Mangel an Patres und in der besonders miithsamen Arbeit,
die sehr zahlreichen Missionsdokumente (Handschriften und alte Drucke) zu
sammeln, zu sichten, abzuschreiben und zu kommentieren, bestanden, konnte
das von vielen Seiten dringend gewdlinschte Vorhahen jahrzehntelang nicht
ausgefithrt werden4, Fiir die 6stliche Abteilung war es selbstverstindlich, daff
man mit der Zeit Xavers zu beginnen hatte, durch den die grofilen Missionen
der Gesellschaft Jesu in Indien, auf den Molukken und in Japan begriindet
und die in China und Aethiopien® vorbereitet wurden, Da die Ausgabe der
Monumenta Xaveriana 1 seit Jahrzehnten ausverkauft und trotz vieler Ver-
dienste nicht ohne Grund kritisiert worden war %, wurde seit langem eine griind-
liche Neuauflage gewiinscht. Urspriinglich sollten nun die Briefe des Heiligen
zugleich mit denen seiner Mitarbeiter in chronologischer Folge erscheinen; man
lie aber diesen Plan wegen der iiberragenden Gestalt Xavers fallen, so dafl
seine Schriften und die seiner Mitbriider getrennt verdffentlicht wurden. Von
Anfang an ging das Bestreben dahin, eine soweit moglich endgiiltige Ausgabe
mit einer allgemeinen Einleitung und entsprechenden Einzeleinfithrungen und

1 Zeitschrift fir Missionswissenschaft 12 (1922) 129—65.

2 Naar de definitieve Levensbeschrijving van de H, Franciscus Xaverius 28
(1949) 50—56.

3 Vgl. D. Ferndndez Zapico S] y P. Leturia S], Cincuentenario de Monumenta
Historica S] in Arch. Hist. 8] 13 (1944) 23—24.

4 Ebd. 34—35, 39—40.

5 Vgl. Epistolae S. Fr. Xaverii alique eius scripta I (edd. G. Schurhammer
et J. Wicki, Romae 1944) 285; II 42.

® Ebd. I 140*—43%,
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Kommentaren, die dem modernen Stand der Wissenschaft entsprachen, zu
besorgen?. Die ausgewahlte Fachbibliothek des P. Schurhammer sowie die
systematische Sammlung aller irgendwie erreichbaren -einschligigen Hand-
schriften und alten Drucke waren wesentliche Vorbedingung. So war es moglich,
durch genaues Vergleichen den besten Text herauszufinden und ihn allein, u. U.
durch andere Abschriften verbessert, zu drucken® wahrend die Varianten der
wichtigsten Texte im kritischen Apparat zusammengestellt wurden®. Dadurch
schied ohne weiteres eine grofle Anzahl minderwertiger Texte aus der Samm-
lung aus, die noch in den Monumenta Xaveriana Aufnahme gefunden hatten 1,
wie auch manche unechte! oder gefilschte Briefe!?. Neben einer kleineren
Anzahl von neuen Briefen * und dem Nachweis, dafl Xaver einen Brief eigen-
hindig auf Portugiesisch geschrieben hat!4, bot die Ausgabe u. a. auch eine
Sonderstudie tiber die Profefformel des Heiligen, die Sebastido Gongalves 1614
in seine Histéria aufgenommen hat, die aber héchst wahrscheinlich als spitere
‘Nachahmung zu betrachten ist!®. — Bei der Veroffentlichung der spanischen
und portugiesischen Briefe war es sehr notwendig, sich auf eine feste Editions-
technik zu einigen, zumal sowohl in Spanien wie in Portugal und bei den
Monumenta-Banden bis in die neueste Zeit bedeutende Unterschiede nicht nur
in der Transkription, sondern auch in der Zitationsweise usw. vorkamen’S.
Besonders schwierig war das bei den portugiesischen Dokumenten, da in Portugal
altere Texte entweder vollkommen modernisiert wurden (wobei zu beachten ist,
dafl in diesem Jahrhundert allein bisher vier verschiedene Systeme fiir die
Orthographie und Akzentuierung in Giiltigkeit waren), oder mit Vorliebe
paldographisch wiedergegeben werden (ohne Auflésung der zahllosen Abkiirzun-
gen, mit den oft vollig willkiirlichen groflen und kleinen Buchstaben und der
ebenso unbrauchbaren alten Interpunktion usw.). Hier handelte es sich vor
allem darum, einen brauchbaren, verniinftigen Mittelweg ausfindig zu machen,

7 Ebd. I 144*,

8 In den Monumenta XKaveriana wurden die verschiedenen Abschriften oder
Ubersetzungen nacheinander gedruckt; der Leser sollte selbst entscheiden, welches
der beste Text sei (s. Epistolae 1 139%).

? Ein etwas merkwirdiges Urteil iiber diesen kritischen Apparat ist bei J. Sola,
Las cartas de San Francisco Xavier 1 (Barcelona 1948) S. XII zu lesen, der
schreibt: ,INo es que haya que desatender las variantes, pero tampoco hay que
caer en su idolatrfa. Entra en mucho en estos lances el factor subjetivo, en la
eleccion de esas variantes, para incorporarlas a la categoria de criticas. Ademas
en tanta arena apenas se hallan unos pocos granos de fino metal que valga
la pena®“.

10 7.B. die vielen wertlosen Texte des P. Teixeira (s. Epistolae I 80*—88%, 177%).
U Vgl. Schurhammer, De Scriptis spuriis S. Fr. Xaverii in Studia Missionalia 1
(1948) 1—50; ferner Epistolae 11 522—24.

2 Selbst Sola nahm noch 1948 trotzdem und trotz der Warnung des P. Cros
solche Filschungen in seine Ausgabe auf.

1% Angegeben in den Epistolae 1 145%.

14 FEbd. I 289. Die Sache ist wegen des angeblichen Sprachtalents Xavers von
einiger Bedeutung; der Brief spricht eher gegen eine solche Annahme.

15 Siehe Epistolge 11 575—81.

18 Noch in dem 1948 erschienenen Band Fontes narrativi de S. Ignatio de Loyola
(Bd. 66 der MHS]) wurde die spanische Orthographie der alten Handschriften
modernisiert, nicht aber die der portugiesischen.
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der sowohl der philosophisch getreuen Wiedergabe der Texte, wie der leichteren
Benutzung des Lesers entsprach und schlielich auch als Richtlinie der kiinftigen
Monumenta-Bénde gelten konnte. Diese Arbeit wurde in zahlreichen Sitzungen
und Beratungen des nun international gewordenen Mitgliederstabes der Monu-
menta Historica §] geleistet, was zur Folge hatte, dafl die spateren Bande sich
einander viel mehr gleichen als die fritheren.

Einige Auswirkungen der Epistolae S. Fr. Xaverii sind auch sonst schon sicht-
bar. So verbffentlichte P. Pedro Arrupe eine gefillige japanische Ausgabe in
Auswahl, die trotz der hohen Auflage von 20000 Exemplaren besonders bei
den Nichtkatholiken guten Absatz fand?. In Deutschland hat Elisabeth v.
Vitzthum ihre ansprechend geschricbene Ubersetzung der Xaveriusbriefe bei
der dritten Auflage nach den Epistolae durchgesehen; freilich hitte hierin noch
etwas mehr geschehen kénnen®®. Die grofle und stark verbreitete Sammlung
BAC (Biblioteca de Autores Cristianos) bereitet gegenwirtig durch P. Felix
Zubillaga, den Vizedirektor der Mon. Hist. SJ, cine Gesamtausgabe in spani-
scher Sprache vor, wobei auch die Einleitung und der Kommentar der Epistolae
weitgehend herangezogen werden. In Poniugal nahm Antonio da Silva Rego
viele Xaveriusbriefe in seine Dokumentensammlung iiber das Padroado in
Indien auf ¥,

Aufler den Ubersetzungen fand die neue textkritische Xaveriusausgabe manche
andere Verwertungen, die nicht leicht vorausgesehen werden konnten. So
besorgte P. Ramén Gavifia S] eine volkstiimliche Ausgabe der ersten Biographie
des Heiligen, die 1580 der portugiesische Pater Manuel Teixeira S] in Goa
verfafit hatte. Statt jedoch die stark entstellten und oft ganz wertlosen Texte
und Exzerpte der Briefe, die sich in diesem Werk finden 2, wieder abzudrucken,
setzte Gavina die entsprechenden authentischen Texte der Epistolae ein
(u. U. noch mehr als bei Teixeira erhalten war)® und erfiillte so nach gut 370
Jahren des ersten Biographen eigenen Wunsch 2, Gavifia gab auch 1951 die
bekannte Schrift Flores indici des ungarischen Jesuiten Gabriel Hevenesi auf
spanisch neu heraus unter dem Titel Flores de la India®. In dieser Bliitenlese
aus den Schriften Xavers wird ein Kernspruch des Heiligen fiir jeden Tag des
Jahres zum Betrachten vorgelegt, der nun ehenfalls aus den Epistolae (und
nicht mehr nach den ilteren, oft unzuverldssigen und sehr frei gestaltenden
Autoren) zitiert wird.

Seit der Veréffentlichung der Epistolae sind inzwischen einige newe Funde zu
verzeichnen. Als P. Schurhammer 1947 eine Reise nach Spanien unternahm,
machte ihn dort P. Miguel Aizpuru auf Fragmente eines verloren gegangenen
Xaveriusbriefes aufmerksam. Darin bittet der Heilige Johann III. von Por-

17 Mindliche Mitteilung des P. Arrupe.

'8 Siche die Besprechung in Arch. Hist. S] 20 (1951) 192—93.

1 Documentacio para a Histéria das Missées do Padroado Portugués do
Oriente, Indig 11—V (Lisboa 1950—51).

*  Siche Anm. 10.

* Manuel Teixeira, Vida del bicnaventurado Padre Francisco Xavier .
Edicion preparada por el P. Ramén Gavifia (Bilbao 1951). — Siehe ebd. 138 4.
® Vgl. Epistolae 1 80*.

