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DER HEILIGE AUGUSTINUS
VOM GOTTESSTAAT XIX, 17.

.Dieser himmlische Staat ... ruft, wiahrend er auf Erden pilgert,
aus allen Volkern seine Biirger heraus und sammelt unter allen
Sprachen seine Pilgergemeinschaft, unbekiimmert um die Verschie-
denheit in den Briuchen, Gesetzen und Einrichtungen, mit deren
Hilfe der irdische Friede erworben oder aufrechterhalten wird.
Nichts von ihnen zerreiflt oder vernichtet er. Im Gegenteil, er wahrt
das und hangt dem an, was zwar bei den verschiedenen Vélkern
verschieden ist, aber doch auf ein und dasselbe Ziel des irdischen
Friedens hinzielt. wenn es nur nicht die Religion, die lehrt, daf§
der eine hochste und wahre Gott zu verehren ist, behindert.” (CSEL
XXXX, p 404. Ubersetzung von Thomas Ohm.)

DR. EVA MARIA LUDERS, z Zt. SPANIEN
IM VORFELD DES GLAUBENS

Seit den ersten Jahrzehnten des vorigen Jahrhunderts werden im
Abendland immer mehr Stimmen laut, die von einer Problematik
und von einem Leiden kiinden, deren Ursache nicht in einzelnen,
durch besondere Umstinde bedingten Lebenserscheinungen liegt,
sondern in der erschiitternden Erfahrung der menschlichen Daseins-
situation an sich, die als unzuldnglich oder gar als sinnlos erscheint.
Im Mittelpunkt des Denkens und der Dichtung stehen weniger die
konkreten Erlebnisbereiche, in denen sich menschliche Schicksale
erfillen; die erscheinen mehr und mehr als vordergrindig, als ein
Schleier, hinter dem sich unabhédngig von allen einzelnen Lebens-
umstidnden, die wahre, wesensmaflige Not des Menschen verbirgt,
die in den Grundbedingungen der Wirklichkeit selbst liegt. Philo-
sophie und Dichtung, alle Krifte des Menschengeistes, der Ein-
bildungskraft und des Herzens scheinen sich hier — wie selten
zuvor in der Geschichte — zu vereinigen, um mit einem elemen-
taren Erschrecken zu ringen, das den Menschen befallt, der sich
nach Uberwindung aller vordergrindigen Illusionen einer Welt
gegenuber sieht, die in nichts seinen inneren Anspriichen antwortet,
in der er allein ist, die ihm die Fratze des ., Absurden® zeigt, wie
Albert Camus es ausdriickt.

Wohl selten haben sich die im Mittelpunkt des allgemeinen Inter-
esses stehenden Schriftsteller so entschieden in einem, und einem

1 Missions- u. Religionswissenschaft 1954, Nr. 1



2 Litdders: Im Vorfeld des Glaubens

so wesentlichen Anliegen des Menschen getroffen wie hier; und so
sind die modernen literarischen Stromungen, gerade auch in ihren
kithnsten und sonderbarsten Versuchen, von grofler Bedeutung fiir
eine Kenntnis und ein Verstindnis des heutigen Menschen. Die
Christen, die sich eine ,Missionierung® des immer mehr anwach-
senden Heidentums unserer Zeit zur Aufgabe machen und neue
Mittel suchen, konnten hier sicherlich manche Klirung und frucht-
hare Hinweise finden; mehr vielleicht als in Statistiken oder in
den. Auferungen einzelner Menschen, die sich oft iiber die eigent-
lichen Griinde ihrer inneren Not, ithrer Glaubensschwierigkeiten,
Feindschaft gegen Kirche und christliche Moral und vieles andere
nicht klar sind. Die moderne Literatur 1aft etwas von dem tief-
inneren Pulsschlag unserer Zeit spuiren, an dem die meisten Men-
schen, wenn auch oft unbewuft, teilhaben und auf dessen ge-
heimste Regungen der Christ hinhéren mufl, wenn er fiir eine neue
Begegnung der eigensten Seele unserer Zeit mit der Welt des
Glaubens wirken will.

Die folgenden Ausfithrungen mochten an Hand von zwei Beispielen aus der
franziisischen Gegenwartsliteratur eine Linie skizzieren, die aus dem Innersten
der Problematik unserer Zeit in eine Richtung weist, in der wesentliche Gehalte
des Christentums liegen. Dabei konnen und diirfen sie selbstverstindlich keinen
Anspruch auf Vollstindigkeit und Allgemeingiltigkeit erheben. Sie wollen
nur einige Hinweise geben, die ein Verstindnis und eine Begegnung zwischen

den beiden scheinbar so abgriindig getrennten Welten des Christentums und
dem modernen dem Glauben entfremdeten Menschen erleichtern konnten.

I
Das Erlebnis des .. Absurden® und die Auflehnung

Das Erlebnis der Fragwurdigkeit und des ,Absurden”, das seit
dem ,Werther” des jungen Goethe und der Lyrik eines Leopardi
in einer vom ,Weltschmerz“ beherrschten Dichtung einen reichen
Ausdruck gefunden und sich in einer zum Nihilismus neigenden
Philosophie verdichtet hat, ist gewif} bis zu einem gewissen Grade
eine Folge jener Entchristlichung der Welt des 19. Jahrhunderts,
die den Menschen ohne Ausblik auf eine jenseitige und zukiinftige
Welt mit den Fragwiirdigkeiten dieses Lebens allein ldfit. Aber
auch die christlichen Zeiten haben einen Weltschmerz, ein Er-
schrecken vor der Begrenztheit und Endlichkeit, dem Unzuldng-
lichen des Lebens gekannt, wie es etwa die Dichtung des .desen-
gano“ in der spanischen Bliitezeit und manche dhnlichen Erschei-
nungen ganz unmittelbar spuren lassen; und hier wie dort scheint
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der Ausdruck dieses Erlebens, sofern er echt und nicht die Posse
eines ,dandy“ ist, eine letzte Tiefe und Wahrheit zu beriithren.
Das Bewufitsein der Armseligkeit und Verlorenheit des Menschen
in einer fremden und unbegreiflichen Welt kommt der Wirklich-
keit um vieles ndher als jener aufklirende Optimismus, welcher
in seiner Vergottung des Menschen und vorschnellen Erkldrung
und Harmonisierung aller Probleme und Fragwirdigkeiten den
Irrtum einer menschlichen Autonomie und einer irdischen Gliick-
seligkeit begriindet hat. Wenn fiir den Christen Leiden und Ent-
tauschung an der Welt auch eine ganz andere Bedeutung haben,
da sie thm helfen kénnen, den Blick mehr auf jenseitige Werte
zu richten, wahrend der Nichtchrist hier der Verzweiflung entge-
gentreiben muf}, wird doch auch dieser zumindest von Tauschungen
und Irrtimern befreit, die ihn hindern miissen, sein wahres Sein
und seine wahre Stellung in der Welt zu erkennen. Bis in die
ganz unchristliche Literatur des Weltschmerzes hinein finden sich
Zige, die an die christliche Bescheidung vor dem Unbegreiflichen,
das Eingestandnis der Vergeblichkeit alles menschlichen Bemiihens
und der kreatiirlichen Begrenztheit erinnern — ja, sogar Tone eines
echten Heimwehs, das sich auf eine nur schwach geahnte hohere
Wirklichkeit richtet.

Die erste Antwort des Menschen auf die ,Absurditit® der Welt scheint aller-
dings zundchst noch wenig mit der christlichen Welt- und Selbsteinschitzung
zu tun zu haben, wenn man sie nicht im Zusammenhang mit spateren Vor-
giangen sieht, die mit innerer Notwendigkeit aus ihr hervorgegangen sind.
Es ist die Haltung der ,Revolte®, wie Camus in seinem ,Homme révolté” (1951)
cine ganz bestimmte geschichtliche Erscheinung im vorigen Jahrhundert benennt.
Der Mensch lehnt sich auf gegen eine von Leiden und Tod regierte Welt, gegen
das Leiden zumal des Unschuldigen, die scheinbare Ungerechtigkeit und Wider-
spriichlichkeit des Weltgeschehens — und erhebt zugleich Anklage gegen den
Urheber und Gesetzgeber, der moglicherweise hinter alledem stehen konnte.
Camus zeigt in den ersten Kapiteln seines Buches, wie diese Revolte urspriing-
lich gar nicht atheistisch und anarchisch ist, sondern sogar einen gewissen
Gottesbegriff voraussetzt und im Namen einer besseren und gerechteren Welt-
ordnung erfolgt. Sie bekidmpft zunichst das Bose und das Unrecht in der Welt
und zerstort nur, um ihre Ideale zu verwirklichen; sie ist — ,aspiration & un
ordre“, wie Camus sagt, und erst ihr Scheitern an uniiberwindlichen Schwierig-
keiten fithrt solche Verirrungen herauf, wie sie der reine Anarchismus und die
Negation aller Werte mit sich bringen.

Der eigentliche Gegenstand des .Homme révolté“ ist aber nicht dieser Protest
gegen die Welt wie sie ist und der ,prometheische” Versuch, selber eine bessere
Weltordnung zu schaffen, sondern vielmehr die geschichtlichen und weltanschau-
lichen Konsequenzen, die eine solche ,révolte metaphysique® heraufbeschwort.
Der Mensch, der im Namen seiner Ordnungsidee und seiner Ideale sich gegen
das Bestehende auflehnt und Gott anklagt, mufl sich selber an die Stelle Gottes
setzen und gleichsam die Weltregierung ibernehmen. In diesem Anspruch gibt
1*
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die in ihrem urspriinglichen Anliegen philosophisch und moraltheoretische Re-
volte der politischen Téatigkeit, ganz speziell der kommunistischen Revolution
und ihren totalitiren Machtentfaltungen Raum, in denen viele stehen bleiben.
Die konsequente Linie der metaphysischen Revolte fithrt aber weiter. Der Mensch.
der seine bessere Weltordnung verwirklichen, das Bése und das Leiden be-
kdampfen will, sieht sich im geschichtlichen Handeln gezwungen, seclber die
Gegebenheiten und Mittel der von ihm abgelehnten Welt zu benutzen: er muf§
Leiden und Tod verursachen, um andere daran zu hindern: er muf} parteiisch
und ungerecht sein, wenn er seine Herrschaft begriinden will. Und da der
Protest gegen Gott auch dessen Autoritdt als Gesetzgeber und die Sanktionierung
aller Gebote und Verbote, alle moralischen Richtlinien und Hemmungen auf-
gehoben hat, ist der Mensch sich allein Grund und Maf seines Handelns und
damit der Willkiir und Mafilosigkeit ausgesetzt. Er nimmt die Stelle Gottes
ein und mufl so nach seinem Dafiirhalten Tod und Leiden geben. Schuldigen
und Unschuldigen Gerechtigkeit widerfahren lassen, wobei ihn seine beschrinkte
Einsicht in Widerspriiche verstrickt. Zwar glaubt er zunéchst alles, auch die
von ihm verursachten Ubel, durch den zukiinftizen besseren Weltzustand ge-
rechtfertigt, die Tatsachen zeigen ihm jedoch, dafl er das Leiden in der Welt
nur noch vermehrt. dafl er selber tut, was er bekimpfen will und so dem an-
gestrebten Ideal nicht ndaher kommt.

Diese Erkenntnis ist der Angelpunkt des ,Homme révolté® und auch der ,Pest”,
dic cben dies Problem der Auflehnung gegen das Leiden und die Absurditit
in dichterischer Form darstellt. Hier 148t Camus diese widerspriichlichen Ver-
strickungen der Revolte in dem Journalisten Tarrou Gestalt gewinnen, der die
biirgerliche Gesellschaft bekampft hat, weil in ihrem Namen Todesurteile ge-
fallt und vollstreckt werden, dann aber erleben mufl, wie auf Seiten der kom-
munistischen Kampfer fiir cine bessere Gesellschaftsordnung das gleiche ge-
schiecht. Der Anblick einer standrechtlichen ErschieBung, an der er sich mit-
verantwortlich fihlt, macht es ihm deutlich, dafl er hier wie dort Moérder und
Urheber unzidhliger Leiden ist und daB es keine Argumente und Zukunftsaus-
sichten gibt. die ein so grausames Geschehen zu rechtfertigen vermdgen.
»Schlieflich habe ich es begriffen, dafl auch die Besten es nicht vermeiden
kénnen, andere zu toten oder toten zu lassen . . . Wir kénnen in dieser Welt
keine Bewegung machen. ohne in die Gefahr zu kommen, dafl wir andere téten®
(S. 276).

In dem Gesprach, wo Tarrou dem Arzt Rieux diese seine Lebensgeschichte
erzahlt, wird ein solcher Zustand dem der Pestkranken verglichen, die den
Erreger ihrer Krankheit durch eine unvorsichtige Bewegung anderen mitteilen
und so unzidhlige Leiden und Tode herbeifithren. Diese Ubertragung ist das
Naturgegebene -— das Vermeiden einer solchen Ansteckung aber erfordert eine
groffe Anstrengung, eine stindige Selbsterziehung und Aufmerksamkeit, die
schwer zu leisten ist.

,Es ist sehr anstrengend, ein Pestkranker zu sein®, sagt Tarrou in diesem Sinne
wihrend des Gesprachs mit dem Arzt, ,aber noch anstrengender ist es, wenn
man es dabei nicht sein will. Deshalb sind alle heute so tiberanstrengt; denn
jeder trdgt etwas von der Pestkrankheit in sich. Aber diejenigen, die sie iiber-
winden wollen. kennen ein auflerstes Maf} von Anstrengung® ... Tarrou hat
ein solches Leben strengster Selbstbeherrschung und bestindigen Verzichts aut
alles, das anderen schaden kdnnte, fiir sich gewdhlt und sieht darin den einzigen
Ausweg aus der furchtbaren Nétigung der Lebensverhiltnisse, die den Men-
schen trotz seiner héchsten Ideale und Absichten zum Moérder werden lassen.
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Er hat dadurch auf alle Wirksamkeit und Bedeutung im offentlichen Leben
verzichtet, sich zu einem ,endgiiltigen Exil® verdammt; denn die Geschichte
wird von denen gemacht, die andere toten konnen. Es gibt nach seinem Dafiir-
halten nur zwei Gruppen Menschen — diejenigen, die Tod und Leiden ver-
ursachen, und die anderen, die es erfahren. Und um nicht zu den ersteren zu
gehéren, mufl man das Schicksal der zweiten auf sich nehmen. ,Auf Erden gibt
es Seuchen und deren Opfer — und man muf} so sehr wie moglich vermeiden,
auf Seiten der Seuche zu sein . . . Deshalb habe ich mich entschlossen, immer
zu den Opfern zu gehéren und so den Schaden zu vermindern.”

Der Protest gegen den durck Leiden und Tod gezeichneten Weltzustand, der
den Menschen zunichst treibt, sich an die Stelle Gottes zu setzen, fithrt also
aus einer inneren Folgerichtigkeit zum &duflersten Gegenteil der prometheischien
Tat. zu einer grofien Bescheidenheit, einem Leben der Selbstverleugnung und
dem freiwilligen Verzicht auf eigenes Handeln.

.La révolte débouche dans l'ascése® formuliert Camus im ,Homme révolté®
in seinem Kapitel iiber Nietzsche diesen Vorgang gleichsam als ein geschichtliches
Gesetz. Das wahrhafte Streben nach einer Verminderung des Leidens. der
Ungerechtigkeit und des Bosen in der Welt, kann sich nicht mit einer Haltung
und einem Handeln zufriedengeben, die immer wieder neue Ubel herauf-
beschworen. Es muf} sich eingestehen, dafl jener Kampf gegen die bestehende
Weltordnung vergeblich ist und der Mensch sich in anderer Weise mit dem
Gegebenen auseinandersetzen muf}, die bei der Erzichung des eigenen Ichs ein-
setzt. Wihrend Nietzsche diese .Aszese® in der heroischen Schicksalsliebe des
Ubermenschen gipfeln lifit, welche die Freuden und Leiden der Erde und die
Notwendigkeit des Weltgeschehens gleichmiitig auf sich nimmt, geht Camus in
dieser Richtung noch weiter, indem er allen Anspruch auf Gottdhnlichkeit und
Heroismus aufgibt. Unter dem Titel ,pensée de midi“ fordert er im ,Homme
révolté® eine chrliche Anerkennung der menschlichen Begrenztheit, die Be-
sinnung auf die wahren Verhiltnisse der Wirklichkeit. das Mafihalten und die
Selbstverleugnung im Dienste anderer. Der Mensch mufl die Mitte halten
zwischen einem Handeln, das der Welt das eigene Ideal gleichsam aufprégen
will, und einer nihilistischen Resignation vor dem Boésen und dem Leiden.
Er muf} begreifen, dafl er das Ubel in der Welt nur ,arithmétiquement® ver-
mindern kann, daf es auflerhalb seines Vermégens liegt, den Weltzustand aus
dem Grunde zu verwandeln. In seinem begrenzten Bereich soll er das Bose
bekdmpfen, zuniichst in sich selbst und dann in seiner alltiglichen Umwelt.
Es ist eine bestdndige, mithevolle Arbeit, ohne duflere Grofle, ohne augenfilligen
Erfolg — wie der unscheinbare Dienst an den Kranken, den der Arzt und der
Sanititer wihrend der Pest leisten und durch den sie die Seuche zwar nicht zu
hemmen vermégen. aber doch manchmal lindern.

Camus sieht in dieser Haltung die wahre und gotwendige Gestalt, zu der die
Revolte finden mufl. Der Impuls der Revolte gegen das Bose und das Leiden
mufl im Menschen lebendig bleiben, aber er mufl seinen Kampf als Mensch
fithren, und ,um ganz Mensch zu werden, es ablehnen. ein Gott sein zu wollen®

(S. 877).
IL.
Heiligkeit ohne Gott

Die Verwirklichung dieses wahren, mafivollen Menschentums er-
scheint den Personen der ,Pest® als eine grofle und schwierige Auf-
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gabe, der sie mit Ernst und Bescheidenheit entgegensehen. Sie ist
schwerer zu leisten als der Kampf fiir eine Ideologie, als ein be-
geisterter Heroismus fiir eine grofie Sache. Die fast tibermensch-
liche Anstrengung, die sie erfordert, driickt Tarrou in dem erwahn-
ten Gesprach mit der Andeutung aus, dafl er sich fragt, wie man
ein Heiliger werden kénne. Und auf den Einwurf des Arztes, dafl
er nicht an Gott glaubt, fugt er hinzu: ,Ja. Kann man ohne Gott
ein Heiliger werden . . . das ist die Frage, die ich heute kenne®.
Es erscheint ihm weniger anspruchsvoll, ein Heiliger sein zu wollen
als ein Mensch in jenem hochsten Sinne, obgleich ihm beides im
Grunde dasselbe zu bedeuten scheint.

Die Frage, ob es eine Heiligkeit ohne Gott gibt, ist hier nicht als
theologisches Problem zu fassen, das im Sinne der christlichen
Gnadenlehre zu beantworten ist. Sie muf als Ausdruck einer Sehn-
sucht begriffen werden, die iiberall dort entsteht, wo der Mensch
unserer Zeit ehrlich und illusionslos die Wirklichkeit der Welt
und seiner selbst erkennt und den einzigen Ausweg aus dem Un-
befriedigenden, Absurden und Furchtbaren der Lebenssituation in
ihrer Uberwindung und einer Erhebung ahnt, die ihn von alledem
unabhingig macht. — Die Frage nach der Existenz Gottes und
einer jenseitigen Welt ist zunachst von einer minderen Bedeutung,
ja, sie wird sogar mit einem gewissen Mifitrauen gemieden, da
der Mensch der Revolte sich mit den nackten Tatsachen dieser
Welt auseinandersetzen will und es tber alles furchtet, sich mit
Trostgrinden und Jenseitshoffnungen, einem Bedirfnis nach Ge-
borgenheit tiber sie hinwegtduschen zu lassen. Das Christentum
wurde von der Revolte ja gerade deshalb abgelehnt, weil es ihr
den harten Lebenstatsachen auszuweichen scheint, sie verhiillt und
harmonisiert, und zumal dann, wenn es im Dienste einer optimi-
stischen und egoistischen Lebenssicherung das Leiden und die Not
zu rechtfertigen versucht und so den Fluch der biirgerlichen Welt
auf sich ladt. Die Argumente, die Camus gegen das Christentum
anfiihrt, geben der Erfahrung vieler moderner Menschen Ausdruck,
die das Christentum nur in einer solchen ,verbiirgerlichten® Form
kennengelernt haben und die deshalb gerade allen jenseitigen
Trostgrinden und Hoffnungen besonders unzugéinglich sind —
einer Seite also, von der her oft die Christen unserer Zeit die
moderne Welt anzugehen suchen, wenn sie ihr vorwerfen, die Ge-
borgenheit des Glaubens verlassen zu haben und die Riickkehr ins
.Vaterhaus® als den Ausweg aus ihrer Verzweiflung darstellen.
Die Art, in der die ,Pest® das Problem stellt, ob es eine . Heilig-
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keit ohne Gott“ gibt, macht es deutlich, wie der moderne Mensch
von einer ganz anderen Seite her dem Christentum zuginglich
werden kann. Der Mensch, der im Protest gegen die ,Absurditat”
der Welt den Gott des Christentums abgelehnt hat, der ihm zu-
dem in unzulinglicher Weise durch eine birgerliche Frommigkeit
dargestellt worden war, ist nicht in dem Sinne ein Verirrter, daf}
er den einmal eingeschlagenen Weg verleugnen und zu dem zurlick-
kehren sollte oder diirfte, was er verlassen hat. In seinem Aus-
gangspunkt ist eine Wahrheit, ein echtes Streben nach Wahrheit.
das sich selber treu bleiben muf}, wenn es den Grund aller Wahr-
heit in Gott finden soll. Im Durchdringen aller Illusionen und
alles Vordergriindigen mufl er zunéchst die Wirklichkeit in ihrer
ganzen Hirte und Furchtbarkeit auf sich nehmen — in einer
Haltung, die von dem Grunde dieser Wirklichkeit her geprigt wird,
die alles Unechte, alle falschen Anspriiche und Hoffnungen zer-
stort. Und diese ,sachgemife®, einzig adiquate Einstellung zur
Welt und zu sich selbst ist der Verzicht auf alle Anmafiung, das
Eingestindnis des eigenen Nichts, das sich zugleich als Selbstver-
leugnung und selbstlose Hingabe an andere Menschen dufiert und
bis zum freiwilligen Verzicht auf alle inneren und dufleren Giiter
fithrt, da deren Besitz die Leidenschaften erregt und Unruhe und
Zwiespalt schafft — ein Ideal also, das dem der christlichen Heilig-
keit sehr nahe kommt. Es wird aber nicht als eine Aufforderung
Gottes aufgenommen, etwa im Sinne der Nachfolge Christi, und
im Hinblick auf jenseitige Verheiflungen; es sind lediglich die
ganz niichternen Tatsachen dieser Wirklichkeit, die den Menschen
diesem Ideal zutreiben als der einzigen Losung seiner Situation.
Das bedeutet ,Heiligkeit ohne Gott®. Durch sie hofft er, den Frie-
den zu erlangen, der darin besteht, nicht mehr in das stets fort-
zeugende Bose verstrickt zu sein, und vielleicht einmal einer
,dritten Kategorie* von Menschen — jenseits der ,Seuchen” und
ihrer ,Opfer* anzugehoren, der der wahren Arzte . ..

Diese Hoffnung liegt in einer nur geahnten Ferne; der Weg dort-
hin ist das Leben auf der Seite der ,Opfer”, mit den Leidenden
und Erniedrigten, ein volliges Sichaufgeben und Herausgehen aus
den menschlichen Lebenstrieben. Und er wird beschritten in einer
Bescheidung und Demut, die sich des eigenen Unvermogens bewufit
sind und gleichsam tastend einer Stiitze und Kraftquelle entgegen-
streben, die jenseits der menschlichen Schwiche liegen. Wohl ist
diese Haltung infolge jenes durch die geschilderten Umstédnde be-
dingten Mifitrauens gegen die christliche Glaubenswelt der Sphire
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des Ubernatiirlichen noch fern, aber sie ist ihr zugewandt, geoffnet.
In dem Zustand des durch die Revolte hindurchgegangenen und
seine Grenzen erkennenden modernen Menschen ist etwas wie ein
,Adventsgeist* zu spiiren, eine neue Bereitschaft fiir die Begeg-
nung mit der Gnade und der tbernatirlichen Welt, die Gott im-
mer wieder den Menschen offnet, die guten Willens sind. Viel-
leicht liegt es der Absicht Camus’ sehr fern, in diesem Zustand des
modernen Menschen die Moglichkeit einer neuen Begegnung mit
dem Christentum aufzuzeigen. Aber indem er die seelische Lage,
in die die konsequent zu Ende gelebte Revolte miindet, mit seiner
tiefinneren Kenntnis und Anteilhabe schildert, werden diese Ziige
und Hinweise aus den Tatsachen heraus selber sichtbar. Eine
Linie wird deutlich, die gerade von dem konsequenten Bruch des
modernen Menschen mit allen Formen und Uberresten eines ,.biir-
gerlich® entstellten und durch geschichtliche Verhdngnisse mifiver-
standenen Christentums zu einer neuen Bereitschaft fuhrt, die
reinen Werte des Ubernatiirlichen aufzunehmen. Die illusionslose
Begegnung mit der Wirklichkeit, zu der die Revolte fihrt, 1afit
den Menschen in ihr die Spuren finden, die tiber sie hinausweisen,
ihre Ergidnzungsbediirftigkeit, die sich in der Seele des modernen
Menschen kundtut vor allem als die Ahnung jener ,Heiligkeit®,
die von der Welt zu erlésen vermag.

Diese Linie, die wir in dem Werke Camus’ nur angedeutet finden,
erscheint vollstindig in dem Leben und in den Schriften Simone
Weils, die sie gleichsam bis zu der wirklichen Begegnung mit der
UJbernatur fortsetzt. Der grofle Widerhall, den die posthum ver-
offentlichten Schriften, Briefe, Tagebuchnotizen Simone Weils, die
duflerlich sogar wenig ansprechend und nicht leicht zuginglich
sind, in Frankreich und mehr und mehr auch im tbrigen Europa
finden, machen es unbezweifelbar, dafl es sich hier nicht nur um
die Zeugnisse eines einzelnen auflergewchnlichen Lebens handelt,
sondern auch um den Ausdruck von Problemen und Zusammen-
hangen, die den Menschen unserer Zeit ganz allgemein betreffen.
Im Mittelpunkt des Interesses steht hier die mit heroischer Konse-
quenz zu Ende gelebte Problematik unserer Zeit, von der die
Schriften nur bruchstiickhaft zeugen und die alles, auch die oft
lickenhaften Argumentationen der theoretischen Abhandlungen,
in einen héheren Bedeutungszusammenhang hebt.

Das Grunderlebnis Simone Weils ist die ihr vor allem im sozialen
Elend der Arbeiter, im Schicksal der Erniedrigten und Gequilten
begegnende Tatsache des Leidens, der sie stindig ihre Aufmerk-
samkeit, ja gleichsam ihr ganzes Leben zuwendet.
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In ihr begegnet ihr jene ,Absurditit® der Welt, gegen die sie zu-
nachst ganz in der Weise protestiert, wie es Camus im ,Homme
révolté“ und in der ,Pest® schildert. Sie nimmt aktiv an der
kommunistischen Revolution teil und bricht schliefilich wahrend des
spanischen Birgerkrieges an deren Problematik zusammen. Ihr
Leben hatte ein Vorbild fiir die Gestalt des Tarrou sein konnen;
ganz wie es hier geschildert wird, sieht Simone Weil sich gleichsam
von einer inneren lLogik gezwungen, auf Seiten der ,Opfer® zu
leben. Sie verzichtet auf die Vorteile ihres Standes, gibt ihren
akademischen Beruf auf, um die ganze Harte und Erniedrigung des
Arbeiterlebens auf sich zu nehmen. IThr bedingungsloses Streben
zur Wahrheit, zur schonungslosen Erfahrung der Wirklichkeit
duldet es gleichsam nicht, die furchtbare Tatsache des Arbeiter-
elends nur zu sehen, ohne an ihr teilzuhaben; ihr Mitleid ist im
wortlichen Sinne eine Solidaritit mit dem Leiden anderer. Sie
withlt bewufit ein Leben, das sie korperlich und seelisch zerstort —
eine Sklaverei, in der der Mensch durch Erschopfung und Leiden,
durch materielle Not, Erniedrigung, Angst und Hoffnungslosigkeit
in einen Kreislauf gespannt wird, aus dem es kein Entrinnen, keine
Aussicht auf Zukunft und Vergangenheit mehr gibt, sondern nur
die tibermachtige Belastung des Augenblicks.

Die Motive, die sie zu dieser Selbstopferung bewegen und aus
denen sie in dem aufreibenden Alltag des Arbeiterdaseins zu leben
vermag, haben eine sehr christliche Note. Die Nachstenliebe — bis
zur Identifizierung mit dem leidenden Mitmenschen und zur aufier-
sten Selbstverleugnung — und die Gerechtigkeit, die es gleichsam
nicht ertrdgt, ein besseres Leben als andere zu haben, sind die
obersten Gebote, die jede Regung der Natur zum Schweigen bringen.
Sie ist zudem von einer gleichsam franziskanischen Liebe zur Armut
beseelt, von einer tiefen Verachtung fiir alle Eitelkeit, allen Ehr-
geiz und neigt von ihrer Jugend an zum Ideal der christlichen Jung-
fraulichkeit. Uber allem aber steht das Bewufitsein einer Berufung,
der sie gehorsam sein mufl und die sie wohl von dem Antrieb der
Natur zu unterscheiden vermag. Sie sieht sich gleichsam gezwungen,
bis zum Auflersten in der Selbstverleugnung zu gehen, sich dem
~Gefdngnis des eigenen Ich® zu entreiflen, um in der Wahrheit
zu leben.

Es ist ihr wohl bewufit, dafl sie in alledem christlich denkt und dem
Ideal der christlichen Heiligkeit nachgeht. Obgleich sie aulerhalb
jeder religisen Bindung aufgewachsen ist, erscheinen ihr die
christliche Moral und Aszese als das einzig addquate Verhalten zu
den Tatsachen dieser Welt — und nur von diesen Tatsachen her.



10 Liiders: Im Vorfeld des Glaubens

als Antwort auf sie, erscheint ihr diese Haltung als geboten und
gerechtfertigt. Die Frage nach der Existenz Gottes und nach einem
héheren Ursprung der Forderungen, die sie zu verwirklichen sucht,
stellt sie nicht — ein Umstand, der ihren Heroismus noch erstaun-
licher macht. Und zwar ist es eben ihre radikale Selbstverleugnung,
die sich auch in einem gegen das eigene Empfinden riicksichtslosen
Woahrheitswillen duflert, die es ihr verbietet, auch nur nach der
Moglichkeit der Existenz Gottes zu fragen. Sie hilt sich mit dem
subjektiv reinsten Wollen an den objektiv fehlerhaften liberalen
Wahrheitsbegriff, der ihr durch ihre Erzichung und ihr Studium
an der Ecole normale zuteil geworden ist, und glaubt ihrem Prinzip
der ,intellektuellen Redlichkeit* gemaf, die Frage nach der Existenz
Gottes iiberhaupt nicht stellen zu diirfen, da es (im Sinne des
liberalen Wissenschaftsbegriffs) kein zureichendes Beweismaterial
gibt, durch das man zu einer exakten Entscheidung gelangen kann.
,,1ch bejahte nicht und ich verneinte nicht”, charakterisiert sie spiter
thre Haltung in diesem Punkt. ,Es erschien mir unnotig, dies
Problem ldsen zu wollen; denn ich dachte, da wir in dieser Welt
leben, kommt es darauf an, daf wir die beste Haltung zu den
Problemen dieser Welt einnehmen und dafi diese Haltung nicht
davon abhangt, wie wir das Gottesproblem losen.

