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es heute viel zu wenig Leute, die das tun kénnten, da die Priestererziehung
auch in Indien immer noch im Geist europdischer Scholastik geschehe. Wenn die
Kirche ihren universalen Anspruch an die Welt verwirklichen will, ergdnzte
Houang, mufl sie zunichst ihr eigenes Gewissen erforschen und z. B. erkennen,
dafl es nicht angeht, Kirchengeschichten zu schreiben, in der viele hundert Seiten
Europa, aber nur drei Seiten Asien beriicksichtigen. Es ist gut, so meinte er,
Thomas oder den Codex Juris Canonici zu studieren, aber es ist zugleich wichtig
zu erkennen, daf China Sinden und Unsittlichkeiten hat. uber die sowohl bei
Thomas als auch im Codex nichts gesagt wird, auf die aber die Kirche, wenn
sie Weltkirche ist, ihr Augenmerk zu richten und fiir die sie Gesetze bereit
halten mifite.

Die Inder erwarten von den Christen Europas aber in erster Linie etwas viel
Schlichteres: sie erwarten von ihnen das heilige Leben, sie brauchen nicht den
europdischen Luxus, sondern Menschen mit einer solchen Lebensweise, wie sie
z. B. Ghandi gehabt hat, der gerade durch seine Armut die Menschen von seinen
Zielen iiberzeugte. ,Europa sollte sich in seinen Christen geistiger fithren®, war
auch die Bitte des Arabers.

Die Vélker erwarten von Europa Respektierung ihrer Freiheit und Férderung
ihrer eigenen Entwicklung, von den Christen aber ein ,Lacheln® bei der mensch-
lichen Begegnung. ,Mancher ist zum Kommunismus gekommen, weil er keinem
Christen begegnet ist“ (Houang). Sie erwarten von ihnen ,die glithende Liebe®,
die heute besonders die chinesischen Christen nétig haben. Denn ihr Herz ist
zerrissen von der Liebe zu ihrem Vaterland, das die Christen ausschliefit, und
von der Liebe zu Christus, von dem sie glauben, dafl er die einzige Rettung
ihres Landes ist. Prof. Houang rief die Christen in Europa auf, sich der Chinesen
anzunehmen, die um ihres Glaubens willen in Europa zu Gast sein miissen.
Er rief sie auf zur praktischen Hilfe, vor allem aber zum Gebet. Dieses Gebet
allein kann den christlichen Chinesen in ihren Versuchungen beistechen. Es sind
schwere Versuchungen: die Versuchung, an eine antikommunistische Armee
anstatt an den Sieg Christi zu glauben, die Versuchung, im fremden Lande
JHiitten zu bauen®, die Versuchung, das Christentum als nationalen Messias
fir China anzusehen. —

Viele der studentischen Horer haben in diesem Jahre in Gemen zum ersten
Male das .De profundis® der Missionslinder vernommen und die Sehnsucht
nach dem ,neuen Lied®, das der einen Kirche zu singen aufgegeben ist. Mehr
aber als alle Worte und Diskussionen verband die christlichen Vertreter ihrer
Lénder und Nationen das gemeinsame Gebet. Unvergessen bleiben die abend-
lichen Stunden in der Burgkapelle, in der das Vaterunser in 22 Sprachen erklang
und Marienlieder in ebensovielen Sprachen gesungen wurden.

DR. WINFRIED PETRI, SCHLIERSEE
EINE NEUE GESCHICHTE DER INDISCHEN PHILOSOPHIE !

Fiir eine Geschichte der indischen Philosophie besteht im deutschen Sprachgebiet
ein dringendes Bediirfnis. Aufler den kurzen einbdndigen Darstellungen von
O. Straufi (1925) und H. v. Glasenapp (1949), die zudem mehr deskriptiv als
historisch gehalten sind, gibt es nur einzelne monographische Arbeiten, meist aus
ilterer Zeit (H. Oldenberg!), die weder eine allgemeine Einfihrung in die
indische Geistesgeschichte noch einen alle Epochen umfassenden Uberblid zu
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geben vermdgen. Das an sich bedeutende Werk von P, Deuflen (1894 ff.) liegt
schon Jahrzehnte zuriick und ist zu stark dem spiteren Vedanta verhaftet, um
fiir die Zeit der frithen Upanisaden als unvoreingenommen gelten zu konnen.
Das in englischer Sprache geschriebene vierbindige Werk von S. Dasgupta
(1922 ff.) ist zwar eine iiberaus niitzliche Materialsammlung und fiir den tiefer
Eindringenden unentbehrliche Fundgrube von Handschriftenzitaten und Lehr-
meinungen, entbehrt jedoch der straffen systematischen Ordnung und Prignanz,
die dem europiischen Wissenschaftler vertraut ist; auflerdem ist es teilweise
vergriffen und fir Privatleute kaum erschwinglich. Demgegeniiber legt der
bekannte Wiener Indologe jetzt den 1. Band eines Werkes vor, das sich durch
Schirfe der historischen und philologischen Methode, Klarheit des Stils und
Sachlichkeit des Urteils der besten Tradition deutscher Forschung wiirdig ein-
reiht, dabei aber so haundlich und preisgiinstig gestaltet wurde, dafl man hoffen
darf, es wird die grofle Verbreitung, die man ihm wiinschen muf}, auch tat-
sachlich finden.