** Gabriel Hevenesi S], Flores de la India o documentos entresacados de las
preciosas cartas del santo apdstol de las Indias Francisco Javier S y distri-
buidos por todos los dias del aiio. Nueva edicidn renovada por el P. Ramén
Gavifia §]. (Bilbao 1951).
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tugal anfangs 1545, gerichtliche Zeugnisse und Testamente nur dann anzu-
erkennen, wenn der Betreffende vorher die Sakramente empfangen habe; ferner
wiinscht er fiir die Orte, wo Portugiesen im Osten lebten, die Verleihung von
Ablissen am Feste der Kirchenpatrone. Die Glossen, die der konigliche Sekretir,
Pedro de Alcagova Carneiro, zu den Vorschligen machte, sind am Rand der
Fragmente ebenfalls noch erhalten®. Ein ganz unerwarteter Fund wurde auch
in der Universititsbibliothek Basel gemacht, wo zwei Exemplare einer deutschen
Ubersetzung des Xaveriusbriefes vom 15. Januar 1544 aufbewahrt werden, die
1545, wahrscheinlich in Augsburg, gedruckt wurden .

Ferner ist in den letzten Jahren ecine ansehnliche Reihe von Sondersiudien
iiber den Heiligen erschienen. So hehandelt Schurhammer die Jugendprobleme
des hl. Franz Xaver®, wobei man allerdings weniger an die Kindheit und die
Entwicklungsjahre des zukiinftigen Apostels zu denken hat als vielmehr an
seinen Geburtsort, seine Nationalitdt, seine Vorfahren und besonders an das
Familienwappen. Es erschien ferner eine neue textkritische Ausgabe mit Kom-
mentierung der vier pipstlicien Breven Pauls IIL (1540), durch die Xaver zum
Apostolischen Nuntius ernannt und als solcher mit besonderen Vollmachten
ausgestattet wurde??, Die Breven sind auch deswegen von Bedeutung, weil sie
wohl die Haupterkldrung fiir die zahlreichen Reisen Xavers bilden. Im Zu-
sammenhang mit ihnen stehen ferner die Facultates et graliae spirituales
S. Francisco Xaverio pro India Orientali concessae®, die im Zeitraum von
1542 bis 1549 erbeten und gewahrt wurden. Uber die Bekehrung der Paraver
(1585—37) verdffentlichte Schurhammer schon frither eine eigene Untersu-
chung #, die sich mit den Quellen, der Zeit und der Zahl der Neophyten
beschiftigte. Ein zeitgendssisches Echo fand weiterhin Xavers Aufruf an die
Universitit von Paris (15. Jan. 1544), die Missionierung des Ostens durch den
Einsatz der Intellektuellen zu fordern®. Ein dankbares Gebiet war ferner
Xavers Aufenthalt in Japan. Seine Angaben iiber die Entdeckung dieses Landes
durch die Portugiesen (1542—43) dienten zur Aufhellung der Berichte des
bekannten, aber umstrittenen Schriftstellers Mendes Pinto®. Der hl. Franz
Xaver in Japan (1549—1551)% bildete den Stoff zu einer weiteren griindlich
durchgearbeiteten Monographie des P. Schurhammer. Ungliicklich war hingegen
der Versuch des P. Guillermo Ubillos SJ, den Heiligen als Missionar von Min-

#4 Die Fragmente wurden von P. Schuthammer in Arch. Hist. S] 16 (1947)
177—81 unter dem Titel Ein neuer Xaveriusbrief veréffentlicht,

2% Sieche J. Wicki, Der élteste deutsche Druck eines Xaveriusbriefes aus dem
Jahre 1545 in NZM 4 (1948) 105—09.

26 Siche Studia Missionalia 2 (1946) 73—129.

21 Vgl J. Wicki, Der HI Franz Xaver als Nuntius Apostolicus in Studia
Missionaliq 3 (1947) 107—30.

25 Ebd. 131—153 von P. Schurhammer verdffentlicht.

2 Arch. Hist. S] 4 (1935) 201—33.

30 Henr; Bernhard-Maitre, La lettre de Xavier a I'Université de Paris (1545)
in Chine Madagascar (mai 1949) 7—10.

3 Vel. G. Schurhammer, O descobrimento do Japio pelos Portugueses no ano
de 1548, Separata dos ,Anais®, 11 série, vol. I (Lisboa 1946).

32 Schriftenreihe der Neuen Zeitschrift fiir Missionswissenschaft 1 (Beckenried,
Schweiz 1947). Die Studie war vorher auch in der NZM 2 (1946) als Artikelserie
erschienen.
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danao (Philippinen) zu bezeichnen®. — Mehrere Aufsitze beschaftigten sich
mit den Ideen Xavers. So bemiihte sich P. Ignacio Iparraguirre, den Einflufl
der Exerzitien des hl. Ignatius auf Xaver und ihre Verbreitung durch diesen
im Osten nachzuweisen 3, Zwei Beitrdge untersuchten die Predigtweise bezw.
die Katechese des Apostels von Indien und Japan3. Juan Antonio Eguren SJ,
Missionar in China, ist der Verfasser einer vom Instituto Espafiol de San
Francisco Javier para Misiones Extranjeras preisgekrénten Untersuchung iiber
juridische Gesichtspunkte im Missionsapostolat des Heiligen (seine Stellung
als Apostolischer Nuntius, koniglicher Visitator und Ordensoberer) .

Neben Valigrnanos Historia del principio y progresso de la Compania de Jesis
en las Indias Orientales (1542—64), die in ihrem ersten Teil ein abgerundetes
Xaveriusleben und besonders im zweiten Teil viele wertvolle Angaben iiber
seine Mitarbeiter enthilt3’, bedeutete fiir die Xaveriusforschung die syste-
matische und kritische Ausgabe der Briefe seiner Gefahrten in den Documenta
Indica I—I1 (1540—53)% cinen weiteren und betrachtlichen Fortschritt. Da-
durch wurden nicht bloff die 1887 von P. L. Delplace oft recht unzuverldssigen
Selectae Indiarum Epistolae 3 und andere Teilpublikationen abgeldst, sondern
alles erreichbare Material gesichtet und herausgegeben. Uberaus niitzliche Vor-
arbeiten dazu waren Schurhammers Quellen und Streits Bibliotheca Missio-
num™, die in Einzelheiten verbessert und erginzt werden konnten, aber im
ganzen als Zuferst brauchbare und zuverlissige Fithrer dienten. In den Docu-
menta Indica ist von Xaver oft die Rede. Sie zeigen, wie die Mitbriider ihn
beobachteten und beurteilten *2. Sie geben uns auch ein anschauliches Bild ihres
Charakters und ihrer Lebensschicksale, was selbstverstindlich auch fiir die
Xaveriusbiographen von grofier Bedeutung ist. Silva Rego bietet uns endlich
in fiinf Binden Documentacio des Padroados in Indien® den weiteren Hinter-

3 La evangelizacién de Mindanao in Principe de Viana 6 (1945) 160—64.

% Los Ejercicios espirituales Ignacianos, el método misional de S. Francisco
Javier y la misién jesuitica de la India en el siglo XVI in Studia Missionalia
5 (1950) 3—43.

8 J Widki, Zur Missionsmethode des hl. Franz Xaver. Ein Beitrag zu seiner
Predigtweise und Katechese in NZM 2 (1946) 85—103;/ohn Carroll, St. Francis
Xavier. Model of Catechists in China Missionary Bulletin 3 (1950) 43—48;
diesem Verfasser standen die neuesten Forschungen noch nicht zur Verfiigung.
38 Javier en las Indias Orientales, — Aspectos juridicos de su actuacion
misionera in Misiones Extranjeras 1 (1949) 101—24.

37 Ed, J. Wicki, Rom 1944 (Bd. 2 der Bibliotheca Instituti historici S]).

38 Ed. J. Wicki, B. 1 Rom 1948, Bd. 2 1950 (MHS]).

3 Die Mingel fuhlte der Herausgeber selbst, wie er in der Einleitung S. IV
gesteht. Tatsdchlich sind ihm nicht wenige grobe Lesefehler unterlaufen; auch
inbezug auf die Auswahl der Handschriften 1df8t die Ausgabe viel zu wiinschen
iibrig, da oft minderwertige Texte geboten oder schwierige einfach unvollendet
gelassen werden.

0 Die zeitgendssischen Quellen zur Geschichie Portugiesisch-Asiens und seiner
Nachbarlinder . . . zur Zeit des hl. Franz Xaver (1538—1552). 6080 Regesten
und 30 Tafeln (Leipzig 1932).

4 Rob. Streit OMI, Bibliotheca Missionum 1V, Asiatische Missionsliteratur
1245—1599 (Aachen 1928).

42 Siche dort die Inhaktsverzeichnisse in Bd. I 862—64, in Bd. II 655—57.

4 Die funf Biande umfassen die Zeit von 1499—1554 und erschienen seit 1947.



304 Kleine Beitrdge

grund fiir die religidsen Verhiltnisse Goas und der andern portugiesischen
Niederlassungen, in denen z. T. auch Xaver gewirkt hat. Leider weist dieses
gewifl willkommene Quellenwerk nebst andern Mingeln gelegentlich betricht-
liche Liicken auf, da Schurhammers Quellen und Streits Bibliotheca nicht heran-
gezogen wurden.