Diese Worte dhneln in hohem Mafle der Antwort, die in der , Pest®
der Arzt auf die Frage gibt, ob er an Gott glaubt: ,Ich bin im
Dunkel und versuche, deutlicher zu sehen. Seit langem schon hat
diese Frage kein Interesse mehr fiir mich. Ich weif nicht, was mich
erwartet und was nach alledem hier kommen wird. Im Augenblick
gibt es Kranke zu heilen.“ — Diese Einstellung auf die unmittel-
bare Pflicht, das Bemiihen um die ,beste Haltung® zu den Gegeben-
heiten dieser Welt, wovon gleichsam um dieser Pflicht und Haltung
willen jede religiose Fragestellung ausgeklammert wird, ist eine
sehr wesenhafte Erscheinung der modernen Welt, welche von christ-
licher Seite nicht immer richtig verstanden und bewertet wird.
Wohl ist sie bei manchen modernen Menschen ein Vorwand, um
sich vor der religiosen Entscheidung zu driicken, die eine tiefgehende
Anderung des Lebens verlangen kénnte; aber das Beispiel Simone
Weils zeigt in besonders reiner Form, wie diese Haltung ihrem
Wesen nach in jener Aszese wurzelt, die mit duferster Selbstver-
leugnung den unseligen Verhiltnissen und der Verwirrung unseres
Weltzustandes begegnet, um soviel wie méglich Leiden und Un-
recht zu vermindern. Wenn auch der liberale Wahrheitsbegriff.
dem hier gehorcht wird, fehlerhaft sein mag, so ist doch dieser
Wille zur Wahrheit, zu einer Wahrheit vor allem des Tuns und
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der Einstellung zur Welt, ein Ansatzpunkt, von dem sich die Mog-
lichkeit einer tieferen Begegnung mit der Wirklichkeit erdffnet, in
der Gott dem Menschen entgegenkommt.

I1.

Implizite Formen der Goltesliebe

Im Leben Simone Weils hat dieser , Ansatzpunkt® gleichsam eine
Anerkennung und Bestdtigung von oben erfahren. Bei der Ent-
schiedenheit, mit der sie im Sinne ihres Begriffs von ,intellektueller
Redlichkeit® sich gegen alle Beweggriinde wehrte, die zum Glauben
fihren konnen, vermochte nur eine unmittelbare Kundgabe des
lebendigen Gottes den ,Problemstand® zu andern, indem sie ihm
ein neues, unvorhergesehenes Moment hinzufiigt. In dieser Weise
versteht Simone Weil die mystische Gnade, die ihr im Jahre 1938
zuteil wurde: Bei der Rezitation eines Gedichtes, auf das sie manch-
mal wiahrend ihrer starken Migrineanfille ihre Aufmerksamkeit
zu sammeln suchte, um durch den physischen Schmerz hindurch-
zustoflen, stellt sich ihr Gott als eine gegenwartige Wirklichkeit dar.
Sie weifl dieses Erlebnis deutlich von allen Sinneseindriicken und
~ jedem Spiel der Einbildungskraft zu unterscheiden. ,Ich fithlte nur
durch den Schmerz hindurch die Gegenwart einer Liebe, die der
vergleichbar ist, dic wir in dem Lécheln eines geliebten Menschen
erkennen.“ Die Gottheit Christi und seine Erloserliebe werden ihr
unmittelbar zur Gewillheit — trotz ihres besonderen Widerstrebens,
das sie stets gegen den Gedanken einer Manifestation des Uber-
natiirlichen empfunden hat. Sie sagt, dafl Christus sich hier ihrer
bemachtigt habe. Diese mystische Gnade, die ihr seitdem noch
ofter, und in reinerer und intensiverer Weise, geschenkt wird,
dndert ihren bisherigen Weg nicht. Sie fiihlt sich bestétigt, selbst
in jedem Widerstand, den sie im Namen der .intellektuellen Red-
lichkeit® Gott entgegengesetzt hat. Und sie setzt diesen Widerstand
fort, in der Weise und in dem Mafle, wie es nach der Anderung
der ,Problemlage® durch das Erlebnis der Wirklichkeit Gottes noch
moglich ist. So versagt sie sich weitgehend das Gebet, obgleich es
sie innerlich dazu treibt, um sich — wiederum im Sinne ihres Be-
griffs der intellektuellen Redlichkeit — in ihrem Urteil tiber die
Wirklichkeit nicht von Gefilhlsmomenten bestimmen zu lassen.
Sie bleibt der Uberzeugung treu, dafl es in erster Linie darauf
ankommt, zu den Gegebenheiten der Welt die richtige Haltung ein-
zunehmen, unabhingig von dem , Gottesproblem®. Was sich aber
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andert, sind die Zusammenhiange und Perspektiven, in denen ihr
jetzt diese ,Haltung® zu den Tatsachen des Lebens erscheint. Mit
einer ungeheuren Hellsichtigkeit erkennt sie, wie diese Haltung als
Streben nach Wahrheit, als Bereitschaft zum Leiden, als Nachsten-
liebe und Selbstverleugnung — sich im Letzten auf Gott richtet:
all das sind ,implizite Formen der Gottesliebe“, die unabhangig
von dem expliziten Wissen um die Realitdt Gottes bestehen.

Es entsteht hier eine grofle Zusammenschau jener Welt des moder-
nen Menschen, der in seinem Streben nach einer . Heiligkeit ohne
Gott® nur den Verhiltnissen des Lebens gerecht werden will, und
der ubernatiirlichen Sphire, die gleichsam in der Richtung dieses
Strebens liegt, von ithm intendiert wird, auch wenn der Mensch es
nicht will.

Hier liegt die vielleicht einmalige Bedeutung Simone Weils, die
— wie sie es selber empfunden hat — auf der Grenze steht zwischen
der Welt des Unglaubens und der tbernatiirlichen Sphére des
Christentums, so daf§ sie gleichsam als ein Interpret nach beiden
Seiten hin die oft nicht verstandenen Beziehungen zu verdeutlichen
vermag, die sie miteinander verbinden. In diesem Sinne muff
Simone Weil verstanden werden, zumal auf christlicher Seite, wo
man sich oft durch das Gemisch von Irrtum und Wahrheit und die
oft unzuldnglichen Argumentationsweisen in ihren Schriften ah-
lenken lafit von der groflen Tatsache, daf} hier ein ganz aus den
Voraussetzungen der modernen Welt hervorgehendes Leben zu
einer Begegnung mit Gott gefiihrt und von ihm das Siegel aufler-
gewohnlicher Gnaden empfangen hat.

An ein solches Verstindnis der Schriften Simone Weils mdéchten
diese Ausfithrungen heranfithren, die in diesem Rahmen nur skiz-
zieren konnen, in welchem Zusammenhang die Gedanken stehen,
die in dieser Weise zwischen dem radikalsten modernen Denken
und dem Christentum zu vermitteln vermogen:

Im Mittelpunkt der Gedankenwelt Simone Weils steht die Tatsache
des Leidens — des aufiersten Leidens, — das dem Menschen von
den blinden, gleichfalls mechanisch wiitenden Kriften des Welt-
triebes zugefugt wird, das sie im sozialen Elend ihres Arbeiter-
daseins so tief erlebt hat und mit dem Wort ,malheur® bezeichnet
und folgendermaflen beschreibt: ,Eine Entwurzelung des Lebens,
ein Gleichnis des Todes . . ., welches der Seele in der ganz un-
mittelbaren Berithrung mit dem korperlichen Leiden unwidersteh-
lich nahertickt . . .“ — Aber dies ,malheur”, das sie immer wieder
darzustellen und in seinem Wesen zu erhellen sucht, ist nicht
Selbstzweck, wie manche christliche Kritiker Simone Weils gemeint
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haben. Es steht vielmehr in einem Zusammenhang, den man als
~Metaphysik des Kreuzes® bezeichnen konnte und der in manchen
Ziigen sogar die Kreuzesmystik eines San Juan de la Cruz beriihrt.
Das Leiden hat fiir sie eine Funktion in der Beziehung des Men-
schen zu Gott, die den passiven Reinigungen in der juanistischen
Theologie ahnlich ist, da es den Menschen von den Bindungen und
Tauschungen der Erde radikal befreit und so fiir eine Transzen-
dierung derselben zumindest bereitmachen kann.

Simone Weil hat aus der reinen Erfahrung der irdischen Gegeben-
heiten die Uberzeugung gewonnen, dafl es hier keine im letzten
befriedigenden Werte gibt und dafl alle menschlichen Versuche,
solche zu schaffen oder ausfindig zu machen, von der Wahrheit
entfernen und in Illusionen verstricken. Die Wahrheit des mensch-
lichen Lebens besteht darin, dafl er sich der Unmoglichkeit bewufit
wird, hier eine Befriedigung seiner innersten Winsche und An-
spriiche finden zu konnen; — er mufd sich eingestehen, dafl er
~Hunger“ hat und seinem Hunger Ausdruck verleihen. Die grofite
Gefahr, das eigentliche Elend liegt fiir sie da, wo sich der Mensch
cinredet, ,keinen Hunger zu haben®, wie es in relativ angenehmen
und sicheren Lebensverhaltnissen leicht geschehen kann. Hier spinnt
sich der Mensch in Illusionen und Irrtimer ein. die ihn das einzig
mogliche Gliick verfehlen lassen, das im Streben nach der Wahr-
heit und in einer ,wahrheitsgemifen“ Lebenshaltung ist. — ,Das
menschliche Elend enthilt das Geheimnis der gottlichen Weisheit,
nicht die Freude. Jedes Streben nach Freude ist Streben nach einem
kiinstlichen Paradies, einem Rausch, einer Vermehrung des Ich.
Sie gibt uns aber nichts als das FErleben unserer Nichtigkeit.
Finzig die Erfahrung unseres Elends, unserer Ohnmacht hebt uns
aus dieser Tauschung auf eine hohere Stufe”, sagt sie in der fir
diese Zusammenhinge vielleicht wichtigsten Schrift, der Aphoris-
mensammlung ,La Pésanteur et la Grace®".

Indem sich ndmlich der Mensch sein Elend und seinen ,Hunger®
eingesteht, wendet er sich von den illusiondren Werten ab, von
denen er eine Befriedigung erwartete. Und diese ,Umwendung
seines Begehrens“ ist zugleich eine Einstellung auf etwas, das
aullerhalb, jenseits des Irdischen liegt. Es kommt hier gar nicht
darauf an, dafl der Mensch um das Vorhandensein iibernatiirlicher
Giiter weill. Die Haltung, die Richtung seines Begehrens ist ent-
scheidend. Threr eigenen Erfahrung gemaf sagt sie, daff der Mensch

L Paris (Plon) 1948, 182s.
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zunachst ,ins Leere hinein“ liecben muf}, in einem Zustand der
Bereitschaft. Damit leistet er alles, was ihm mdoglich ist. Und es
liegt bei Gott, ob er sich zum beredten Gegenstand dieses schon
unwissentlich auf ihn gerichteten Verlangens macht. Diese Verhalt-
nisse werden an dem Bilde eines kleinen Kindes verdeutlicht, das
auf dem Arm seiner Mutter sich mit der ganzen Anspannung seines
Verlangens nach einem blinkenden Gegenstand ausreckt. Es weify
nicht, wonach es verlangt und kann den Gegenstand aus eigener
Kraft nicht erreichen. Aber die Mutter, die sein Verlangen bemerkt,
tragt es hin . . .2

Dieser aus innerstem Erleben durchleuchtete Zusammenhang von
Glaubensbereitschaft und Gnade, der hier in einer fiir den ,Ad-
vent® des modernen Heidentums so giiltigen Weise erfafit wird.
fihrt noch tiefer in die Bedeutung des Leidens hinein. Im dufersten
Leiden, das dem Menschen jeden Halt und jede Hoffnung im
Irdischen nimmt, wird ihm eine besondere Gelegenheit gegeben,
sein ganzes Verlangen in eine Richtung auf Gott zu lenken. Es
gentiigt hier eine kleine Bewegung der Seele, um die Voraussetzung
fir eine Begegnung mit Gott zu schaffen — alle Irrtiimer und
Umwege sind hier ausgeschlossen, da das Leiden alle Illusionen
im Irdischen vernichtet. ,Wenn das gesamte Universum auf uns
lastet, gibt es kein anderes mogliches Gegengewicht als Gott selber
— den wahren Gott, denn die falschen Gétter sind hier machtlos®?.
Deshalb versteht sie das Leiden als einen ,Kunstgriff der gottlichen
Liebe“, durch den der Mensch aus der duflersten Gottesferne, in
die seine natiirliche Schwerkraft, sein Wille zum .Ich*, ihn bringt,
wieder zur Gemeinschaft mit Gott zuriickgefithrt wird. Diesen
~Kunstgriff* sieht sie in einem engen Zusammenhang mit dem
Kreuzestod Christi, in dem Gott gleichsam das hichste Vorbild und
den stets wirksamen Rahmen dieser Erlésung durch das Leiden
gegeben hat. — In diesen Gedanken mogen sich Irrtum und Wahr-
heit in schwierig zu l6sender Form verweben; das Entscheidende
aber ist, dafl sie das grofite Problem der neueren Zeit, das Skan-
dalon des Leidens und der Absurditit des Weltgeschehens hier an
den christlichen Heilsgedanken zu kniipfen vermag. Aus den Vor-
aussetzungen des modernen Ringens mit diesem Problem heraus.
vermag sie das Christentum in einer Tiefe neu zu erschliefen, die
vielen Christen verborgen sein mag — wenn sic etwa der gewohn-

2 Vgl. La Connaissance surnaturelle, 295,
3 La Pésanteur et la Gréce, 183.
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ten Trostidee, die in der modernen Welt so groflem Mifitrauen
begegnen mufl, die Deutung gegeniiberstellt: .Die gewaltige Grofle
des Christentums liegt darin, daf} es nicht ein Gbernatiirliches Heil-
mittel gegen das Leiden sucht, sondern vom Leiden einen iiber-
natiirlichen Gebrauch macht.“

DR. THEODOR GRENTRUP SVD, BERLIN
BISCHOF ALBERT VON RIGA (1199—1229)

(Standort und Beginn seines Lebenswerkes)

Unter den Glaubensboten des Mittelalters nimmt Bischof Albert
von Riga, vordem Kanonikus in Bremen, einen hohen und eigen-
artigen Rang ein. Der protestantische Kirchengeschichtler A. Hauck
nennt ihn ,den letzten groflen Missionsbischof Deutschlands®. An
seinen Namen kntpft sich der Durchbruch des Christentums und
der abendlandischen Kultur in Livland. Sein Andenken zu er-
neuern, hat im Hinblick auf die gegenwartigen Beziehungen zwi-
schen Westen und Osten auch einen zeitbetonten Wert. Allerdings

missen wir uns hier auf das Vorgegebene und Einleitende seines
Werkes beschrianken’.

Das Uorgegebene

Das alte Livland (Livonia, Iflandia, Nieflant) umfafite das heutige Lettland
und Estland. Bis in die zweite Hailfte des 12. Jahrhunderts war es welt-
geschichtlich ein toter Winkel. Zwar griffen seit dem 9. Jahrhundert skandi-
navische Wikinger als Krieger und Handelsleute auf die livlindische Kiiste tiber,
aber es blieb bei einer bloflen Randberithrung. Der Bann wurde gebrochen
durch deutsche Kaufleute, die ihre Koggen in die Diina steuerten, mit den Ufer-
bewohnern Freundschaft schlossen und einen regelmifigen Handelsmarkt er-
6ffneten. Jahr und Tag der ,Aufsegelung® Livlands sind in keine zeitgenossische
Urkunde eingeschrieben worden, es mufl aber bald nach der von Heinrich dem

! Quellen: Heinrici Chronicon Lyvoniae, ex M. G. in usum scholarum v. Pertz;
Arnoidi Chronica Slavorum, ex M. G. in usum schol. v. Pertz. Livldndische
Reimchronik. hrsg. v. L. Meyer, Paderborn 1876; Liv-, Esth- und Curlindisches
Urkundenbuch nebst Regesten (abgek. LUB), hrsg. v. Fr. G. v. Bunge, Reval u.
Riga 1852/73. — Literatur: H. Hildebrand, Die Chronik Heinrichs v. Lettland.
Dorpat 1857; Fr. Schonebohm, Die Besetzung der livlindischen Bistiimer, in:
Mitteilungen aus der livlandischen Geschichte, Bd. 20 (Riga 1910); H. Laakmann,
Zur Geschichte Heinrichs v. Lettland u. seiner Zeit, Reval 1983; A. M. Ammann,
S. J., Kirchengeschichtl. Wandlungen im Ostbaltikum, Rom 1936; A. Hauck,
Kirchengeschichte Deutschlands®, Bd. IV, 654 ff., Leipzig 1953.
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Lowen vollzogenen Neugrindung Libecks (1158) gewesen sein. Im Anfange
pllegten die Kaufleute im Frohjahr zu kommen und vor Einbruch des Winters,
che die Diina zufror, heimzukehren.

Die Bevilkerung des Landes war nach Stimmen, Sprachen und Herrschaften
vielfiltig gespalten. An der unteren Dina und ein weites Stiick rings um den
Rigaschen Meerbusen wohnten die Liven. von denen das Land seinen Namen
empfing. Stromaufwirts hatten die Selen (Selonier) ihre Sitze. Nach Siiden
breiteten sich die Semgaller aus. Westlich von ihnen an der Kiiste entlang bis
zur Memel siedelten die Kuren, nach Osten hin die Letten (Lettgaller). Den
Norden bis zum Finnischen Meerbusen hielten die Esten besetzt. Einen kleinen
Volksstamm bildeten die Wenden. dic aber mit den westslawischen Wenden
nicht verwandt sind. Die Liven und Esten sind ugro-finnische Stamme, die
Letten. Selen und Semgaller gehoren zu den Indogermanen (ostbaltische Gruppe).
die Kuren werden fiir eine finnisch-baltische Mischung gehalten. Die Einwohner-
zahl des ganzen Landes wird Ende des 12, Jahrhunderts 300 000 kaum iiber-
schritten haben 2.

Eine das Ganze zusammenfassende Staalsordnung fehlte. Sippensiedlungen.
Dérfer, Kleingaue (estnisch: Kiligunde) und zuhdchst Landschaften hatten ihre
selbstindigen Machthaber®. Die wardgischen (russischen) Fiirsten in Now-
gorod, Pleskau und Polozk spannten iiber Teile Livlands eine lose Ober- und
Tributherrschaft. Die Liven an der Diina von Holme stromauswirts zinsten
nach Polozk; in den Burgen Kukonois (Kukenhausen) und Gerzike an der
oberen Diina befehligten warigische Herren %

In Livland herrschte bei Ankunft der deutschen Kaufleute noch cin fast unbe-
rithrtes Heidentum. Die ilteste, allerdings sehr allgemein gehaltene Angabe
iber die Art dieses Heidentums findet sich in der Kreuzzugsbulle Innozenz’ TI1.
vom 5. Oktober 1199. Dort heiflt es. offenbar auf Grund von Nachrichten der
Missionare, die Einwohner Livlands zollten unverniinftigen Tieren, belaubten
Baumen, klaren Wassern, grimenden Krdutern und unreinen Geistern gottliche
Verehrung ®. Also Natur- und Geisterreligion. Heinrich von Lettland in seiner
Chronik gibt tber diesen Punkt nur nebenher geringen Aufschluff. Erst viel
spatere Berichte zeichnen ein genaueres Bild und melden z. B., dafl die Letten
einen obersten Gott Perkunas oder Perkuns, den Gott des Donners und Blitzes,
ahnlich dem Zeus der alten Griechen, verehrten. Einige schwache Versuche,
das Christentum einzufihren. waren gemacht worden. Rimbert (T 888) in seiner
»Vita Anskarii® und Adam von Bremen (T c. 1076) in den ,Gesta Hamma-
burgensis ecclesiae Pontificum® berichteten davon. Fiir Nordestland wird um
1170 in mehreren Urkunden ein Bischof Fulco aus dem franzésischen Kloster
Celle bei Troyes erwihnt, der mit dem Erzhischof von Lund in Verbindung
stand und fiir welchen Papst Alexander III. die Dinen um Unterstiitzung bat ©.

* L. Arbusow, Frihgeschichte Lettlands, Riga 1933; Ders., Grundril der Ge-
schichte Liv-, Est- u. Kurlands % Riga 1918; A. Bielenstein, Die Grenzen des
lettischen Volksstammes. Petersburg 1892; Ostbaltische Frithzeit (Sammelwerk)
hrsg. v. Carl Engel, Leipzig 1939.

¥ Arbusow, Frithgeschichte 43 ff. Ostbaltische Friihzeit 210 ff.

* v. Taube. Russische und livische Fiirsten an der Diina zur Zeit der deutschen
Eroberung, in: Jahrh. f. Kultur u. Geschichte der Slawen, Neue Folge, Bd. 11
(1935).

o b1 0] 338 B i i O

¢ LUB I, Nr. 2—8.
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Aber die Arbeit hat kaum sichtbare Spuren hinterlassen. Vom Osten her aus
den warigischen Fiirstentimern, deren Bewohner schon im 10. Jahrhundert
die christliche Religion angenommen hatten, wurden vor dem Jahre 1200 keine
Glaubensboten nach Livland entsandt.

Es mochte das Jahr 1182 (vielleicht auch wenig frither oder spiter)
sein, als Meinhard, ein hochbetagter Augustinerchorherr des Klosters
Segeberg in Holstein, ,nur um Christi und der Predigt willen®
(Heinr. I, 2) mit den deutschen Kaufleuten zu den Liven fuhr. Im
Dorf Uxkiill an der Diina, etwa 45km von der Miindung entfernt,
baute er ein Kirchlein, ein anderes auf der benachbarten Flufinsel
Holme. Eine Anzahl Liven konnte er taufen. Die kirchliche Sen-
dung erbat und empfing er nachtriglich vom Bremer Erzbischof,
der ihn 1186 zum Bischof weihte”. Papst Klemens III. bestitigte
am 25. September 1188 auf Bitten des genannten Erzbischofs die
Zugehérigkeit der Bistiimer Liibeck, Schwerin, Ratzeburg und
Uxkiill zur Bremer Metropole und erklirte in einer zweiten Bulle
vom 1. Oktober des gleichen Jahres noch eigens, daf das Bistum
Uxkiill in ,Ruthenia®, wo Meinhard als Bischof wirke, dem Bremer
Erzbischof unterstellt sei®. So wurde in Livland eine rein kirchliche
Mission ohne Staat und Macht gegriindet. Leider entwickelte sich
das Glaubenswerk recht ungiinstig. Der alte und herzensgute Mein-
hard — ,credit innocens omni verbo®, sagt von ihm mit stillem
Bedauern der Chronist Heinrich (I, 11) — wurde von getauften
und ungetauften Liven schamlos ausgeniitzt, sogar miffhandelt und
schlieflich am Leben bedroht. Der groflere Teil der Neuchristen
wusch die Taufe in der Diina wieder ab. Rat- und hilflos wandte
sich der bedringte Bischof durch seinen Mitarbeiter, den Zister-
zienser Dietrich, an den Papst, der unter dem Eindruck der Be-
richterstattung des streitbaren Monches ,zur Erneuerung dieser
aufkeimenden Kirche® (ad resuscitandam hanc primitivam eccle-
siam) eine Kreuzzugsbulle gewihrte. Bevor aber in dieser Richtung
etwas geschehen konnte, sank Meinhard ins Grab. Als Todestag
gilt der 11. Oktober 1196°. ;

7 Heinrich Chron., I, 2—9; Arnold, Chron., V, n. 30. Das Jahr 1186 ist das
erste sicher bezeugte in der livldndischen Mission.

SSLEUBAT Nro 9 . 10:

9 Heinrich, I, 2—14, Arnold, V., 30. Uber Meinhard: L. Arbusow, in: Baltische
Monatshefte 1987, S. 8 ff.; H. v. Bruiningk Die Frage der Verehrung der ersten
livischen Bischife als Heilige. in: Rigaer Sitzungsberichte 1902, S. 3 ff. Stimmen
aus M. Laach, Bd. 68 (1905) 353 ff. Uber die Kirchen u. Burgen Meinhards
vgl. Ostbaltische Frithzeit 427 ff., 440ff. Lévis of Menar, Burgenlexikon fir
Alt-Livland, Riga 1922.

2 Missions- u. Religionswissenschaft 1954. Nr. 1
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Zum Nachfolger ernannte und weihte Bremen den Zisterzienser
Bertold vom Kloster Loccum im ehemaligen Bistum Minden. Wie
der Chronist Arnold meldet, hatte er seiner Abtwiirde entsagt und
als einfacher Missionar unter Meinhard gedient. An die Spitze
des Unternehmens gestellt, beeilte er sich, auf sein friheres Arbeits-
feld zuriickzukehren, das er arm und bescheiden als Apostel betrat.
Die Liven begrufite er als alte Bekannte und trachtete durch Ge-
schenke ihre Zuneigung zu befestigen. Aber er wurde schwer ent-
tauscht. Die er gewinnen wollte, nahmen eine feindselige Haltung
gegen ihn ein. Bertold mufite fliehen, reiste iiber Gotland nach
Deutschland und von dort nach Rom, wo ihn der Papst mit einer
Kreuzzugsbulle ausriistete. Im Sommer 1198 erschien er, eine Schar
bewaffneter Pilger mit sich fitlhrend, von neuem an der Diina.
Verhandlungen mit den Liven zerschlugen sich, es kam zum Kampf,
die Kreuzfahrer siegten, aber Bertold blieb als Leiche auf dem Feld.
Kein geiibter Reiter, konnte er sein Streitrofl nicht bindigen, das
mit thm in die Reihen der Feinde raste, die ihn erstachen. Der
Bericht beim Chronisten Heinrich erweckt nicht den Eindruck, daff
der Bischof selbst die Waffe gebraucht hat *°.

Die Glaubensmission in Livland hatte zum zweiten Male Schiff-
bruch gelitten. Das Werk mufite neu gegriindet werden.

Alberts Wahl zum Bischof von Livland

Die besiegten Liven hatten sich, natiirlich unter einem leisen Druck
der Kreuzfahrer, bereiterklart, eine Abordnung nach Bremen zu
schicken und einen neuen Oberhirten zu erbitten. Man setzte die
Liven auf den Weg, bevor die bewaffneten Pilger das Land ver-
Lieflen.

Der Kampf hatte im Hochsommer 1198 stattgefunden. Nach einer
weit zuriickreichenden Uberlieferung, die sich aber nicht sicher
uberpriifen 1afit. war es der 24. Juli gewesen. Die abgesandten
Liven, begleitet von Geistlichen und Pilgern, werden also im
August nach Deutschland gesegelt sein und Ende des Monats oder
Anfang September die Metropole an der Weser betreten haben,
um ihr Anliegen vorzutragen. Die Bremer Domherren konnten sich
diesmal nicht schnell entscheiden. Herbst und Winter vergingen
mit Besprechungen. Erst im Frithjahr 1199, wahrscheinlich im Mirz.
bestimmte das Metropolitankapitel mit Ubergehung aller in Liv-
land tdtigen Missionare und ihrer Ordensgemeinschaften aus

10 Heinrich, IT, 1—8; Arnold. V., 30.
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eigener Mitte den Kanoniker Albert zum Bischof von Livland™
Wollte das geistliche Bremen mit dieser Wahl zu verstehen geben,
dafl das Glaubens- und Kulturwerk an der Diina auf eine voll-
kommen neue Grundlage gestellt werden misse und darum ein
neuer Mann notwendig sei? Sollte die werdende Kirche in Livland
fester als bisher mit ihrem Metropolitansitz und seinen missionari-
schen Baupldnen verbunden werden? Oder taucht der Schatten des
Nepotismus auf, denn Albert war ein Neffe des regierenden Erz-
bischofs Hartwich II. (1184—1207) von Hamburg-Bremen? Das
Erste und Zweite wird man bejahen, Bremen fiihlte Verantwortung
und hatte hohe Ziele. Das Dritte ist zu verneinen, weil der Erz-
bischof zur Zeit der Wahl im Orient weilte.

Blicken wir jetzt auf die Person des Gewdhlten. Der Chronist
Arnold deutet an, dafl man dem ersten livldndischen Bischof (Mein-
hard) die Weihe ein wenig aufdringte; der Chronist Heinrich weifs
zu berichten, daf sich der zweite Bischof (Bertold) gegen seine Wahl
straubte und nur den Bitten des Bremer Erzbischofs endlich nach-
gab; wo von Albert die Rede ist, wird von solchen Hemmungen
nichts erwihnt. Der dritte Bischof iibernahm bereitwillig sein Amt,
das ithm vorliufig nichts bot als Last und Verpflichtung. Harte
Missionsarbeit mufite geleistet werden, und Albert stellt sich in
seinen Urkunden als .humilis gentium in fide minister® vor.

Mit einer gewissen Verwunderung hebt der Chronist Arnold das
jugendliche Alter des Gewihlten hervor. Nach dem Kirchenrecht
hitte Albert bei der Bischofsweihe mindestens 30 Jahre alt sein
miissen. Aber dieses Gesetz war neu, erst auf dem 3. Laterankonzil
1179 erlassen, und hatte sich, wie Geschichtsquellen beweisen, zur
Zeit Alberts noch nicht allgemein durchgesetzt. Der Satz Arnolds:
. Wihrend er (Albert) noch in blithender Jugend stand, zeigte er
doch in seiner Lebensfithrung grofle Reife“™ lafit eher ein Alter
unter als iiber 30 vermuten. Leider fehlt eine Urkunde iiber
Alberts Geburtsjahr.

Dagegen ist sein gesellschaftlicher Rang um so besser bekannt.
Geboren aus adeligem Geschlecht, war er von Verwandten und
Freunden in hohen Stellungen umgeben und fand darum leicht

1t Heinrich, III, 1 sagt: ,Anno Domini 1198“. Heinrich rechnet nach Marien-
jahren, die mit Maria Verkiindigung beginnen (25. Mirz), so dafl die Wahl
nach unserer Rechnung vor dem 25. Mirz 1199 stattfand. Uber Albert vgl.
L. A&busom in Baltischen Monatsheften 1929 u. Allgemeine Deutsche Biographie I.
196 ff.

2 Arnold, V. 30: ,Qui (Albertus) cum adhuc iuvenili floreret aectate, magna
morum pollebat maturitate.”

2%
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Zutritt zu geistlichen und weltlichen Wiirdentrigern, die ihm Leute
und Mittel fiir seine zukiinftigen Aufgaben zur Verfugung stellen
konnten. Auch mit den diplomatischen Gepflogenheiten war er
kraft seiner Herkunft vertraut®. Dafl der Metropolit von Ham-
burg-Bremen sein Oheim war, wurde schon gesagt. Heinrichs
Chronik nennt fiinf Briider Alberts, die ihm nach Livland folgten,
ndmlich Engelbert, Rothmar, Hermann, Dietrich (Theodorich) und
Johann; auflerdem erwihnt sie einen Schwager Engelbert, der
ebenfalls in Livland titig war. Engelbert (der Bruder) und Roth-
mar trugen das Kleid der Augustinerchorherren, der eine in Sege-
berg, der andere in Neu-Miinster; Hermann leitete als Abt das
Benediktinerkloster in Bremen. Dietrich und Johann waren welt-
liche Ritter; besonders Dietrich stand bei den Kimpfen in Livland
immer in vorderster Reihe, aber auch von Johann heifit es: , miles
praeclarus® (Heinr. XXVIII, 6). Zwischen Ménchen und Rittern
seines Blutes hat Bischof Albert das religiose und herrschaftlich-
kampferische Element in sich vereinigt.

Name und Stammsitz von Alberts Rittergeschlecht lassen sich nicht
mit Sicherheit feststellen, soviel immer dariiber nachgeforscht wor-
den ist. Man hat die Wahl zwischen dem Geschlecht von Apeler
(Apeldern) und dem von Buxhdéwden (Bekeshovede).
Entsprechend dem Volksschlag seiner niedersachsischen Heimat
zdhlt Bischof Albert zur fdlischen Rasse, die seinem Charakter die
Ruhe und Zihigkeit in der Ausfithrung der einmal gefafiten Pline
sowie den Sinn fiir Recht und Gesetz verlieh. Eine Bronzefigur, die
bis zum ersten Weltkriege die Auflenwand des Rigaer Mariendoms
schmiickte, hat seinen geistigen und korperlichen Typ darzustellen
versucht: Auf einem breiten Oberkorper sitzt ein quadratisches Ge-
sicht, das eine kithle Entschlossenheit verrit; der Hirtenstab wachst
gleichsam aus der Wurzel seiner Person nach auswirts, wird aber
mit kraftig unklammernder Hand zuriickgehalten, wodurch sowohl
der Herrscherwille als auch die Mifigung zum Ausdruck gebracht
wird. Seine Haltung gleicht der eines Ritters im Bischofsornat,
entbehrt auch nicht eines leisen Pathos, das zu manchen Taten
seines Lebens vorziiglich pafit. Seine rastlose Tatigkeit zeugt von
unverwiistlicher Gesundheit. Der Chronist Heinrich weifl von
Krankheiten seines Herrn nichts zu berichten.