Der V. hatte ein dreifaches Ziel vor Augen: Er wollte (1) eine Gesamtdarstellung
der indischen Philosophie bis auf die Gegenwart geben, dabei (2) wirklich das
Wesen und die Entwidklung der einzelnen Systeme schildern und die Ergebnisse
seiner dreiffigjdhrigen Forschungsarbeit auf diesem Gebiet (8) méglichst gut lesbar
auch einem weiteren Kreis zuginglich machen. Soweit man nach dem I. Bande
urteilen kann, hat er dieses Ziel erreicht. Am ehesten ist das Werk Fr.s mit
Hans Lietzmanns ,Geschichte der Alten Kirche® zu vergleichen. In beiden Fillen
kann nur der Fachgenosse ermessen, wieviel Arbeit, Mithe und Scharfsinn sich
hinter der schlichten und ansprechenden Darstellung verbergen. Wissenschaftlich
ist besonders anzuerkennen: die selbstindige Arbeit aus den Quellen heraus
(allerdings leider ohne Beriicksichtigung von Handschriften) und der sténdige
Blick auf die Entwicklung und Wechselwirkung der philosophischen Strémungen.
Gerade darin unterscheidet sich das vorliegende Werk von manchen Vorgingern
und spiegelt auch den allgemeinen Fortschritt der indischen Philologie in den
letzten Jahrzehnten wider, die immer mehr von der monographischen und
deskriptiven zur enzyklopidischen und historischen Betrachtungsweise iibergeht,
wie es die Erschliefung neuer Quellen und Zusammenhinge mit sich bringt.
Urspriinglich hatte Fr. ein umfangreiches Handbuch mit ausfithrlicher Behand-
lung aller bisherigen Forschungsergebnisse und weitldufigen Quellen- und
Literaturangaben geplant. Die statt dessen gewihlte Beschrinkung zwang ihn
zum Verzicht auf eingehende Rechtfertigung seiner speziellen Auffassungen
(siehe dazu aber die Vorbemerkungen in den einzelnen Abschnitten des Literatur-
verzeichnisses!), auf alle Polemik und auf Behandlung auflerindischer Einfliisse.
Gerade dieses letzte wird man bedauern, darf aber annehmen, daff das Werk
an Lesbarkeit und Ubersichtlichkeit dadurch nur gewonnen hat. Der Vf. hat
es streng vermieden, europiische Fragestellungen und Formulierungen in die
indischen Gedanken hineinzutragen. Pointiert geistreiche Wendungen wird man
vergeblich suchen; dafiir sind vorziigliche kurze Zusammenfassungen der Ergeb-
nisse am Schlufl der einzelnen Abschnitte zu finden. Ebenso geht jedesmal ein
Uberblick iiber die #uflere Geschichte und die Quellen voraus. Wichtige Text-
stellen werden im deutschen Wortlaut zitiert. Auch die philosophischen Termini
sind grundsitzlich — und zwar sehr gut — fibersetzt; in Klammer ist der
indische Ausdruck beigefiigt. Am Ende des Buches stehen Literaturhinweise und
iber 200 Anmerkungen. Das zwdlfseitizge Register ist aufgeteilt in Namen,
Sachen und indische Termini (letztere in der Reihenfolge des Sanskrit-Alphabets).
Damit ist auch fiir den Philologen alles getan, was in dem gegebenen Rahmen
moglich war.
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Der ,Geschichte der indischen Philosophie® ist eine ,Einfuhrung in indisches
Denken® aus der Feder von Leo Gabriel vorausgeschickt, deren Wortpointen
gegeniiber dem schlichten Stil Fr.s etwas eigenartig anmuten. Auch wird man
nicht jeder Ansicht Gabriels ohne weiteres zustimmen. Etwa, dafl das nachupa-
nisadische indische Denken eine Abfall- und Deszendenzform dieser ersten
Spekulation sei [XX1X], oder dafl die Selbsterlésung des Menschen erst vom
Buddha verkiindet sei [XXXIII]. Die Bedeutung von Atomismus wie insbeson-
dere Theismus kommt gegeniiber der ,vedischen® Alleinheitslehre etwas kurz.
Und sind Samkhya und Buddhismus wirklich nur ,Kontrastfiguren® zu dieser
Lehre [XXX]? Immerhin ist das positive Bemithen um eine verdiente Wiir-
digung des indischen Denkens von rein philosophischer Seite her sehr stark
anzuerkennen und hebt sich angenehm von der auf Ignoranz und abendlandischen
Hochmut gegriindeten &sthetisierenden Graecomanie mancher Geisteswissen-
schaftler ab, in die auf sachliche Art eine Bresche zu schlagen sowohl den beiden
Autoren als auch dem Referenten gelegen ist.