Neben diesen Quellensammlungen und z. T. im Anschluff an sie entstand eine
Reihe FEinzelstudien iiber Persénlichkeiten, die eng mit Xavers Namen ver-
bunden sind. Da ist ein recht sympathischer Artikel des P. Mario Martins iiber
die 26 Briefe Xavers an Francisco Mansilhas, seinen Mitarbeiter an der Fischer-
kiiste, zu nennen !, wihrend der Zusammenstoff des Heiligen mit P. Antonio
Gomes, dem ungliiklich regierenden Rektor des Kollegs S. Paulo in Goa, zu
ciner Kontroverse mit Manuel da Costa fiihrte®. Im Zusammenhang mit
Gomes’ Anschauungen iiber die cinheimischen Seminaristen seines Kollegs steht
Franz Xavers Stellung zur Heranbildung des einheimischen Klerus im Orient %S,
die darin bestand, dafl er die Schulen fiir einheimische Knaben schr forderte,
aber von ihnen noch nicht unmittelbare Erfolge fiir das Priestertum erwartete 7.
Fine Frucht jedoch seiner Bestrebungen, die damals heranreifte, war der junge
Brahmane Pedro Luis aus Quilon, der seit 1547 im Dienste der Jesuiten stand
und Xaver wohl sicher gekannt hat; er trat spiter in den Orden ein, wurde
Priester und erwies der Mission viele niitzliche Dienste. Uber Antonio
Griminali, den der Heilige sehr hoch schitzte, fithrte Schurhammer Massaras
Forschungen weiter und gab mit einem wertvollen Kommentar Valmeranas
Leben und Briefe Antonio Criminalis, des Erstlingsmirtyrers der Gesellschaft
Jesu heraus . In absehbarer Zeit soll ferner ein neues Leben des P. Gaspar
Barzius aus Goes (Holland) auf Niederlindisch erscheinen. Uber den von Xaver
erwihnten Bonzen Ninshitsu schrieb P. Johannes Laures S], Tokyo, eine inter-
essante Studie®, aus der hervorgeht, dal der Bonze schon 1556 und nicht erst
kurz vor 1583 starb. Schliefilich ist noch eine Untersuchung iber die Methode
der Heidenbekehrung und die Unterweisung der Christen zu nennen, die nach
dem Vorbild und den Richtlinien Xavers von seinen Untergebenen eingehalten
wurde *1,

Weitere Forschungen betreffen die Verehrung des Heiligen. Fir Deutschland
untersuchte Prilat Georg Schreiber die verschiedensten Formen seines Kultes

@ As cartas de S. Francisco Xavier a Francisco Mansilhas in Brotéria 54
(1952) 513—20.

% G, da Costa, Portugal nas ,Cartas de S. Francisco Xavier® in Brotéria 43
(1946) 437—47 und G. Schurhammer, Portugal nas .Cartas de S. Francisco
Xavier® (Uma resposta) ebd. 44 (1947) 207—21.

4 J Wicki in Studia Missonalia 5 (1950) 93—113.

47 Vgl auch J. Wicki, Der einheimische Klerus in Indien (16. Jahrhundert)
in NZM, Supplementa II, Der einheimische Klerus in Geschichte und Gegenwart
(Beckenried 1950) 21—27 (Festschrift Dr. L. Kilger OSB).

8 Siche J. Wicki, Pedro Luis, Brahmane und erster indischer Jesuit (ca.
1532—1596) in NZM 6 (1950) 115—26.

© In Arch, Hist, SJ 5 (1936) 231—67.

50 Notes on the Death of Ninshitsu, Xavier's Bonze Friend in Monumenta
Nipponica 8 (1952) 407—11.

st ] Wicki, Die Mitbriider Franz Xavers in Indien. Methode ihrer Heiden-
bekehrung und Unterweisung der Christen (1545—1552) in Schriftenreihe der .
NZM 111 (Beckenried 1947). Die Studie war vorher erschienen in NZM 3 (1947),
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und kam dabei zu sehr interessanten Ergebnissen®. Eine &hnliche Studie
schrieb tiber den innerschweizeriscien Raum (mit Luzern als Ausgangspunkt
und Zentrum) Prof. J. Beckmann SMB. Auch hier konnten die mannigfaltigsten
Arten der Verchrung (Theater, Bruderschaften, Altire, Bilder, Xaveriuswasser
usw.) festgestellt werden?®. Der Volkstumlichkeit des Heiligen auf der Insel
Mallorka ging Pedro Blanco Trias S] nach®, der schon frither eine analoge
Studie iiber Katalonien herausgegeben hatte®. P. J. Laures S] interessierte
sich fiir das Bild Xavers im Bewufitsein der Japaner in der Vergangenheit und
Gegenwart %, wihrend Schurhammer die annamitische christliche Literatur auf
Xaverius hin einer Sichtung unterzog .

Gegenwirtig sind zahlreiche Werke oder Beitrige iiber den Heiligen im Druck
oder in Vorbereitung. An Quellen ist der dritte Band Documenta Indica (1553—
1557) im Manuskript abgeschlossen und diirfte wohl 1953 erscheinen; er enthalt
u. a. die ersten Nachrichten und Berichte {iber das Sterben Xavers in Sanzian,
die Uberfithrung des unversehrten Leibes nach Goa und zeigt in aller Deutlich-
keit die gewaltige Krise der goanesischen Ordensprovinz, die durch die lange
Abwesenheit und den Tod ihres Vorstehers verursacht wurde. Im Druck ist in
Coimbra die schon erwihnte Histéria dos religiosos da Companhia de Jesus ...
n0s reynos ¢ provincias da India Oriental, deren ersten Teil (bis 1570 reichend)
P. Seb. Goncalves S] 1614 in Goa vollendete. Das Werk wurde z. T. in der
Absicht geschrieben, die europiischen Autoren in diskreter Weise zu verbessern
und ihre Angaben zu erginzen; da die ersten finf Biicher ein in sich abge-
schlossenes Xaveriusleben bieten, ist es auch fiir unsern Gegenstand von grofier
Bedeutung 8.

An Einzelstudien sind u.a. schon verfafit von P. Schurhammer eine kritische
Untersuchung tiber die Taufen des hl. Franz Xaver (in der Literatur und in
Wirklichkeit), die in den Studia Missionalia herauskommen soll, ferner vom
Schreiber dieses Beitrages ein Artikel fiber den Verlauf des Anno Santo von
1550 in den Missionslindern (mit besonderer Bericksichtigung Xavers in Goa).
Als wichtigste Neuerscheinungen der schon recht zahlreichen Biographien diirften
die Xaveriusleben des bekannten P. James Brodrick S] (London) und des
P. Schurhammer sein, der nach gut 35 Jahren unverdrossener Arbeit den ersten
Teil (Europa) der groflangelegten Lebensbeschreibung in Bilde der Uffentlich-
keit vorlegen kann. In diesen beiden Werken wird auch das Ergebnis der zahl-
reichen neueren Forschungen voll zur Geltung kommen.

52 Deutschland und Spanien. Volkskundliche und kulturkundliche Beziehungen.
Zusammenhinge abendlindischer und ibero-amerikanischer Sakralkultur (Diissel-
dorf 1936), besonders S. 166—222.

58 Dig Verehrung des hl. Franz Xaver in der Innerschweiz in Innerschweize-
risches Jahrbuch fiir Heimatkunde (Luzern 1938) 53—67.

54 Popularidad de san Francisco Javier en Mallorea (Palma de Mallorca 1948).
55 Notes sobre la popularitat de Sant Francesc Xavier a Catalunya (Barcelona
1931).

5 Franz Xavers Bild im Bewufltsein der Japaner in Schweizer Rundschau 49
(1949) 627—34.

57 Aunnamatische Xaveriusliteratur in Missionswissenschaftliche Studien (Aachen
1951) 300—14 (Festgabe Prof. Dr. J. Dindinger OMI).

5 Fin Aufsatz iiber den Verfasser und sein Werk ist fiir das 4. Heft der
NZM 1952 vorgeschen.

5 Missions- u. Religionswiissenschaft 1952, Nr. 4
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Manche Gebiete blieben freilich bisher noch wenig oder unzureichend bearbeitet.
So steht z. B. noch eine befriedigende, kritische Ausgabe der ersten Biographie
Teixeiras immer noch aus. Auch die ProzeBakten der Selig- und Heiligsprechung
verdienten es, durchgearbeitet und wvollstindig herausgegeben zu werden. Die
Bedeutung der Mystik in seinem Leben und in seinen Entschliissen wire auch
eine Studie, die gewifl Interesse finden durfte.

Wenn man abschlieflend all die vielen grofien und kleinen Werke und Beitrége,
die allein in den letzten Jahren erschienen, tiberschaut — aufler den genannten
sind noch verschiedene Ubersetzungen seiner Briefe, mehrere Monographien
und zahlreiche Artikel, die auf Wissenschaftlichkeit keinen Anspruch erheben,
erschienen —, so wird einem klar, dafl die Forschung iiber Xaver immer mehr
der historischen Wirklichkeit nahe kommt und dafl er selbst nach 400 Jahren
eine durchaus lebensnahe Personlichkeit ist und von allen Jesuitenheiligen als
der bekannteste und volkstiimlichste zu gelten hat.
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Wechsel in der Schriftleitung

Prof. Dr. Max Bierbaum hat das Amt der Schriftleitung an der ZMR nieder-
gelegt, weil er der Vollendung des 70. Lebensjahres entgegengeht und mit
anderen Amtern tiberlastet 1st. An seine Stelle ist Prof. Dr. Thomas Okm ge-
treten. Prof. Bierbaum wird aber weiterhin an der Zeitschrift mitarbeiten. Wir
beniitzen diese Gelegenheit, um ihm fiir alles herzlichst zu danken. was er,
namentlich in den schweren Zeilen des Krieges und den Nachkriegsjahren, fiir

die Zeilschrift geian hat. Die Redaktion

TAGUNG FUR MISSIONARE

In den verschiedensten Kreisen regt und zeigt sich ein leidenschaftlicher
Drang nach Fortbildung, nach Erweiterung des Wissens und Konnens. Man
denke an die Mediziner-Tagungen mit ihrem starken Besuch. Fiir Missionare
ist bisher in Deutschland kein entsprechender Kursus veranstaltet worden.
Und doch konnte gerade fiir sie ein solcher niitzlich und anregend sein.
Die Welt von heute ist nicht diejenige von gestern, und das Kommende
wird ein anderes Gesicht haben als das Gegenwirtige. Deswegen tragen sich
das Institut fir- Missionswissenschaft an der Universitdit Miinster und das
Internationale Institut fiir missionswissenschaftliche Forschungen mit dem
Plan, im Jahre 1953 einen Kursus fiir Missionare zu veranstalten, — zur
gegenseitigen Aussprache, Anregung, Planung und Beratung. Zeit, Ort und
Thema sind noch nicht festgelegt. Wir warten in dieser Hinsicht noch auf
Anregungen von seiten der Missionsobern und Missionare. Die geeignete Zeit
wire vielleicht die Pfingstwoche und der geeignete Ort Miinster i. W., wegen
der Unterbringungsmoglichkeiten (im Collegium Borromaeum volle Pension
pro Tag etwa DM 6,—), wegen der Missionsbibliothek usw. Gedacht ist an eine
Dauer von 8 Tagen. Als Referenten kommen im allgemeinen nur solche in
Betracht, die in der Mission titig waren oder noch sind. Die Vertreter der
Wissenschaft werden nur in der Diskussion sprechen. Es soll an jedem Vor-
und Nachmittag nur je ein Vortrag stattfinden. Die iibrige Zeit steht dann fiir
die Diskussion zur Verfiigung.