* Arnold, V, 30 sagt von ihm: ,vir parentatus, ornatus fratribus et amicis®.
Dieser Chronist, erster Abt des St. Johannesklosters OSB in Liibeck (f zwischen
1211 u. 1214), bekundet eine auferordentliche Hochachtung fiir Albert.
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Alberts Uorbereitungen fir sein Werk

Albert hat nach seiner Wahl einige Monate verstreichen lassen,
ehe er die Bischofsweihe empfing . Wahrscheinlich wollte er die
Riickkehr seines erzbischoflichen Oheims aus dem Orient abwarten,
um von ihm geweiht zu werden, wozu ihn nicht nur verwandtschaft-
liche Gefiihle, sondern auch sehr praktische Erwidgungen veranlafit
haben mégen. Es muBte ihm viel daran liegen, sich das Wohlwollen
des Metropoliten zu sichern. Hatte die Kirche von Bremen seinem
Vorginger Bertold eine jihrliche Beihilfe zugesagt®, so durfte
Albert auf das Gleiche und mehr hoffen, ganz abgesehen von der
moralischen Unterstiitzung, die der Erzbischof dem Werk in Liv-
land gewdhren konnte.

In der Zwischenzeit war Albert gewifl nicht muflig. Er wird sich
in das Studium der neuen Aufgabe versenkt und seine ersten Pline
entworfen haben. An zuverlassigen Nachrichten tiber die Zustinde
an der Diina fehlte es nicht. Geistliche, Geschaftsleute und Kreuz-
fahrer konnten erzihlen. Einiges Material enthielt das erzbischof-
liche Archiv in Bremen. Ferner waren Lubeck, Segeberg und Loc-
cum, die besondere Beziehungen zu Livland pflegten, unschwer zu
erreichen. Im Frithjahr 1199 waren die aus Livland vertriechenen
Kleriker in Deutschland eingetroffen, um die letzten Meldungen
zu iiberbringen. Im ganzen bot sich kein erfreuliches Bild. Uber
das Ziel seines Wirkens war sich Albert vollkommen klar: Die
Kirche in Livland mufite gebaut und das Christentum im ganzen
Lande eingewurzelt werden. Albert fuhlte sich als Bischof, der ein
religioses Werk griinden und vollenden wollte. Hinsichtlich der
Mittel zum Ziele hatte er die Wahl, entweder zur friedlichen
Methode des frithen Meinhard zuriickzukehren oder im Bunde mit
Kreuzfahrern den von Bertold beschrittenen Weg fortzusetzen.
Er entschied sich grundsétzlich fir das Letztere.

Aber der Bremer Kanoniker war kein Heiflsporn. Sorgfaltig und
gelassen traf er seine Uorbereitungen, und auch diese setzen erst imn
Sommer 1199 mit voller Entschiedenheit ein, also in jenem Zeit-
punkt, da er die Bischofsweihe empfangen hatte und mit seinem
heimgekehrten Oheim die Angelegenheit grundlich durchberaten
konnte. Ohne Zweifel hat der Erzbischof das Streben seines Nef-
fen im Sinne der grofen missionarischen und hierarchischen Tra-

14 Aus zwei spiteren Urkunden mufl man schlieflen, dafl die Bischofsweibe im
Sommer 1199 stattfand: LUB I, Nr. 15 u. 63. Vgl. Schonebohm a. a. O. 306.
% Arnold, V, 30.



29 Grentrup: Bischof Albert von Riga (1199—1229)

dition von Hamburg-Bremen befliigelt. Es ist reizvoll, sich auszu-
malen, wie der betagte Kirchenfiirst aus der Fiille seiner Erfah-
rungen den jugendlichen Bischof zu formen sich bemiihte, wie sie
miteinander Personen und Mittel priiften, um den Erfolg moglichst
zu sichern, wie sich die beiden in den hohen Gedanken hinein-
steigerten, die kirchliche Sendung Hamburg-Bremens, die mit dem
hl. Ansgar begonnen hatte, noch einmal hell aufleuchten zu lassen.
Albert war ein gelehriger Schiiler seines Erzbischofs; aber als starke
Personlichkeit verarbeitete er die empfangenen Anregungen in
eigener Weise. Gerade weil er die ganze Kraft der heimatlichen
Tradition in sich aufgenommen hatte, dringte es ihn spiter bei
fortschreitendem Erfolg, in Livland den Glanz einer unabhingigen
Metropole zu entfalten. Riga sollte ein anderes Hamburg-Bremen
werden, ein Ziel, das er eifrig anstrebte, aber erst sein zweiter
Nachfolger erreichte.

Bald nach seiner Weihe im Sommer 1199 besuchte Albert Gotland,
das ,Kreta“ der Ostsee'. Diese Insel mit der Hauptstadt Wisby
bildete den Umschlaghafen fiir den Warenverkehr zwischen Liibeck
und Nowgorod. war darum reich an Giitern und der ~Sammelplatz
vieler Volker®, wie es in der Vorrede zu Wisbys Stadtgesetz hief.
Obwohl dem schwedischen Reich eingegliedert, behauptete sie eine
gewisse Unabhingigkeit. In Wisby bestand eine alte deutsche
Gemeinde, und auflerdem hatten sich die kommenden und gehen-
den deutschen Kaufleute auf Gotland zu einem Verband zusam-
mengeschlossen. Beide vereint, die ,wohnenden® und die .besu-
chenden® Deutschen ibten einen mafigebenden Einfluf auf der
Insel aus. Der Chronist Heinrich berichtet von der Gotlandfahrt
Alberts nur, dal sich dort 500 wehrhafte Ménner fir sein Werk
in Livland zur Verfiigung stellten. War damit die Hauptsach
erledigt? Wahrscheinlich nicht. Es féllt namlich auf, dafl Albert
diese Schar weder sofort noch im folgenden Jahr in seine Dienste
nahm; sie wird spater uberhaupt nicht mehr erwihnt, so dafl zu
vermuten ist, seine Reise nach Gotland habe im Grunde anderen
Zwecken gegolten. Sehr wiinschenswert mufite es fiir ihn sein, die
Bedeutung der Insel als Ausgang und Riickendeckung fiir sein
Unternehmen in Livland zu priifen und die notwendigen person-
lichen Verbindungen anzukniipfen. Auch der wirtschaftlichen Ver-
sorgung vom reicheren Gotland fiir das drmere Livland wird Albert
seine Aufmerksamkeit gewidmet haben. Als im Sommer 1206 eine
Hungersnot an der Diina drohte, leitete der Priester Daniel noch

' Heinrich, III, 2.
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gerade zur rechten Zeit zweil mit Lebensmitteln beladene Schiffe
von Gotland nach Riga. Auflerdem bot die Insel Gelegenheit, sich
unauffallig tber etwaige Absichten des schwedischen Reiches auf
Livland zu unterrichten. Dafl von dieser Seite weder viel zu
fiirchten noch viel zu hoffen war (das Wikingerfeuer schien er-
loschen zu sein), beweist die Tatsache, dafl es Albert nicht fir
notwendig hielt, mit dem Schwedenkénig Verbindung aufzu-
nehmen.

Von Gotland wire es nur ein Sprung bis nach Livland gewesen.
Aber noch unterliefl es Albert, sein Bistum zu betreten. Er wandte
sich vielmehr wieder zuriick und steuerte nach Déinemark, um den
Koénig Knut, den Herzog Waldemar von Schleswig und den Erz-
bischof Absalon von Lund zu besuchen*’. Mit ihnen war eine Aus-
sprache dringend. Denn die Dinen hatten 1196 einen Kriegszug
gegen die estnische Kiiste unternommen, und der Erzbischof er-
blickte in Nordestland sein Missionsfeld. Auch lag der Seeweg von
Libeck zur Diina dem déanischen Zugriff offen. Fiir Albert war es
wichtig, sein eigenes Unternehmen vor Argwohn zu schiitzen und
mit den Ddnen in gutem Einverstindnis zu leben. Es zeugt von
seinen diplomatischen Fahigkeiten im Verhandeln, daff die déni-
schen Herren seine Ziele nicht nur billigten, sondern ihn auch
noch mit Geschenken erfreuten.

Eine Kardinalfrage fiir Albert war die pdpstliche Gewahrung einer
Kreuzzugsbulle. Er hatte sie in Rom erbeten und wihrend seines
Aufenthalts auf Gotland schon einen Vorgriff getan. Am 5. Ok-
tober 1199 veréffentlichte Innozenz II1. die Kreuzzugsbulle firr Liv-
land in dreifacher Ausfertigung; mit der ersten wandte sich der
Papst an die Gliubigen in Sachsen und Westfalen, also an das
Heimatland Alberts; durch die zweite wurden die Christen in
.Sclavia® (= Gebiet der Wenden) und durch die dritte die Christen
»jenseits der Elbe® (= Dinen) aufgerufen*®. Wir sehen hier deut-
lich, was Albert in Rom vorgeschlagen hatte. Andere Teile der
Christenheit und im besonderen des Deutschen Reiches waren von
der Livlandfahrt gewill nicht ausgeschlossen; aber es ergab sich
von selbst, daf} die tiberwiegende Mehrzahl dieser Kreuzfahrer aus
Westfalen und Niedersachsen kam. Die ersten Kreuzfahrer fir
Livland, die der Chronist Heinrich mit Namen nennt, sind Graf
Konrad von Dortmund und Graf Herbert von Iburg. Eigens er-

17 Heinrich, 111, 3.
18 LUB I, Nr. 12. Potthast, Regesta Pontificum Romanorum I. S. 80. Meck-
lenburgisches Urkundenbuch I, Nr, 164.
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wihnt er ein Schiff mit Friesen. In der Werbung fir den Liv-
landzug mag es fiir Albert kein geringer Vorteil gewesen sein. dafl
ihn Jugend und Rittertum mit den Kreuzfahrern verbanden.
Albert tat zur Sicherung seiner Pline noch ein weiteres. Am Weih-
nachtstag 1199 traf der Bischof mit dem Deutschen Konig Philipp
von Schwaben in Magdeburg zusammen, wo dieser die Huldigung
der Reichsgroflen entgegennahm. Ihn bat er, den besonderen Schutz
fir das Besitztum der Livlandfahrer anzuerkennen, was der Konig
mit der Bemerkung genehmigte, dafl ja der Papst durch Verleihung
eines vollkommenen Ablasses die Pilgerfahrt nach Livland der
nach Jerusalem gleichgeachtet habe. Albert beniitzte die festliche
Gelegenheit, um neue Freunde und Helfer fir seine Sache zu
werben ®.

So hatte Bischof Albert sein Werk in umfassender Weise vor-
bereitet. Schon dadurch zeigte sich, dafl er eine Personlichkeit an-
deren Schlages war als seine beiden Vorganger.

Alberts Einzug in sein Bistum

Im Frihjahr 1200 sammelten sich die Kreuzfahrer fiir Livland in
Liibeck, segelten unter der Fithrung Alberts auf 23 Schiffen in die
Ostsee hinaus und ankerten in der Dimamindung*. Ein volles
Jahr hatte der Bischof gebraucht, um diesen feierlichen Auftakt
zu ermoglichen. Der Kranz von Schiffen mit den Mannern in
schimmernder Wehr sollte den Liven vor Augen fiithren, daf} er
den Willen und die Macht habe, sich und die Neuchristen gegen
alle Angriffe kriftig zu verteidigen. Das entsprach der Kreuzzugs-
bulle Innozenz III. Der Papst hatte den Zwang gegen die Heiden
verboten, keinen Angriff auf sie erlaubt, sondern nur zur Ver-
teidigung der Christen aufgefordert (ad defensionem Christia-
norum, qui sunt in partibus illis). Die Liven selbst freilich werden
das Schauspiel in der Diinamiindung anders gedeutet haben.

Heinrichs Chronik gibt die Zahl der Kreuzfahrer in Alberts Be-
gleitung nicht an. Aber gewisse Anhaltspunkte gestatten eine
ziemlich genaue Schitzung. DaB die Mehrzahl der Schiffe zu den
grofleren ihrer Art gehérte, darf man annehmen. Bestatigt wird
es dadurch, daf sie fast alle in der Dinamiindung zurtickblieben
und nicht nach Uxkill hinauffuhren, was gréfieren Schiffen wegen

1 Heinrich, IV. 1 u. 3.

20 Heinrich, III, 4. K. v. Busse. Bischof Albert von Riga und der Deutsche
Kénig Philipp, in: Mitt. aus d. livl, Geschichte Bd. 8, S. 87 ff.

21 Heinrich, IV, 1.
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der Untiefen des Flusses auf dieser Strecke nicht moglich war.
Nun berichtet Heinrich in einem spiteren Abschnitt von einem
grofBeren Schiff, dessen volle Besatzung 50 Mann betrug*. Wenn
wir dies unserer Berechnung zugrundelegen, so ergibt sich fiir die
erste Fahrt Alberts ein Bestand von 1000 Mann, sicher nicht mehr,
denn die Ritter haben auch ihre Pferde mitgefithrt. Angesichts der
Tatsache, dafl der ganze Livenstamm mit Frauen und Kindern
kaum 20000 Seelen zihlte, bedeutete die uberlegen ausgerustete
Streitschar Alberts eine ansehnliche Macht.

Erste Ereignisse und Handlungen

Die Art, wie Albert nach der Landung vorging, wirft ein Licht
auf seinen Charakter. Er folgte nicht dem Beispiele seines Vor-
gingers Bertold, der im Bewufitsein der Macht sofort zum Aufier-
sten schritt. Albert lieR seine Manner nicht aufmarschieren, er hatte
nicht den Ehrgeiz, als Heerfithrer hervorzutreten, er stellte den
Liven keine Bedingungen, sondern fuhr in Frieden als Bischof,
von wenigen Kreuzfahrern in kleineren Schiffen begleitet, die
Diina hinauf, um seine Residenz Uxkiill zu sehen und seine kleine
Herde dort zu begriiien. Bis Holme ging alles glatt vonstatten.
Auf der Weiterfahrt aber kurz vor Uxkiill hatten sie einen livi-
schen Angriff zu bestehen, der auf deutscher Seite Tote und Ver-
wundete verursachte. Mit der dezimierten Mannschaft gelangte
der Bischof nach Uxkill. Die Freude, am Quellort der livischen
Mission einige Geistliche und ein Hauflein standhafter Neuchristen
wohlbehalten anzutreffen, war durch den Uberfall der Liven ge-
dampft. Albert hat dafiir weder damals noch spiter Vergeltung
geiibt. Fiir den Augenblick unternahmen die Liven keinen weiteren
Angriff. Sie erklirten sich sogar bereit, drei Tage Frieden zu
wahren. Der groferen Sicherheit halber bezog der Bischof die
Burg Holme, die Meinhard hatte erbauen lassen. Weil er die
Hoffnung hegte, dort etliche Tage bleiben zu konnen, schickte er
Boten zu den Schiffen in der Diinamiindung, dafl man ihm mit
anderen Sachen auch die bischoflichen Insignien uberbringe. Aber
Albert hatte die Gefahr unterschitzt. Die Liven niitzten die fur
sic giinstige Gelegenheit zu einem neuen Raubzug aus. Sie tiber-
fielen die zuriickkommenden Schiffe, von denen eines fliichten
konnte, ein anderes aber gekapert und dessen Besatzung fast bis
auf den letzten Mann getdtet wurde. Nicht genug damit, wandten

22 Heinrich, XIX, 11.
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sich die Liven jetzt gegen den Bischof selbst, den sie in seiner Burg
belagerten. Aber ein Schiff mit Friesen kam dem Bischof zu Hilfe.
Diese legten Feuer an die Hiitten und Saaten der Liven, um sie
von der Belagerung abzuziehen, was auch gelang. Weil die Liven
noch mehr Schiden firchteten, erneuerten sie den Frieden. Ein
Teil von ihnen ruderte sogar mit den Deutschen zur Dinamiindung,
wo sie von der Macht der Christen einen so iiberwiltigenden Ein-
druck gewannen, daf} sich eine Anzahl auf der Stelle taufen lief} *.
Das waren die ersten fragwiirdigen Missionsfriichte, die Albert
verzeichnen konnte. Die Bereitschaft, auf Wunsch sofort zu taufen,
mag uns einen Vorgeschmack geben von der Taufpraxis, die in
Livland angewandt wurde. Ein Gutes allerdings hatte die Sache:
Bischof Albert und die Seinen waren mit den Liven ein wenig
in freundschaftliche Berithrung gekommen. Das mufite geniitzt
werden.,

Wir werden sogleich sehen, wie Albert den schmalen Frieden zu
erweitern und zu festigen trachtete. In den Augen der Deutschen
galten die Liven fiir wortbriichig. Der Chronist Heinrich wirft
ihnen haufig Treulosigkeit vor. Bischof Albert brauchte deshalb
haltbare Friedenspfiander und wiinschte sich zu diesem Zweck eine
Anzahl adeliger Knaben als Geiseln. Dem Bischof Bertold hatten
die Liven Geiseln verweigert, und Albert wufite, dafl man sie
auch ihm unter gewdhnlichen Umstidnden nicht geben wiirde. Er
griff deshalb zur List. Die livischen Altesten wurden zu einem
festlichen Trinkgelage eingeladen. Alle kamen sie. Wihrend der
Feier stellte Albert (er wird seine Giste begriifit und eine kleine
Rede gehalten haben) seine Bitte wegen der Geiseln, und Kreuz-
fahrer verlichen den Worten des Bischofs dadurch Nachdruck,
dafl sie die Ausgidnge der Festhalle schlossen. Den Gasten wurde
kein Haar gekrimmt, die Bewirtung ging flott weiter; aber die
Liven furchteten, gefangengenommen und tbers Meer abgefithrt
zu werden. So willigten sie ein und gaben die notwendigen Siche-
rungen. Etwa 30 vornehme Knaben wurden dem Bischof anver-
traut, der sie fur einige Zeit in Deutschland unterbrachte®, wo
sie aller Wahrscheinlichkeit nach — urkundliche Nachrichten liegen
dariiber nicht vor — in einer Kloster- oder Domschule Unterricht
empfingen. Dafl man auf ihre religiose Erziehung besonderen Wert
legte, kann nicht bezweifelt werden. Zu Priestern scheint man sie
aber nicht herangebildet zu haben. Denn zu Lebzeiten Alberts

2 Heinrich, IV, 2 u. 3.
M Heinrich. IV, 4. zusammen mit V, 1.
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wird niemals ein Geistlicher aus dem Livenstamm erwdhnt. Wenn
auch die livischen Herren iiberlistet worden waren, so hat doch
der ganze Vorgang wenigstens dauernd und allgemein keine bit-
teren Gefiihle in ihnen erweckt, was daraus hervorgeht, dafl einer
der damals anwesenden Hiupter, der angesehene und machtige
Kaupo (,quasi rex“ nennt ihn Heinrich) aus der Landschaft Trey-
den,bald zu den besten und zuverlissigsten Freunden des Bischofs
und der Kreuzfahrer gehorte. Albert wire dieses Spiel wohl nicht
eingegangen (sein ritterliches Gefiihl mochte sich dagegen wehren),
wenn Kenner der Verhiltnisse ihm nicht versichert hatten, daff
er mit einer solchen Handlungsweise der Ehre, wie die Liven sie
verstanden, nicht zu nahe trate.

Welche Erkenntnisse schopfte Bischof Albert aus seinen ersten
Erfahrungen in Livland? Hauptsichlich zwei. Der Bischof hatte
erstens die Uberzeugung gewonnen, ,dafl er ohne Hilfe der Pilger
in jenem Volke nichts werde ausrichten kénnen®®. Pilger war der
verhiillende Name fiir die bewaffneten Kreuzfahrer. Albert wufite
sich bestitigt in seinem urspriinglichen Plan, in der Durchfihrung
seiner Aufgabe auch materielle Macht einzusetzen. Die zweite
Erkenntnis war diese: Uxkiill liegt als Bischofsresidenz und Stutz-
punkt fiir grofiere Unternehmungen zu weit stromaufwarts; es
mufl in der Nihe der Dinamiindung, wo die grofien Schiffe be-
quem landen konnen, eine Niederlassung fiir die geistlichen und
weltlichen Livlandfahrer angelegt werden. Das zukiinftige Riga
schwebte ihm schon im Sommer 1200 vor Augen®. Um fiir seine
hochgespannten Ziele die notwendige Unterstiitzung zu finden,
ging der Bischof nach Deutschland und in seinem Auftrag der
Zisterziensermonch Dietrich nach Rom. Das Werk nahm seinen
Anfang.

Werfen wir noch einen Blick auf die allgemeinen Zeitumstinde,
unter denen Bischof Albert sein Lebenswerk begann und durch-
fiihrte.

Das Papsttum stand auf einer bisher nicht gekannten weltpoli-
tischen Hohe (Innozenz IIT. 1198—1216), und das Deutsche Reich
strebte unter den Hohenstaufen einem Machtgipfel zu; eine volle
Harmonie zwischen Papst und Kaiser konnte nicht erreicht werden.
Die deutschen Bischofe waren Territorialherren und seit Kaiser
Otto I11. Reichsfiirsten; ein Wunder, wenn sich Bischof Albert an
ihnen nicht ein Vorbild genommen hitte. — Im Volke herrschte

% Heinrich, IV, 6.
*® Heinrich, IV, 5.
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Kreuzzugsstimmung, verbunden mit religioser Begeisterung, Opfer-
sinn und Kampfbereitschaft zum Schutze des Kreuzes. — Die geist-
lichen Ritterorden, die den Kriegsdienst fiir Christus, die ,militia
Christi“, gelobten, hatten sich bedeutend entfaltet; der Deutsch-
ritterorden (gegriindet 1190) erlebte seinen ersten Aufschwung.
Freilich mufite der Glaube an das Schwert die Neigung zu privater
und offentlicher Gewaltanwendung vermehren. — Neue Ordens-
gemeinschaften sprofiten und blithten, unter ihnen die Zisterzienser.
Pramonstratenser und Augustinerchorherren. Die beiden letzteren
iibten die Seelsorge. Die urspriingliche Reform der Zisterzienser
dagegen verbot die auswirtige Seelsorge; aber fiir Livland war
es ein Segen, dafl sich gegen Ende des 12. Jahrhunderts diese
Strenge lockerte. Bischof Albert hatte an einigen Zisterziensern
ganz hervorragende Mitarbeiter. — Die Leistungen der Baukunst
und der Stddtegriindungen im 12. Jahrhundert Gstlich der Elbe
waren erstaunlich.

Diese und andere Gegebenheiten der Zeit bestimmten Eigenart
und Mafi von Alberts Werk in Livland.

PROF. DR. JOHANNES LAURES S]J, TOKYO

GESCHICHTE DER ERSTEN CHRISTLICHEN KIRCHE
IN JAPAN

Abkiirzungen haufig zitierter Werke:

Cartas = Cartas que os Padres e Irméaos da Companhia de lesus escreverdo dos
Reynos de lapdo & China ... desde anno de 1549 até o de 1580. Em Evora
1598. 2 Bde.

Compte rendu = Missions Etrangeéres, compte rendu des travaux (1891—1926),
Paris 1892—1927.
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Der hl. Franz Xaver gilt mit Recht als der Apostel Japans. Zwar
war es ihm nicht vergonnt, Massentaufen in Japan zu spenden’,
aber er kam als der erste Glaubensbote ins ,Land der aufgehenden
Sonne®, erkannte die herrlichen Anlagen des heroischen Insel-
volkes, wurde sein begeisterter Lobredner, war entschlossen, ihm
seine besten Arbeiter zu schicken, wollte durch die Bekehrung
Chinas ganz Japan zu Christus filhren und gedachte, seine Tage
in Japan oder China zu beschlieBen. Die Vorsehung hatte es anders
beschlossen: China sollte Xaver nie betreten und Japan nie wieder-
sehen. Jedoch ging die von ihm ausgestreute Saat in Japan so
herrlich auf, dall man in nicht allzu ferner Zeit die Bekehrung
des ganzen Landes erwarten durfte, aber eine Verfolgung. die an
Grausamkeit, Systematik und Dauer ihresgleichen in der Geschichte
sucht, richtete die blithende Kirche zugrunde. Dennoch erlebte die
Welt das unerhorte Schauspiel, daf Tausende trotz 250jdhriger
Verfolgung den von den Vitern ererbten Glauben treu be-
wahrten.

Die vier von Franz Xaver in Japan gegriindeten Kirchen spiegeln
im kleinen das tragische Schicksal der japanischen Christenheit
wider. Die Kirche von Kagoshima war stindig verwaist; die viel-
versprechende Gemeinde von Yamaguchi wurde fast ununter-
brochen verfolgt; die von Bungo erlebte fir kurze Zeit einen
blithenden Aufschwung, um nach langem Todesringen spurlos zu
verschwinden. Nur der scheinbar unbedeutendsten Kirche von
Hirado war es beschieden, sich durch die Jahrhunderte der Ver-
folgung bis auf unsere Tage zu erhalten.

Am 15. August 1549 landete der hl. Franz Xaver in Kagoshima,
der Hauptstadt der Provinz Satsuma. Der Landesherr (oder Dai-
myo), Shima zu Takahisa, empfing ihn mit offenen Armen und
erlaubte ihm bereitwillig, zu predigen und Taufen zu spenden.
Xavers japanischer Begleiter Paul Yajird begann alsbald, seinen
Verwandten und Freunden zu predigen, und es dauerte nicht lange,
bis sich die ersten zur Taufe meldeten. Xaver und seine euro-
paischen Gefahrten, Bruder Fernandez und P. Torres, widmeten
sich vor allem dem Studium des Japanischen und halfen, so gut
sie konnten, beim Bekehrungswerk. Nicht nur in der Stadt Kagos-
hima entstand eine Christengemeinde, sondern eine weitere, frei-

lich kleinere, in der Festung Ichiki. Der SchloBherr Niiro Ise-no-

! Nach Schurhammer waren es im ganzen kaum 1000 Seelen: in Kagoshima
100—150, in Ichiki 15—20, in Hirado 180, auf der Reise nach Yamaguchi 8, in
Yamaguchi 500—600, in Bungo 80—50. G. Schurhammer SJ. Der hl. Franz
Xaver in Jepan. Schonedk-Beckenriede (Schweiz) 1947, S. 42.
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Kami Yasuhisa zeigte sich dem Christentum geneigt und erlaubte
seiner Gemahlin und seinen Kindern, sich taufen zu lassen. Die
Seele dicser eifrigen Gemeinde war Niiros Hauptvasall Michael,
und seinem Beispiel und Eifer war es zu verdanken, dafl die
kleine Gemeinde sich auch nach Xavers Weggang im Glauben
hielt.

Kagoshima sollte fiir Xaver nur Durchgangsstation sein. Sein eigentliches Ziel
war die Hauptstadt Kybto oder Miyako 2 denn er wollte den Kaiser besuchen,
ihn zum Christentum bekehren oder wenigstens von ihm einen Freibrief fiir
ungehinderte Verkiindigung des Christentums in ganz Japan erlangen. Shimazu
hatte ithm eine Fahrgelegenheit versprochen, hielt ihn aber unter nichtigen
Vorwidnden ein ganzes Jahr hin. Er wollte die portugiesischen Schiffe in seine
Hifen ziehen, und da konnte ihm die Gegenwart des hochangesehenen ,Santo
Padre® die besten Dienste leisten. Dennoch kam kein einziges Portugiesenschiff
nach Satsuma, und die Folge war, dafl Shimazu dem Heiligen die kalte
Schulter zeigte. Dafl hingegen ein portugiesisches Schiff statt nach Satsuma nach
Hirado fuhr, war nur geeignet, den Unmut des Fiirsten nur noch zu
steigern.

Inzwischen regte sich Widerspruch von einer andern Seite. Anfangs hatten die
Bonzen keinerlei Feindseligkeit gezeigt, ja kamen sogar zu den Predigten,
besuchten den Heiligen und luden ihn in ihre Kloster ein. Xaver nahm nicht
nur ihre Einladung an, sondern kam oft auch uneingeladen und verkehrte ver-
traulich mit den Bonzen. Einer von ihnen, Ninshitsu, der Vorsteher des Fukus-
hoji-Klosters der Zensekte, wurde sogar sein vertrauter Freund. Zwar wurde
Ninshitsu nicht Christ, aber einer seiner Schiiler starb viele Jahre spiter im
Glauben an Christus, wie an anderer Stelle gezeigt werden soll. Als sich die
Zahl der Christen mehrte, war es mit der Freundschaft der Bonzen bald vorbei.
Sie driangten Shimazu, den fremden Prediger zu vertreiben, und da der Fiirst
ohnehin wegen Ausbleibens der Portugiesenschiffe gegen den Heiligen kiihler
geworden war, widerrief er seinen Freibrief und verbot die Annahme des
Christentums unter Todesstrafe. Jedoch lief er die schon getauften Christen
in Rube.

So war fur Xaver keines Bleibens mehr in Kagoshima. Er erbat
und erhielt von Shimazu die Erlaubnis, sich nach Hirado zu be-
geben, wo ein portugiesisches Schiff vor Anker lag. Auf seiner
Weiterreise besuchte er die kleine Gemeinde auf Schlof} Ichiki. gab
ihr heilsame Ermahnungen, hinterlief ihr mehrere Andenken®,

2 In den Briefen Xavers und der andern Jesuiten ist immer nur von ,Meako®
{richtiger ,Miyako“, d. h. .Hauptstadt“) die Rede. Es handelt sich um die alte
Hauptstadt Kybéto.

» Miguel erhielt schriftliche Anweisung fiir die Spendung der Taufe, eine Ab-
schrift einer Leidensgeschichte des Herrn, der sieben Bufipsalmen und anderer
Gebete und einen Kalender. Jodo Rodriguez Teuzu (handschriftliche Kirchen-
geschichte Japans im Archiv von Ajuda, Lissabon), zitiert bei L. Joseph Marie
Cros S], Saint Francois de Xavier, Toulouse-Paris 1900, Bd. II, SS. 92—93.
Auflerdem hinterlieR ihm Xaver ein Marienbild und seine eigene Disziplin
(Ceschichte Japans S. 5), eine Kreuzpartikel, ein Porzellangefafl mit Weihwasser,
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die lange Jahre als grofie Heiligtimer in hohen Ehren gehalten
wurden. Miguel iibertrug er die Sorge fir die kleine Herde. Fiir
die Betreuung der Christen von Kagoshima sollte Paul Yajird
sorgen.

Auch nach Xavers Weggang dauerte die Feindschaft der Bonzen
fort, so dafl auch in der Folge sich nie ein Pater oder Bruder
dauernd in der Hauptstadt niederlassen konnte. Yajiré wurde,
wie es scheint, schon bald zum Verlassen der Stadt gezwungen®.
Dennoch hielten sich die Christen treu im Glauben, und es scheint
sogar, daf ihre Zahl in den folgenden zwei Jahrzehnten nicht un-
betrachtlich wuchs. Offenbar gereute es Shimazu sehr bald, Xaver
so ungnidig entlassen und durch Verbot der Taufe alle Hoffnung
auf den Portugiesenhandel abgeschnitten zu haben, denn als
P.Gago im Jahre 1552 mit seinen beiden Gefdhrten in Satsuma
Jandete, wurde er vom Daimyb sehr freundlich empfangen. Wenn.
was mit Recht bezweifelt werden kann, der Bericht von P. Gagos
Gefihrten (Bruder Alcaceva) der Wahrheit entspricht, wire da-
mals die Zahl der Christengemeinde auf 500 Seelen angewachsen’.
Da weder Gago noch seine beiden Begleiter Japanisch konnten,
war es ihnen unmaéglich, etwas fir die verwaiste Herde zu tun,
abgesehen davon, dafl sie Weisung hatten, bald nach Bungo
weiterzureisen. Sie hielten sich nur eine Woche in Kagoshima auf
und fuhren nach Bungo.

Es sollte weitere neun Jahre dauern, bis wieder ein Glaubensbote
nach Kagoshima kam. Im Jahre 1561 warf eine portugiesische
Dschunke Anker in Kyddomari, einem kleinen Hafen der Provinz
Satsuma. Shimazu Takahisa war dartiber hocherfreut und beeilte
sich, dem Kapitin Mendonca mitzuteilen, er wolle an den Vize-

cinen Altarbaldachin und ein Antipendium. Tre lettere annue del Giappione de
gli anni 1603/1604/1665 ¢ parte del 1606, In Roma 1608, S. 199. Als person-
liche Andenken gab Xaver den Christen Abschriften des apostolischen Glau-
bensbekenntnisses oder der hl. Namen Jesu und Maria von seiner Hand ge-
schriehen. in seidenen Taschchen, die sie stets an der Brust tragen sollten.
Rodriguez, bei Cros, op. cit., Bd. II, S. 93.