Nach dem eigenen Vorwort Fr.s kommt dann eine Einleitung tiber Perioden
und Uberlieferung der indischen Philosophie. Der Vf. setzt den Durchbruch
theistisch-religioser Stromungen, der schliefilich zum modernen Hinduismus
fihrte, in Parallele zu dem FEindringen des Hellenismus in der griechischen
Philosophie und unterscheidet drei Perioden: 1. die Philosophie der ilteren Zeit,
die in den klassischen Systemen gipfelt und bis etwa 1000 n. Chr. reichte, 2. die
Philosophie der spiteren Zeit, von der Mitte des ersten nachchristlichen Jahr-
hunderts bis zur Gegenwart — und 8. Ansitze neuen indischen Philosophicrens
unter dem Einflufl europiischer Vorbilder in den letzten Jahrzehnten. Den
groflen Vedanta-Lehrer Sankara versetzt er offenbar an den Beginn der
2. Epoche, obwohl er vielleicht doch eher noch der 1. zuzuordnen wire. Deren
Darstellung beginnt in dem vorliegenden Bande mit der ,Frithzeit® (Veda,
Epos, Anfinge des Yoga, Buddha, Jina) und bringt dann aus der ,Zeit der
Systeme“ noch Samkhya und klassisches Yoga. Im ganzen darf das Buch fir
sich selbst sprechen. Nur folgende Bemerkungen seien gestattet.

Die Wasserlehre (49) reicht nach den Studien von H. Liiders iiber Varuna, die
Fr. nicht mehr benutzt hat, bereits bis in die eigentliche vedische Zeit zuriick.
Interessant ist der Gedanke, dafl die Seelenwanderung in ihrer altesten Form
einen stdndig wiederholten Wechsel zwischen diesseitigem und jenseitigem Leben
darstellte (50). Sehr beachtlich scheint dem Ref. die Verbindung der Feuerlehre
mit dem Brahman-Begriff uber agni vaifvanara (72) und die Vermutung, dafl
die Lehre, nach der aus dem Atem (prana) die Lebenskrifte und Organe des
menschlichen Kérpers und aus diesem wieder die Welten hervorgehen, durch
dem Mythos vom Urmenschen (purusa) angeregt sei (86). In den Ausfithrungen
iiber die alte Philosophie im Epos. insbesondere den Moksadharma, erkennt
man viel fruchtbare Quellenarbeit des Vf. Hier sind wesentliche Fortschritte
gegeniber fritheren Forschern erzielt worden, die wohl Bestand haben werden.
Hervorgehoben sei: die Aufdeckung von Wurzeln der im Jaina- und Vaiéesika-
System zu findenden naturwissenschaftlichen Betrachtungsweise in dem Gesprich
zwischen Bhrgu und Bharadvaja (Mbh. 12, 188—187 [124 f.]), die klare Unter-
scheidung zwischen tapas (Askese) und Yoga (184) und das tiefe Verstindnis
fiir die Auffassung vom psychischen Organismus (107) und die ethische Be-
deutung der Verbindung von Sinnesorganen und Objekten (111), woraus sich
auch eine Verkniipfung des Buddhismus mit fritheren Vorstellungen ergiht.