Wir wiren dankbar, wenn sich moglichst viele zu unserem Plane dufierten. Alle
Anregungen und Vorschlige werden nach Moglichkeit beriicksichtigt werden.
Auflerdem wiren wir dankbar, wenn die Missionsobern Missionare namhaft
machten, die als Referenten in Frage kommen. Je mehr Missionsorden und
-gesellschaften und Missionsgebiete durch Referenten vertreten sind, umso besser.

Thomas Ohm
5*



308 Mitteilungen

UNIV.-PROF. DR. THOMAS OHM 0SB, 60 JAHRE

Am 18, Oktober d. J. vollendet Prof. Dr. Thomas Ohm OSB sein 60. Lebensjahr.
Es ist fast stehender Brauch geworden, Mannern des offentlichen Lebens zu
dieser oder dhnlicher Gelegenheit ein besonderes, ehrendes Gedenken zu wid-
men. Die ZMR hat als das einzige Organ der deutschen katholischen Missions-
wissenschaft an erster Stelle Recht und Veranlassung, diesem Brauch zu folgen
und Herrn Prof. Ohm die aufrichtigsten Gliickwiinsche darzubringen .Denn
Prof. Ohm hat sein Leben und Arbeiten ausschliefilich in den Dienst der wissen-
schaftlichen Erforschung des katholischen Missionswesens gestellt.

1892 zu Westerholt in Westfalen geboren, trat Thomas Philipp Ohm 1912 in
die Erzabtei der Missionsbenediktiner in St. Ottilien ein. Dieser Schritt entschied
iiber sein ganzes Leben, gleicherweise auch iiber sein wissenschaftliches Arbeiten.
Wegen einer mehrjahrigen Unterbrechung des normalen Studienganges
durch den ersten Weltkrieg fand die Ausbildung des in Stahlgewittern ge-
hirteten Ordensmannes (,In der Hgélle von Verdun vor zwanzig Jahren.®
Miinchen 1936.) erst 1924 ihren Abschlufl. Seine Dissertation iiber ,Die Stellung
der Heiden zu Natur und Ubernatur nach dem hl. Thomas von Aquin® (Miinster
1927) darf in der Riickschau als ein zweiter Angelpunkt angesehen werden,
der fir die .Arbeitsweise des angehenden Missionswissenschaftlers richtung-
weisend wurde.

Der weitere Lebensgang des jungen Gelehrten gab seinem Schaffen das end-
gultig bestimmende Geprage. Auf die kurze Lehrzeit an der Ordenshochschule
in St. Ottilien 1925/26 folgte von 1926 bis 1932 die Dozententitigkeit an der
theologischen Fakultit Salzburg. 1932 wurde er zum Professor ernannt. Im
gleichen Jahr erhielt Th. Ohm einen Lehrauftrag fiir Missionswissenschaft in
Wiirzburg. Diese Jahre des akademischen Wirkens waren nicht nur mit theoreti-
schen Untersuchungen ausgefiillt; sie gaben Prof. Ohm auch die Méglichkeit zu
ausgedehnten ,Feld“-Forschungen in den verschiedensten Missionsgebieten der
katholischen Kirche. 1927/28 weilte er in Ostasien, 1930 in Indien, 1933/34 in
Siid- und Ostafrika, 1936 wiederum im Fernen Osten, 1951 ein zweites Mal im
sSchwarzen Erdteil®, 2

So mischte das Leben selbst die Elemente, die Prof. Ohms missionswissen-
schaftliches Wirken kennzeichnen: Benediktinertum, theologische Spekulation,
erfahrene Objektndhe. Die zahlreichen literarischen Verdffentlichungen sind der
sprechende Awusdruck dieser neuartigen, ganz personlichen Betrachtungsweise,
In jedem Buch, in jedem Aufsatz, in jeder Vorlesung und jedem Vortrag ver-
raten sich die Anliegen des Monches, des Gelehrten, des Menschen: ,Benedik-
tinisches Monchstum im fernen Osten®, ,Indien und Benediktinertum®, ,,Heiden-
mission und Liturgie®, ,Die Liturgie als Mittel religioser Unterweisung in den
Missionsldndern®, ,Die hl. Schrift als Missionsmittel“, ,Die Gebetsgebirden in
der Regel und im Leben des hl. Benedikt®, ,Die Gebetsgebirden der Volker
und das Christentum®, ,Die Liebe zu Gott in den nichtchristlichen Religionen®,
»Aufiere Ruhe und innere Frommigkeit, ,Begeisterung und Mission®, ,,Vom
heiligen Schen und Schauen, Horen und Lauschen® — all das ist ebenso Gegen-
stand seiner tiefgriindigen Erwidgungen wie die ,Kulturen, Religionen und
Missionen in Japan®, Indien und China, wie das ,Christentum und Volkstum
in den Missionslindern® oder die ,Akkomodation und Assimilation in der

! Vgl. die Bibliographie Prof. Dr. Th. Ohm OSB in ,Ecclesia Apostolica®
1952, 7T—11.



Mitteilungen 309

Heidenmission® und die .,Systematik der katholischen Missionslehre®. Offen
und voller Verstindnis fiir die menschlichen Néte der Missionschristen’ macht
der Mensch im Gelehrten sich zum Anwalt missionsarztlicher Fursorge, zum
bekiimmerten Sprecher fiir ,Asiens Kritik am abendlindischen Christentum®,
stellt er Christentum und christliche Frommigkeit in asiatische Sicht, deutet
buddhistische Frommigkeit und indische Erlosungssehnsucht, weist Wege vom
Christentum des Abendlandes und des Ostens in die Zukunft.

Der zweite Weltkrieg unterbrach ein anderes Mal das wissenschaftliche Werk
des Gelehrten. 1946 erhielt Prof. Ohm einen neuen Lehrauftrag in ‘Wiirzburg,
im gleichen Jahre wurde er der Nachfolger Schmidlins an der Universitat
Miinster. Die Umwandlung des missionswissenschaftlichen Seminars zum Institut
fiir Missionswissenschaft an der Universitit Minster 1952 ist nicht nur Ver-
dienst des unermiidlichen Schaffenseifers Prof. Ohms, sondern gleicherzeit auch
Anerkennung seiner Leistungen. Wir hoffen und wiinschen, dafl dem verehrien
Jubilar noch lange Jahre gesegneter Wirksamkeit geschenkt scien, un die reiche
Ernte seines Lebens einbringen zu kinnen. Ad multos et proficuos annos!

P. Jos. Glazik MSC, Miinster

NEUBESETZUNG DES MISSIONSWISSENSCHAFTLICHEN
LEHRSTUHLS AN DER UNIVERSITAT MUNCHEN

Auf den Lehrstubl fiir Missionswissenschaft an der Universitat Miinchen ist
Dr. P. Suso Brechter OSB von St. Ottilien berufen worden, der sich durch seine
Untersuchungen iiber die Quellen zur angelsichsischen Mission Gregors des
Groflen einen Namen gemacht hat. Wir begriiflen den Gelehrten, der seine
Titigkeit in Miinchen mit dem Wintersemester 1952/53 aufnimmt, im Kreise
der Missionswissenschaftler und wiinschen ihm zum Neuaufbau der Missions-
wissenschaft an der Alma Mater Monacensis Gottes Segen.

MITGLIEDERVERSAMMLUNG DES INSTITUTS FUR MISSIONS-
WISSENSCHAFTLICHE FORSCHUNGEN 17. 9. 1952 (Miinchen, Ludwigs-
heim, Pettenkoferstr. 28, 15 Uhr).

Anwesend: S. D. Fiirst Erich Waldburg-Zeil, Grifin Marg. Quadt (Missions-
vereinigung kath. Frauen und Jungfrauen), die Prélaten Solzbacher und Dossing,
die Professoren Dr. Th. Ohm, Dr. Joh. Beckmann, Dr. J. P. Michels, Dr. Alphons
Mulders, Dr. Joh. Thauren, sowie Dr. P. B. Biermann, P. J. A. Otto, P. Janua-
rius Grewe, P. Koppelberg, P. Thomas Still, Subregens C. Neuhdusler.

1. Allgemeiner Bericht. Zunichst berichtete der 1. Vorsitzende nach einer Be-
grilfung der Anwesenden iiber den Anlafl der Generalversammlung, das Aus-
scheiden des verdienten 2. Vorsitzenden Prof. Dr. Max Bierbaum und erbat
die Zustimmung der Versammlung zu der Ernennung seines Nachfolgers Prof.
Dr. Thomas Ohm. Dann wies er auf die Notwendigkeit internationaler Zu-
sammenarbeit hin. Prof. Thauren von Wien hatte bereits als Mitglied der
wissenschaftlihen Kommission mafgebend fiir die Durchfiihrung des dies-
jahrigen Aachener Kongresses mitgearbeitet. Bei Gelegenheit dieses Kongresses
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hatte man mit den Herren aus der Schweiz und Holland Fihlung genommen.
S. D. begriifte sodann die drei Professoren P. Michels OP, Beckmann SMB
(Schweiz) und Mulders (Nijmwegen, Holland) und teilte mit, dafl am Morgen
vor dem Notar der Brief an das Amtsgericht in Miinster unterzeichnet worden
sei, in dem der Antrag gestellt wurde, in den Namen des Instituts die Be-
zeichnung ,Internationales® Institut wieder einzufiigen, die unter dem nazi-
stischen Regime 1934 hatte gestrichen werden miissen.