4 Rodriguez schreibt dariber: .Als Franz Satsuma verlieB, lieB er dort Paul
vom Heiligen Glauben (Yajird) zuriick, um die neuen Christen zu stiitzen, aber
fiinf Monate nach der Abreise des Heiligen vertrieben die Bonzen Paul. Ja, sie
verfolgten ihn so sehr, dafl er nach seiner Flucht aus Kagoshima nicht linger
in Japan leben konnte, und darum schiffte er sich nach China ein®. Cros, of.
cit. I1, S. 95. Nach der Geschichte Japans (S. 18) hitte Yajird sich, von der Not
getrieben oder aus Habsucht, einer Scerduberbande angeschlossen, die nach
China fuhr, und dort ein gewaltsames Ende gefunden.

5 Eglauer I, 42, 57.
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kénig von Indien schreiben, damit er auch nach Satsuma wie nach
Bungo und Hirado Schiffe schicke, und er werde sich freuen, wenn
auch Patres kimen, um seinen Untertanen das christliche Gesetz
zu predigen. Als Mendonca bald darauf mit einigen seiner Leute
nach Bungo reiste, um zu beichten, gab ihm Shimazu einen Brief
an P. Torres mit und bat eindringlich, Glaubenshoten zu schicken.
Torres willfahrte seinem Wunsch und sandte Bruder Luis de
Almeida mit einem Japaner, die den ganzen Winter 1561—1562
arbeiteten ®.

Almeida besuchte zuerst die kleine Gemeinde auf Schlofd Ichiki. Sie zdhlte etwa
15 Seelen, die alle von Franz Xaver getauft worden waren. Almeidas Besuch
loste grofe Freude aus. Dic Christen fragten den Bruder vieles iiber den
.Santo Padre®, iiber den Fortgang der Bekehrungsarbeit in Bungo, Kyéto
und den andern Missionsstationen. Auch erzihlten sie ihm von den wunder-
baren Heilungen, die der Herr durch die von Kaver hinterlassenen Andenken,
namentlich seine Geiflel, gewirkt hatte. Almeida ibernachtete in Ichiki und
taufte am folgenden Morgen eine Anzahl Kinder, darunter zwei des Schlofi-
herrn. und neun Erwachsene, die der alte Miguel unterrichtet hatte.

Von Ichiki ging es weiter nach der Hauptstadt Kagoshima. Almeida
besuchte den Landesfiirsten, dankte ihm im Namen des P. Torres
fur seine Einladung und lief ihm durch seinen japanischen Be-
gleiter einen Vortrag iiber Gottes Vollkommenheiten und seine
unzihligen Wohltaten halten. Shimazu horte sehr aufmerksam zu.
Vor dem Abschied iibergab er dem Bruder Briefe fur den Vize-
konig von Indien, in denen er instindig um Patres und um Han-
delsverbindung bat’. Wegen heftiger Schneestiirme verzogerte sich
die Weiterreise nach dem Hafen Ky6domari um 2—3 Tage. Fast
die ganze Mannschaft Mendoncas war infolge des grimmigen
Winters, des schlechten Essens und namentlich des ungesunden
Trinkwassers erkrankt, und so versuchte Almeida an ihnen mit
Erfolg seine Heilkunst. Auch eine Anzahl Heiden kamen zum

¢ Geschichie Japans 118; Cartas 1, 104, Almeidas Tatigkeit in Satsuma ist aus-
fithrlich beschrieben in seinem Brief vom 25. Oktober 1562 (in Cartas I, 108—
108) und in der Geschichte Japans (SS. 118—126). Unsere folgenden Ausfith-
rungen stiitzen sich auf diese beiden Quellen. Vgl. auch G. Schurhammer S]:
Kagoshima, in Die Katholischen Missionen, Freiburg 1919—1920, SS. 44—45.

" In der Geschichte Japans (SS. 127—128) sind zwei Briefe Shimazus im Wort-
laut wiedergegeben. Im ersten entschuldigt er sich, dall er infolge von Kriegs-
wirren Almeida nicht so ehren konnte, wie er es verdiente und aus demselben
Grunde ein Makaoschiff nicht wirksam gegen einen Rauberiiberfall hatte schiitzen
konnen. Im zweiten Schreiben driickt Shimazu seine Genugtuung iiber Almeidas
Besuch aus, lobt die Patres, das Christentum und die Portugiesen in den iber-
schwenglichsten Tonen und bietet Patres und Portugiesen Gastfreundschaft und
Schutz an.
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Unterricht, von denen neun um die Taufe baten und sie erhielten.
Nach einem Aufenthalt von 14 Tagen kehrte Almeida nach Ka-

goshima zuriick.

Eine Anzahl Christen kamen in der Hauptstadt sehr treu zur Christenlehre.
aber es erschienen fast gar keine Heiden, weil sie der Lehre der Bonzen sehr
zugetan waren. Darum beschlof Almeida, mit einigen der angeschensten
buddhistischen Monche Fithlung zu nehmen. Er wufite, dafl der hl. Franz Xaver
mit den Bonzen des Zenklosters Fukush6ji, namentlich mit dem dortigen Vor-
steher Ninshitsu freundschaftlich verkehrt hatte, und lenkte darum dorthin
seine Schritte. Der Vorsteher, ein bescheidener, hochangesehener und gelehrter
Mann, empfing ihn mit grofler Freude und Liecbenswiirdigkeit. Da es dem
Bruder gelang, ihn von seinem Augenleiden zu heilen, war es ihm nicht schwer,
seine Freundschaft und Liebe in hohem Grade zu gewinnen. Dieser Bonze
kannte Franz Xaver® hatte ihn oft angehort und ihn licbgewonnen. aber da
der Heilige zu wenig Japanisch verstand und keinen guten Dolmetscher hatte.
konnte er das meiste, was Franz sagte. nicht verstehen. Er stellte an Almeida
viele Fragen. legte ihm manche Zweifel vor und war von den Antworten des
Bruders hochbefriedigt. Ein anderer angesehener Bonze, ein Freund des ersten
und Vorsteher des Nanrinji-Klosters, horte von Almeidas Besuch und lud ihn
in sein Kloster ein, kam ihn bald auch selbst besuchen und lief ihn zuletzt
im Kloster wohnen. Auch er kannte Xaver. denn damals war er Verwalter im
Fukushéji-Kloster, wo der Heilige e¢in- und ausging. Er war ein grofler Ge-
lehrter, hatte sich 70 Fragen zurechtgelegt, aber dic Beantwortung der drei
ersten befriedigten ihn derart. dafl er den Bruder bat, ihn heimlich zu taufen.
Nur solle er ihm erlauben, weiterhin junge Leute im Zenbuddhismus zu un-
terrichten und sie nach und nach zum Glauben zu fithren, aber das wollte und
konnte Almeida nicht erlauben. Noch zwei weitere angeschene Bonzen kamen
den Bruder besuchen, aber sie waren hauptsachlich an wissenschaftlichen Fragen
interessiert. Die beiden andern Bonzen kamen Almeida um die Wette besuchen,
und ciner von ihnen hatte sogar den Mut, das Christentum in Gegenwart des
Landesfirsten zu loben. Darauf antwortete Shimazu: ,Ja, das (Christentum)
ist eine heilige Sache.®

Die Freundschaft Almeidas mit so angesehenen Madannern und
namentlich Shimazus Auflerung ermutigten die Heiden, die Predigt
zu horen. 36 erbaten und empfingen die Taufe’, darunter zwei

¢ Nach der Geschichte Japans (S. 122) wire es Xavers Freund Ninshitsu ge-
wesen, aber das ist ein Irrtum. Friher hatte Frois (Geschichte [apans S.7) ge-
schrieben, Ninshitsu habe {nach 1550) .noch einige Jahre® gelebt und sei ohne
die Taufe gestorben. Dieses und anderes tiber ihn habe Almeida bei seinem
Besuch in Kagoshima von einigen Schillern des Ninshitsu, die auch Xaver ge-
sehen hiitten. erfahren. Also war Ninshitsu bei Almeidas Besuch in Kagoshima
sicher tot. Tatsdchlich starb er im™ Jahre 1556, wic die neuesten Forschungen
in den Tempelregistern des Fukushdjiklosters gezeigt haben. Vgl. Laures, Notes
on the Death of Ninshitsu, Xavier's Bonze Friend, in Monumenta Nipponica,
Bd. VIII (Tékyo 1952), SS. 407—411.

¥ So nach Almeidas Brief. Nach der Geschichte Japans (S. 124) wiren es 38
gewesen.

3 Missions- u. Religionswissenschaft 1954, Nr. 1
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angesehene Edelleute aus der ndchsten Umgebung des Landes-
fiirsten. Almeida richtete ein Haus als Kirche ein, wo sich die
Christen zum Gebet versammeln konnten.

Wihrend seines viermonatigen Aufenthalts in Kagoshima ging Almeida noch
dreimal die Gemeinde von Ichiki besuchen. Das erste Mal blieb er dort 10 bis
12 Tage, unterwies die Christen und predigte einer Anzahl von Heiden, von
denen 70 die Taufe empfingen. Beim folgenden Besuch sprach er auf Wunsch
der Schlofherrin mit Niiro, damit auch er Christ wiirde. Dieser erklirte, im
Herzen sei er Christ, wage aber nicht, ohne Erlaubnis seines Herrn (Shimazu)
die Taufe zu empfangen. Dennoch vertraue er, Gott werde es so fiigen, dafl
sein Herr die Erlaubnis dazu gabe.

Mitten in seiner segensreichen Wirksamkeit wurde Almeida nach Verlauf von
vier Monaten plotzlich von P. Torres nach Bungo zuriickgerufen. Er sollte die
Verhandlungen mit dem Herrn von Omura fithren, der gebeten hatte, in
seinem Lande ,das Gesetz Gottes® zu verkiinden. Die Kunde von seiner bevor-
stehenden Abreise bewog viele Katechumenen, sich zum Empfang der Taufe
zu entschlieflen. Denen, die gentigend unterrichtet waren, spendete er das Sakra-
ment, andere vertrostete er auf spater, darunter auch die beiden Bonzen. Threm
Dringen entgegnete er, sie sollten ihr Kloster verlassen und mit ihm nach
Bungo gehen, aber dazu konnten sie sich nicht entschliefen. Schliefilich erklir-
ten sie sich bereit, abzudanken und ihre Kloster andern zu iiberlassen, aber
da der Bruder schon am folgenden Tage abreisen mufite, riet er ihnen, sich
auf die Taufe vorzubereiten und zu warten, bis P. Torres jemand schicke, sie
zu taufen. Die letzten zwei Tage beniitzte der Bruder zu einem Besuch in
Ichiki. Der Sohn Niiros begleitete ihn mit seinen Verwandten zum Schiff, und
alle baten ihn instindig, bald wiederzukommen.

Viele Jahre sollten vergehen, bis wieder ein Glaubensbote nach
Satsuma kam. Trotz allen Driangens Takahisas, der 1571 starb,
und seines Sohnes Toshihisa taten die Jesuiten keine weiteren
Schritte, eine Dauermission in Satsuma zu griinden, ja unterliefen
es sogar, die verlassenen Christen regelmafiig zu besuchen. Es ist
wahr, dafl die kleine Zahl der Patres und Briider und die Arbeits-
last in den verschiedenen Landschaften Kylishs und in Mittel-
japan einer Griindung in Satsuma im Wege standen, aber unmoég-
lich wire es keineswegs gewesen, denn in vielen andern Land-
schaften, wie in Omura, Gotd, Arima und Amakusa wurden gerade
in diesen Jahren neue Christengemeinden gegrundet. Wahrschein-
lich trauten die Patres den schonen Versprechungen der Shimazu
nicht recht, denen es augenscheinlich in erster Linie um den ge-
winnbringenden Makaohandel zu tun war. Ein weiterer Grund
war offenbar die feindselige Haltung der Bonzen, die seit Xavers
Ankunft in Kagoshima das Bekehrungswerk hinderten und hier
mehr Einflufl als irgendwo besaflen.

Im Jahre 1577 schickte der Missionsobere endlich den Bruder
Miguel Vaz, um den Daimyd von Kagoshima zu besuchen. Shimazu
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Yoshihisa empfing ihn sehr freundlich, stellte viele Fragen tiber
die Lehre und die Sitten der Christen und zeigte sich von den
Antworten des Bruders sehr befriedigt. Er sprach ferner den
Wunsch aus, auch in seinem Lande Christen zu haben, erlaubte
den Bau einer Kirche in seiner Residenz und versprach, dafir Land
zu sthenken.

Es schein., dafl damals die Gemeinde von Ichiki sich aufgelost hatte; jedenfalls
wird nicht gesagt, dafl der Bruder sie besucht hitte. Er berichtet nur, er habe
einige Christen getroffen, die von Xaver getauft worden seien, und sie hatten
ihm von der Wunderkraft der Disziplin und der Schriften des Heiligen erzdhlt.
Daraus folgt mit Notwendigkeit. dafl es Christen der fritheren Gemeinde von
Ichiki waren. Ferner erzdhlte der Bruder, ein junger Edelmann von 16 Jahren,
cin Festungskommandant. habe ihn des Nachts besucht. Er war von Bruder
Almeida getauft worden und freute sich, sich endlich als Christen bekennen zu
diirfen. Auch hatte er ein Marienbild, vor dem er seine Gebete zu verrichten
pflegte. Aus diesen Einzelheiten scheint hervorzugehen, dafl es sich um einen
Sohn Niiros handelt, dessen Frau und Kinder von Xaver getauft worden
waren. Da Bruder Vaz ausdricklich sagt, der junge Mann sei 16 Jahre alt
gewesen und von Almeida getauft worden, kann nur von einem der beiden
Kinder Niiros die Rede sein, dic Almeida im Dezember 1561 getauft hatte.
Damals war Niiros dltester Sohn schon 17 Jahre alt und hatte von Xaver die
Taufe empfangen. Ob er und sein Vater inzwischen gestorben waren und sein
jingerer Bruder die Herrschaft Ichiki erhalten hatte, wissen wir nicht, aber
jedenfalls geht aus dem Bericht des Br. Vaz hervor, dafl der junge Mann
sich nicht o6ffentlich als Christ bekennen durfte, dafl er aber im Herzen den
Glauben bewahrt hatte. Moglicherweise hatte Shimazu erfahren, dafl Niiros
dltester Sohn Christ war, und ihn darum von der Erbfolge ausgeschlossen.
Wenn dem wirklich so wire, wiirde es verstindlich, wenn der jiingere Bruder
durch Auflosung der christlichen Gemeinde auf Ichiki allen Verdacht, als sei
er selbst auch Christ, beseitigen wollte. Jedenfalls scheint es so gut wie sicher,
dafl auf Schloff Ichiki keine geschlossene Christengemeinde mehr bestand.
Bruder Vaz traf bei seinem Besuch ferner einen sehr angesehenen Bonzen. der
ein enger Freund Xavers gewesen war. Es kann sich nur um den Vorsteher
des Fukushdjiklosters handeln, mit dem Almeida 1561—1562 freundschaftlich
verkehrt hatte. Da von dem zweiten Freund Almeidas. dem Vorsteher des
Nanrinji-Klosters, bei Br. Vaz keine Rede ist, muff man annehmen, daff er
inzwischen schon gestorben war. War er ja schon bei Almeidas Besuch 70 Jahre
alt gewesen. Der Bonze freute sich sehr iiber den Besuch des Bruders, fragte
thn manches iber seinen heiligen Freund Xaver und erklirte, er kenne alle
Sekten Japans, konne aber in keiner Befriedigung finden. Mit groflem Interesse
hérte er einige Tage die Predigt; zeigte sich hochst befriedigt und bat zuletzt
um die Taufe. Da jedoch wegen der bevorstechenden Abreise des Bruders die
Zeit zu einer griindlichen Vorbereitung nicht reichte, gab ihm dieser einen
Taufnamen und Abschriften der notigen Gebete zum Auswendiglernen und
versprach, jemand zu schicken, ihm die Taufe zu spenden 0.

10 Brief des Br. M. Vaz vom 7. Oktober 1577, in Cartas I. 399—400.
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Als Bruder Vaz nach seiner Riickkehr von den giinstigen Aus-
sichten in Satsuma berichtete, wurde beschlossen, den P. Balthasar
Lopez und den Br. Almeida dorthin zu schicken'. Leider reisten
sie nicht sofort ab, und nach Verlauf eines Jahres erwies es sich
als unmoglich.

Die von den Shimazu aus der Provinz Hyliga vertriebenen It6 fanden Zuflucht
bei ithrem Verwandten Otomo Sérin von Bungo. Dieser zog kurz nach seiner
Taufe (am 28. August 1578) mit starker Macht nach Hyflga, um es zurtick-
zuerobern. Nach anfinglichem Erfolg erlitt er eine so vernichtende Niederlage,
dafl er sich soeben durch eilige Flucht nach Bungo retten konnte. Die Shimazu
setzten im Bunde mit dem tapfern und erfolgreichen Ryiizdji Takanobu von
Saga (in Hizen) den Krieg gegen die Otomo fort, in deren Landern es bedenk-
lich zu géren begann, da sic Niederlage auf Niederlage erlitten. Als Ryfizoji
den Shimazu zu michtig zu werden drohte, schlossen sie durch Vermittlung des
zewaltigen Nobunaga Frieden mit den Otomo und begannen den Vernichtungs-
krieg gegen Rylzbji 12

Hatten diese Kriegswirren die kraftvolle Aufnahme der Missions-
arbeit in Satsuma verhindert, so bemiihte sich nunmehr Shimazu
Yoshihisa erneut um Patres und Ankniipfung von Handelsver-
bindungen mit den Portugiesen. Er liefl den Visitator der Jesuiten,
Alessandro Valignano, auf seiner Durchreise nach Kyoto zweimal
besuchen, gab ihm ein Geschenk fiir den Vizekonig von Indien
und versprach zu erlauben, in den wichtigsten Stadten seines
Landes Kirchen zu bauen, frei zu predigen und Taufen zu spen-
den'. Als Valignano auf seiner Riickreise von Kyéto wiederum
die Hifen Satsumas bertihrte, schickte Shimazu ihm Geschenke.
Der Vizeprovinzial Caspar Coelho setzte die Verhandlungen fort
und erhielt das Versprechen einer Landschenkung fir eine Kirche
in Kagoshima. Selbst Otomo Sérin, obwohl ein Feind der Shimazu,
ermutigte die Patres, nichts unversucht zu lassen, in Satsuma Ein-
gang zu finden, damit sie sich der Christen in den von ihm ver-
lorenen Landern annehmen konnten ™.

Im Jahre 1583 ging darum Luis de Almeida, der inzwischen zum
Priester geweiht worden war, mehrere Male nach Kagoshima, um
eine Dauermission zu grinden. Shimazu Yoshihisa nahm ihn
freundschaftlich auf, erlaubte ihm, sich ein eigenes Haus einzu-
richten, aber mit Riicksicht auf den Widerstand der Bonzen durfte
der Pater noch nicht offentlich predigen oder taufen. Inzwischen
war der Vorsteher des Fukushdjiklosters gestorben, aber man

1 Cartas 1, 399 v.

12 Eglauer III, 41; Cartas II, 19v—20.

13 Eglauver III, 41—42,

1 Eglaver II1, 162—163; Cartas 11, 54 v.
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erzihlte dem Pater, er habe vor dem Tode bitter bereut, die Taufe
immer wieder hinausgeschoben zu haben . Von den alten Christen
Xavers lebte nur noch Maria, die Tochter seines Gastherrn. P. Al-
meida bemiihte sich, im Stillen eine neue Gemeinde zu grunden.
aber es entging den Bonzen nicht, und als obendrein der Daimyo
erkrankte, erklirten sie, es sei wegen der Anwesenheit des Paters
geschehen und es bestehe keine Hoffnung auf Genesung, wenn er
in der Stadt bleibe. Darum lief Shimazu Almeida freundlich er-
suchen, fiir den Augenblick dem Sturm zu weichen, aber befreun-
dete Herren sagten diesem, er werde ihn gewifl bald wieder zu-
riickrufen lassen. In der Tat kam der Pater bald ein zweites Mal
und wurde noch freundlicher als frither vom Daimy6 empfangen.
Jedoch wurde ein Shimazu Yashihisa sehr nahestehender Edel-
mann, der sich besonders fiir den Pater verwandte, eines Nachts
von zwei Bonzen in seinem Hause ermordet. Obwohl Shimazu die
Morder mit dem Tode bestrafte, war es unter diesen Umstinden
unmoglich fur den Pater, in der Stadt zu bleiben, und so bat ihn
Shimazu mit freundlichen Worten, sich vorerst zu entfernen, ver-
sprach aber, sein Haus in seinen Schutz zu nehmen®’.

Im Jahre 1584 kam es zwischen den Shimazu und Rylizdji zum Entscheidungs-
kampf bei Shimabara. Ry0z6ji verlor Schlacht und Leben. Nun begannen die
Shimazu wiederum den Krieg gegen die christlichen Otomo von Bungo, so dafl
an eine Wiederaufnahme der Missionsarbeit in Satsuma nicht zu denken war.
Hatte Shimazu sich bis dahin wenigstens duflerlich als Freund der Patres und
Christen gezeigt, so lernten ihn diese jetzt von einer ganz andern Seite kennen.
In der Schlacht bei Shimabara hatte Shimazu lehisa, der Bruder des Daimyés
Yoshihisa, den christlichen Arima Harunobu als treuer Bundesgenosse gegen
seinen Bedringer Rylizoji tatkriftig unterstiitzt und durch dessen Tod und
Niederlage die Christenheit von Arima und Omura von der Tyrannei eines
ausgesprochenen Christenfeindes befreit; aber im Grunde hatten diese nur den
Herrn gewechselt, denn die Shimazu waren dem Christentum ebenso abgeneigt
wie Rylz6ji. Da Iehisa den Sieg seinen Gottern zuschrieh, forderte er nach der
Schlacht Arima zum Abfall auf, und als dieser entschieden ablehnte, erklarte er,
er und sein Bruder Yoshihisa hdtten gelobt, im Falle des Sieges einen berithm-
ten Tempel in Arima wiederaufzubauen und ihm die entwendeten Einkiinfte
wiederzuerstatten. Wenn Arima sich weigere, dies zu tun, so wollten sie es
selbst in Angriff nehmen, verlangten aber zur Schadloshaltung die beiden
Festungen Shimabara und Mie. So blieb fiir Arima nichts Gbrig, als die Festun-
gen auszuliefern. Auch hatten die Leute Iehisas einige Kreuze abgehauen und
cinige Kirchen entweiht, aber Iehisa erkldrte, das sei gegen den Willen ihrer
Vorgesetzten geschehen und sein Bruder werde die Schuldigen streng zurecht-
weisen. Angesichts der Zwangslage entschlofl sich der Obere der Jesuiten, gute
Miene zum bosen Spiel zu machen und Bruder Damian nach Kagoshima zu

* Schurhammer, Kagoschima. S. 46.
16 Cartas 11, 92—93 v: Eglauer III, 223—298.
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schicken, um Shimazu Yoshihisa fir die tatkriftige Unterstiitzung Arimas zu
danken und um Schutz der unter seine Herrschaft gelangten christlichen Land-
schaften zu bitten 7.

Nach der Vernichtung Rydzdjis nahmen die Shimazu den Kampf gegen die
Otomo mit aller Kraft wieder auf und errangen Sieg auf Sieg. So kamen fiir
die Christen der unterworfenen Liander biose Tage. Arima wurde wiederholt
zum Abfall aufgefordert und ebenso der christliche Herr von Amakusa-Hondo:
aber beide erklarten, lieber sterben zu wollen. Die Christen in den unter-
worfenen Lindern wurden von den Shimazu als Anhidnger der Otomo wver-
dichtigt, und sie drohten, nach Eroberung Bungos das Christentum auszurotten
und die Patres zu vertreiben ®. Die Otomo riefen zuletzt den allmichtigen
Hideyoshi zu Hilfe, und dieser demiitigte in kurzem Feldzug das Haus Shi-
mazu, beschrinkte aber auch die Otomo auf ihre Stammprovinz Bungo und
verteilte den Rest der Insel Kyidishii nach eigenem Ermessen. Die christlichen
Herren von Arima, Omura und Amakusa behielten ihre Lindchen, die christ-
lichen It6 erhielten einen Teil ihrer Stammprovinz Hyfliga zuriick; den besseren
Teil der Provinz Buzen bekam der tapfere christliche General Kuroda Yoshi-
taka, in Chikugo gab Hideyoshi dem christlichen Moéri Hidekane. einem
Schwiegersohn Otomo Sorins, ein bedeutendes Lehen, so dafl fast die Hailfte
der grofien Insel Kyfishii sich in den Hénden christlicher Herren befand. Vor
allem jedoch herrschte jetzt Friede im Lande, so dafl von dieser Seite her das
Bekehrungswerk nicht mehr gefihrdet war wie in den vorhergehenden Jahr-
zehnten. So konnten die Patres daran denken, endlich auch in Satsuma eine
Dauermission zu errichten. Da kam wie ein Blitz aus heiterem Himmel Hidey-
oshis Verfolgungsedikt vom 25, Juli 1587. Kurz vorher waren die beiden
Sdulen der Kirche in Ky@shti, Omura Sumitada und Otomo Sérin gestorben,
und vielleicht aus diesem Grunde hatte Hideyoshi bis dahin Freundschaft gegen
die Patres geheuchelt. Vor Erlafl seines Edikts hatte Hideyoshi den Fiihrer
der christlichen Daimyd, Takayama Ukon, zum Abfall aufgefordert, und als
er das Ansinnen entriistet zurtickwies, seiner Herrschaft beraubt. Kraft des
Edikts sollten alle Patres und Briider binnen 20 Tagen das Land verlassen.
die Kirchen niedergelegt und die Christen und christlichen Herren zur Landes-
religion zurtickgefihrt werden. Wenn dieses Edikt konsequent durchgefihrt
wurde, war es um den Bestand der Kirche geschehen.

In der Tat blieb Hideyoshis Edikt ein toter Buchstabe. Kein ein-
ziger der christlichen Herren, auBer dem feigen Otomo Yoshi-
mune, verleugnete seinen Glauben, und so lie der Tyrann ab, sie
weiter zu beldstigen. Die Kirchen im Gokirna: wurden zwar nieder-
gerissen, aber in Kydsh{i blieben sie erhalten. Im Gokina: kam
das Bekehrungswerk vorliufig zum Stehen, da alle Glaubensboten
das Feld rdumen mufiten. aber P. Organtino hielt sich mit zwei
japanischen Gefdhrten aufl der Insel Shédoshima (in der japa-
nischen Binnensee) verborgen und besuchte von Zeit zu Zeit die
Christen des Gokinai. Die andern Patres versammelten sich auf

-

7 Cartes 11, 119 v—120; Eglauer III, 207—298: Schurhammer, Kagosdhima,
S. 46.
18 Cartas I, 190v—191,
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Hideyoshis Befehl in Hirado, um nach Makao deportiert zu werden.
aber tatsachlich blieben sie im Lande, verteilten sich auf die I.and-
schaften der christlichen Herren, kleideten sich nach japanischer
Art, schlossen die Haupteingdnge ihrer Kirchen, arbeiteten jedoch
im iibrigen weiter wie zuvor, wenn sie sich auch eine gewisse
Mifigung auferlegen mufiten. Die groflen Massenbekehrungen
kamen zwar zum Stillstand, aber dafiir hatten nunmehr die Patres
Zeit, sich einer grundlichen Unterweisung der vielen Namen-
christen zu widmen. Selbst das Bekehrungswerk ging weiter in
den von Arima wiedererlangten Festungen Shimabara und Mie,
und der ganze Amakusa-Archipel wurde zum Glauben gefiihrt.
Dennoch konnte zunichst von einer Wiederaufnahme des Bekeh-
rungswerkes in Satsuma keine Rede sein, weil die feindseligen
Bonzen die Anwesenheit der Patres Hideyoshi hinterbracht hitten
und die ohnehin tiefgedemiitigten Shimazu durch Duldung der
geachteten Missionare sich nicht noch mehr beim Tyrannen kom-
promittieren konnten. Tatsdchlich schweigen die Annalen der
Jesuiten fir die Jahre 1587—1595 ginzlich iiber Satsuma. und so
ist anzunehmen, daf} sich in diesen Jahren dort kein Glaubensbote
sehen lief}. Infolge der Gesandtschaft Valignanos an Hideyoshi im
Jahre 1591 konnten sich die Patres wieder freier in Kylshd be-
wegen, und auch im Gokinai wurde eine erfolgreiche Werbearbeit
wieder moglich. In der Tat wurden in den Jahren 1594—1596 dort
mehr Bekehrungen unter dem hohen Adel gemacht als zur Zeit
der hochsten Bliite, als Nobunaga und Hideyoshi der Kirche ihre
hochste Gunst zeigten. So konnten die Patres endlich auch wieder
an die verlassenen Christen von Satsuma denken. Diese baten im
Jahre 1595 um einen Pater, um beichten zu konnen, und ihre Bitte
wurde gewihrt. Der Pater konnte auflerdem 300 Heiden in die
Kirche aufnehmen. Etwas spiter besuchte auch ein japanischer
Bruder diese Gemeinde und spendete einige Taufen ™. Im folgen-
den Jahre ging wiederum ein Pater nach Satsuma, um die Beich-
ten der nach Siam und Manila auswandernden Christen zu
horen *.

Endlich nach dem Tode Hideyoshis (16. September 1598) konnten
die Patres wieder frei und ungehindert predigen, und die Folge
war eine Massenbewegung zum Christentum wie nie zuvor. In
den zwei Jahren 1599 bis Oktober 1600 wurden nicht weniger als
70000 Seelen getauft. Viele heidnische Herren baten um Patres,

19 Hay 248—249.
20 Hay 409—410.
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andere wurden von diesen besucht, damit sie dem Christentum
Eingang in ihre Lander gewihrten. Unter diesen wird an erster
Stelle der Daimy6 von Satsuma (Shimazu Yoshihiro) genannt.
Damals wurde offenbar die Missionsarbeit noch nicht wieder auf-
genommen, aber der Empfang von seiten Shimazus war recht

freundlich ®'.