Die Behandlung des Buddhismus beschrinkt sich im vorliegenden Bande auf die
Lehre des Buddha selbst. Der Vf. legt iiberzeugend dar, wie hinter den von
ihm als urspriinglich angesehenen Konzeptionen eine starke Personlichkeit durch-
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schimmert, die weder ganz neue philosophische Gedanken noch unfruchtbare
Spekulationen wollte, auch kein einheitliches System geschaffen hat, wohl aber
in der Erlésungslehre neue Wege gegangen ist. wobei sich mehrere Stufen der
mneren Entwicklung im Lebenswerk des Buddha abzeichnen: Am Anfang steht
die Verkindung der vier edlen Wahrheiten — und am Ende die ausfiihrliche
Darstellung des Erlosungsweges. Die Schwerverstandlichkeit der wichtigen Lehre
vom abhdngigen Entstehen (pratityasamutpada) wird durch die darin erfolgte
Verschmelzung von ,Durst® und Nichtwissen als Ursachen des Leides begriindet
(211). Den landliufigen Auffassungen, der Buddha habe die Existenz von Ich
und Seele geradezu geleugnet und das Nirvana sei gleich ,Vernichtung®, tritt
Fr. mit Recht entgegen, indem er sagt, dafl solche Fragen damals als fiir die
praktische Erlésung irrelevant bewufit vermieden wurden (225).

In der Darstellung der Jaina-Lehre lehnt sich der V. an W. Schubring an und
zeigt, wie bei weitgehender duflerlicher Ubereinstimmung mit dem Buddhismus
doch innerlich die gréfite Verschiedenheit obwaltet (252; 262). — Am Schlufl
dieses Kapitels stehen noch kurze Bemerkungen iiber die deterministische Lehre
der Ajivika-Sekte (271).

Groflen Raum beansprucht die Behandlung des Samkhya, die ausschlieBlich auf
die epischen Texte gestutzt ist (474). Nach Ansicht von Fr. geht die im Hinduis-
mus spiter so weit verbreitete Auffassung des gottlichen Geistes als mannlich
und seiner Schopferkraft als weiblich auf Paficaikha zuriick, der Seele (atman)
und Urmaterie (prakrti) als Mann und Weib einander gegeniiberstellte und aus
dieser Gegensitzlichkeit ihre Verschiedenartigkeit herleitete (316). Religions-
geschichtlich nicht minder interessant sind die Ausfihrungen dartber, wie sich
in Indien die Psychologie im Anschluf an die Erlosungstheorie entwickelt hat
(824) — nicht nur im Samkhya, sondern auch etwa im Buddhismus. Die Lehre
von der dreifachen Bindung und Erlésung stammt aus dem Vaifesika. Diese
Vorstellung, dafl die Verstrickung in den Wesenskreislauf durch 3 Ursachen —
namlich Nichtwissen, Leidenschaften und Werke — bewirkt werde, anstatt durch
Nichtwissen allein, konnte sich aber im Samkhya nicht halten (889). Ebenso
originell wie einleuchtend ist die Vermutung Fr.s, daf die Reinstoffe (tanma-
trani) nur Liickenbiifler in der spdteren Evolutionsreihe seien, die erst unter
dem Druck AuBlerer Angriffe auf die Lehre konzipiert wurden (348).

Sehr beachtlich in philosophischer und theologischer Hinsicht ist die vom V£
herausgearbeitete Samkhya-Lehre, nach der das Interesse der Seele den Anstoft
zum Wirken der Materie gibt (875). ,Solange die Seele nicht erldst ist, hat die
Urmaterie ihr gegentber die Verpflichtung, fiir sie zu wirken und ihre Erlésung
herbeizufithren, und diese Verpflichtung ist es, welche die Weltschopfung ver-
anlafit . . . (406). Neben dieser Verpflichtung (adhikara) stehen als zweite
Ursache des Weltgeschehens die Werke (406). Im iibrigen beruht die schei_nl')arl:
Verstridung der Seele in das Dasein auf einem Irrtum, den es nur zu beseitigen
gilt (379). Das ganze Weltspiel nimmt ein Ende, ,sobalc_l sich du': Seelc_: die
erlssende Erkenntnis angeeignet hat, welche ihr die Materie durch ihr W1rke‘n
vermitteln will* (380). Es wire eine dankbare Aufgabe, diese Gedanken mit
dem Tllusionismus des — im Gegensatz zum dualistischen Samkhya — extrem
monistischen Vedinta zu konfrontieren. Vielleicht wird Fr. in einem spateren
Bande dariiber selbst etwas sagen.