Darauf berichtete der Schriftfithrer iiber die vorige Generalversammlung oder
Mitgliederversammlung des Institutes (28. Juli 1951 im Hause der hl. Kindheit
zu Aachen). Er fihrte aus:

Da der ausfithrliche Bericht bereits in der ZMR 1951, 296—300, verdffentlicht
wurde, brauchen wir nicht auf die Einzelheiten einzugehen. Der Erfolg der auf
der damaligen Tagung beschlossenen Werbeaktion fiir die ZMR und das Institut
— es gingen ca. 180 Briefe und Werbe-Exemplare hinaus — war leider mini-
mal, ganze 12 neue Abonnenten. Der Hauptpunkt der Versammlung war die
Planung fir den damals bevorstehenden Int. Ak, Missions-Kongreff von Aachen,
fiir den unter den Veranstaltern das Institut die Hauptverantwortung iber-
nommen hatte. Er liegt nun hinter uns und ist zu einem guten Erfolge ge-
worden. Heute wird es unsere Aufgabe sein, unserem Vorsitzenden S. D. sowohl
wie den Aachener Herren, welche die Last der Organisation getragen haben,
den Dank des Instituts auszusprechen, dabei Prof. Thauren nicht zu vergessen,
der mit seiner Erfahrung und seinem Rat wesentlich zum Gelingen der Tagung
beigetragen hat.

2. Kassenbericht. Pralat Solzbacher berichtete iiber den Kassenstand. Nach dem
auf der vorigen Mitgliederversammlung verlesenen Bericht betrug der Bestand
am 20. Juli 1951 DM 8018,98. Dazu kamen im Jahre 1951 an Mitgliederbei-
trigen DM 157,50, an besonderen Gaben (MVer. d. kath. F. u. Jfr.) DM 50,—,
so dafl sich der Bestand 1951 auf DM 3246,11 erhohte.

Davon gingen 1951 ab: DM 449,75 an Druckkosten, DM 1091,29 an Honoraren.
Hinzu kamen die Kosten fiir die Kommissionsversammlungen von Limburg und
Frankfurt, Reise-, Porto- und Propagandakosten in Hohe von DM 782,25, so
dafl der Bestand der Kasse bis Ende 1951 auf DM 922,82 herabsank.

Zu dieser Summe kamen im Jahre 1952 bis zum 10, September an Beitrigen
der Institutsmitglieder DM 1242,—, an besonderen Zuschiissen der PKW
und des PWG (letzteres fir 1951) je DM 1000,—, vom LMV Miinchen
DM 300,—, vom Kultusministerium DM 2000,—, so dafl die Summe auf
DM 6466,20 stieg.

Davon gingen 1952 ab als Druckkosten inkl. 200 Werbe-Exemplare DM 1001.30
fur Heft 1—3, als Honorare 986,65; dazu rickstdndige Druckkosten-Zuschiisse
fir 1950 und 1951 von DM 1040,60, fiir nachgelieferte Hefte DM 73.07. Dazu
kommen wieder Unkosten fiir die Tagung der Kommission in Unkel, Propa-
ganda-, Porto- und Reisckosten mit DM 471,20, insgesamt DM 3572,82, so daf
am 10. September 1952 als Bestand iibrig bleiben DM 2893,38.

3. Wahlen. Punkt der Tagesordnung waren die nach § 8 der Satzung vor-
zunehmenden Wahlen des Vorsitzenden und des geschaftsfithrenden Aus-
schusses. Der erste Vorsitzende hatte den Wunsch ausgesprochen, von seiner
Wiederwahl abzusehen; aber die Versammelten baten ihn mit grofier Dringlich- -
keit, die Wahl anzunehmen und auf dem Posten auszuharren. S. D. erklirte
sich bereit, fiir die ndchsten zwei Jahre den Vorsitz weiter zu fithren, Schrift-
fihrer und Kassenwart wurden wiedergewihlt, wobei man dem Schriftfithrer
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eine Hilfe in der Person des im April 1953 einzustellenden Assistenten des
Inst. fiir Missionsw. an der Universitit Miinster in Aussicht stellte.

4. Tatigkeit des Instituts. Der Scriftfiihrer berichtete iiber die Tatigkeit des
Instituts seit der letzten Mitgliederversammlung. Fiir das Zusammentreten des
geschiftsfilhrenden Ausschusses und der wiss. Kom. sind in den Statuten keine
Termine festgesetzt. Nach § 16 werden sic gehalten nach Bedarf. Wegen des
bevorstechenden Aachener Kongresses und wegen der dem Ausschuff nach § 14
n. 1 der Statuten obliegenden Sorge fiir die Gestaltung der Fachzeitschrift
wurde aber ein vierteljahrliches Zusammentreten verlangt. So trafen wir uns
am 17./18. 9., am 7./8. 11. 1951, am 28./29. 2. und am 4!5. 6. 1952, Vom
KongreRl war bereits die Rede. Was die ZMR angeht, so wurde die jeweilige
Vorlegung des MS als technisch unméglich abgelehnt. Wohl aber sollten die
Hefte besprochen und Wiinsche vorgelegt werden. So wurden in den Versamm-
lungen neue Themen vorgeschlagen und neue Mitarbeiter benannt. Es wurde
inshesondere hingewiesen auf die Wichtigkeit der Missionstheorie und grund-
sitzlicher Artikel. Als Themen wurden z.B. vorgeschlagen: Die Beziehungen
des Missionsgedankens zu modernen Geistesstrémungen; Mission und Menschen-
rechte, Mission und die philosophischen Stromungen der Gegenwart (Heidegger,
Existenzphilosophie), Mission als theologisches Problem heute.

Am 7./8. Nov. 1951 wurde besonders besprochen der Einbau der missionskate-
chetischen Arbeit in die ZMR durch Prof. Thauren, der gemafl Beschluf unter
den Schriftleitern auf dem Umschlag zu nennen ist und dem ein bestimmter
Raum in der Zeitschrift jeweils zur Verfiigung steht. Die religionswissen-
schaftlichen Artikel sollen stets dic Beziehung zur Mission betonen. Die Schrift-
leiter miissen miteinander in Verbindung stehen und sich éfter treffen. Nach
einem heutigen Beschluff der W. Kom. gehéren zur Redaktion Prof. Ohm an
Stelle von Prof. Bierbaum, Prof. Steffes, Prof. Thauren und P. Otto.

Am 28./29. Februar wurde vorgeschlagen, abwechselnd mit der Rundschau
eine Revue des Revues zu verdffentlichen, deren Redaktion Herr Jos. Peters
iibernommen hat. Ab Heft 3 sollte auf Vorschlag von Herrn Prof. Bierbaum
eine Rubrik eingefiigt werden: Aus der Praxis, in Fortsetzung der Tradition
der ZMR, die frither die Beiblitter zur Missionspraxis veroffentlichte. Die
Missionare sollten dafiir um kurze Beitrdge und Anregungen gebeten werden.
Man wollte den Verlag bitten, das Heft um 4—8 Seiten zu erweitern, was bei
Erhohung des Abonnementspreises auf DM 15— keine Schwierigkeiten haben
konnte.

5. Planung und UWerbung. Es folgte das Referat von Prof. Ohm iiber Planung
und Werbung. Ohm erklirte: In diesem Moment zum 2. Vorsitzenden berufen,
konne er keine ausgearbeiteten Pline vorlegen. Was die Entwicklung der
Zeitschrift angehe, so wolle er nur hinweisen auf die notwendige Ausgestaltung
der Literaturberichte, auf die Aufnahme von Artikeln in nichtdeutscher Sprache
und eine andere Basis der Berichterstattung. :

Was die M. W. Abhandlungen und Texte betrifft, so ist ein Heft in Druck
und steht eine Reihe von Abhandlungen in Aussicht. Den Druck hofft Prof. Ohm
mit Hilfe der Dt. Forschungsgemeinschaft und der Regierung von Rheinland-
Westfalen durchfithren zu kénnen.

Drittens wies Ohm hin auf den fiir 1953 geplanten Kursus fiir Missionare,
dessen Mittrager das Inst. sein soll (vgl. die Mitteilung S. 307), sowie auf die
Wichtigkeit von Kursen fiir Missionsschwestern (Unterricht, Katechese, Kranken-
pflege). Ohm wies ferner auf die Wichtigkeit eines miss. wiss. Lehrstuhls fiir
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die Universitit Wiirzburg, wo Marianhiller, Benediktiner und die Mitglieder
des Missionsirztlichen Instituts Vorlesungen erwarten. Wir miissen diesbeziiglich
bei der Regierung vorstellig werden, aber auch einen Kandidaten vorschlagen
konnen.

6. Beitriige. Dann wurde zunichst der Mitgliederbeitrag besprochen. Wenn als
Abonnementspreis fiir die Zeitschrift DM 15,— erhoben werden, wie die Dt.
Forschungsgemeinschaft es bei ihren Zuwendungen zur Bedingung machen will,
mufl der Institutsbeitrag erhtht werden. Prof. Ohm will den Versuch machen,
die Forderung der Dt. Forschungsgemeinschaft riickgingig zu machen. Deshalb
soll es vorldufig bei DM 15, —bleiben.

7. Statuten. Schlieflich wurde auf Grund der Erweiterung des Instituts eine
Anderung von § 1, 3 und 15 der Statuten vorgeschlagen, in der folgenden
Fassung: :

§ 1. ... Es besteht aus Méinnern der Wissenschaft, vor allem Leitern katho-
lischer missionswissenschaftlicher Institute, ferner aus Freunden der Bestrebungen
des Institutes.

§ 3. hinter ,nicht nur Einzelpersonen sondern auch® wird eingefiigt: ,wissen-
schaftliche Institute® . . .

§ 15. ,Der wissenschaftlichen Kommission gehéren an die Mitglieder des ge-
schiftsfithrenden Ausschusses, der Redaktion und vom 1. Vorsitzenden im Ein-
vernehmen mit der Kommission zu berufende Fachgelehrte.”

Die neue Fassung wurde angenommen als Weisung fir die Auslegung der Para-
graphen bis zur endgiltigen BeschluBfassung auf der nichsten Mitglieder-
Versammlung.
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Gerhard Rosenkranz, Das Lied der Kirche in der Welt. Verlag Haus und Schule.
Berlin und Bielefeld. 200 S. Hbl. DM 6,20.