Hideyoshi hatte als Erben seinen unmiindigen Sohn Hideyori hinterlassen.
Ein finfképfiger Regentschaftsrat mit Tokugawa Ieyasu an der Spitze sollte
bis zu Hideyoris Grofjahrigkeit die Regierung fithren. Wie vorauszusehen
war, suchte der machtige Ievasu bald sein Mindel zu verdridngen und selbst
die’ Herrschaft anzutreten, und so kam es zwischen ihm und der Mehrheit des
Regentschaftsrates schon im Jahre 1600 zum Kriege. In der Schlacht bei Seki-
gahara errang Ieyasu einen entscheidenden Sieg und wurde so der tatsdchliche
Beherrscher Japans. Shimazu Yoshihiro hatte gegen leyasu gekampft und be-
kam den Zorn des Siegers zu fihlen. Der mdichtigste cdhristliche Daimyb.
Konishi Yukinaga, einer der entschiedensten Feinde lIeyasus, geriet in die
Gefangenschaft des Siegers und wurde von diesem hingerichtet. Konishis Land
(Siidhigo in Kylshfl) wurde von seinem Nebenbuhler und Feind Katé Kiyo-
masa erobert. Der Besatzung von Konishis Hauptfestung Udo schenkte Kato
bei der Kapitulation das Leben. lieR aber den Festungskommandanten, Konishis
Bruder, hinrichten. Um einem gleichen Schicksal zu entgehen, beschloff der
Kommandant der zweiten Festung. Yatsushiro. Konishis Schwiegersohn Diego
Konishi Mimasaka-no-Kami, mit 50022 Samurai nach Satsuma zu flichen. Die
beiden in Yatsushiro residierenden Patres begleiteten ihn, und obwohl die
Bonzen von Satsuma sich ihrer Landung widersetzten, gelang diese dennoch
durch Bemithung eines christenfreundlichen Edelmanns. Einer der Patres ge-
dachte in Satsuma zu bleiben, aber es wurde ithm bedeutet, es sei unratsam,
weil tiber diesen Punkt Shimazu noch nicht befragt worden sei und aufler-
dem die Bonzen unnotigerweise gercizt wiirden. Gleichzeitig kam auch vom
Visitator Valignano die Weisung, beide Patres sollten nach Nagasaki gehen,
weil ihre Anwesenheit in Satsuma den Shimazu in der bevorstehenden Aus-
einandersetzung mit Ieyasu schaden konne 3,

Schlielich kam es zwischen Ieyasu und den Shimazu zum Frieden. Diesen
verblieben ihre Linder, aber der regierende Daimyd Yoshihiro mufite zu-
gunsten seines Sohnes Tadatsune (seit 1606 nannte er sich Iehisa) abdanken.
Dennoch scheint Yoshihiro der tatséchliche Herrscher geblieben zu sein. Im
Jahre 1601 besuchte ein Bruder Diego Konishi und scine christlichen Samurai
‘und blicb einen Monat bei ihnen. Er wurde selbst von den Heiden ehrenvoll
behandelt 24. Leider starb Diego schon im folgenden Jahre. Vor seinem Tode
ermahnte er seinen zehnjdhrigen Sohn Diego zur Standhaftigkeit im Glauben,
selbst wenn ‘es ihn seine Herrschaft oder gar das Leben kosten sollte. Um zu
verhindern, dafl seine einzige Tochter einem Heiden vermihlt wiirde, bat Diego

2 Hay 582.

** Nach Guerreiro (I, 142) waren es 500, nach dem Brief des P. Valentin Car-
valho vom 25. Februar 1601 (Hay 557) 1500.

2 Guerreiro I, 140—142; Hay 557—558.

2% Guerreiro I, 186;: Hay 603—604.
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seine Gemahlin, mit ihr nach Nagasaki avszuwandern. Seine sterblichen Reste
wurden auf seinen ausdriicklichen Wunsch nach Nagasaki uberfithrt. Sein Sohn
Diego wurde von den Shimazu im Besitz der viterlichen Herrschaft bestatigt.
Nach dem Begridbnis schickte der Visitator Valignano einen japanischen Pater
(wahrscheinlich P. Luis Niabara) nach Satsuma, um die Angehérigen des Ver-
storbenen zu trosten. Er blieb dort zwei Monate zum groflen Trost der christ-

. ;25
lichen Samurai 23, (Fortsetzung folgt)

25 Lijtterae Societatis Iesu, anno 1602 el 1603, Moguntiaci 1607, SS. 178—175;
Guerreiro I, 186—187.

DR. P. KARL MULLER SVD, ST. AUGUSTIN

DER SCHWARZE KLERUS
IN DEN VEREINIGTEN STAATEN

In der Apostolischen Konstitution ,Exsul Familia® vom 1. August
1952 iiber die Auswandererseelsorge rithmte der Heilige Vater das
grofie Interesse Pius’ XI. fur die in den letzten Jahrhunderten nach
Amerika verschleppte und heute dort ansissige schwarze Bevol-
kerung', und als Hauptbeweis dieses seines Interesses fithrt er
einen Brief an, den Pius XI. am 5. April 1923 anlafilich der Grim-
dung des ersten Negerseminars in den Vereinigten Staaten an
P. Wilhelm Gier, den damaligen Generalsuperior der Gesellschaft
des Gottlichen Wortes, richtete. ,Itaque Seminario®, so hatte da-
mals der Papst geschrieben, ,quod haud ita multo post in civitate
Bay St.Louis sollemnibus caeremoniis dedicaturi estis, bene pre-
camur; idemque, accedente Episcoporum Americae praesidio, fre-
quentissimis recteque animatis e nigra stirpe alumnis cupimus
floreat“®. Die Sorge des Papstes und sein Segen haben inzwischen
beachtenswerte Friichte gezeitigt, und die schonste Frucht ist sicher
die Weihe des ersten aus dem Seminar hervorgegangenen Neger-
bischofs am 22. April 1953.

1. Die ersten Negerpriester in den Uereinigten Staaten
bis zum [ahre 71920

Als im Jahre 1920 die Steyler Patres mit Billigung einer Reihe
amerikanischer Bischofe und unter dem Drangen Benedikts XV.
und der Propagandakongregation anfingen, die ersten Negerknaben
fir das in Greenville, Miss., geplante Negerseminar zu sammeln,

* AAS 44 (1952) 672f.
* AAS 15 (1923) 218.
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gab es erst 6 Priester, die aus den schwarzen Katholiken Nord-
amerikas hervorgegangen waren. Bis zur Befreiung der nord-
amerikanischen Neger aus ihrem Sklavendasein (1865) war an eine
Beforderung Schwarzer zum Priestertum uberhaupt nicht zu den-
ken gewesen, hatte es doch bis dahin noch kaum Missionsarbeit
unter den Schwarzen gegeben, weder von protestantischer noch von
katholischer Seite aus. Die Staatsgesetze waren dagegen, die angli-
kanisch-protestantischen Sklavenbarone des Siidens, wo die Masse
der Neger wohnte, firchteten, nach der Taufe der Neger diese
nicht mehr in ihrem Sinne ausnutzen zu kénnen, und die anglika-
nische Kirche selber (dhnlich auch die Nonkonformisten) lehnte
die Taufe der Sklaven ah, weil sie der Auffassung war, dafl Christ-
sein und Sklavenschaft nicht miteinander zu vereinbaren seien. Nur
die Katholiken und die Quéker teilten diese Auffassung nicht, die
Katholiken aber hatten bis dahin wegen der angestammten
Katholikenfeindlichkeit jener Lander und des Mangels an Mitteln
und Kriften kaum die Maglichkeit gehabt, missionarisch an die
Neger heranzutreten®.

Bald nach der Emanzipation der Neger (i. J. 1871) sandte der
Griinder der Mill-Hiller Missionsgesellschaft, der spitere Kardi-
nal Herbert Vaughan, im Auftrage Pius’ IX. eine kleine Gruppe
Priester seiner Genossenschaft nach Baltimore, die der Grundstock
fur die spatere St.- Josefs-Missionsgesellschaft wurden, deren spe-
zielles Ziel die Bekehrung der Neger ist. Es gereicht der St.- Josefs-
Missionsgesellschaft zur Ehre, der Heranbildung katholischer Neger
zum Priestertum von vornherein positiv gegentber gestanden zu
haben; von den bis 1920 geweihten 6 Negerpriestern gehorten
namlich 3 der Genossenschaft selber an, und ein Vierter begann
sein Studium unter den Josefiten, wenn er sich auch spater der
Genossenschaft vomn HI. Geist anschlof.

Der erste Negerpriester, der in den Vereinigten Staaten arbeitete, war Rev
August' Tolton. Er empfing die Priesterweihe i. J. 1888 im Propagandakolleg
zu Rom. Er eroffnete zunichst eine Missionsstation in Quiney, Ill., und ging
dann nach Chikago, wo er bis zu seinem Tode i. J. 1902 Pfarrer der St.-Monika-
Kirche war. Er war Weltpriester der Didzese Springheld.

Im Jahre 1891 wurde der zweite farbige Priester der Vereinigten Staaten ge-
weihf, P. Charles Randolph Uncles, Mitglied der St. Josefsgesellschaft. Er
empfing die Priesterweihe in den Vereinigten Staaten selber und zwar in Balti-

more durch Kardinal Gibbons. Er wirkte nach seiner Priesterweibe als Lehrer
an der Heranbildung des Ordensnachwuchses.

* Vgl. A. Tellkamp SVD, Zur Geschichte der Missionierung der Neger in USA,
m: NZM 4 (1948) 85 f.



Miiller: Der schwarze Klerus in den Vereinigten Staaten 43

Der dritte farbige Priester war P. John Dorsey. Wie P. Uncles empfing er die
Priesterweihe durch Kardinal Gibbons in der Kathedrale zu Baltimore, i. J.
1902, Nachdem er verschiedene Jahre als Missionar gewirkt hatte, wurde er
Pfarrer der Kirche St. Monika in Baltimore. Er starb 1926.

Auch Joseph Plantvigne war Mitglied der St.-Josephs-Missionsgesellschaft. Er
wurde 1907 geweiht. wirkte zunachst als Missionsprediger, wurde aber wegen
seiner schwachen Gesundheit bald der Franz-Xaver-Kirche in Baltimore zuge-
teilt und starb bereits i. J. 1918.

Der fiinfte Negerpriester der Vereinigten Staaten war P. John Burgess. Er ist
es, der seinen Weg bei den Josefiten begonnen hatte, sich dann aber der Ge-
nossenschaft vom HI. Geist anschloff. Er empfing die Priesterweihe in Paris i. J.
1910 und wirkte bis zu seinem Tode i. J. 1922 als Missionar und Lehrer.

Der erste Weltpriester, der in den USA selber geweiht wurde, war Stephen
Theobald, i. J. 1910 im St.-Pauls-Seminar in St. Paul, Minn., geweiht. Er fand
spiter eine Anstellung als Pfarrer an der Petrus-Claver-Kirche derselben Stadt.
Er war der letzte farbige Priester, der bis zur Erdffnung des ersten Neger-
Seminars in Greenville, resp. Bay St. Louis die hoheren Weihen empfing *.

2. Ein grofles (Wagnis: Die Griindung des ersten Negerseminars

Es iiberrascht uns heute zu horen, dall es beim damaligen Klerus,
auch beim héheren Klerus, eine ausgemachte Sache schien, dafl der
Neger nicht die moralische Kraft zum Priestertum besitze. Hatte
man bis dahin doch kaum noch Versuche gemacht, und die Hand-
voll Negerpriester, die mithsam ihr Ziel erreicht hatten, waren doch
ausnahmslos gute Priester gewesen.

Die Steyler Patres begannen i. J. 1905 das Apostolat unter den
Negern. Der Rassenhafl seitens der Weiflen machte den Anfang
recht schwierig, und der erste Negermissionar der Genossenschaft,
P. Alois Heik, wire beinahe ein Opfer dieses Rassenhasses ge-
worden. Doch die Missionare liefen sich nicht beirren, und sie
konnten auch einige Erfolge aufweisen. Nichtsdestoweniger aber
kamen sie bald zur Erkenntnis, dafl ein Apostolat unter den Negern
in grofierem Stil kaum moglich sei ohne einen guten Klerus aus
den Reihen der Neger selber. Wohl nicht unberechtigterweise fithr-
ten sie den weit groferen Einflufl der protestantischen Kirche, vor
allem der ,Afrikanischen Methodistischen Episkopalkirche®, auf
die zahlreichen Negerbischofe und die zu Tausenden zdhlenden
schwarzen Prediger zuriick’. Es war besonders P. Jakob Wendel,

* In den Angaben iber diese ersten Negerpriester konnte ich mich halten an:
John T. Gillard SSJ, The Catholic Church and the American Negro (Baltimore
1929), 85 1.

® Hier mag bemerkt sein, dafl sich der weifle Prediger nur schwer in die Geistes-
und Gemiitsart des Negers einfinden wird. Es sieht wie Wildwuchs aus, wenmr
Julius Richter (Geschichte der evangelischen Mission in Afrika, Giitersloh 1922,
S. 721) das junge evangelische Christentum. wie die Neger in Amerika es sich
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der jahrelang mit groflem Eifer fiir einen Negerklerus eintrat®.
Im Jahre 1920 trat man ernsthaft an die Lésung der Frage heran.
Da an einen Weltklerus vorerst nicht zu denken war — denn
gerade im Siiden, wo ein solcher am notigsten gewesen wire, hatte
es kaum ein Bischof gewagt, einen Negerpriester anzustellen —,
erwog man die Frage eines schwarzen Ordensklerus. Die Mis-
sionare legten ihre Plane Bischof Gunn von Natchez, Miss., vor,
der, obwohl ein bekannter Gegner des schwarzen Diozesanklerus,
zu einem schwarzen Ordensklerus gern seine Zustimmung gab. Nun
blieb noch die Frage offen: Sollte der geplante schwarze Ordens-
klerus eine eigene selbstindige Kongregation bilden oder in die
eigene Gesellschaft. d. h. in die Gesellschaft des Gottlichen Wortes
eingegliedert werden? Diese Frage wurde durch den Kardinal-
prifekten der Propaganda selber entschieden: ,.Eine getrennte Pro-
vinz innerhalb eurer Genossenschaft®. Obendrein dringten der
Kardinalprifekt und auch Papst Benedikt XV., sobald er von dem
Vorhaben gehort hatte, zu einem baldigen Beginnen. Der Plan in
dieser Form fand auch die Zustimmung vieler amerikanischer
Bischéfe, vor allem der Kardindle von Chikago und Boston. So
konnte der Versuch gemacht werden.

Ein kleines zweistockiges Fachwerkhaus in Greenville, Miss., bot die erste
Unterkunft. P. Matthias Christmann. an der Seite des P. Wendel seit jeher
ein eifriger Verfechter eines schwarzen Klerus (P. Wendel starb am 24. Februar
1920), wurde der erste Rektor. Dic ersten Studenten kamen im September 1920.
Bald jedoch erkannte man die Notwendigkeit, das Seminar in eine mehr katho-
lische Gegend zu verlegen. Es fand sich ein geeignetes Anwesen in Bay St. Louis
am Golf von Mexiko. Am 30. September 1922 begannen die Bauarbeiten, am
16. September 1923 fand die Einweihung des neuen ,St.-Augustinus-Seminars®
statt. Anlafilich dieser Feier schrieb Pius XI. den eingangs erwiihnten Brief an
P. Generalsuperior Gier mit den fiir den Missionspapst der neuen Missionsdra
bezeichnenden Worten: ., Wenn wir griindliche und niitzliche Arbeit auf diesem

selber gestalteten, schildert: .Das religiose Leben der Gemeinden hatte vor-
wiegend einen aufregenden Charakter, emotional, wic der Amerikaner sagt. Mit
Vorliebe wurden néchtliche Versammlungen, woméglich im Freien oder im
Walde, abgehalten, bei denen durch eine eigentiimliche, den Negern angepafite
oder abgelauschte Technik die religiose Erregung kiinstlich bis zu lautem Ge-
schrei, aufgeregtem Durcheinanderbeten, ckstatischem Verrenken der Glieder.
selbst bis zu Kramplen und der Besessenheit ahnlichen Zustinden gesteigert
wurde.® Selbstverstindlich kann nicht an eine sklavische Ubernahme oder auch
nur Duldung all dieser Dinge gedacht werden, sie sind aber sicher ein bedeu-
tender missionsmethodischer Hinweis.

® Niheres tiber das Zustandekommen des Seminars siehe bei: P. Jansen SVD,
St.-Augustinus-Missionshaus in Bay St. Louis (in: H. Fischer, Im Dienste des
Gottlichen Wortes, Steyl 1925, S. 89 f.) und: 75 Jahre im Dienste des Gottlichen
Wortes. Steyl 1950. S. 90 f.
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Gebiet (Bekehrung der Neger) vollbringen wollen, so ist es unerlafilich, daff
Priester der gleichen Rasse es sich zur Lebensaufgabe machen, ihre Landsleute
zum christlichen Glauben und zu einer héheren Kultur zu fithren®?. Der Brief
war eine Anerkennung fiir die bereits geleistete, zugleich aber auch eine not-
wendige Stiitze fiir die noch zu leistende Arbeit, denn die Opposition gegen
das neue Vorhaben war immer noch nicht erstorben.

3. Die ersten Friichte reifen

Im Jahre 1926 machten die ersten Studenten von St. Augustine’s
das Abschluflexamen. Drei von ihnen traten in das Noviziat der
Gesellschaft des Gaottlichen Wortes ein, von denen zwei am 11. Sep-
tember 1928 die heiligen Geliibde ablegten. Sechs Jahre spiter
standen sie — durch Zusammenlegung von zwei Kursen waren es
insgesamt vier — vor dem Bischof Exz. Gerow von Natchez, um
durch Handauflegung Priester Christi, des Konigs aller Volker
und Nationen zu werden®.

Die Namen dieser vier ersten Negerpriester SVD sind: PP. Anthony Bourges,
Maurice Rousseve, Vincent Smith und Francis Wade. P. Joh. Gasper SVD,
der uns einen Bericht dber diese Priesterweihe geliefert hat, urteilt: ,Die
Priesterweihe der vier Negerseminaristen der Gesellschaft des Gottlichen Wortes
am 23. Mai dieses Jahres ist eines der bedeutungsvollsten Ereignisse in der
amerikanischen Geschichte des schwarzen Zwolf-Millionen-Volkes®? Das Er-
eignis wurde in entsprechender Weise begangen. Da die Seminarkapelle nicht
ausreichte, die Besucher zu fassen, wurde ein eigens fir die hl. Handlung her-
gerichtetes Zelt auf dem Spielplatz aufgebaut. ,Die Weihe war fiir den Pfingst-
mittwoch 1934, den 23. Mai, 9 Uhr frith angesagt. Der Diézesanbischof
0. Gerow von Natchez wollte sie selber vornechmen. Schon um 6 Uhr morgens
brachte der Frithzug die ersten Besucher; viele von weither: von Texas, Florida,
Alabama, Louisiana und Illinois. Ein wenig spdter ratterten die Autos und
Lastautos der nahen Umgebung heran und parkten auf dem Baseballplatz. Die
.Ritter des hl. Petrus Claver’ regelten den Verkehr. Schwarze wie Weifle
stromten herzu, und wir mufiten bald sehen. daff das Zelt die Tausende nicht
zu bergen vermochte. Bei der Weihehandlung waren Bischof Jeanmard von
Lafayette, anndhernd 100 Welt- und Ordenspriester und eine Unzahl von
Schwestern verschiedenster ‘Genossenschaften anwesend. Die Feier selbst —
iiberaus eindrucksvoll. als nahezu 90 Priester den Negerweihlingen die Hénde
auflegten —, dauerte gut drei Stunden. Beim Auszuge tiberfielen Photographen
die Prozession. Besonders erhebend war es, als die Neupriester zum ersten
Male unter dem weiten Himmelsdom den Primizsegen erteilten® 10,

SEASS A59S00

8 Bis zu diesem Zeitpunkt hatie sich nach einem Bericht von P. Gasper SVD
(Steyler Missionsbote 1933/34 S. 817) die Zahl der Negerpriester amerika-
nischen Ursprunges, die in den Vereinigten Staaten gewirkt hatten, auf 13
erhoht: 6 Weltpriester, 3 Josefiten, 1 Jesuit, 1 Heilig-Geist-Vater, 1 Trinitarier
und 1 Mitglied der Gesellschaft fiir Afrikanische Missionen.

9 Steyler Missionsbote 1933/34 S. 317.

10 Steyler Missionsbote 1983/34 S. 317 f.
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Die Weihe selber und der Primiztag wurden zu einem Fest ungetribter Freude.
Dann aber erhoben sich zwei Fragen: 1. Wo werden die Neupriester ihr erstes
Arbeitsfeld finden, und 2. Wie wird ihr eigenes Volk sie aufnehmen?

Die erste Frage war schon auf der Bischofskonferenz im November
1933 unter Beteiligung des Apostolischen Delegaten Cicognani.
des Kardinals Miindelein von Chikago und der Bischéfe von
Alexandria, Natchez und Lafayette erortert worden. Damals hatte
sich Bischof Desmond von Alexandria, Louis., angeboten, die Neu-
priester aufzunehmen *. Tatsédchlich aber fanden die Neugeweihten
ihr erstes Wirkungsfeld nicht in der Ditzese Alexandria, sondern
an der Pfarrei vom Unbefleckten Herzen Marid in Lafayette,
- Louis., unter der Leitung eines erfahrenen Pfarrers, des P. Pat-
zelt SVD .

Die zweite Frage war aus einer praktischen Erfahrung heraus
entstanden. Man hatte beobachtet, dafl farbige Angestellte in an-
dern Berufen im allgemeinen wenig Anklang bei den Leuten ihrer
eigenen Rasse gefunden hatten. Der Grund hierfiir hatte freilich
gewohnlich darin gelegen, dafl diese Angestellten iiber geringe
Ausbildung und darum auch tber wenig Geschick in der Hand-
habe ihres Berufes verfiigen. Hier nun wirkte sich auflerordentlich
giinstig aus, dafl die Lehrer und Erzieher von St. Augustine’s von
vornherein hohe Mafistibe angelegt hatten; die schwarzen Priester
sollten ihren weiflen Amtsbriidern in jeder Beziehung ebenbiirtig
sein. Wie denn auch Bischof Gerow spater feststellte: ,Die Patres
der Gesellschaft des Gottlichen Wortes haben keine Mithe ge-
scheut, einen auflerordentlich hohen Standard sowohl in geistiger
als auch in aszetischer Hinsicht aufrechtzuerhalten®*.

Die Aufnahme der jungen Priester war dann auch gegen alles
Erwarten gut. Sie konnten sich mit ganzem Eifer ihren seelsorg-
lichen Verpflichtungen widmen. Sie waren eifrig in der Erteilung
von Religionsunterricht und auf der Kanzel, hatten im Beichtstuhl
viel zu tun, konnten manche Ehen wieder in Ordnung bringen und
nicht wenige wieder zur Kirche zuriickfithren. Dariiber hinaus
wurden sie gern in andere Negergemeinden zu Volksmissionen
geladen. Schon im ersten Jahr konnten sie 7 Missionen predigen,
von denen einige 2 Wochen dauerten. Uber eine dieser Missionen
schrieb P. van Baast SS]': ,Kurz bevor die Fastenzeit begann,
berief ich P. Rousseve, einen Negerpriester der Gesellschaft des

1t Ebenda S. 164.

12 Steyler Missionsbote 1934/35 S. 23.

13 Zitiert in: The Shield, March 1, 1953 S. 3.
14 Colored Harvest, August 1935 S. § .
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Gottlichen Wortes, um in der Gemeinde fiir zwei Wochen eine
Mission zu halten. Der Erfolg grenzte ans Wunderbare. Die
Weillen und die Schwarzen wetteiferten miteinander, dem Pater
das Beste anzubieten, was sie hatten. Uberall, wo P. Rousseve
Besuche machte, war er sehr willkommen. Jedermann schenkte ithm
unbegrenztes Vertrauen. Als die zwei Wochen der Mission vortiber
waren, sah ich mich genétigt, den Obern des P. Rousseve zu bitten,
den Pater noch zwei weitere Wochen dazulassen, damit er das
Werk vollende, das am Ende der Mission zu tun tbriggeblieben
war. Alles ist in guter Ordnung seit der Mission. Alle Kinder sind
regelmiflig im Besuch der Schule.”

4. Ein ,Markstein in der Entwicklung der Kirche Amerikas”

Uberspringen wir nun zunichst die einzelnen Etappen der weiteren
Entwicklung und wenden wir uns dem Ereignis zu, das man auch
fiir das moderne Amerika ein ,ungewohnliches® genannt hat, das
Pressevertreter, Fotografen, Fachleute fir Film und Television in
alle Winkel der Vereinigten Staaten hinaustrugen: Die Ernennung
und Weihe des ersten amerikanischen Negerpriesters zum Bischot
der katholischen Kirche. Die Tatsache selber und die Anteilnahme,
die das Ereignis in ganz Amerika fand, beleuchtet schlagartig die
in den letzten 10 bzw. 20 Jahren wesentlich gewandelte soziale
Situation der US-Neger, die ein Artikel der ,Time“ kiirzlich eine
formliche ,Revolution® genannt hat *.

Die Bischofsweihe des hochwiirdigsten P. Josef Bowers SVD * fand
am 22, April 1958 in der Pfarrkirche ,U. Lb. Frau vom Golfe®,

5 May 11, 1953. — Der Autor dieses Artikels freilich kommt zu diesem Urteil
nicht vom religiosen, sondern vom profanen Standpunkt. In Wirtschaft, Indu-
strie, Geschiftsleben, Politik, Wohnkultur, im Sport, auch in den mehr geistigen
Berufen steht der Neger heute ganz anders da als vor 10 oder 20 Jahren. Be-
sonders plotzlich, um nur ein Beispiel zu nennen, vollzog sich die Eingliederung
der US-Neger in die Wehrmacht. Den ganzen Zweiten Weltkrieg hindurch
hatten die etwa 1 Million Negersoldaten nech ihre eigenen, von den Weiflen
getrennten Einheiten; 90 Prozent aller Negersoldaten standen tiberhaupt .hin-
ter® dem Frontgeschehen, weil man meinte, auf sie sei kein Verlafl. Heute hat
die US-Armee 200 000 schwarze Soldaten (= 11 Prozent der Gesamtstirke; und
zwar ohne Riicksicht auf die Farbe in die US-Einheiten eingegliedert) und fast
4000 Offiziere (die iber Weifle und Schwarze befehligen!); die Luftwaffe hat
70 000 schwarze Soldaten und anndhernd 1000 Offiziere und die Marine 34 000
Soldaten und 45 Offiziere. — Die heutige absolut verinderte soziale Lage des
Negers in den Vereinigten Staaten gibt auch den Freunden und Férderern des
schwarzen Klerus reichen Grund zu Hoffnung und Optimismus.

6 Exz. Bowers wurde 1910 auf der Insel Dominica in Britisch-Westindien ge-
boren. Im Jahre 1928 trat er in St. Augustin, Bay St. Louis, ein, wo er bis zu
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Bay St. Louis statt. Kardinal Francis Spellman selber, der Erz-
bischof von New York, spendete die Weihe (und ,bezahlte die
Freude, die ihm die Konsekration eines Negerbischofs machte, der
in den Vereinigten Staaten seine Ausbildung empfangen und in
Afrika seine Didzese habe, mit einem Scheck von 5000 Dollar®).
Bischof Gerow, der so oft bewdhrte Freund des Negerseminars,
und Bischof Noser SVD assistierten. Erzbischof Rummel von New
Orleans hielt die Festpredigt. Auler den eben genannten Kirchen-
fiirsten nahmen an der Feier teil: 5 weitere Bischofe, 3 Abte, 20
andere Monsignori und Prédlaten, iiber 200 Priester, etwa 300
Schwestern (darunter 100 farbige) und eine zu mehreren Tausenden
zahlende Volksmenge. Ganz Nordamerika nahm Anteil an den
Feierlichkeiten. In Bay St. Louis war &ffentlicher Feiertag. Zeitun-
gen und Radiostationen taten alles, das Ereignis und seinen Ver-
lauf iiberall bekanntzumachen. Am Abend des 22. April wurde ein
Teil der Konsekrationsfeierlichkeiten tiber den Fernsehsender tiber-
tragen. ,Das alles®, so schreibt P. Markert SVD, ,zeigt mehr als
gesetzlich erklirte Gleichberechtigung, welch ein Wandel in der
Haltung der weiflen Bevilkerung vor sich gegangen ist. Vor
25 Jahren wire so etwas noch unmoglich gewesen . . . So ist
diese Bischofsweihe ein Markstein in der Entwicklung der Kirche
Amerikas® ”

5. Wieviel US-Negerpriester gibt es heute?

Eine Zusammenstellung des ,St. Augustine’s Messenger®, January
1953 ', fithrte namentlich 53 amerikanische Negerpriester auf, die
zur Zeit in den Vereinigten Staaten oder in den Missionen arbei-
ten. In_der Aufstellung ist nicht aufgefithrt Rev. Eugene Hicks
(Regina Coeli Church, Hyde Park, New York), der 1952 geweiht
wurde. Im Mai 1958 kamen dazu: P. Jos. Patterson OSB und Rev.
Aubry Osborne (Erzdiézese New Orleans), und Juni 1953: PP.
Hubert Singleton und Vance Thorne, beide SVD. Die gegenwirtige
Gesamtzahl der US-Negerpriester betrigt also 58™. Von diesen

sciner Versetzung: zum Weiterstudium nach Rom verblieb. Die Priesterweihe
empfing er 1929 in Rom. Von 1940 bis 1950 wirkte er als Missionar an der
Goldkiiste in Afrika. Dann weilte er wieder zwei Jahre in Rom, um sich tiefer
in das Kirchenrecht einzuarbeiten. Er war kaum wieder in dic Mission zuriick-
gekehit, als ihn die Ernennung zum Bischof traf.

17 KM 1953, 118.

IBIRETa

1% Nicht cingerechnet sind 2 weitere, die voraussichtlich noch im Jahre 1953 die
Priesterweihe empfangen werden.
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58 Priestern arbeiten 46 in den Vereinigten Staaten und die
iibrigen in den Missionen (zumeist im ,schwarzen® Erdteil). 20
dieser Priester gehoren dem Weltklerus an, die iibrigen verteilen
sich auf folgende Orden: SVD 25, OSB 4, CSSP 3, PA 3, SSJ 1,
SSE 1, SCJ 1. Auch das sei noch gesagt, um die Bedeutung des ersten
Negerseminars herauszustellen: Von den 33 Negerpriestern der
Vereinigten Staaten, die nicht der Gesellschaft des Gdttlichen
Wortes angehoren, haben 17 wenigstens einen Teil ihrer Aus-
bildung in St. Augustin empfangen, und die iibrigen 16 stammen
meist aus den nordlichen Didzesen, wo der Rassenhafl und die
Rassenvorurteile seit jeher nicht so brennend waren.

6. Abschlicflende Bemerkungen.

Wenn wir auf das bisher Gesagte zuriickschauen, dann gilt zunichst
den Pipsten Dank dafiir, daf} sie seit jeher die verachteten ameri-
kanischen Neger, denen man noch im vorigen Jahrhundert vielfach
eine geistige Seele absprach®, als zu ihrer Herde Berufene be-
trachtet haben: Pius IX., der Kard. Vaughan veranlafite, seine
Priester in die amerikanische Negermission zu senden, Bene-
dikt XV., der zur Griindung des ersten Negerseminars ermunterte
und dringte, Pius XI.. der so lebhaft daran Anteil nahm, und
schlieRlich auch Pius XII., der schon zu Beginn seines Pontifikates
die schonen Worte schrieb: , Wir gestehen, dal Wir eine spezielle
viterliche Zuneigung zu den Negern, die in Eurer Mitte wohnen,
haben, denn Wir wissen, dafl diese in religioser und erzieherischer
Beziehung ganz spezielle Sorge und speziellen Beistand brauchen
und verdienen®*.

Wenn weiter heute simtliche Orden und Priesterseminare Nord-
amerikas den farbigen Priestertumskandidaten ihre Tore Gffnen,
so liegt sicher einer der Hauptgriinde darin, daff durch die Griin-
dung von St. Augustine’s eine grundsatzliche Bresche in die da-

20 Fs klingt fast unglaublich, dafl noch i. J. 1937 von amerikanischen Gebildeten
an amerikanische Gebildete ein Fragebogen versandt werden konnte mit Fragen
wie; ,Hat Gott das schwarze Volk erschaffen ... Haben die Neger cine Secle
gleichwie wir ... Ist diese Scele des ewigen Lebens féhig ... Wird Christus
als Richter die Katholiken fragen, was sie getan haben, um sie des ewigen
Lebens teilhaftig zu machen ... Tun die Katholiken, Kleriker wie Laien, das
Mogliche, um den Schwarzen in ihrer Umgebung den wahren Glauben zu brin-
gen und denjenigen, die an ihrer Bekehrung arbeilen, alle Unterstiitzung zu
gewdhren?* (Vgl. A. Freitag SVD, Die Negermission in den Vereinigten Staa-
ten, MR 1938, 244.)

2t Th, Roemer OFMCap, The Catholic Church in the United States (1950), 279.

4 Missions- u. Religionswissenschaft 1954, Nr. 1
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mals noch sehr starke allgemeine Opposition geschlagen wurde.
Wenn schliefilich heute alle amerikanischen Bischofe bereit sind,
Negerpriester in ithren Diozesen anzustellen, so danken wir das
nicht zuletzt der guten Fithrung und Bewéhrung der ersten Neger-
priester, von denen der Bischof von Lafayette Exz. Jeanmard i. J.
1943 schreiben konnte: ,Die Ankunft farbiger Priester in der
Diczese bezeichnet einen neuen Abschnitt im Apostolat fir unsere
farbigen Leute. Die Begeisterung, mit der sie aufgenommen wur-
den, und die herrliche Arbeit, die sie in den drei ihnen jetzt tiber-
gebenen Pfarreien leisten, widerlegt fiir alle Zeiten die unbe-
griindete und verderbliche Behauptung, dafl die Farbigen keinen
Wert darauf legten, Priester ihrer eigenen Rasse als Seelsorger
zu haben®®.

58 US-Negerpriester gibt es heute. Das ist viel mit Riicksicht auf
die schwierige Vergangenheit. Absolut gesehen aber ist das noch
sehr wenig. Werfen wir zum Vergleich einen Blick auf Japan. Die
Missionsarbeit unter den Japanern in der neueren Missionsepoche
begann etwa zur gleichen Zeit wie die Arbeit unter den Negern
der Vereinigten Staaten. Japan hat heute 172000 Katholiken, in
den Vereinigten Staaten gibt es nach der letzten Statistik 420 590
katholische Neger®, also rund 250000 Katholiken mehr als in
Japan. Dagegen hat Japan 213 landeseigene Priester, die USA
aber nur 58 Negerpriester. Um die weiflen Priester zu ersetzen,
die heute unter den Negern der Vereinigten Staaten arbeiten,
mifiten noch gut 600 Negerpriester hinzukommen *. Um aber eine
durchgreifende Missionsarbeit unter den 15 Millionen US-Negern,
von denen rund 8 Millionen tiberhaupt keiner religiosen Gemein-
schaft angehéren®, durchfithren zu konnen, mifiten es noch viel
mehr sein.