Das klassische Yoga-System des Pataijali, dem der let:.at? Teil t_ies .Schluﬂ-
kapitels gewidmet ist, war wie der Buddhismus in erster Linie prak_t:sch interes-
siert. Seine theoretischen Anschauungen decken sich weitgehend mit denen des
Samkhya (409). Die wichtigsten neuen Gedanken entstammen, neben einigen
Anregungen aus dem Vaiesika, dem Buddhismus — insbesondere der Schule
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der Sarvastivadins (412). Neben psychologischen Begriffen ist hier vor allem
die Lehre von der Umwandlung (parinama) zu nennen (414), wonach Seiendes
nur aus Seiendem entsteht. Theologisch interessant ist das Aufkommen des Ge-
dankens an einen hdachsten Gott (iévara), dessen Wirken durch Mitleid veranlafit
ist und der dem Yogin seine Gnade zuwendet. Solche theistischen Elemente
sind dem Yoga aber, wie Fr. schr richtig betont, urspriinglich fremd und nur
auflerlich eingefiigt (425). Dies wird die Behandlung der eigentlichen theistischen
Systeme in einem spéteren Bande deutlich zeigen.

( AUS DER PRAXIS UND FUR DIE PRAXIS )

J. HOFINGER SJ, MANILA
BAUSTEINE ZU EINER MISSIONSKATECHETIK
Im Anschlufl an Jungmanns .Katechetik® *

Immer wieder hort man Klagen, selbst in gut entwickelten Missionsgebieten
fehle es noch vielfach an gediegenen katechetischen Handbiichernl. Gewifl darf
man daraus allein noch nicht auf mangelhafte katechetische Ausbildung des
Missionspersonals schliefen. Missionare und Missionshelfer erhalten ihre kate-
chetische Ausbildung eben meistens im lebendigen Unterricht. Der kann natirlich
auch ohne Textbuch ausgezeichnet sein. Aber selbst dann diirfte es gut sein, den
Missionaren und Katechisten fiir ihre spiatere Wirksamkeit eine gute gedruckte
Zusammenstellung der Missionskatechetik mitzugeben. Doch wird man kaum
iibersehen kénnen, dafl die katechetische Aushildung der kiinftigen Glaubensboten
streckenweise noch reichlich zu wiinschen tbrig lafit. Dafl es noch oft genug an
der klaren Erkenntnis der leitenden Grundsitze und an einer gediegenen metho-
dischen Einfithrung fehlt. Uberall dort konnte ein gediegenes Lehrbuch der
Missionskatechetik besonders wertvolle Dienste leisten im Sinne ernster kate-
chetischer Besinnung, zielklarer Anregung und Wegweisung.

Das alles weill man selbstverstindlich auch in Missionskreisen. Aber von der
Erkenntnis des Notstandes ist — gerade auch in der Mission — meist noch ein
weiter Weg bis zur wirksamen Behebung. Die Frage ist darum wohl so zu stel-
len: Auf welche Weise kommen wir fiir die einzelnen gréfieren Missionsgebicte
am ehesten zu katechetischen Handbiichern, welche ihre wichtige Aufgabe wirklich
hinreichend erfiillen? So wurde z. B. auf der letztjdhrigen Tagung der Mis-
sionare in Minster (25.—29. Mai) ernstlich der Gedanke erwogen, ob man nicht
versuchen konnte, in planvoller Zusammenarbeit zwischen katechetisch geschulten
Missionaren und den Fachleuten in der Heimat zum gewiinschten Ziele zu ge-
langen. Die Antwort der Missionare auf diesen bemerkenswerten Vorschlag
war ziemlich einheitlich: Wohl miifiten katechetische Handbiicher schlieflich in
der Mission selber ausgearbeitet werden. Das sei gerade die besondere Aufgabe
von katechetischen Arbeitsgemeinschaften, die aus katechetisch geschulten Mis-
sionaren wenigstens in jedem groferen Missionsgebiet gebildet werden miifiten.
Dabei sei der einheimische Klerus moglichst heranzuziehen. Doch schliefle das

* J.A. Jungmann, Katechetik. Aufgabe und Methode der religiésen Unter-
weisung. Herder, Freiburg Br. 1958. X u. 814 §. — Vgl. ZMR 38, 1954, 171 f.
t Jber das chinesische Missionsgebiet sieche J. Hofinger SJ, Die katechetische
Situation in China vor 1949, in ZMR, 1952, 94.