Es war eine verdienstvolle Aufgabe, die Verbreitung des evangelisehen Kirchen-
lieds in den Missionsgebieten der ganzen Erde zu untersuchen und ecine erste
Bestandsaufnahme dieses Liedgutes in der Welt zu machen. In geographischer
Ordnung der deutschen evangelischen Missionsgebiete im ost- und mittelasiati-
schen, im niederlindisch-indischen, im indischen, im vorderasiatischen, im afrika-
nischen und im amerikanischen Raum werden die kirchlichen Gesénge unter-
sucht und zusammengestellt. Die Missionare lieferten die Quellen und Uber-
sichten aus ihren Wirkungsbereichen. Die Darstellung bringt aber nicht nur
eine Zusammenstellung der Gesinge in den einzelnen Missionsraumen, sondern
sucht sich auch mit grundsitzlichen Fragen der christlichen Eingeborenenmusik
und des eingefiihrten Liedguts zu befassen. Daf sich die Arbeit auf den kirch-
lichen Bereich beschriinkt und nicht in stirkerem Mafle die Eigenart der Ein-
geborenenmusik in den versthiedenen Riumen, im besonderen die musikpsycho-
logische Haltung ihrer Einwohner, sowie das historische Werden der eigenen
Kultmusik wie der christlichen Musik der Missionen heranzieht, mag als ein
Mangel des Buches erscheinen. Doch wird der mit solchen Problemstellungen
Vertraute bei der Schwierigkeit der Quellenlage und dem Mangel an ein-
schlidgiger Literatur fir diese Beschrinkung Verstindnis aufbringen, so sehr
eine Weiterfithrung dieser Untersuchungen im Sinne der vergleichenden Musik- -
forschung und Ethnologie zu wiinschen wiire.

In der Einfithrung weist der Vf. auf die Grundprobleme der missionarischen
Musikpflege hip und verweist an Beispielen auf Formen der Musik der Linge-
borenenkulte, im besonderen des Buddhismus, des Islam, des Konfuzianismus und
Schintoismus. Er sieht bei jeder Missionierung drei Epochen, die erste, die die
Kkultischen Eigengesinge zuriiddringt, die zweite, in der neben den eingefiihrten
fremden Kultgesiingen in ihrem Geiste eigene sich zu entwidceln beginnen, die
dritte, die eigene gottesdienstliche Formen und Gesinge aus dem Volkstum im
christlichen Kult entwidkeln, Wihrend in der katholischen Mission durch Litur-
gie und Kirchensprache der wesentliche Teil des Gottesdienstes festgelegt ist
und dem Kirchenlied in der Landessprache nur eine auflerliturgische Entwicklung
bleibt, ist in der evangelischen Mission das Problem des Kirchenlieds zentral.
Mit Recht betont der VE., daf fiir die europdischen Missionen das Problem darin
besteht, daR sie iiber das ,Werden ecines eingeborenen Kirchenlieds in den
werdenden Kirchen wachen, es mit allen Kraften fordern und jegliche innere
Beeintrichtigung von ihm fernhalten®, daf also nicht die Ubernahme und
Ubersetzung der europdischen Kirchenlieder als Ideal erscheint.

Wie weit diese Entwicklung eines eigenstindigen christlichen Lieds im Gegen-
satz zu iibernommenen europaischen Kirchenliedern in den einzelnen Missions-
gebicten sich durchgesetzt hat, das behandeln die Kapitel iiber diese Missions-
riume, Kirchenlieder in der Landessprache auf die europiische Originalmelodie
sind vorzugsweise in den Eigengesangbiichern der Missionen enthalten und ver-
breiten so die europaischen Melodien in Kulturkreisen, die in ihrem Musik-
empfinden diesen fernstehen. Die Ubernahme bestehender Volksmelodien stofit
dadurch auf Schwierigkeiten, da ihr urspriinglicher Sinn vielfach Missionaren
nicht klar ist und die Gefahr der Ubernahme lasziver Ausdrucksmelodien
besteht. Die Erkenntnis des eigenen musikalischen Ausdruckswerts der Melodien
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unabhingig vom Wort ist fiir die missionarische Praxis von besonderer Bedeu-
tung.

Das Werden eigener christlicher Gesinge ist in den einzelnen Missionsgebicten
unterschiedlich weit entwickelt. Die Darstellung des derzeitigen Stands der Ent-
wicklung der Eigengesange, wie der historischen Stufen der Einfithrung von
Gesangbiichern mit Ubersetzungen europaischer Kirchenlieder unter Beibehaltung
der europdistchen Melodien werden in den einzelnen Missionsrdumen darge-
stellt. Dabei wird das Vorherrschen der deutschen Kirchenlieder, in ihrer Her-
kunft und Fassung meist nach der Herkunft der Missionare gewahlt, deutlich,
Wihrend textlich nicht nur Ubersetzungen, sondern auch Angleichungen des
Inhalts an die Vorstellungswelt der Eingeborenen geschaffen werden, und
damit Riicksicht auf das Empfinden der Eingeborenen genommen wird, ist die
Melodie ohne Akkommodationsversuche adoptiert oder von europdischer welt-
licher Musik iibernommen. Hier liegt ein wichtiges Problem in der Entwicklung
von Eigengesiangen. Eingeborenenkompositionen von Kirchenliedern sind bisher
selten; nur in wenigen Missionsgebieten, wie in Japan oder China, wird die
Melodiefrage durch Zuriickgreifen auf sehr alte einheimische Gesidnge gelost.
Aus den Darlegungen des Vf. geht hervor, dafl in der missionarischen Praxis
diese musikalische Frage der textlichen gegentiber zuriickiritt. Sie ist jedoch von
auflerordentlicher Wichtigkeit fiir die Entwicklung eines eingeborenen Liedguts.
Erst wenn Worte und Weise aus dem Geiste des missionierten Volkstums ge-
schaffen werden, ist die. dritte Epoche der Missionsgeschichte, von der Rosen-
kranz spricht, errcicht. Nach seiner Ubersicht iiber das Liedgut der Missionen
bestehen dazu ,erst zaghafte Anfinge® (S. 184).

‘Wenn man in dem Buch auch eingehende Begriindungen und Auseinandersetzun-
gen mit dem ortsgegebenen Musizieren vermifit, so ist die Uberschau des VH. iiber
das Kirchenlied in den evangelischen Missionen und seinen derzeitigen Stand
von grofer Bedeutung. Es scheint, dafl in der katholischen Mission die Ent-
widklung eines selbstindigen Kirchenlieds der Eingeborenen in manchen Ge-
bieten (Vgl. Tegethoff, Die Kirchenmusik in den Missionen, in: Fellerer-
Lemacher, Handbuch d. kath, Kirchenmusik 1949; Giov. Dindinger, Bibliografia
sull’additamento della musica indigena agli usi liturgici e religiosi, in: Il
pensiero missionario XII, 1940 u.a.) weiter entwickelt ist.

Koéln : Fellerer

Thomas Ohm, Die Liebe zu Gott in den nichichristlichen Religionen. Kralllmg
vor Miinchen 1950. Erich Wevel Verlag. XVI u. 544 Seiten.

Ohm legt uns hier eine umfassende religionsgeschichtliche Untersuchung iiber
ein Thema vor, das ins Herzstiik der Religion: vorstoft — und zugleich ein
echtes Missionsbuch ist. Denn es geht in ihm um grundlegende Probleme der
Missionsarbeit. Hier wird ein Durchblick durch die ganze Religionsgeschichte
sowohl im Querschnitt durch alle Religionen der Erde wie auch im Langsschnitt
durch ihre geschichtliche Entwicklung gegeben, und immer von diesem Zentral-
punkt aus gesehen.

Der Vf. beginnt mit einer genauen Bestimmung der Begriffe. Er untersucht,
was die Heilige Schrift, die Theologic und die Philosophie iiber den Begriff
der Licbe und insbesondere der Gottesliebe zu sagen haben, und geht ein auf
die Mannigfaltigkeit der Vorstellungen, die sich mit dem Worte ,Liebe” ver-
binden. SchlieBlich grenzen sich dabei zwei Bezirke ab, in denen sich die Liebe
vollziehen kann. Der eine ist der Bezirk der natirlichen Liebe und damit das,
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was die Griechen Eros nannten. Der andere ist der Bezirk der iibernatiirlichen
Licbe, die das NT und das Christentum mit ,Agape® und ,Caritas® bezeichnen.
Diese Liebe steht im Mittelpunkt des christlichen Denkens. Das NT spricht nur
sclten von den rein natiirlichen Liebesbeziehungen und den Begriff des Eros,
jener Licbe, die aus dem sinnlichen und geistigen Begehren kommt, nennt es
iiberhaupt nicht.

Den nichtchristlichen Religionen ist die Unterscheidung von natiirlicher und
iibernatiirlicher Liebe fremd. Aber sie kennen alle die Liebe zu Gott, die
neben der Gottesfurcht das Grundelement der Frommigkeit bildet. Der VA
bringt in seinem Buche den Nachweis, dafl es keine Reiligon gibt, fur die
die Liebe zu Gott nicht irgendwie ein bestimmender Faktor des religisen
Lebens ist. Auch die primitiven Volker und Religionen wissen um sie und
sprechen von ihr in ergreifenden Zeugnissen. Sie findet sich auch in jenen
Religionen, deren niichterner, rationaler Charakter keinen Raum fir sie zu
bieten scheint, wic in den Religionen Chinas oder in so stark willensmafig
geprigten Religionen wie dem Islam. Selbst da, wo von Hause aus gar keine
Gotiesbeziehung vorhanden ist wie im Buddhismus, gibt es ,Liebe zu Gott®.
Der Buddhismus wird erst fihig zur Ausbreitung, als auch er ,Gotter” gefunden
hat, die geliebt werden kénnen; und im Islim entfaltet sich die Liebe zu Gott
in der sufitischen Fréommigkeit zu einer tiefen Innerlichkeit und hinreifienden
Glut.