Was tun? Zunachst darf man wohl mit Recht hoffen, daf}, nach-
dem einmal der Anfang gemacht ist, der Mangel sich mit der Zeit
von selbst mehr und mehr ausheilen wird. Ein anderes aber dart
man nicht tibersehen. Es durfte nicht unwahr sein, dafl dem ameri-
kanischen Neger — bei all seinem Streben, das man heute tiberall
feststellt — eine gewisse Lethargie eigen ist. Fiir das politisch-
kulturelle Leben zeigt das der bereits zitierte Artikel der ,Time®

* The Shield,1. 3. 1953, S. 4.

% Qur Negro and Indian Missions 1953 (Annuel report of the secretary of the
commission for the catholic missions among the colored people and the Indians).
# Der eben zitierte Annuel Report gibt 662 Priester an, dic sich dem Neger-
apostolat widmen.

* AJF 4. Febr. 1950 S. 29.
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recht deutlich®; das diirfte analog fur das Gebiet des Religiosen,
oder besser des Apostolischen gelten. Aus diesem Grunde geniigt
es nicht, dem amerikanischen Neger nur die Tir zu den Priester-
seminarien zu offren, man mufl vielmehr die jungen Leute, die
sich fur das Priestertum eignen, zu werben suchen. Auch dieser
Forderung versucht man in den USA bereils zu geniigen. In St.
Augustine’s besteht neuerdings ein ,Priest Club“, — von P.Pung
SVD gegriindet, doch iibergesellschaftlich in seiner Zielsetzung —,
der es sich zur Aufgabe gemacht hat, mit guten und zum Priester-
tum geeigneten Negerknaben Kontakt aufzunehmen und ihnen
die Wege zum Priestertum zu ebnen. So ist bei all dem, was noch
zu erreichen ist, doch gute Hoffnung vorhanden, dafl einmal und
hoffentlich recht bald die , Nigritarum suboles passim per orbem
diffusa“ von Priestern betreut und missioniert wird, ,qui cum ea
ortu atque ingenio, sensibus studiisque cohaerent.*

# May 11, 1953. — Nur zwei Beispiele seien zur Beleuchtung genannt: 1. Von
den Wohnungen, die den Negern in den USA zu eigen sind, sind der 3. Teil
haufallig, (im Vergleich zu 10 Prozent in der ganzen Nation). Der Grund dafiir
liegt sicher nicht in der Armut des Volkes, denn das Jahreseinkommen der US-
Neger betragt $ 15 Billionen und ist damit fast so grofl wie das Staatseinkommen
Kanadas und grofier als der Wert des ganzen US-Auflenhandels. 2. Im Stden
der Vereinigten Staaten gibt es heute gut eine Million registrierte schwarze
Wahlberechtigte. Wenn es im Jahre 1938 auch nur 300 000 waren, so konnte
die Zahl doch um '/» Million grofier sein. Der Autor gibt als Grund dafir die
politische Apathie des Negers an.

2T AAS 44 (1952) 672 und 673 Anm, 82,

DR. PAUL HACKER, MUNSTER

UBER DEN GLAUBEN
IN DER RELIGIONSPHIL.OSOPHIE DES HINDUISMUS

Die nachfolgende Studie versucht auf Grund von Texten, und zwar vorwiegend
solchen der sogenannten sechs orthodoxen Systeme, die wichtigsten Ziige der
Auffassung herauszuarbeiten, die der mittelalterliche Brahmanismus vom religi-
dsen Glauben gehabt hat und die, soweit sie nicht gar noch unverdndert lebendig
ist, die Voraussetzung fiir gewisse Tendenzen des modernisierten Hinduismus
bildet. Zur weiteren Aufhellung des Gegenstandes wire eine Untersuchung der
Bezichungen dienlich. die zwischen dem Glauben und besonderen Haltungen der
Hindu-Frommigkeit bestehen, insbesondere der Beziehungen zwischen
Glauben und Bhakti und zwischen Glauben und rituellem
Werk. Auch ware die Art, wie der Hindu vom Glauben nicht nur zum
Wissen, sondern auch zum Schauen aufsteigen zu konnen meint, der
Betrachtung wert. Diese Themata kénnen aber vielleicht auch besonderen Dar-
stellungen vorbehalten bleiben.

4*
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1. Aligemeiner Charakter der hinduistischen Glaubigkeit

Der Hinduismus kennt als Mittel zur Erreichung des letzten ,Zieles
des Menschen® einen ., Weg der Erkenntnis®, einen , Weg des ritu-
ellen Werkes® und einen ,Weg der Gottesliebe (bhakii)® — aber
keinen ., Weg des Glaubens®. Denn Glaube ist fiir den Hindu zwar
die selbstverstindliche Voraussetzung fiir jede intellektuelle,
emotionale oder rituelle Beziehung zur Gottheit oder zum Heile,
aber er ist noch nicht diese Beziehung selbst. Wie Olivier Lacombe*
treffend bemerkt, bleibt er im Hinduismus ein ,adulleres Mittel®
und ist ,keine theologische Tugend®.

Dieser Glaube, auf dem die ganze Vielgestaltigkeit des Hinduis-
mus aufruht, ja der das eigentlich einigende Band dieses wider-
spruchsvollen Biindels von Religionen und Philosophien bildet, ist
eine ,positive Haltung®, welche insbesondere die Autoritit des
Veda sowie die Rechts- und Sozialordnung des Hinduismus, wie
sie in den Biichern der Uberlieferung (smrti) festgelegt ist, aner-
kennt: es ist das Astikya. Weil sie jene Autorititen und Ordnun-
gen nicht bejahen, stehen Materialisten, Jainas und Buddhisten
auflerhalb des Hinduismus. Darum sagt das Gesetzbuch des Manu
(2, 10--11): ,Als Offenbarung ist der Veda anzusehen, als Uber-
lieferung (smrti) die Lehre von Recht und Sitte (dharma-sastra),
Diese beiden diirfen in keiner Beziehung kritisiert werden®; denn
in ihnen ist der Dharma® ans Licht getreten. Ein Zweimal-
geborener (d. h. ein Angehoriger einer der drei obersten Kasten),
der diese beiden Wurzeln (der religiosen Ordnung) verachtet und
sich auf die Wissenschaft der Vernunftschlisse verlalt, ist von
den Gerechten auszustofien: er ist ein Verneiner, ein Lasterer des
Veda.”

Der ,Verneiner®. indisch nastika, ist derjenige, welcher sagt: .Es
ist nicht* (ndsti), weil ihm die ,positive Haltung®, das Astikya,
fehlt — er ist der Ungldubige.

L L'Absolu selon le Ueddnta (Paris 1937). S. 348.

2 amimamsye. Das Wort mimamsa bedeutet normalerweise nicht einmal nega-
tive Kritik. sondern blofl Untersuchung.

* D. h. die Ordnung, der gesamte Komplex der Vorschriften fiir Recht und Sitte
einschliefilich der religiosen Sitte und Moral. Im Neuindischen ist das Wort zu
einem Aquivalent des europiischen Begriffes Religion geworden. Urspriinglich
bezeichnet es blofl die duflere Seite der Religion, die alle Begehungen und
Zeremonien umfafit.

* Vgl. etwa noch den aus der Wende des 18. zum 19. Jahrhundert stammenden
Kommentar zum Mahanirvanatantra (1.45): ,Glaube ist feste Zustimmung
(drdha-pratyaya) zum Veda usw.®
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Die tibersetzte Manu-Stelle lehrt, dafl das Astikya nicht primir
Glaube an eine Gottheit, einen Gott oder Gotter ist. Gewild
schliefit es normalerweise den Glauben an die Existenz von Got-
tern ein, aber der Glaube an ein oder mehrere hochste Wesen ist
doch nach dem Selbstverstindnis des Hinduismus nicht das Merk-
mal, das die Religion von ihrem Gegensatz unterscheidet. Astikya
ist vielmehr bejahende Haltung gegeniiber einem Uberliefe-
rungskomplex, und der Grund ihrer Notwendigkeit ist, dafl
jene Uberlieferung die Norm der Dharma-Ordnung dar-
stellt. Der Hindu-Glaube hat deutlich eine Zweckursache.
Darum gilt auch Unglaube oder falscher Glaube weniger deswegen
als verwerflich, weil er sich gegen eine Gottheit richten wiirde,
als deswegen, weil er die Ordnung bedroht, wihrend anderer-
seits die bejahende Haltung dieselbe sichert: ,Durch Glauben
($raddha) gedeiht der Dharma®, sagt das Ramayana (3, 43, 38).

So wird verstindlich, dafl zwei durchaus als ,positiv*® geltende
philosophische Systeme, die Mimamsa und das Sankhya, die Fxi-
stenz eines weltschaffenden Allgottes leugnen und daf} die Mimamsa
sogar noch einen Schritt weiter in der Richtung der Ungldubigkeit
gegangen ist. Dies System lehrt ndmlich, dafl der Veda nur insofern
Autoritat besitze, als er Gebote, Vorschriften insbesondere fiir
Riten und Meditationen, enthidlt. Alles, was sonst im Veda steht,
also etwa Gottermythen, kosmogonische Berichte und die All-Ein-
heits-Mystik, diene nur der ,Anpreisung” (stuti) der Gebote. ist
also sozusagen blofi Dichtung und inhaltlich unverbindlich. Die
Frage. ob vedische Aussagen tber die Gotter, tber den Allgott
und die Allseele wahr sind, ob sie also zu glauben sind, wird
dadurch, dafl man ihnen die ,autoritative Gultigkeit* (pramanya)
abstreitet, zwar nicht bereits verneint, aber doch als verneinbar hin-
gestellt; philosophische Theorien brauchen auf jene Lehren keine
Riicksicht zu nehmen. Nur auf dem Umwege einer komplizierten
Theorie erklart Salikanatha, einer der radikalsten Verfechter der
Autoritit allein der Gebote, die ,Hinzunahme“ (adhyahara) von
sachlichen Inhalten zu den Geboten: es sei z. B. notwendig. einen
Inhalt des Wortes ,Himmel“ zum Opfergebot ,hinzuzunehmen®,
damit das Gebot sinnvoll sei — aber dieser Inhalt ist nicht mehr

als der Begriff ,Glack®".

® Das indische astika iibersetzt man oft etwas mifiverstindlich mit orthodox.
Das Wort bezeichnet nur die positive Haltung, die Glaubigkeit.
6 Prakaranapaiicika (Benares 1903), S. 101 ff.
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Solche Gedanken sind um so uberraschender, als gerade die Mimamsa eigentiich
cine Schule der Veda-Interpretation war: sie hitte doch, so mochte man er-
warten, alles, was im Veda gesagt ist, als Wahrheit hinnehmen miissen. Aber
thre innere Bezichung zum Veda beschrinkte sich darauf, die uralte magische
Auffassung von der automatischen (d. h. nicht durch einen Gott vermittelten)
ibernatiirlichen Wirkung der rituellen Handlungen zu konservieren, indem sie
diese Theorie entfaltete und die einzelnen Zeremonien interpretierte. Der
philosophisch-mystische wie auch der mythische Inhalt des Veda war ihr sehr
nebensidchlich und die eigene Philosophie der Schule war sehr rationalisiisch.
Magie und Rationalismus sind in Indien keine Gegensitze.

Darum verwundert es nicht, dafl der erwahnte Salikanatha das Wort ..Glaube®
sogar in spottischem Sinne gebraucht. So urteilt er iiber die Lehre anderer
Systeme (Nyaya und VaiSesika), dafl es cinen Weltenherrn, einen héchsten Gott
gebe: ,(Diese Philosophen) haben sich in ihrem Verstand durch ein Ubermafl
an Glauben tauschen lassen®”. Und mit noch radikalerer Wendung bemerkt
er zur Lehre des Vedanta: ,Das ist fiir solche, die sich auf die evidente Er -
kenntnis (pramana) verlassen, blof ecine Ausgeburt des Glaubens s,
Im Sanskrit steht fiir den letzten Ausdruck Sraddha-vijrmbhita, offenbar eme
Analogiebildung zu dem sonst sehr gebrauchlichen ajiiana-vijrmbhita, was etwa
.eine Ausgeburt der Unwissenheit® bedeutet. Salikanitha ersetzt also in der
stehenden Redensart das iiblichere ,Unwissenheit” durch das ungewohnliche
.Glaube®, womit eine Synonymitat von Glaube und Unwissenheit angedeutet
wird, und diese gefithlsbetonte Andeutung verstirkt die auflerdem auch direkt
ausgesprochene Antithese von Glauben und Wissen erheblich.

Diese Antithese hat aber im Hinduismus nie den Sinn gehabt,
in welchem sie uns geldufig ist; niemals hat sie hier die Geister
ernstlich beunruhigt. Denn der dem Hindu eigentimliche Glaube
ist im wesentlichen formale Zustimmung zu einer unperson-
lichen Autoritit. Die Zustimmung ist formal, weil lediglich
anerkannt zu werden braucht, daff Veda und Smrti Autoritéit sind;
alle Moglichkeiten der Interpretation dieser Autoritdt, somit alle
Méglichkeiten inhaltlicher Erfullung der Form, bleiben offen, so-
lange man sich nicht auf eine einzelne Richtung des Hinduismus
festlegt, und auch die widersprechendsten inhaltlichen Bestimmun-
gen des Glaubens bleiben im Rahmen des ..Positiven®. Das gemein-
hinduistische Minimum an geforderter Anerkennung wird durch
die oben gekennzeichnete Mimamsa-Auffassung reprasentiert, nach
welcher der Veda bloff gebietende Norm — Norm der Dharma-
Ordnung in Kultus, Recht und Moral — ist; daf§ er dies ist, ,darf
nicht kritisiert werden®, um mit der zitierten Manu-Stelle zu reden.
Die Autoritdt ist unpersénlich, weil man auch da, wo man
sie damit begriindet, dafl der Veda von dem hochsten Gott geoffen-
bart sei, nicht eigentlich an den Allgott glaubt — diesen will

* Rjuvimala Paficika (in: Prabhakara, Brhati. Madras 1934). S. 190, 17.
® Prakaranapancika S. 154, 6.
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man vielmehr erkennen. Darum ware es innerhalb des Hinduis-
mus uberhaupt ungewdhnlich, von Inhalten oder Gegenstinden des
religiosen Glaubens zu sprechen. Denn wenn in einer hinduistischen
Heilslehre die Inhalte des Glaubens dargelegt werden, spricht man
nicht mehr davon, daff man dieses oder jenes glaubt; die seelische
Bezichung des Glaubigen zum Gegenstand seines Glaubens wird
Erkennen oder Wissen genannt®. Wenn man also das, was tat-
sichlich Inhalt eines Glaubens ist, zum Wissen rechnet, konnen
natiirlich Glaube und Wissen nicht in dem uns geldufigen Sinne
als Gegensitze bewufit werden, und die Frage, ob weltliches Wissen
und religioser Glaube in Konflikt geraten konnen, kann in dieser
Form gar nicht auftreten.

Der Begriff des Hindu-Glaubens wird nicht nur durch das erwihnte
Wort astikya, sondern ofter noch durch $raddha bezeichnet. chen
durch das Wort, das in der oben zitierten Ramayana-Stelle vor-
kommt, das Salikanatha in seinen spottischen Auflerungen ge-
brauchte und das, verwandt mit dem lateinischen credere, genau
unserem Glauben entspricht . Kommentatoren und Worterbiicher
erklaren oft $raddha durch astikya oder astikya-buddhi, d. h.:
Glaube ist der Denkakt des Es-isi-sagens, die geistige Haltung der
Zustimmung. Auch die Paraphrase durch vifvase .Vertrauen® ist
nicht selten™. Aber wenn auch §raddha in manchen Zusammen-
hdngen Uertrauen heifdt, so liegt diese Bedeutung doch nicht iiberall
da vor, wo Kommentare das Wort durch visvase umschreiben.
Denn auch visvase kann, anscheinend besonders seit dem spateren
Mittelalter, intellektuelle Zustimmung bedeuten'. Die Bedeutung
dieses urspriinglich eine Gefithlshaltung ausdriickenden Wortes ist

* Etwas anders ist die Auffassung des Glaubens im Jainismus: vgl. N. Tatia,
Studies in Jaina Philosophie (Banaras 1951), S. 148.

* Von Sonderbedeutungen des Wortes sraddha (wie Geliiste und Spende-
freudigkeit) koénnen wir hier absehen. Uber die letztere Bedeutung handelt
die leider nur maschinenschriftlich vorhandene beachtliche Dissertation wvon
H. W. Kaohler: Srad-dha in der vedischen und altbuddhistischen Literatur, Got-
tingen 1948.

11 Z. B. im Kommentar zur Srinivédsa’s Yatindramatadipikd (Anandasrama-Aus-
gabe), S. 60.

= Z.B. erklart Sadananda (Vedantasara 4, Seite 5 der Ausg. von G. A. Jacob.
2. Aufl, Bombay 1911): ,Glaube ist Vertrauen (visvase) zu den vom Lehrer
gelehrten Awssprichen der Upanisaden®; aber sein Kommentator Ramatirtha
{cbendort S. 81, 10) erldutert dazu: ,Vertrauen (visvasa) ist beziiglich der Aus-
spriiche des Lehrers usw. der entschiedene Gedanke (niyai@ buddhih): So ist es
und nicht anders.” Auch visvasa (eigentlich Uertrauen) wird hier also im Sinne
von Zustimmung verstanden.
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also intellektualisiert worden, indem es die Funktion von $raddha
= astikyabuddhi mit tbernahm. Aber auch $raddha erlitt einen
interessanten Bedeutungswandel. In neuerer Zeit hat es ndmlich
die Bedeutung Respekt angenommen: ein bemerkenswertes An-
zeichen dafiir, dafl der Glaube des Hindu wesentlich Bindung an
Autorititen ist””. Wie der Hindu diese Bindung vollzieht, ware
nun zu betrachten.

2. Der Glaube als heilsfordernde Tugend nach dem Uedanta
und Yoga.

Wenn sich der Hindu einem bestimmten religiésen oder philoso-
phischen System zuwendet, gewinnt der Glaube konkretere Gestalt:
er glaubt dem Lehrer das autoritative Wort. In der Beziehung auf
den Lehrer wird der Glaube personlicher und erhilt das Merkmal
des vertrauensvollen Respektes. Da der Hindu nur durch die
Person eines Lehrers (nicht durch autodidaktisches Studium oder
eigenes Nachdenken) Zugang zu religiosem und philosophischem
Wissen hat und da das rechte Verhaltnis zum Lehrer das Vertrauen
zu ihm und den Glauben an die Wahrheit seiner Lehre einschliefit,
ist die ehrerbietige Glaubigkeit unerlafiliche Voraussetzung der
erfolgreichen, d. h. heilsbrauchbaren Wissenserwerbung: ,Der
Glaubige findet Wissen (oder: Erkenntnis)“, sagt die Bhagavadgita
(4, 9).

Demgemdfs rechnet der Vedanta, das wichtigste der philosophi-
schen Systeme, den Glauben zu den ,sechs Mitteln“ zur Erlangung
metaphysischer Erkenntnis. Ein vedantischer Text', der iiber
diese sechs Mittel sehr ausfithrlich handelt, sagt iiber den Glauben:

1. ,Glaube ist die entschiedene Meinung (buddhir niscaydtmika),
dafl die Ausspriiche des Lehrers und der Upanisaden wahr sind;
er ist eine Grundvoraussetzung (nidana) fir die Erlangung der
Erlésung.“

» Im Hindi hat sadh. d. i. die lautgesetzliche Fortsetzung des Sanskritwortes
Sraddha, nur die Bedeutung Wunsch, Geliiste. Wird dagegen $raddha in der
Sanskritform im Hindi gebraucht, so heifit es regelmiflig Respekt, wahrend fir
Glaube (intellektuelle Zustimmung) wvisvas gebrancht wird.

4 Die iibrigen funf sind: Gemiitsruhe, Selbstbezihmung, Entsagung, geduldiges
Ertragen, Konzentration.

'8 Sarvavedantasiddhantasarasamgraha, félschlich dem Sankara zugeschrieben.
Ausgaben in: Minor Works of Shankaracharya, Poona 1925, und in: The Works
of Shankaracharya, Srirangam 1910, vol. 15. Die hier fibersetzte Stelle ist
Strophe 210 bis 217.
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2. ,Nur solchen, die wirklich gldubig sind, keinen andern, gelingt
es, das genannte Ziel des Menschen zu erreichen. Auch der Veda
(namlich die Chandogya-Upanisad: 6, 12, 2) sagt: ,Glaube, mein
Lieber’ die verkiindete sehr subtile hochste Wahrheit.*

3. ,Wem jedoch der Glaube fehlt, der kann nichts unternehmen
(was zum Heile fiihrt); wer aber nichts unternimmt, der erreicht
sein Ziel nicht. Und alle, die vom Unglauben befallen sind, ver-
sinken im groflen Ozean der Seelenwanderung.®

4. _Je nachdem. ob ein Mensch in seinem Innern an einen Gott™,
an den Veda, an einen Lehrer, an einen magischen Spruch (mantra),
an einen heiligen Ort", an einen Edlen* oder an ein Heilmittel
glaubt, demgemafl gestaltet sich das, was er erreicht.”

5. ,Dafl ein Ding ist, erkennt man dadurch, dafl man sich fiir
seine Existenz entscheidet. Diese Entscheidung fiir seine Exi-
stenz geschieht vermittelst des Glaubens, der durch den Lehr-
kanon (d. h. hier: durch den Veda, durch die Upanisaden) zum Ziele
kommt. *

6. ,Darum mufl der Glaube an die Ausspriiche des Lehrers und der
Upanisaden wohl gepflegt werden; nur derjenige Erlosungsuchende,
welcher glaubig ist, erreicht sein Ziel.”

7. , Wenn man Menschen glaubt, so deswegen, weil sie die Wahr-
heit sagen. An der Wahrheit des Veda kann kein Zweifel be-
stehen, da er das Wort des Weltenherrn (2§vara-vakya) ist.”

8. ,Da der Lehrer, der ja schon erlost ist, identisch mit dem Wel-
tenherrn (dem Allgott) ist, so ist auch sein Wort ebenso (iiber jeden
Zweifel erhaben); darum fithrt der Glaube der wahrhaft Verstan-
digen an die Ausspriiche beider (des Allgottes und des Lehrers)
zum Ziele.®

Der Glaube wird hier also definiert als Uberzeugung von der
Wabhrheit der Belehrung, die von gewissen Autorititen ausgeht (1).
Es wird die Heilsnotwendigkeit des Glaubens demonstriert (1—3).
Der Glaube erscheint als Zutrauen zu den Mitteln, die zu
Zielen des Strebens fiihren, die Erreichung eines Zieles
ist abhingig von dem Glauben an die Mittel (4). Die 5. Strophe
verwendet den Begriff Entscheidung, Sanskrit niScaya. Dies in-

16 So der Poonaer Text. Die Srirangam-Ausgabe hat daive ,an das Schicksal®.
17 {irtha, Pilgerziel, besonders ein Badeplatz an fir heilig geltenden Fliissen.
Das Wort kann jedoch auch heilige Person bedeuten.

18 mahdtman. Was genau gemeint ist, bleibt unklar. Vielleicht ist das Wort mit
tirtha zusammenzufassen.



58 Hacdker: Uber den Glauben in der Religionsphilosophie des Hinduismus

dische Wort kann ebenso den intellektuellen Vorgang des zweifels-
freien, Uberzeugungscharakter tragenden Erkennens bezeichnen
wie den Willensakt des Entschlusses: im ersteren Falle ist
das Schwanken des Zweifels, im zweiten das der Unschliissigkeit
ausgeschieden. Unsere Stelle kombiniert nun beide Bedeutungen.
Das ,Ding®, das Reale (vasiu), das hier speziell gemeint ist, ist
natiirlich das Brahman, das Ziel des Heilsuchenden. Das Heil
ereignet sich nach der Meinung des Vedanta dadurch, dafl man
das Brahman zweifelsfrei erkennt. Das ist ein intellektu-
eller, logischer Niscaya. Und er wird nach der Auffassung
unseres Textes durch den willensmafigen Niscaya des Glau-
bens vermittelt. Der Glaube ,kommt durch den Veda zum Ziele".
Das soll besagen. dafl der Veda fiir die Wahrheit dessen, was er
lehrt, birgt: er erscheint als das objektive Erkenntnismittel far
den subjektiven Akt des Glaubens. Die 6. Strophe spricht, wie
schon die vorhergehende Definition (1), vom Glauben an die Quel-
len, aus denen man das Wissen lber das Brahman schopft. Die
beiden letzten Strophen (7, 8) bemilhen sich um den Nachweis,
dafl die beiden Belehrungsquellen, Veda und Lehrer, glaub-
wirdig seien.

Das Yogasttra (1,20) lehrt den Glauben als die erste Voraus-
setzung der Versenkung (semadhi)", die im Yoga ja der eigent-
liche Heilsweg ist. Der alte Kommentar des Vyasa gibt dazu eine
sehr merkwirdige Erklarung: ,Glaube ist Abgeklartheit (sam-
prasada) des Gemiites. Denn er behiitet den Yogin wie eine gute
Mutter (ihr Kind). Denn erst wenn er gldubig ist, kommt in sei-
nem Erkenntnisstreben als nichstes die Energie hinzu®®. Hier
ist also der Glaube objektlos gedacht, und nur seine seelische
Begleiterscheinung ist als Inhalt des Begriffes tibriggeblieben: die
ruhige Sicherheit, in der sich ein Glaubiger geborgen [uhlt wie ein
Kind in der Obhut der Mutter. Diese extrem psychologische (darum
gerade dem Yoga wohl anstehende) Auffassung des Glaubens ist
verwandt mit derjenigen der Bhakti-Literatur; man fihlt sich an

¥ Die ubrigen sind: Energie, Meditation, Gesammeltheit, Intelligenz; ferner
auch Gottergebenheit (die dem Yogin auch nur als Mittel zur Versenkung
wichtig ist).

20 Vacaspatis Uberkommentar zur Stelle ist unbrauchbar, weil er in gewalt-
samer und nicht tberzeugender Argumentation $raddha als Wunsch, Uerlangen
zu deuten sucht. Dies ist zwar oft die Bedeutung von $raddha, und sie ist wohl
sogar die volkstiimlichste gewesen (im Hindi heiflt sadh nur Wunsdh), aber
hier pafit sie doch nicht, weil man iccha schlecht mit samprasade identifizieren
kann.
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sie erinnert, wenn man in der Bhagavadgita zweimal (3, 31 und
18,71) die Zusammenstellung der Begriffe gldubig und zufrieden
findet.

Im Vaisesika-System tritt der Glaube zunachst in einer Liste
von 14 Tugenden auf®. Er ist die erste und daher vornehmste
derselben und wird, ganz entsprechend der oben besprochenen ge-
meinhinduistischen Ansicht, als ,,Glaube an den Dharma® spezifi-
ziert. Spitere Philosophen dieses Systems aber erkliren den Glau-
ben auch in dieser Spezifizierung nach der Weise des Yoga-
Systems: sie sprechen von ,Abgeklirtheit des Gemiites beziiglich
des Dharma®?. Interessant ist ein Zitat, das von dem Vaidesika-
Philosophen Sridhara angefithrt und als Vedatext ($ravana) be-
zeichnet wird: ,Von dem Tage an, an dem jemand den Glauben
bekommt, soll er heimatlos umherwandern“®. Ich kann nicht
nachpriifen, in welcher vedischen Schrift dieser Satz wortlich vor-
kommt; aber Jabala-Upanisad 4 steht der ganz ahnliche Satz:
.Von dem Tage an, an dem man entsagt, soll man heimatlos
umherwandern.” In der Variante, die Sridhara zitiert, scheint also
der Begriff der Entsagung, genauer der Entleidenschaff-
lichung (vairagya), durch den des Glaubens ersetzt zu sein.
Vielleicht ist dies ein Anzeichen dafiir, dafl der Glaube unter dem
Einfluf des Yoga eben wesentlich als Abgeklartheit, zu welcher ja
auch die ,Entleidenschaftlichung® gehort®, verstanden wurde *.

*1 PraSastapada. Bhagya S. 139 (Kashi Sanskrit Series).

22 Sridhara in: The Bhasya of Prasastapada with the XNyayakandali of Sridhara
(Vizianagram Sanskrit Series vol. 4, Benares 1895) S. 275, 23: dharme manaf-
hrasadah. S. 278, 5 wird Prasastapida’s $raddhavatak durch citta-prasida-
vateh paraphrasiert.

> Ebendort St 277, 22: yad ahar evdsya sraddha bhavati ted ahar eviyam
pravrajet.

2t Die , Abgeklartheit des Gemiites* (manah-prasade) kommt auch in der Bha-
gavadgita (17,16) vor, wird dort zur ,geistigen Askese® (manasam tapah) ge-
rechnet und von Ramanujas Kommentar als ,Freiheit des Gemiites von Zorn
usw.”® (manasah krodhddi-rahitatvam) erklart.

% Ein dem in Anm. 23 zitierten sprachlich ahnlicher Satz steht Katyayana-
Srautasatra 8, 1, $ zitiert in der oben Anm. 10 genannten Arbeit von Kohler,
S. 58): yad ahar evdinam $raddhépanamet tad ahar adadhita {,An dem Tage,
an dem jemanden der Glaube itberkommt, soll er die Feuer anlegen®). Hier
erscheint der Glaube als Voraussetzung der Vollziehung einer religiosen Zere-
monie — eine im Hinduismus hiufige Assoziation des Glaubensbegriffes, aut
die ich hier leider nicht eingehen kann. Es scheint mir erneuter Untersuchung
zu bediirfen, ob in diesem Zusammenhang ,Glaube® wirklich nichts anderes
als ,Opferfreudigkeit® ist, wie Kohler will.
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Die besprochenen Definitionen des Vedanta und des Yoga
diirfen als die wichtigsten Aussagen der sechs Systeme iiber den
Glauben als heilsfordernde Tugend gelten. Was die ibrigen vier
Systeme anbetrifft, so hat sich das Vaisesika, wie wir sahen,
dem Yoga angeschlossen. In der Mimamsa konnte der Glaube,
wie dargelegt, geringschitzig wie ein Nicht-Wissen behandelt
werden. Im Nyaya und Sankhya hat er, wie im folgenden
auszufithren sein wird, seine Stelle blof} in der Erkenntnislehre.

3. Der Glaube in der Erkenntnislehre: das Erkenntnismittel ,UWort"

In seinem ,Blitenstraufl der Logik“, einem um 890 n.Chr. ge-
schriecbenen Werke, 1afit der Philosoph Jayanta einen Opponenten
sagen: ,Die Autoritdt des Veda bewegt sich auf unsicherem Wege;
man mag sie anerkennen entweder in der Absicht, ein Mittel zum
Lebensunterhalt zu haben, oder aus Glauben.“ Darauf antwortet
Jayanta: ,Alle die Vorwiirfe (die du dem Satze von der Autoritit
des Veda machst) werde ich der Reihe nach entkraften; darum
bedarf es nicht des Glaubens®. Du wirst, mein Verehrter,
einsehen miissen, dafl die Autoritat des Veda wohlbegriindet ist“*".
Das Wort pramanya, das ich hier zweimal mit Awuforitit iibersetzt
habe, bedeutet zugleich: ,die Eigenschaft, richtige Erkenntnis,
zutreffendes, giiltiges Wissen zu liefern“. Jayanta meint also:
Man braucht hier nicht zu glauben, sondern ist berechtigt zu
wissen.

Das ist aber nicht nur die Meinung eines Logikers, dessen profes-
sioneller Rationalismus sie sehr begreiflich erscheinen lafit; auch
der Metaphysiker und Mystiker Sankara ist derselben Ansicht.
In dem Abschnitt der Chandogya-Upanisad, wo neunmal das tat
tvam asi verkiindet wird, sagt Uddalaka, nachdem er seinen Schn
gelehrt hat, dafl aus dem unwahrnehmbar subtilen Innern der
Nyagrodha-Frucht der grofle Baum entstanden ist: .Glaube es,
mein Lieber!“®* Hierzu bemerkt nun Sankara in seinem Kommen-
tar: .,Glaube, mein Lieber, aus der Subtilitit des Seienden (als
der Erstursache) ist die grob(materiellle ... Welt als Produkt
entstanden — so (meint die Upanisad). Obwohl ein Sachverhalt
dadurch, dafl er durch Denken und zuverlissige Belehrung fest-

% samasvasae, nimmt das vorhergehende sraddha wieder auf.

27 Nyayamafijari, Kashi-Ausgabe Teil I S. 144, 18—21.

% Auf diese Stelle der Chandogya-Up. ist auch in der 2. Strophe des oben
lbersetzten Abschnittes aus dem Sarvavedantasiddhantasarasamgraha ange-
spielt.
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gestellt ist, als wahr eingesehen wird (avagamyate), so kann
es bei aullerordentlich subtilen Sachverhalten fiir jemanden, dessen
Verstand noch an dufleren Dingen haftet und der seiner Natur
entsprechend verfihrt, doch schwer sein, sie einzusehen, wenn
er keinen starken Glauben besitzt; darum sagt (der Text):
,Glaube!" Wenn man aber Glauben hat, dann kann man seinen
Verstand auf den Sachverhalt, den man zu erkennen wiunscht,
meditativ konzentrieren /samadhana), und dadurch wird
man ihn einsehen (avagati). Denn, wie der Veda sagt: ,Ich war
anderswo mit meinem Verstande (darum sah ich nicht)*“*.

Glaube ist also fir Sankara nur dem metaphysisch ungetibten Geist angemessen.
Er bildet die Voraussetzung zur Meditation, die den Verstand auf das .,Subtile®
hinlenkt und sich zur Gnosis erhebt. Hier ist der Glaube zwar nicht, wie im
vorhin betrachteten Vedanta-Text, bloff Glaube an die Mittel, aus denen
Erkenntnis gewonnen wird; er richtet sich vielmehr auf dieselben Gegenstande
wie die (angestrebte) FErkenntnis. Aber er ist zweckgebunden. Ist der
Zwedk mit seiner Hilfe oder gegebenenfalls auch ohne seine Mitwirkung er-
reicht, so wird der Glaube iiberfliissig. Man braucht in metaphysischen Dingen
nicht zu glauben, sondern hat die Moglichkeit. zu erkennen, zu wissen:
das ist eine Ansicht, die aufs engste mit der Vorherrschaft der intellektua-
listischen Mystik im Hinduismus zusammenhéngt und die es erkldrt, warum in
religionsphilosophischen Texten der Hindus so selten vom Glauben die
Rede ist.

An der Tatsache, daR der religiose Glaube nicht nur auf die Mittel
der Belehrung (Lehrer und Veda) geht, sondern dafl auch die
Inhalte des religiosen Wissens nur glaubend erfafit werden,
14t sich nicht vorbeikommen. Darum wird man auch dann, wenn
man, wie es im Hinduismus geschieht, das Glauben zum Erkennen
rechnet, anerkennen miissen, dafl es von sonstigem Erkennen oder
Wissen verschieden ist; man wird, um seiner Eigentiimlichkeit
gerecht zu werden, ihm einen besonderen erkenntnistheoretischen
Ort zuweisen miissen. Das geschieht in der indischen Logik auf
zweifache Weise: 1. Das metaphysische Wissen, das Durchschnitts-
menschen besitzen und das durch Vermittlung des Lehrers aus
autoritativen Texten geschopft ist, wird unter die Erkenntnis, die
aus dem . Erkenntnismittel TDort“ flielit, eingereiht; 2. das meta-
physische Wissen von Ubermenschen, ,Sehern® (rsi), wird als eine
besondere Art von direkter Wahrnehmung (pratyaksa) betrachtet.
Der Sache nach wird also die Lehre der Hindus vom Glauben in
der Erkenntnislehre da, wo vom Wort, von der sprachlichen Mit-
teilung als Erkenntnismittel gehandelt wird, zu suchen sein. Das

% Sankara, Chandogya-Upanisad-Bhasya 6, 12, 2. Das Zitat ist aus Brhad-
aranyaka-Upanisad 1, 5, 3.
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. Wort®, das von funf der sechs philosophischen Systeme des Hin-
duismus ® als Erkenntnismittel (pramana) anerkannt wird, ist nun
aber von ganz anderer Art als die beiden andern allgemein an-
erkannten Erkenntnismittel. Denn diese — Wahrnehmung und
Schlufifolgerung — sind subjektive Prozesse, auf Objekte ge-
richtet oder Objektives enthaltend. Das . Wort“ dagegen ist rein
objektiv. Wollte man den subjektiven Akt, der bei der An-
wendung dieses Erkenntnismittels vollzogen wird, bezeichnen, so
konnte man ihn nicht anders nennen als Glauben. Aber davor
schrickt der Hindu offenbar zuriick.

Der Nyaya — jenes System, das mit besonderem Interesse die
Logik pflegte — lehrt tiber das ,Wort® in seinem Grundtext?®:
-Wort ist Belehrung durch einen Kenner®®. Hierzu sagt der alte
Kommentar des Vatsyayana: .Ein Kenner ist jemand, der das
Wesen der Sache eingesehen hat (saksatkria-dharman) und, von
dem Willen zur Mitteilung veranlaflt, Belehrung iiber die Sache
gibt, wie er sie gesehen hat. Das ,Haben (der Kenntnis)® (apti) ist
die Einsicht in die Sache; diese betitigt er: darum heifit er .der,
welcher (die Kenntnis) hat’. Dies Merkmal ist dasselbe bei Uber-
menschen (rsi), Ariern und Barbaren ..."

Soweit handelt es sich um jede Art von Mitteilung, auch sclche,
die im allgemeinmenschlichen Verkehr geschieht. Der néchste Merk-
satz des Textes bringt eine Einteilung des ,Wortes®: ,Es ist zwie-
fach: denn sein Gegenstand ist Gesehenes und Ungesehenes. Dazu
der Kommentar: ,Dasjenige (Wort), dessen Gegenstand hier (d. h.
im Diesseits. in der Welt der gewdhnlichen Erfahrung) gesehen
wird, dessen Gegenstand ist Gesehenes (d. h.: sichtbar, wahrnehm-
bar); dasjenige, dessen Gegenstand dort (d. h.: als in der tber-
sinnlichen Welt befindlich) geglaubt wird”, dessen Gegenstand

* Nur das VaiSesika-System ordnet die Frkenntnis aus dem Worte unter die
Schiufifolgerung ein.

1 Nyayasiitra I, 1, 7.

32 apta. Das Wort wird in den einzelnen Systemen. je nach ihren Grundan-
schauungen, verschieden erklirt. Gewohnlich tibersetzen wir es mit zuwverldssig.
Wortlich heiffit es ,der, welcher hat®.

# pratiyate. Dies Verbum bedeutet glauben vorwiegend im Sinne einer all-
gemein, von allen Menschen geteilten Annahme. Seiner Etymologie entsprechend
heifit es hinzu-, entgegengehen. Es hat auch die konkrete Bedeutung annehmen,
entgegennelmen, Doch heifdt es nie annehmen im Sinne eines ungewissen Meinens;
es hat vielmehr den Nebensinn einer an Evidenz grenzenden Uberzeugung.
Dieser Zug seines Bedeutungsgehaltes, verbunden mit dem erwadhnten Begriff
des Allgemein-Anerkanntseins, machen das von ihm abgeleitete Substantiv
pratiti zu einem Synonym von prasiddhi: allgemeine, unreflektierte Uberzeu-
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ist Ungeschenes (d. h.: nicht sichtbar, nicht durch gewdhnliche
Wahrnehmung erkennbar). So unterscheiden sich die Ausspriiche
von Sehern (rst) und gewochnlichen Menschen (laukika). Jene Ein-
teilung wird weiterhin deswegen gelehrt, damit man nicht an-
nehme, dafl allein solche Belehrung durch Kenner. die Gesehenes
(Sichtbares) als Gegenstand hat, dadurch, daff der Gegenstand
festgestellt worden ist, ein Weg zu richtiger Erkenntnis (pramana)
sei. Auch diejenige, deren Gegenstand Ungesehenes ist, ist ein
Weg zu richtiger Erkenntnis, nimlich dadurch. daf§ der Gegenstand
erschlossen worden ist.”

Auf den Begriff der tibersinnlichen direkten Wahrnehmung konnen
wir hier nicht eingehen. Aus der Lehre vom Erkenntnismittel
,Wort“ — sie enthalt im tubrigen die Sprachphilosophie des je-
weiligen Systems — ist in unserem Zusammenhang noch der Begriff
der Glaubwiirdigkeit von Interesse. Es wird ndmlich ge-
fordert, daR das Zeugnis, das der ,Kenner® fiir einen Sachverhalt
gibt, glaubwiirdig sei. Daran zeigt sich deutlich, dafi es sich hier
auch wn eine Theorie des Glaubens handelt. Zwar wird durch
ihre Einordnung in das Kapitel von den Erkenntnismitteln der
Begriff des Glaubens aus dem terminologischen Vordergrund ver-
dringt, aber an einer Stelle der Theorie mufl er dann doch auf-
treten*; die Glaubwiirdigkeit des Zeugnisses ist die Bedingung fiir
die Richtigkeit der Erkenntnis aus dem ., Worte® ™.

gung. Das zu demselben Verbum gehérige Substantiv pratyaya heifit auch all-
gemein Uorstellung(sakt); ferner wird es, ebenso wie in die Intensivierung
sam-pratyaya, als Synonym von $raddha .,Glaube® oder (sam-)asvasa ,Ver-
trauen, Glaube® gebraucht. Vgl. prafyeyite unten Anm. 35.

% Dies wenig niichterne Verfahren, aus der metaphysischen Erkenntnisleiden-
schaft der Inder erklirlich, unterscheidet die Ansichten der Hindus tiber das
Erkenntnismittel , Wort* von den Gedankengingen, die der hl. Augustinus in
seinem Liber de videndo Deo (ep. 147) darlegt und die sich im Gbrigen nahe
mit den indischen Lehren berithren. Denn wihrend der christliche Denker den
Glauben auch dort, wo er ihn zusammen mit der Wahrnehmung (dem Schauen)
unter dem Wissen begreift, noch ,Glauben® nennt (constat igitur nostra scientia
ex wisis rebus et creditis, Kap. 8) und dann diese Einordnung nochmals zu be-
griinden fiir notig hilt (non autem inmerito scire nos dicimus ... et illa quae
idoneis ad quamque rem commoti testimoniis vel testibus credimus), verwischt
der Hindu von Anfane an die Grenzen: er sucht sogleich zu beweisen, dafl das
Wort ein Mittel zu giiltiger Erkenntnis sei und 1aBt den Begriff des Glaubens
beiseite, bis er bei der Kennzeichnung des Zeugnisses, das von dem Kenner
gegeben wird, unvermeidlich wird.

% Der Begriff glaubwiirdig wird im Mimamsa- Bhasya des Sabarasyamin
(I, 1, 2) durch pratyayita ausgedriickt, in der Mathara-Vrtti zu Sankhya-
Karika 4 durd: Sraddheya. im Y o g a- Bhasya des Vyasa (I, 7) im negativen
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Dasjenige ,Wort“, das fiir den Hindu als Quelle von Glaubens-
inhalten oder metaphysischem Wissen unbestrittene Giiltigkeit hat,
ist der Veda. Seine Glaubwirdigkeit — oder, wenn man auch hier
noch den Begriff des Glaubens umgehen will: seine Giiltigkeit als
Erkenntnismittel — zu beweisen, ist daher vornehmste Aufgabe
jedes hinduistischen philosophischen Systems, soweit es ,,das Wort®
als Erkenntnismittel anerkennt.

Die Mimamsa (fir die allerdings, wie wir sahen, der Veda nur
als Quelle fiir Gebote giltig ist) leitet die Giiltigkeit des Veda
davon ab, dafl er keinen menschlichen, ja uberhaupt keinen Autor
habe und ewig sei. Auflerdem vermittle er Erkenntnis; jede Fir-
kenntnis aber sei an sich giiltig, solange ihr kein anderes Erkenntnis-
mittel widerspreche; ..dafiir aber, dafl das Wort des Veda falsch
wire, gibt es kein Erkenntnismittel“ .

Der Vedanta schliefit sich hier wie sonst der Erkenntnislehre der
Mimamsa an, modifiziert sie jedoch gemaf seiner Metaphysik *.
Der Nyay a sagt. sich gegen die Mimamsa wendend: ,Die Veden
sind Erkenntnismittel, weil sie von Kennern (apta) verkiindet sind,
nicht deswegen, weil sie ewig wiren“®. Die Giiltigkeit des Veda
hat also nach diesem System keinen andern Grund als die jedes
andern , Wortes®“, das Erkenntnismittel ist. Die ,Kenner®, die den
Veda verkiindigt haben, sind in alter Zeit als die ,,Seher” (rsi,
drastr) verstanden worden ®; spiter, als der Theismus des Systems
erstarkt war, lehrte man, dafl der hochste Gott (der ,Herr“) Ur-
heber des Veda sei®.

Dies scheint schon in alter Zeit auch die Auffassung des Yoga-
Systems gewesen zu sein: nach Yogasutra 1, 25—26 ist Gott, der
»Herr®, allwissend und hat die Lehrer der Vorzeit belehrt. Uber

Satz durch a$raddheya. Die beiden letzteren Stellen sind im folgenden iiber-
setzt. In der Nyadya- Mafjari ist der Begriff der Glaubwiirdigkeit in der
Forderung versteckt, da der Kenner ,qualifiziert* (gunavat, Teil I S. 145) sein
musse; in der Vedanta-Paribhasa (4,1) in der Bestimmung, daff das Zeug-
nis ,nicht durch ein anderes Erkenntnismittel aufgehoben® sein diirfe (mandn-
tarena na badhyaie),

% Sabarasvamin zu Mimamsasitra I, 1, 2.

¥ Eine vedantische Beweisfithrung fiir die Giiltigkeit des Vedawortes als Er-
kenntnismittel ist in meinen Untersuchungen iiber Texte des friihen Advaita-
vada, 1. Die Schiller Sankaras (Mainzer Akademie-Abhandlung 1950) S. &4
wiedergegeben.

* Nyayamanjari Teil I S. 226, 1. Vgl. Nyayasiitra II, 1, 66 (68 der Anan-
dasrama-Zablung) mit Vatsyayanas Kommentar.

3 Auf das besondere Problem der Glaubwiirdigkeit der ,Seher® kann hier
nicht eingegangen werden.

 Schon um 890 n.Chr. bei Jayanta (Teil I S. 218 ff. der Nyayamajari).
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das Wort als Erkenntnismittel — hier, im Yoga, heifit es ,Uber-
lieferung*, agama — sagt der Kommentator Vyasa (1, 7) mit manchen
Anklingen an Gedanken des Nyaya: ,Der Kenner (apta) gibt iiber
den Gegenstand, den er wahrgenommen oder erschlossen hat, durch
das Wort Belehrung, um seine Einsicht (bodha) auf andere zu iiber-
tragen; die aus dem Worte stammende, auf jenen Gegenstand
beziigliche Vorstellung (vrtti) des Horers ist die ,Uberlieferung’.
Eine Uberlieferung. die von jemandem.derUnglaubwiirdiges
{asraddheya) vorbringt, (weil) er den Gegenstand nicht wahr-
genommen oder erschlossen hat, mitgeteilt wird, ist unsicher
(wortlich: flieBend, plavate). Wenn aber ihr erster Verkiinder den
Gegenstand wahrgenommen oder erschlossen hat, so ist sie frei von
Unsicherheit (nirviplava).”

Das Sankhya scheint urspriinglich — im Gegensatz zum Nyaya
und zum Yoga — bei dem Erkenntnismittel .. Wort® nicht an welt-
liche Belehrung, sondern nur an die Vermittlung mythischen, reli-
giosen und metaphysischen Wissens gedacht zu haben. Der Ge-
brauch des ,Wortes“ wird von dem éltesten erhaltenen systema-
tischen Werk der Schule auf solche Fille eingeschrankt, wo das
(im Sankhya sonst besonders beliebte) schlufolgernde Verfahren
nicht anwendbar ist: wihrend .,Ubersinnliches® (atindriya) noch
erschliefbar ist, gilt fiir , Jenseitiges® (paroksa) das ,Wort® oder
die ,Uberlieferung® (agauma)*. Gegenstand dieses Erkenntnis-
mittels ist nach den Kommentaren beispielsweise die Existenz der
Himmelswelt und der Gétter. Das als Erkenntnismittel giiltige
Wort geht entweder von .Kennern® aus oder vom Veda. Die
.Kenner“ miissen ,frei von Zuneigung, Abneigung und anderen
(Leidenschaften)“ sein®. Kenner sind ,die Lehrer, angefangen
von Gott Brahman“ * (d. i. der Demiurg und Verkiinder des Veda).
. Was von diesen beiden (den Kennern und dem Veda) gelehrt wird,
dem mufl man, indem man ihm zustimmt, glauben (tathéti
$raddheyam): es ist das Kennerwort® *. Hier wird also eindeutiger,
als es sonst geschieht, das aus dem ,Wort® stammende Wissen als
religioser Glaube gekennzeichnet.

Zum Schlufl ware noch einmal auf die Antithese von religiosem
Glauben und weltlichem Wissen zurtickzukommen. Nach dem Aus-
gefithrten ist verstindlich, da das Problem hier in anderer Form
auftreten muf}; es wird, ohne Erwidhnung des Begriffes ,Glaube®,

4 Sankhya-Karika 6.
42 Mathara-Vrtti zu Sankhyakirika 4.
13 Maithara zu Karika 5.

5 Missions- u. Religionswissenschaft 1954, Nr. |
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lauten: Kann die Erkenntnis aus dem Worte des Veda mit Erkennt-
nissen, die aus andern Quellen gewonnen sind, in Konflikt geraten?
Manche Hindu-Philosophen haben zu beweisen versucht, dafl das
Erkenntnismittel ,Wort“ allen andern tiberlegen sei*; nach
ihrer Ansicht konnte also auch etwa eine Wahrnehmung durch
einen Veda-Ausspruch widerlegt und annulliert werden. Aber im
monistischen Vedanta, dem verbreitetsten metaphysischen System,
ist die vorherrschende Theorie die, dafl sich Erkenntnismittel nie
widersprechen konnen, weil sie Erkenntnismittel sind.
Der Veda ist ein Erkenntnismittel, Wahrnehmung und Schlufi-
folgerung sind andere Erkenntnismittel, und jedes von ihnen hat
seinen eigenen, besonderen Erkenntnisbereich — darum, so argu-
mentiert man, kann nie ein Widerstreit zwischen vedischer Aus-
sage und weltlicher Erkenntnis aufkommen *.

4 Z. B. der Bhakti-Theoretiker Jiva Gosvamin; vgl. S. K. De: Uaisnava Faith
and Movement (Calcutta 1942) S. 196.

45 Uber die Gedanken eines radikalmonistischen Vedantisten zum Problem
»Veda und weltliche Erfahrung® habe ich berichtet in meinen ,Untersuchungen
tiber Texte des [riihen Advaitavada, 1° (Mainzer Akademie, 1950) S. 81—=84.
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P. GONSALVUS WALTER OFMCap, EHRENBREITSTEIN

ZUR AUSSPRACHE UBER GEHORSAM UND FREIWILLIGKEIT
DER FRANZISKANISCHEN MISSIONSSENDUNG

Ende 1951 erhielt ich in China P. Kajetan Essers OFM Erwiderung ! auf meinen
Artikel tuber Freiwilligkeit und Gehorsamsauftrag im Missionsapostolat der
Minderen Briider 2, Vielleiccht darf ich, wenn auch sehr verspiitet, noch einmal
auf das Thema zuriickkommen. Meine Darlegungen beziehen sich nicht blof8 auf
die sthone Arbeit P. Kajetans, sondern auch auf die kritischen Bemerkungen
von Prof. Bierbaum, von dem ungenannten Franziskaner und dem ungenannten
Kapuziner®, die durch die Schriftleitung meinem Artikel in Eile gleich ange-
hingt wurden. Gleich wird sich zeigen, dafl ich mit meinen Kritikern in allen
historischen Tatsachen, die sie bringen, bereinstimme; nur mufl ich sie bitten,

t Kajetan Esser OFM, Gehorsam und Freiheit; in: Wissenschaft und Weisheit.
13, 1950, 142—150.

* P. Dr. Gonsalvus Walter OFMCap, Gehorsamsauftrag und Freiwilligkeit des
Missionsapostolates im Seraphischen Orden; in: ZMR 84, 1950, 55—62.

3 ZMR 56, Anm. 1; 57, Anm, 2; 58, Anm. 3.
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fiir kanonistische Begriffe und kanonistische Deutungen historischer Texte und Tat-
sachen auch einiges Verstindnis aufzubringen, denn die missionswissenschaftliche
Frage, ob der Orden der Minderen Briider seine Missionare im strengen Or-
densgehorsam senden kénne, und wie sich der Gehorsamsauftrag mit der Frei-
willigkeit vertrage, bezieht sich auf die kanonistische Seite des historischen
Gegenstandes.

Fiir die Historiker, auch meine Kritiker, ist es keine Frage, dafl der hl. Fran-
ziskus iiberzeugt war, er habe von Gott fiir sich und seinen Orden das universale
evangelische Apostolat als Aufgabe erhalten und darin sei als Gipfel und
Krone das Missionsapostolat eingeschlossen, auch konne der Mindere Bruder
fiir jedes apostolische Werk, das er unternechmen will, vom Oberen den stren-
den Gehorsamsauftrag erhalten, doch solle der Obere nicht leicht im strengen
Gehorsam befehlen. Ja, mit dem Gehorsamsauftrag in die Mission zu gehen,
ist nach dem hl. Franziskus sogar die schonste Gehorsamstat, weil daran Fleisch
und Blut, d. h. der eigene Wille und unreine Motive keinen Anteil haben
kénnen %, Ich mochte betonen, dafl nach dem hl. Franziskus der Ordensmann
den Gehorsam gerade seinem menschlichen Obern schuldet und leistet, und zwar
auf Grund des Geliibdes des Gehorsams und der Ordensprofef, dafl es sich
also bei ihm um Ordensgehorsam im modernen kanonistischen Sinn handelt,
wobei ich keinen von den weit feineren und geistvolleren Ziigen, die P. Kajetan
am franziskanischen Gehorsam so feinfithlend beobachtet, in Abrede stelle®.
Nun ist es selbstverstindlicher Grundsatz der modernen Kanonisten, dafl der
Obere alles und nur das, was zum Ordenszweck gehort, auf Grund des Ge-
liibdes und der Profef im strengen Gehorsam befehlen kann® Mithin gehdrt

2 Thom. a Cel. II. ¢. 112; Spec. perf. c. 48.

5 Da nach dem hl. Franziskus der Obere der Stellvertreter Gottes ist, gehorcht
man im Oberen Gott selbst, aber der Obere verkiindet und bestitigt nicht blof}
den Willen Gottes, sondern befiehlt selbst autoritativ, und der Untergebene tut
Gottes Willen, indem er dem Obern gehorcht. Dieses Obern- und Untertanen-
verhiltnis beruht nach dem hl. Franziskus auf der Ordensprofefi. Die feinen
Beobachtungen, die P, Kajetan in der Antwort auf meinen Artikel und auch
in seinem besonderen Gehorsamsartikel (WW 15, 1952, 161—173) bringt, sind
ein wahres Labsal fiir einen franziskanischen und geistlichen Menschen, aber
die eben hervorgehobene kanonistische und sehr wesentliche Seite des franzis-
kanischen Gehorsams hat mein Mithruder aus dem Franziskanerorden wenig-
stens insoweit tibersehen. daff ihm ihre kanonistischen Konsequenzen nicht ins
Blickfeld treten. Wenn der hl. Franziskus, wie P. Kajetan betont, in Sachen
des Gehorsams immer strenger wurde (WW 15, 1952, 163f.), will das wohl
bedeuten, daf die kanonistische Seite des Gehorsams immer mehr hervortrat,
wihrend sie vom Heiligen frither weniger beachtet wurde. Wiirde der hl. Fran-
ziskus keinen Ordensgehorsam im modernen kanonistischen Sinn kennen, so wire
seine Profefl keine Ordensprofef und seine Stiftung kein Orden, denn die
Ordensgeliibde und die¢ ProfeB besagen nicht, daff man Gott, sondern dafl man
dem Obern untertan sein und gehorchen wolle.

% Prof. Bierbaum (ZMR 58, Anm. 3) hitte sich auf diesen kanonistischen
Grundsatz besinnen sollen, Wenn man im Orden fiir eine Sache, die man frei-
willig unternimmt, regelmifig auch noch ,den Segen des Gehorsams® erbittet
und erhalt, handelt es sich nicht, wie Prof. Bierbaum stillschweigend voraussetzt,
um eine Sache, die auflerhalb, sondern stets um eine solche, die innerhalb des

5*
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jedes Werk, das der Obere auf Grund des Gelibdes und der Profefl im strengen
Gehorsam befehlen kann, zum Zwedk des Ordens. Da nun im Orden der Min-
deren Briider der Obere die Missionsfahrt auf Grund der Profefl im strengen
Gehorsam befehlen kann, gehort das Missionsapostolat zum Zweck des Ordens
der Minderen Briider.

Selbstverstindlich haben die Menschen im Mittelalter wie zu allen Zeiten
im gewohnlichen Leben sebr oft an ,Ziel* und ,Zweck” gedacht. Es ist darum
selbstverstindlich, dafl auch der hl. Franziskus und seine Gefdhrten die Mission
nicht selten ganz ausdriidklich und formell als ,Ziel* und ,Zweck® vor Augen
hatten, z. B. wenn sie dem Sinn nach sagten, sie wollten nach Marokko gehen,
um dort Sarazenenmission zu treiben. Wenn meine Kritiker so tun, als ob der
moderne Zwedigedanke dem hl. Franziskus ferngelegen hitte, ist das eine
geistreiche Erfindung historisierender Historiker, weil ,der moderne Zweck-
gedanke® so alt ist wie die Menschheit. Dagegen kann man, wie meine Kritiker
mit Recht betonen, nicht sagen, der hl. Franziskus habe sich das Missionsapostolat
zunachst einmal als Ziel und Zweck gesetzt und dann als Mittel oder Weg zum
Ziel seinen Orden gestiftet. Auf diese Weise kann man zwar den Ordenszweck
fixieren, aber diese Art der Fixierung gehort nicht zum Begriff des Ordens-
zweckes und wurde vom hl. Franziskus nicht befolgt. Der hl. Franziskus bekam,
wie P. Kajetan sehr schon aufzeigt, das ganze evangelische Leben zusammen
mit Apostolat und Mission von Gott als Beruf und Aufgabe, legte ferner Ge-
horsamsgeliibde und Ordensprofeff ab und hielt es fiir selbstverstindlich. daff
der Gehorsam im ganzen Bereich seiner gottlichen, universalen evangelischen
apostolischen Sendung Geltung habe. Damit hatte er, freilich ohne es zu ahnen.
das universale Apostolat mit Finschlufl der Mission fiir seinen Orden als Zweck
fixiert7.

Der Kiirze halber will ich fiir den Satz, dafl bei den Minderen Bridern die
Mission zum Ordenszweck gehort, keine weiteren Argumente anfithren, sondern
mich auf die Erorterung der Kontroverspunkte beschranken.

Ordenszweckes liegt, wofiir man natiirlich den Segen des Gehorsams emptfangen
kann. Dafl jemand fiir ein Unternehmen, das auflerhalb des Ordenszweckes lag,
den Segen des Gehorsams erbeten und erhalten hat, ist wohl in der ganzen
Geschichte der Orden noch nie vorgekommen. Sollte es aber tatsdchlich einmal
vorgekommen sein, so war ,der Segen des Gehorsams® in Wirklichkeit nur eine
vom Segen des Obern begleitete Erlaubnis, denn auflerhalb des Ordenszweckes
hat der Obere nichts zu befehlen, weil dort der Ordensmann nicht sein Unter-
gebener, er selbst auch nicht Oberer ist.

7 Prof. Bierbaum und der ungenannte Kapuziner meinen, bei den Minderen
Briidern konne die Mission einfach deswegen unmoglich Ordenszweck sein, weil
dem hl. Franziskus ,der moderne Zweckgedanke® ferngelegen habe (ZMR 56,
Anm. 1; 57, Anm. 2). Meine Kritiker driicken sich geistreich aus, aber sic
hitten sich vorher darauf besinnen sollen, dafl nach den modernen Kanonisten
einfach jedes unter dem Ordensgehorsam stehende Werk Ordenszweck ist, auch
wenn ,der moderne Zweckgedanke® bei Fixierung des Ordenszweckes keine
Rolle gespielt hat. Indem die beiden Kritiker, wohl verfithrt durch den Klang
des Wortes ,Ordenszweck® mit dem Begriff des Ordenszweckes ,den modernen
Zwedckgedanken® verbunden haben, haben sie fiir die ganze Kontroverse von
vornherein ein falsches Geleise gelegt, aul das dann P. Kajetan (WW 142 f.
und Anm. 2) auch prompt eingelaufen ist.
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Weil bei den Minderen Briidern das Missionsapostolat zum Zweck des Ordens
gehort, hat der Obere das Recht, ausnahmslos allen seinen Untergebenen: den
Berufenen und Unberufenen, den Tauglichen und Untauglichen, denen, die um
die Sendung bitten (Freiwillige) oder auf Befragen sich dafiir bereiterkliren
(Bereitwillige) oder sich innerlich und #duflerlich dagegenstemmen (Widerstre-
bende), den Gehorsamsauftrag fiir die Missionsfahrt zu geben. Durch Ablegung
des Geliibdes und der Profef verpflichitet man sich ndmlich nicht, die einzelnen
Befehle des Obern zu iibernehmen, sondern man macht sich einfach zum Unter-
tan des Obern fiir freie Verwendung innerhalb des Ordenszweckes. Falls die
einzelne Sache, die der Obere verlangt, fiir den Untergebenen unmdglich ist
oder infolge der besonderen Umstinde zweckwidrig und unsittlich erscheint,
wird doch am Untergebenenverhiltnis des Ordensmannes und am Recht des
Obern nichts geiindert. Da nun Berufene und Unberufene, Taugliche und Un-
taugliche, Freiwillige, Bereitwillige und Widerstrebende dieselbe Ordensprofefi
abgelegt und daher in gleicher Weise Untergebene des Obern sind, hat der
Obere das Recht, alle seine Untergebenen in die Mission zu schicken. Dafl mit-
hin auch der Obere das Recht hat, Unberufene, Untaugliche und Widerstrebende
in die Mission zu senden, galt und gilt fiir die Stiftung des hl. Franziskus, wo
die Missionsendung im Ordensgehorsam geschicht, von Anfang bis heute, auch
wenn es sich herausstellt, dafl der hl. Franziskus die Sendung dieser unbrauch-
baren Kandidaten verabscheut und verboten hat. Ist letzteres der Fall, so mufl
die Geschichtswissenschaft im Verein mit Moral und kanonischem Recht dariiber
urteilen, ob der arme, kleine Franz sich in einen Widerspruch verwickelt hat.
oder ob sein gesunder Sinn und seine gbttlich weise Einfalt ihn auf sicherem
Pfad gefiihrt hat, indem er die Sendung der Unbrauchbaren einfach tatsichlich
untersagte, ohne damit das abstrakte Recht zu beriihren.