Aus dieser Feststellung ergibt sich nichts Geringeres als die iberwiltigende
Tatsache, daf das menschliche Herz ganz allgemein und von Natur aus auf die
Liebe zu Gott angelegt ist. Die Liebe zu Gott ist also ein Grundphdnomen des
Religidsen. In den einzelnen Religionen ist die Liebe verschieden in ihrer
Intensitit. Auch in der Art dieser Liebe gibt es tief greifende Unterschiede.
Wir finden in den verschiedenen Religionen alle Arten und Stufen der Liche
von der ausschweifenden religidsen Sexualitit bis hin zur sublimiertesten Gestalt
rein geistiger Liebe. Es lohnt sich, in dem Buch von Ohm die Fiille von Zeug-
nissen nachzulesen, die hier angefithrt sind. Diese Lektiire ist nicht nur ein
grofler asthetischer Genuf), sondern noch mehr eine nicht hoch genug einzu-
schitzende Bercicherung des eigenen religiésen Lebens, denn jene Zeugnisse
kénnen fiir uns zu einem Mafistab fiir die Echtheit, die Tiefe und die Hin-
gebungshereitschaft unserer eigenen Liebe zu Gott werden. Im Spiegel der
fremden Religionen kann unsere cigene Frommigkeit an Klarheit und Weite
gewinnen. :

An dieser Klarheit und Weite ist es dem Verfasser offensichtlich vor allem
gelegen. Thm liegt jede dsthetische Uberbewertung der nichtchristlichen Reli-
gionen durch aus fern. Aber er weicht der dringenden Frage nicht aus, die sich
jedem Leser angesichts der in diesem Buch angefithrten Zeugnisse aufdréngen
muB: Was hat denn angesichts solcher Aussagen der nichtchristlichen Religionen
das Christentum noch Besonderes? Kann es gegeniiber der indischen Bhakti-
Frommigkeit und sufitischen Liebesglut noch seine Uberlegenheit und seinen
Absolutheitsanspruch aufrecht erhalten? Sind nicht diese Frémmigkeitsiufie-
rungen in der Liebe zu Gott dem Christentum iiberlegen?

Die Antwort, die der Verfasser gibt, kniipft an die Bestimmung der Begriffe
an, die er am Anfang des Buches gegeben hat. Er fithrt den Nachweis, daf} die
Gottesliebe der nichtchristlichen Religionen kaum einmal iiber jene begehrand® 4"
Liebe hinausgeht, die seit Plato den Namen ,Eros® trigt. Auch da, § diese e
Licbe die Gestalt der sublimiertesten Geistigkeit annimmt, kommt siefighé :
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natiirlichen Bereich des menschlichen Suchens und Sehnens und iiber eine natiir-
liche Hingabe nicht hinaus. Das gilt auch da, wo von Gnade gesprochen wird.
Wie Ohm feststellt, fehlen in den nichtchristlichen Religionen die Voraus-
setzungen, unter denen ein ubernatiirliches Leben und damit auch tbernatiirliche
Liebe moglich ist. Die Gottesliebe der nichtchristlichen Religionen reicht an
keiner Stelle an die tibernatiirliche Liebe heran, die wir Agape nennen. Vor
allem fehlt ihr der feste Untergrund geschichtlicher Offenbarung, den das
Christentum besitzt. In den nichtchristlichen Religionen ist alles menschliche
Spekulation, fromme Dichtung und Mythos.
Dennoch hat die nichtchristliche Gottesliebe religiose hohe Bedeutung. In ihr
spiegelt sich echtes und glithendes Gottsuchertum. Sie ist ein Zeugnis dafiir, zu
welchen Hohen der Eros emporzusteigen vermag. Dieses heifle, liebende Be-
gehren Gottes scheint etwas von jener Begnadung in sich zu tragen, die das
Wesen der Begierdetaufe ausmacht. Es ist eine Spur der auch in den nicht-
christlichen Religionen ausgestreuten ewigen Wahrheit und ein Widerschein
ihres Lichtes, jenes logos spermatikos, den Clemens von Alexandrien und vor
ihm schon Jesus selbst (Mt 8,10f.) und Paulus (Rém 1,19f.; Rém 2,14 f.) den
Heiden zubilligen. Auch Ohm bekennt sich ausdriicklich zu dieser Deutung. Er
lehnt darum die Auffassung ab, die in den nichtchristlichen Religionen nur
Verderbtheit und Widerspruch gegen die Wahrheit sehen will; sondern .er
sieht in dieser Gottesliebe eine Vorstufe und Briicke zur christlichen Gottesliebe.
Als Missionswissenschaftler liegt dem V. daran, die Ankniipfungsmoglichkeiten
der missionarischen Verkiindigung an die nichtchristliche Gottesliebe herauszu-
arbeiten, andererseits aber auch vor allem Synkretismus zu warnen, in dem
die christliche Gottesliebe ihrer Eigenart und Uberlegenheit beraubt wiirde.
Das Buch von Ohm ist eine so griindliche und umfassende Arbeit, daff man es
in recht vielen Hinden sehen machte. Es ist gewifl nicht zu viel gesagt, wenn
- man es zu den Standartwerken der religionsgeschichtlichen Untersuchungen
zihlt. Es ist zugleich ein Buch von echt katholischer Weite und verbindet mit
den Vorziigen grindlicher und umfassender wissenschaftlicher Arbeit eine blei-
bende Aktualitit, Denn die Fragen, die hier angeschnitten werden, sind von
iiberzeitlicher Bedeutung. Die Liebe zu Gott ‘wird immer das Herzstiick der
Religion bleiben, und alle Frommigkeit wird immer einmiinden miissen in die
Liebe zu Gott. Wir konnen darum dem Vf. fiir dieses weitschauende Buch nur
von Herzen danken.
Auch dem Verlag gebithrt fir die sorgfiltige und gediegene Ausstattung des
Buches unsere besondere Anerkennung und unser Dank.

Friedrich Richter

Schilling, Dorotheus, OFM, Hospitdler der Franziskaner in Miyako (1594—1597).
Schoneck/Beckenried (Schweiz), 1950. 93 Ss.: Schriftenreihe der Neuen Zeit-
schrift fur Missionswissenschaft. Erstmals in der NZM V 1949 1—18, 98—110,
189—202, 258—275; VI 1950 35—47.

In dieser Arbeit mit klarer Gliederung will der Verfasser (1 1950) die Griin-
dung (I), Finanzierung (II) und den Betrieb zweier Franziskaner-Hospitéler in
Miyako (Kydto) darstellen. Mit grofler Sorgfalt hat er vor allem die in den
verschiedenen Franziskanerquellen verstreuten Angaben gesammelt (gelegentlich
werden auch andere Quellen herangezogen) und so ein recht anschauliches
Franziskaneridyll entworfen. Trotz des kurzen Bestehens dieser Krankenhiduser
war es eine zwar in Japan nicht neue, aber darum nicht weniger verdienstvolle
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Missionsinitiative. Der positive Ertrag dieser Arbeit, d. i. die Darstellung von
Zeit und Ort, Hilfsmitteln und Methoden, Personal der Leitung, Arzten und
Gehilfen, ist deshalb ebensowohl fiir den Missionshistoriker wie fiir die Ge-
schichte des Spitalwesens in Japan von Interesse; es ist zu wiinschen, dafl einmal
die Geschichte der Jesuitenhospitiler in Japan, namentlich des grofangelegten
Jakobusspitals in Nagasaki, das Bild vervollstindigt.

Der Verfasser hat sich damit nicht begniigt. Er hat auch versucht, die Hinter-
griinde aufzuhellen, die, wie er glaubt, dem Bau und der Finanzierung jener
Hospitiler einen dramatischen Charakter verleihen. Er beruft sich dabei aus-
driiklich auf die Aufgabe des Historikers, der ,besonders in streng wissenschaft-
lichen Arbeiten, vor der Behandlung auch weniger angenchmer Seiten seines
Objektes nicht zuriickschrecken® diirfe, ,falls er nicht zum Verdreher der Wahr-
heit und Verriter an seiner erhabenen Sendung werden will®. Ist es ihm ge-
lungen, durch cine objektive, unvoreingenommene Darstellung der Tatsachen
dieser Aufgabe gerecht zu werden? Zu unserm grofien Bedauern: (denn wir
haben den Verfasser in langjihrigem freundschaftlichen Verkehr schitzen ge-
lernt) zwingt uns die Kenntnis der geschichtlichen Quellen und die Liebe zu
eben jener von ihm angerufenen historischen Wahrheit, diese Frage zu wver-
neinen. Er hat sich derart von den ganz einseitigen, teilweise geradezu leiden-
schaftlich erregten Schriften der Franziskaner von Manila blenden lassen. daf$
er sich nicht mehr zu einer ruhigen, vorurteilslosen Wertung der Ereignisse
erheben konnte. Dies ist nicht etwa auf den Mangel an andern Quellen zuriick-
zufithren, da ihm die reichen Bestinde der Ajuda-Bibliothek in Lissabon, der
Accademia de la Histéria in Madrid, der Marsden-manuscripts im Britischen
Museum in London usw. natiirlich zugénglich waren. Der Grund ist vielmehr
die ganz iibersteigeric Wertung der Berichte der einen Seite und die Unter-
schiitzung und Nichtbeachtung der Schriften der andern.

Ausgehend von der Feststellung, dafl die Franziskaner trotz des enigegenstehen-
den Breves Gregors XIII. bona fide und auf eine geniigende Rechtslage gestiitzt
nach Japan gekommen seien, iibersieht er vollstindig, daf die Jesuiten, vorab
der Doctor juris Alexandro Ualignano, der damals bereits seit 20 Jahren als
héchster Oberer aller Jesuitenmissionen in Portugiesisch-Asien und in der
Interessensphire der Portugiesen in Japan und China stindig mit Rechtsfragen
aller Art zu tun hatte, ferner der Bischof Dom Pedro Martins, der Magister
Artium und Doctor Theologiae war, ebenso sein Coadjutor und Nachfolger. der
Bischof Dom Luis Cerqueira, der in Coimbra und Evora Theologie gelesen hatte,
und viele andere an der Rechtsgiiltigkeit des Breve ,Ex Pastorali Officio® von
Gregor dem XIII. durchaus festhielten. Nach ihnen waren die Franziskaner
gegen das pipstliche Schreiben in Japan eingedrungen, lebten und wirkten also
zu Unrecht in der dem Japanbischof unterstehenden Japandidzese. Solange es
also den Franziskanern nicht gelang, die bestehende Rechtslage eindeutig zu ihren
Gunsten zu dndern, konnten sie sich iiber die Haltung der Jesuiten, die fiir
jenen Zeitpunkt das Kommen anderer Orden fiir verfriiht ansahen, vom Rechts-
standpunkt aus nicht beklagen.

Aber es handelte sich hier gar nicht ausschliefllich um einen juridischen Gesichts-
punkt, sondern ebenso sehr um eine missionsmethodische Frage von grofter
Tragweite. Selbst wenn sich die Franziskaner in Manila berechtigt glaubten,
nach Japan zu gehen, war doch noch ernstlich zu priifen, ob nicht die Jesuiten
als sie das Breve Gregors XIII. erwirkten, sehr triftige Grinde gehabt hatten,
in.jenem Stadium der Missionierung Japans keine anderen Orden zur Hilfe her-
beizurufen. War es nicht weit besser, wenn sich diese Ordensleute vorldufig
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intensiv mit der Missionierung der Philippinen befafiten und erst zu giinstigerer
Zeit auf ihre Japanpline zuriickkamen? Oder suchten sie in Japan vielleicht doch
etwas anderes als einfachhin das Heil der Seelen? Wenn man die Frage nach
der Gunst oder Ungunst ihres damaligen Erscheinens in Japan stellt, mufl man
sich folgendes vor Augen halten:
Nachdem einmal (1575) die grofle Konversionsbewegung eingesetzt hatte, ging
es den Jesuiten, die noch die einzigen Missionare im Lande waren, um nichts
Geringeres als um die Gewinnung von ganz Japan fir den christlichen Glauben.
Die Zeit, wo die Bekehrung von einigen Hunderten von Gldubigen das anzu.
strebende Ziel darsteilte, war endgiiltig grofleren Gesichtspunkten und Maglich-
keiten gewichen, auch als voriibergehend die erste grofle Verfolgung (1587) die
ganze Mission zu entwurzeln schien. Thr Vorgehen mufl man deshalb in dieser
historischen Schau sehen. Schon auf dem dreifachen Missionskonsult 1530/81 in
Usuki, Azuchi und Nagasaki waren sie sich bewuft, daf} ihre geringe Zahl fiir
die iiberreiche Ernte nicht geniigen konnte. Sie stellten sich deshalb schon damals
(also vor dem ersten Eintreffen der Franziskaner in Japan) die Frage, ob nicht
andere Orden nach Japan einzuladen seien. Nach eingehender Beratung ent-
schieden sie sich aber, einstweilen darauf zu verzichten und statt dessen die
Heranbildung eines einheimischen Klerus nach Kriften zu fordern. Sie zweifelten
dabei keineswegs, dafl auch die anderen Orden in Japan Erfolge zeitigen wiirden,
aber sie fiirchteten, dafl durch das Eintreffen der Mendikanten eines der Haupt-
motive der -vielen Bekehrungen, nimlich die Einheit der dhrisilichen Kirche
gegeniiber der Zersplitterung der buddhistischen Sekten, zerschlagen wiirde; daf}
durch das verschiedene Vorgehen der anderen Orden, durch ihre mindestens in
den ersten Jahren notwendig herrschende Unkenntnis des japanischen Brauch-
tums und der politischen Lage, durch Kompetenzstreitigkeiten, wie sie sich leider
an sovielen Stellen in Asien schon gezeigt hatten, in den Reihen der Christen
und Katechumenen ein bedrohlicher Rif} entstehen wiirde. Was die neu hinzu-
kommenden Ordensleute damals Gutes wirken konnten, hitte nach Auffassung
der durch lange Erfahrung und sorgsame Beobachtung mit der japanischen Um-
welt vertraut gewordenen Jesuiten in gar keinem Verhiltnis gestanden zu dem
Schaden, den ihr Kommen in jenem Zeitpunkt dem Fortgang der Bekehrung ver-
ursacht haben wiirde.
Das wirkliche Vorgehen der 1593 von Manila heriibergekommenen Franziskaner
hat nicht dazu beigetragen, die Jesuiten vom Gegenteil zu iiberzeugen. Zunidhst
einmal gaben sich die Monche beziiglich der wahren Gesinnung Toyotomi
Hideyoshis einer gefahrlichen Tauschung hin. Sie liebten es, miindlich und schrift-
lich immer wieder zu betonen, Hideyoshi habe es auf sich genommen, ihr Vater
zu sein und betrachte sie als seine Sohne. Aus dieser nur aus vélliger Unkenntnis
der wahren Lage erkldrbaren Auffassung zogen sie in ihrem Wirken die Folge-
rung: enigegen der wahren Absicht Hideyoshis bauten sie in Mivako eine grofle
Kirche, hielten ganz offen ihren Gottesdienst, predigten und trieben Seelsorge,
als ob keinerlei Verbot sie hindere. Die Japaner, die mit ihnen zu tun hatten,
erschraken nicht wenig iiber dies gefahrliche Vorgehen, versuchten auch ein iiber
das andere Mal die Franziskaner von ihrem Irrtum abzubringen, aber ohne
Erfolg. Sie zogen sich deshalb vorsichtiz von den spanischen Mbnchen zuriidk,
um nicht in eine (an sich so leicht vermeidliche) Katastrophe hineingerissen zu
werden.

Ebenso tauschten sie sich iiber die religiose Lage der japanischen Kirche.
Wenn sie glaubten, die Jesuiten hitten sich aus Angst vor dem drohenden Mar-
tyrium verkrochen und die japanischen Christen seien verlassen und miifiten nun
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durch die Monche aus den Philippinen zu einem mutigen Bekenntnis des christ-
lichen Glaubens angeeifert werden, so ging diese Auffassung véllig an der Wirk-
lichkeit vorbei. Jahrzehntelang hatten die Jesuitenmisionare um der Glaubens-
predigt wegen immer wieder ihr Leben, ihre Hauser und alle Habe aufs Spiel
gesetzt, wo dies fiir den Aufbau der japanischen Kirche notwendig schien. Es
war leicht, das Leben einzelner oder vieler Glaubensboten dem Martyrium aus-
zusetzen, aber nachher? Die erste Frage war immer die nach dem Bestand und
der Ausbreitung der japanischen Kirche. IThre behutsame Haltung war diktiert
von der Vorsicht, nicht die japanische Christenheit noch schlimmeren Gefahren,
wohl gar génzlichem Untergang, auszusetzen. Wie sollten sie es da begriifien,
dafl die Monche aus den Philippinen, die in ihrem blinden Vertrauen die der
Gesamtheit drohende Gefahr nicht sahen, den Zorn des Gewalthabers herauf-
beschworen? — Endlich ist festzuhalten, daf} sich die Neuankémmlinge nicht
etwa neue Missionsfelder suchten, sondern sich in den von den Jesuiten begriin-
deten Gemeinden niederlieflen, dort ihre Bruderschaften einfithrten und durch
ihre von Wunder- und Visionsherichten reichlich angefiillten Predigten die
Christen zu sich heriiberzuziehen suchten. Wie indiskret sie bisweilen von den
Christen Almosen fast zu erpressen suchten, zeigen einige dem Verfasser wohl
unbekannte Quellen iiber ihr Bemithen bei der Mutter und Schwigerin von
Augustin Konishi Yukinaga; die Version, die der Verfasser von diesem Auftritt
gibt, ist erheblich zu korrigieren.

Eine Rezension ist nicht der Ort, auf die einzelnen Punkte einzugehen. Wer die
Vorginge mit objektiver Ruhe erkennen méchte. wird an den obigen Gedanken-
gingen nicht voriibergehen konnen. Der ungliickliche Gegensatz zwischen zwei
christlichen Vélkern Europas auf japanischem Boden, den Spaniern und Portu-
giesen, und zwischen zwei grofien, um die Glaubensverkiindigung unter den nicht-
christlichen Vélkern sehr verdienten Orden, den Franziskanern und den Jesuiten,
ist ohne Zweifel ein Schatten in der aus vielen Griinden so glorreichen Geschichte
der alten japanischen Kirche. Wir sind mit dem Verfasser vollig einig, dafl sich
der Historiker nicht scheuen darf, die geschichtlichen Vorginge ohne falsche
Riicksichten nach Moglichkeit aufzuhellen; aber es muff mit jenem ruhigen, unvor-
eingenommenen Urteil geschehen, wie es P.Schilling in so manchen anderen
seiner historischen Arbeiten, leider nicht in der gegenwirtigen, an den Tag
gelegt hat.

Rom _ Joseph Franz Schiitte S]

J. Grenfell WWilliams, Moshes — the Man on the Moutain. London 1950. Ox-
ford University Press, Geoffrey Cumberlege, 150 S. Kart. 2 5. 6 d.

Diese populir-wissenschafltliche Biographie des groflen Basutofiithrers ist fiir
weitere Kreise berechnet. Den Hintergrund bildet die unruhige Zeit des begin-
nenden 19. Jahrhunderts, als Chakas Zuluhorden in Siidafrika nicht unbetricht-
liche Volkerbewegungen verursachten. Wie der Berg Thaba Bosigo charak-
teristisch heraussteht im Profil des Landes, so hebt sich auch die Gestalt des
Griinders der Basuto-Nation aus den Wirren der Zeit heraus. Ein wertvoller
Beitrag ist diese Moshesh-Gestalt zum Kapitel: Rolle des Individuums im
Stammkollektivismus der sogen.. Naturvélker. Ein edler Mensch, der trotz star-
ken Herrscherwillens nie gewalttiti wurde und mit gesunder menschlicher
Diplomatie die schwierigen Zeitverhiltnisse zu meistern verstand. Thm zur
Seite, fast ein Menschenalter lang, der Missionar Casalis, eine Pioniergestalt
der Basutomission, dem es wohl weithin zu danken ist, daR Moshesh’s Leben
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ein solcher Erfolg wurde, dafl in einer Zeit, da viele afrikanische Volker dahin-
schwanden, hier ein neues Volk sich zusammenschloff und bildete, das heute zum
grofiten Teil christlich ist. Tragisch mutet es an, wie Moshesh kurz vor seinem
Sterben sich bereit erklirte, die heilige Taufe zu empfangen, wic er Boten
durchs Land sendet, alle zu seiner feierlichen Taufe einzuladen, wie er aber
dann am 12. Mirz 1870 in der Nacht vor seiner Taufe still von hinnen geht.
Ein wahrhaft grofier Afrikaner!

Miinster i. W. B. Kromer CSSp
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