Unberufene, Untaugliche und Widerstrebende, scien sie nun Auslinder oder
Einheimische, sind als Missionare unbrauchbar, weil sie fiir das Werk ein
Schaden, fiir die Obern und Mitarbeiter eine Last und Gefahr und fiir sich
selbst der Ruin sind. Die Sendung solcher Kandidaten verstofit daher gegen
das Naturgesetz. Der Obere kann also von seinem Recht, alle Untergebenen
zu senden, nur gegeniiber den Berufenen, Tauglichen, Freiwilligen und Bereit-
willigen Gebrauch machen. Diese Unterscheidung zwischen Recht und praktischem
Gebrauch des Rechtes ist zwar ein wissenschaftlicher Grundsatz in Moral und
Jus, aber im tdglichen Leben handeln auch jene, die von Wissenschaft nichts
verstehen, praktisch oft danach. Uberall, wo man einen Auftrag geben oder
eine Forderung stellen mochte, aber um des lieben Friedens willen oder aus
anderen Griinden von seinem Vorhaben abstehen oder es dndern mufi, handelt
man nach dieser Unterscheidung, denn wihrend man auf die Durchfihrung
seines Rechtes verzichtet, ist man doch iiberzeugt, daff man Vorgesetzter und
Oberer bleibt und das Befehlsrecht behilt. So handelt man, obwohl man die
Unterscheidung zwischen Recht und praktischem Gebrauch des Rechtes theore-
tisch nicht kennt oder sich im Augenblick nicht daran erinnert. So handelte
selbstverstindlich auch der hl. Franziskus, sooft er mit Menschen zu tun hatte,
denn ihm rithmt man nach, dafl er als Prediger, Seelenfihrer und Oberer auf
der einen Seite sich seiner Sendung und secines Rechtes voll bewufit war und
seine Autoritit mit allem Nachdruck geltend machte, auf der anderen Seite
aber auch so anpassungsbereit, nachgicbig und milde war, dafl er das Staunen
aller erregte. Er nahm das Recht in Anspruch, seine Missionare im Gehorsam
zu senden, verabscheute und verbot jedoch die Sendung unbrauchbarer Kandi-
daten. Damit widerspricht er sich nicht, sondern pafit nur die Handhabung des
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Sendungsrechtes den praktischen Forderungen an. In dieser Weise handelte er,
auch wenn er einer von den ganz FEinfiltigen war, die geradezu unfihig sind,
zwischen Rechit und Gebrauch des Rechtes theoretisch zu unterscheiden. Ich
schreibe also diese Handlungsweise dem hl. Franziskus zu, weil sie zu seiner
Mentalitdt als Oberer gehort, auch jeder verniinftige Mensch in der gleichen
Lage nicht anders handeln wiirde. Falls der hl. Franziskus bewufit oder un-
bewuflt praktisch gemdfi der Unterscheidung zwischen Recht und Gebrauch des
Rechtes handelt, 1afit sich kein Widerspruch darin entdecken, wenn er seine
Missionare zwar im Ordensgehorsam sendet, aber die unbrauchbaren Kandi-
daten von der Sendung ausschlieBt. Betrachtet man also die geschichtlichen Texte
und Tatsachen im Lichte dieser Unterscheidung, so werden sie nicht, wie
P. Kajetan mir vorwirft® vergewaltigt, sondern uberhaupt erst sinngemafl
erklart.

Der hl. Franziskus verbietet im 12. Kapitel der Ordensregel ganz formell dic
Sendung Untauglicher. Materiell werden damit auch die Widerstrebenden durch
das Regelverbot von der Sendung ausgeschlossen, denn solche, die dem Ge-
horsamsauftrag nur mit innerem Widerstreben folgen, sind unfdhig, den
Heroismus des Missionslebens auf sich zu nehmen. Dafl endlich firr den hlL
Franziskus keine Unberufenen als Missionskandidaten in Frage kommen, ist
bei seiner ganzen Einstellung auf Gott und Gottes Willen, die P. Kajetan so
anziehend schildert, ganz selbstverstandlich. Die Missionssendung kénnen also
nur Berufene, Taugliche, Freiwillige und Bereitwillige erhalten. Dafl auch
Bereitwillige gesendet werden, ist alter Ordensbrauch und entspricht ganz dem
Geist des hl. Ordensvaters. Die wahre Gehorsamsgesinnung ist ndmlich nach
dem hl. Franziskus nur dort vorhanden, wo der Untergebene bereit ist, einfach
den Willen des Oberen zu tun, ohne um den Auftrag zu bitten oder ihn zu
winschen. Zugunsten des Missionsapostolates erleidet diese Regel des voll-
kommenen Gehorsams allerdings eine Ausnahme. Wenn ein Bruder, so meint
der Heilige, auf Antrieb Gottes um den Missionsauftrag bittet, ist das nicht
blofl wahrer, sondern geradezu der hochste Gehorsam, denn bei einer solchen
Bitte sprechen Fleisch und Blut bestimmt nicht mit?. Aber falls der Kandidat
nicht bittet, sondern sich einfach dem Obern zur Verfigung stellt, ist der
Gehorsam natiirlich nicht weniger rein und erhaben. Es ist also nicht blof wahr-
scheinlich, sondern sicher, dafl der hl. Franziskus ecinem Bruder, der aus freien
Stiicken oder auf 6ffentlichen Aufruf oder auf privates Befragen seine Bereit-
schaft offenbart. von Herzen gern die Sendung erteilt, wenn er nur berufen und
tauglich ist. Dafl man schon zur Zeit des hl. Franziskus die Missionskandidaten
durch offentlichen Aufruf ermittelte, zeigt der Hergang bei der Wiedereroff-
nung der Deutschlandmission auf dem Pfingstkapitel des Jahres 1221. Die
Deutschlandmission erachteten die Briider, was Heroismus angeht, der Sara-
zenenmission fiir mindestens gleich, weshalb Franziskus und Elias dieses Mal
wie bei einer richtigen Missionssendung zu Werke gingen, und der hl. Franziskus
denselben Gehorsam versprach wie zur Missionsfahrt iibers Meer. Franziskus
liefl durch Elias erklaren, er wolle niemand im Gehorsam zwingen, nach Deutsch-
land zu gehen, weil die ersten Briider miflhandelt worden seien; wer gehen
wolle, solle sich melden. Aus mehreren tausend Anwesenden meldeten sich
an dic neunzig Briider, und man fragte nicht, wer von ihnen um die Sendung

8 WW 142; 149.
? Thom. a Cel. II c. 112; vgl. Spec. perf. c. 48.
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bitte und wer blo dazu bereit sei!®, In der Erklirung, man wolle niemand
zwingen, liegt der klare Sinn, man kénnte zwar jeden beliebigen Bruder nach
Deutschland abordnen, wolle aber von diesem Recht keinen Gebrauch machen.
Mit der Unterscheidung zwischen Recht und Gebrauch des Rechtes war man
also, wie es ja auch selbstverstandlich ist, vertraut.

Nach dem ganzen Tenor der Kritik P. Kajetans besteht kein Zweifel, dafl er
meine These, das Missionsapostolat gehdre bei den Minderen Briidern zum
Ordenszweck, ablehnt und geltend macht, das Missionsapostolat sei eine freie,
nicht unter dem Ordensgehorsam stehende Aufgabe des Ordens. Andererseits
hilt er an der Tatsache, daf man die Freiwilligen im Gehorsam senden kann,
fest. Das ist zwar ein Widerspruch, aber P. Kajetan bemerkt 1thn nicht, weil er
am franziskanischen Gehorsam iiber einer Reihe wundervoller Accidentien die
ganze Substanz des Gehorsams iibersieht, nimlich das Befehlsrecht des mensch-
lichen Obern und die Gehorsamspflicht des Untergebenen auf Grund des Ge-
liibdes und der Profef. Wenn z. B. der Gehorsam, mit dem der hl. Franziskus
die Freiwilligen in die Mission schickt, nichts anderes ist als der vom Obern
anerkannte und bestitigte Ruf Gottes!!, ist er kein Ordensgehorsam, und da
Franziskus einen doppelten Gehorsam, einen fiir dic Missionare und einen fiir
die andern, nicht kennt, gibt es in seinem Orden iiberhaupt keinen Ordens-
gehorsam. Dieser vom Obern bestitigte Ruf Gottes kann natiirlich fiir jede
beliehige gute Sache vorliegen. so daR Ordenszwedk und freie Aufgabe keinen
Unterschied mehr machen. So hat dann P. Kajetan wirklich recht, wenn er sagt:
.Von hier aus versteht sich von selbst, daR besonderer Zweck® und ,iber den
Ordenszweck hinausliegende freie Aufgabe des Ordens’ Kategorien sind, die
vielleicht auf moderne Ordensgenossenschaften anwendbar sind, die aber ver-
sagen, wenn man die aus anderen Quellen aufbrechenden Aufgaben der fran-
siskanischen Bewegung damit fassen will. Ob von hier aus der Seraphische
Orden unter die Missionsorden im engeren oder weiteren Sinne zu rechnen ist,
kann man getrost auf sich beruhen lassen®!®. Aus den Quellen, von denen hier
die Rede ist, ist auch der franziskanische Gehorsam aufgebrochen. Dieser Ge-
horsam ist wahrer Ordensgehorsam, weshalb man besser nicht von der fran-
ziskanischen Bewegung, sondern vom franziskanischen Orden spricht. Die Mis-
sionare werden vom hl. Franziskus im Ordensgehorsam gesendet. Von hier aus
versteht sich von selbst, dafl das Missionsapostolat Zweck, nicht freie Aufgabe
des Ordens ist. Uberhaupt sind simtliche aus den besagten Quellen aufge-
brochenen und in Zukunft noch aufbrechenden Aufgaben unter die Kategorie
,Ordenszweck® zu fassen, weil sie unter den Ordensgchorsam fallen, da, wie
der hl. Franziskus meint, der Ordensmann durch Geliibde und ProfeB der
Sklave oder Gefangene in den Hinden seines Guardians ist, so dafl er gegen
dessen Willen nirgends hingehen und nichts tun kann, denn der Guardian ist
sein Herr 13; ja dieser Knecht und Gefangene kann erst richtigen Gehorsam
leisten, wenn er in den Hénden seines Guardians zum Kadaver geworden ist '*.
Ich schitze aber mit P. Kajetan den Spiritualengeist und bin iiberzeugt, dafl nur
jener Bruder den echten franziskanischen Kadavergehorsam hat, der auf Inspi-
ration Gottes hin, frei, aus Liebe zum Obern und zur Gemeinschaft, aus Liebe

% Anal. Franc. I. n. 6—8.

1 Vgl WW 147—149 mit den Anmerkungen 28 u. 31; 150.
iz WW 134, Anm. 11.

13 Testament.

- Thom=a Cel 1" 112
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zu Gott im menschlichen Obern Gott selbst gehorcht. Aber die Kategorie
,Ordenszweck” pafit auf keinen alten oder neuen Orden besser als auf den
Orden der Minderen Briider, weil kein Ordensstifter einen rigoroseren Kada-
vergehorsam erreichen kann, als der hl. Franziskus erreicht hat.

Alle, welche das Missionsapostolat bei den Minderen Briidern als eine freie
Aufgabe ansehen, sowie alle, die nicht recht wissen, auf welche Seite sie sich
schlagen sollen, berufen sich auf den Text des Missionsparagraphen im 12.
Regelkapitel . Der Missionsparagraph wird aber von diesen allen, auch von
P. Kajetan, falsch ausgelegt, weil nicht beachtet wird, zu welchem Zweck der
Paragraph in der Ordensregel steht. Jeder Historiker wird es wohl als selbst-
verstandlich erachten, daff durch den Missionsparagraphen die Missionsfahrt
unter die Kontrolle der Ordensdisziplin gebracht, also erreicht werden soll:
1. dafl kein Bruder, auch nicht ein gottlich inspirierter, es wage, unabhingig
vom Obern die Missionsfahrt iibers Meer oder von einem spanischen, syrischen
oder griechischen Kloster aus anzutreten; 2. dafl vom Obern dafiir gesorgt wird,
dafl nur Berufene und Taugliche in die Mission gelangen. Der Missionsparagraph
im 12. Regelkap. mit der Uberschrift: ,Von den Missionskandidaten®, ist eine
genaue Parallele zum 9. Regelkapitel mit der Uberschrift: , Von den Predigern®.
Im 9. Kap. wird dem Sinn nach bestimmt: ,Kein Bruder soll sich unterstehen,
dem Volke zu predigen, wenn er nicht vom Generalminister gepriift, als taug-
lich befunden und gesendet ist. Entsprechend ist der Sinn des 12. Kapitels:
»Kein Beruder soll sich unterstehen, in die Mission zu gehen, wenn er nicht
von seinem Provinzialminister gepruft, fiir tauglich befunden und gesendet ist.”
Dafl nicht die Bereitwilligen, sondern die Freiwilligen im Blickfeld stehen, ist
selbstverstindlich. Die Bereitwilligen sind die Stillen im Land, dridngen sich
nicht vor und treten nur auf Wunsch oder Befehl des Obern die Fahrt an,
brauchen also durch keinen Paragraphen angehalten zu werden, nicht auf
eigene Faust zu gehen. Die Freiwilligen dagegen, die in die Mission drdngen,
brauchen den Paragraphen, weshalb der Paragraph auf sie appliziert, wihrend
im Fall, dafl Bereitwillige gesendet werden sollen, mit Leichtigkeit das Pas-
sende auf sie iibertragen werden kann. Die Missionsfahrt soll, trotz der nega-
tiven Fassung des Paragraphen, nicht erschwert werden, denn dieses ist eine
Herzenssache fiir den Ordensvater, der selbst auch in die Mission dridngt und
in der Heimat nicht zuriickzuhalten ist. Es geniigt, dafl der Freiwillige eine
bloBe Erlaubnis zur Fahrt erbittet und erhélt, der Gehorsamsauftrag ist nicht
erfordert. Aber auch im Fall, daff der Obere nur eine Erlaubnis zu geben beab-
sichtigt und dem Kandidaten einen guten Teil der Verantwortung zuschieben
will, mufl er mit aller Gewissenhaftigkeit prifen, ob der Kandidat berufen und
tauglich ist. Ist der Befund giinstig, so erhdlt der Bittsteller die Erlaubnis,
pesser jedoch den Gehorsamsauftrag, worauf das ,ad mittendum® hindeutet.
»Mittere® heifit zwar im klassischen Latein eben so gut ,senden® wie ,gehen
lassen®, aber nachdem anderweitig feststeht, dafl die Missionare des hl. Fran-
ziskus im Gehorsam gesendet werden konnen und tatsdchlich gesendet werden,
ist der Sinn von ,ad mittendum® nicht mehr zweifelhaft 5. Die Auslegung, die
ich hier dem Missionsparagraphen gebe, ist historisch und kanonistisch ganz
ungezwungen und selbstverstindlich und zeigt klar, warum im Text nur von

5 So z.B. P. Theodorus Grentrup SVD, Ius Missionarium. Tom. I. Steyl 1925, 88.
’® P. Kajetan erklart, meine Auslegung des ,ad mittendum” widerspreche dem
Sprachgebrauch des Ordens (WW 148). Weiter gibt er nichts an. Auch sonst
bejaht, verneint oder bezweifelt er manchmal etwas ohne Angabe eines Grundes.
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Inspiration, Freiwilligkeit und Erlaubnis die Rede ist. Es ist gar kein Gedanke
daran, dafi der Text besagt oder voraussetzt oder nahelegt, die Mission sei
freie Aufgabe. Er lautet, wie er lauten mufl, wenn er die Missionsfahrt unter
Kontrolle bringen will, aber iiber das Missionsapostolat als Ordensaufgabe, sei
es freie, sei es obligatorische, nichts aussagen will. Auch das ,ad mittendum®
bleibt, wenn man es ohne Zusammenhang mit anderen Quellen betrachtet,
neutral. Ebenso verhilt es sich mit dem Verbot, unbrauchbare Missionare zu
senden. Es hebt das Recht, alle Ordensmitglieder zu senden, nicht auf, sondern
regelt nur seinen Gebrauch, besagt also tber Vorhandensein oder Fehlen dieses
Rechtes nichts 17.

Dafl ein Orden das Missionsapostolat als Zweck hat, also ein Missionsorden
im strengen Sinn ist. kann er entweder dadurch bekunden, dafl er auf Grund
der Profefl berechtigt ist, Berufene, Taugliche, Bereitwillige und Freiwillige
im Gehorsam in die Mission zu schicken, oder gerade durch das Gegenteil, daft
er auf Grund der Profeff berechtigt ist, auch Unberufene, Untaugliche und
Widerstrebende im Gehorsam in die Mission zu schicken. In neuerer Zeit bildete
sich die Anschauung heraus, daf} die Gesellschaft Jesu und die anderen neuercn

17 Abgesechen von dem hier belanglosen ,ad mittendum® steht meine Interpre-
tation der Ordensregel mit den Gedanken, die P. Kajetan aus dem Text heraus-
stellt (WW 147—149), durchaus nicht im Widerspruch. Der Unterschied liegt
nur darin, dafl ich kanonistische, er andere Gedanken herausstellt. Als Schlufi
aus seinen Darlegungen wirft er mir aber dennoch vor, ich hitte den Text
vergewaltigt (WW 149), und meine Ansicht von der Tragweite des franziska-
nischen Gehorsams in Riicksicht auf das Missionsapostolat ,widerspricht dem
Wortlaut beider Regeln und der Geisteshaltung des hl. Franziskus so sebr,
dafl sic sich selbst richtet. Noch mehr gilt das von dem bei Walter nichstfol-
genden Satz: .Es darf also im Orden keinen Widerwilligen geben, der ent-
schlossen ist, den Gehorsam zu verweigern, falls er in die Mission geschickt
wird® (WW 148, Anm. 81).“ P. Kajetan mifite sich auf das kanenistische
Gebiet begeben und zeigen, dafl der Missionsparagraph mit allem, was er iiber
Inspiration, Freiwillige, Erlaubnis usw. sagt, in unlosbarem Widerspruch steht
mit der anderweitig feststehenden Tatsache, dafl die Missionare im wirklichen
Ordensgehorsam gesendet werden konnen und gesendet werden. Daraus wiirde
sich der Schlufl ergeben, dafl, weil der hl. Franziskus sich widerspreche, die
Frage, ob das Missionsapostolat zum Ordenszweck gehore oder freie Aufgabe
sei, nicht zu entscheiden sei. Ich habe gezeigt, dafl der einzige Punkt, worin die
Ordensregel mit dem Sendungsrecht im Widerspruch stehen konnte, allenfalls
die Tatsache sei, dafl die Sendung der unbrauchbaren Kandidaten verboten
wird. Aber dieses Verbot hebt das Sendungsrecht nicht auf, sondern regelt
nur seinen praktischen Gebrauch. P. Kajetan. der die kanonistische Seite des
Gegenstandes aus der Betrachtung ausschaltet, bemerkt zwischen Verbot und
Gehorsamssendung freilich auch keinen Widerspruch. Er stellt ndmlich den
franziskanischen Gehorsam so dar, dafl er den Schlufl zieht (WW 149), es cei
ganz unnotig, unberechtigt, unhistorisch und irrefihrend, die Unterscheidung
zwischen Recht und praktischem Gebrauch des Rechtes auf den Missionspara-
graphen der Ordensregel anzuwenden. Sicher hat er nicht bedacht, welche Auf-
fassung vom franziskanischen Gehorsam dieser Schlufl voraussetzt. Er setzt
voraus, dafl der Gehorsam, mit dem der hl. Franziskus seine Missionare sendet,
folglich der franziskanische Gehorsam uberhaupt, kein wahrer Ordensgehorsam
und mithin der Orden der Minderen Briider kein wahrer Orden ist.
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Ordensgenossenschaften, die ein eigenes Missionsgeliibde ablegen oder in den
Eonstitutionen das Missionsapostolat ausdriicklich als Ordenszweck fixiert haben,
Missionsorden im strengen Sinn sind, gerade weil sie offensichtlich das Recht
haben, Unberufene, Untaugliche und Widerstrebende in die Mission zu sen-
den. Aus der Idee, dafl die Mission Ordenszweck ist und offensichtlich alle
Mitglieder in die Mission gesendet werden konnen, ergaben sich fiir die Mis-
sionsorden kriftige Auftriebe zur Missionserziehung, Missionsbereitschaft und
Missionsaktivitit. Je mehr aber diese Orden und Kongregationen bewiesen,
daf sie den Namen ,Missionsorden® mit voller Berechtigung trugen. um so
unsicherer erschien der Missionscharakter des Ordens der Minderen Briider. Sie
legten kein eigenes Missionsgeliibde ab, hatten in ihrer Ordensregel einen Mis-
sionsparagraphen, der nur von Inspirierten, Freiwilligen, mit einer blofien Er-
laubnis ausziehenden Missionaren sprach, und wenn sie praktisch auch stets ihre
Missionare im Gehorsam ausschickten, betonten sie doch die Freiwilligkeit mit
allem Nachdruck und erklirten die Sendung Widerstrebender fiir innerlich
gefihrlich und unerlaubt. Dazu kam, dafl in ihren eigenen Reihen manche der
Ansicht waren, der Orden durfe sich vom Missionsapostolat ein wenig distan-
zieren, da er nicht im selben Sinn wie die anderen ein Missionsorden sei, wah-
rend viele andere Ordensmitglieder nicht mehr wuflten. was sie vom Missions-
charakter des Ordens denken sollten. Es war gewifl falsch, aus allem diesem
den Schlufl zu zichen, der Orden sei kein Missionsorden im strengen Sinn, aber
der Schlufl wurde gezogen!8. Der einreiflende Irrtum rief aber die héchsten
Autorititen des Ordens und der Kirche auf den Plan?,

Schon im Jahre 1887 lief der Generalminister der Kapuziner, P. Bernhard von
Andermatt, in den Dilucidationes, die er seinem Missionsstatut mit auf den
Weg gab, erkliren, bei den Minderen Briidern sei der Missionsberuf im Ordens-
beruf eminenter enthalten, jedes Ordensmitglied kénne im Gehorsam in die
Mission geschickt werden und habe die Pflicht, sich dafiir tauglich und bereit
zu halten; wer aber den Gehorsam verweigere oder nur widerstrebend ge-
horche, sei zwar vom Gehorsam und von Gott berufen, aber fiir das Missions-
apostolat untauglich, da ihm dic Tugend des Gehorsams fehle *'. Hier wird
zwar in Verfolg der Ordenstradition energisch anerkannt, daff man nur Frei-
willige und Bereitwillige im Gehorsam in die Mission senden konne, aber im
iibrigen wird ganz nach Anschauung der neueren Missionsorden betont, der
Orden habe das Recht, alle Briider zu senden, und diese hitten die Pflicht,
tauglich und bereit zu sein. Der Generalminister, der im Verein mit der S. C.
de Propaganda Fide die Reorganisation der Kapuzinermissionen in die Hand
genommen hatte, wollte mit dieser Erklarung die Provinzen und Mitglieder des

18 So aufler von P. Grentrup SVD (a.a.0.) z. B. von Otto S] (Wesen und
Werden des ignatianischen Missionswillens; in: MR 3, 1940, 142), der ohne
den Orden der Minderen Briider zu nennen auf jede Weise insinuiert, dafi die
Gesellschaft Jesu der erste Missionsorden im strengen Sinn sei, gerade weil
vor ihr allgemein das Prinzip geherrscht habe, nur Willige zu senden, wihrend
die Sendung Widerstrebender als innerlich gefihrlich verworfen wurde.

1 Bis jetzt dachte P. Kajetan. diese Autorititen hitten sich gehiitet, solche
Erklirungen abzugeben (WW 144, Anm. 10). Er weifl aber doch sicher, daff
Ordenskontroversen iiber Ideal, Geist, Moral und Recht schlieflich immer nur
autoritativ erledigt werden kénnen, wie sich im Laufe der Geschichte unseres
Ordens und der einzelnen Zweige oft gezeigt hat.

20 Dilucidationes in Statutum Missionum n. 15: in: Anal. Ord. III (1887), p. 356s.
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Ordens anhalten, sich auf ihre, kraft der Profef gegeniiber der Mission uber-
nommenen Pflichten neu zu besinnen. Natiirlich ist diese Aufforderung heute
mehr als je am Platz, weil heute die Mitarbeit amm Missionsapostolat aus vielen
Griinden viel dringender ist als frither. Der Orden soll sich auch nicht scheuen,
von den neueren Missionsorden so viel als ihm zutrdglich ist, zu lernen und
thr Beispiel nachzuahmen. Dafl freilich auch diese aus ihrem Charakter als
Missionsorden noch nicht alle Konsequenzen gezogen haben. ist schon deshalb
sicher, weil diese Konsequenzen noch recht wenig wissenschaftlich durchdacht
und erortert sind 2. Die Zeit ist jetzt danach, daf die alten und neuen Mis-
sionsorden das Missionsapostolat drauffen und in der Heimat, hier namentlich
innerhalb der Ordenshiuser, starker und besser als bisher betreiben. Dabei soll
der Orden der Minderen Briider mit den andern gleichen Schritt halten oder
ihnen zuweilen auch vorausgehen, ohne freilich mit ihnen in der Geschiftigkeit
einen Wettlauf anzufangen, denn dieses wiire eines so alten und so grofien
Missionsordens unwiirdig 2. Immer aber soll er seiner Devise: ,Man sendet im
Gehorsam, aber nur Freiwillige und Bereitwillige!®, treu bleiben, denn darin
offenbart sich der besondere franziskanische Geist, Idealismus und Schwung,
mit dem der hl. Franziskus die neue Ara der Weltmission eingeleitet hat. Die
Devise von der Freiwilligkeit des Missionsapostolates gehort zu der anderen
franziskanischen Idee, dafl das Missionsapostolat die Krone und Vollendung
der dem Orden von Gott verlichenen Berufung zum universalen evangelischen
Apostolat ist. In diesem Sinn ist wohl das neue Missionsstatut der Kapuziner
vom Jahre 1929 und 1938 zu verstehen, wenn es mit den alten Dilucidationes
sagt, der Missionsberuf sei im seraphischen Ordensberuf eminenter, d. h. an
hervorragender Stelle, als einer der Gipfelpunkte enthalten®, Das Statut nennt
die Mission auch ,das iiberaus erhabene Ziel (nobilissimus finis)“, das der hlL
Franziskus sich und scinem Orden gesteckt habe®. Dafl das Missionsapostolat
.einer der ersten Zwecke unseres Ordens® ist, erkliart das Missionsstatut nicht
blof nebenher, sondern ganz ausdriicklich in einem eigenen Kanon mit Hinzu-
fagung einiger Gedanken zur’Begriindung 2, und es geschicht sicher nicht ohne
Aufmerksamkeit auf jene, die auBerhalb oder innerhalb des Ordens leugnen
oder nicht klar dariiber sind, dafl das Missionsapostolat zum Zweck des Sera-
phischen Ordens gehort. Hinter dieser Erklirung steht die Hochste Autoritit des
Ordens und der Kirche, denn das Statut ist von der Ordensleitung erlassen und
von der Propaganda nach Ritcksprache mit dem Papst approbiert. Sofern diese
Entscheidung auf der Lehrautoritit beruht, gilt sie nicht blofl fiir die Kapuziner,
sondern auch fiir die Franziskaner und Minoriten, denn die historisch-kano-
nistische Lage und Wahrheit ist fiir alle drei Ordenszweige gleich. Sofern sie
ecine rechtliche Bestimmung ist, gilt sie natlirlich nur fir die Kapuziner. Daf§
die Mission zum Zwedk des Ordens der Minderen Briider gehort, ist also
autoritativ entschieden.

21 Wenigstens cine dieser Konsequenzen, die Bereitschaft zur Sendung, hat
J. A. Otto in dem oben angefiihrten Aufsatz kriftig angehauen.

22 Statt der Verbesserung und dem Fortschritt das Wort zu reden, tun P. Kaje-
tan (WW 144, Anm. 11) und der ungenannte Franziskaner (ZMR 56, Anm. 1)
eher selbstzufrieden und reaktionir, als ob unser Orden nichts mehr, namentlich
von den Neueren, hinzuzulernen brauche.

28 Stat. Miss. n. 53.

24 Stat. Miss. n. 4.

%5 Stat. Miss. n. 3.
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P. Kajetan. ist der feinste Franziskushistoriker, der mir jemals begegnet 1st,
will aber bewufit und gewollt kein Kanonist sein. Diese kleine Seelenschrump-
fung macht ihn weitgehend unfdhig, ruhig zuzusehen und unvoreingenommen
zu urteilen, wenn jemand beim hl. Franziskus kanonisches Recht sucht und sogar
findet. P. Kajetan und ich leben in zwei getrennten Welten, nicht als ob er
historisch und ich kanonistisch dichte, sondern weil er kein Organ dafiir besitzt,
dafl sein historischer Gegenstand auch cinen kanonistischen Aspekt hat. Daher
treffen ihn meine Gedanken so unvorbereitet, dafl sie bei thm zuerst das Tem-
perament, dann erst das historische Denken anregen. Aus Temperament, nicht
aus historischem Denken stammt die These, mit der P. Kajetan zur Antwort fiir
mich anhebt und die er im Laufe des Gespriches dem Sinne nach 6fters wieder-
holt: .Die Interpretation dessen, was vor Jahrhunderten lebendig geworden
ist, steht immer in der Gefahr, mit heutigen Kategorien zu arbeiten und damit
das eigentlich Lebendige von einst nicht mehr zu verstehen. Diese Gefahr wéchst
um so mehr, wenn man etwas so durchaus Lebendiges wie die Gestalt und das
Werk des hl. Franziskus angeht, dem jede Reflexion fremd ist, dem aber dafir
cine innere Unmittelbarkeit zu Gott eigen ist wie kaum einem anderen. Dieser
Gefahr ist die Untersuchung iiber .Gehorsamsauftrag und Freiwilligkeit des
Missionsapostolates im Seraphischen Orden’ erlegen, die P. Dr. Gonsalvus
Walter OFMCap in der ZMR verdffentlicht hat® 2. Ich kann diese These gut
verstehen und nehme sie mit heiterer Freundlichkeit auf, aber sie ist, wie ich
wohl gezeigt habe, zu Unrecht aufgestellt und im Laufe der Erdrterung durch
nichts bewiesen worden. P. Kajetan hiitte die Kritik an meinem Artikel kluger-
weise einem Franziskushistoriker iiberlassen sollen, dem fir die kanonistische
Seite seines geschichtlichen Gegenstandes noch ein Auge geblieben ist.

In der Antwort auf meinen Artikel hat P. Kajetan auf kleinstem Raum eine
solche Fiille der feinsten Gedanken vorgelegt, dafl mir in China das lebhafte,
damals allerdings unerfiillbare Verlangen kam, auch seine anderen Schriften zu
lesen, ihn personlich kennen zu lernen und mich mit ihm dber unseren hl
Ordensvater zu unterhalten. Aber auch seine Kritik hat mir und der Sache viel
geniitzt. ‘Sie hat mich veranlaflt, meine Gedanken klarer zu denken und die
Worte schirfer zu formulieren. IThm gehort mein aufrichtiger Dank. Ebenso der
trefflich geleiteten ZMR, auf deren Wohlwollen beziiglich der Aufnahme dieses
etwas lang ausgefallenen Artikels ich wohl rechnen darf, zumal ich ein bifichen
damit rechne, dafl mancher, der bisher anderer Meinung oder unschliissig war,
von nun an mit mir tiberzeugt ist, dafl der Orden der Minderen Briider die
Mission als Ordenszweck hat, alle Mitglieder im strengen Gehorsam senden
kann, aber wie jeder Missionsorden praktisch von seinem Recht nur gegeniiber
Bereitwilligen und Freiwilligen Gebrauch machen darf.

26 WW 142,

P. JOSEPH WICKI SJ, ROM

DIE MISSIONSWISSENSCHAFTLICHEN VORTRAGE
AN DER GREGORIANA, ROM (14. bis 17. Oktober 1953)

Vom 18. bis 20. Oktober 1953 feierte die pipstliche Universitdt Gregoriana in
Rom ihr vierhundertjihriges Bestehen. Diesen Anlafi benutzten die finf Fakul-
titen (Theologie, Philosophie, Kirchenrecht, Kirchengeschichte und Missiologie),
um vom 14. bis 17. Oktober wichtige Fragenkomplexe der einschldgigen Fach-
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gebiete in Vortrigen und Mitteilungen wissenschaftlich zu erértern. Etwa 200
Gelehrte aus aller Welt und den verschiedensten religitsen Genossenschaften
waren daran beteiligt. Die missionswissenschaftliche Fakultat behandelte die
beschaulichen Orden bei den Unglaubigen, Xavers apostolischen Geist im Lichte
der neueren Missionsdokumente des HI. Stuhles und die Missionstatigkeit der
Gegenwart in den verschiedenen Landern. Dem lidngeren Hauptreferat folgten
jeweils mehrere Kurzvortrige (Auszuge) von durchschnittlich einer Viertel-
stunde. An den vier Sitzungen nahmen je etwa 50 Personen teil.

Den Ehrenvorsitz fiihrte am ersten und vierten Tag S. Exz. Msgr. Lorenzo
Balconi, Tit.-Erzb., frither Generaloberer des Maildndischen Missionsseminars
(PIME.) am zweiten Tag S. Exz. Filippo Bernardini, Tit.-Erzb., seit kurzem
Sekretir der Propaganda Fide, und am dritten Tag S. Em. Kardinal Celso
Constantini. Alle drei Kirchenfiirsten bekundeten ihr wohlwollendes Interesse
fiir die Missionen und die Missionswissenschaften.

Am ersten Tag sprach der Generalabt der ref. Zisterzienser (Trappisten) P.
Gabriel Sortais im Hauptreferat iiber die Aufgaben der beschaulichen Orden
in den Missionslidndern, die in ihrem Gebet fiir die Bekehrung der einheimischen
Bevolkerung, im vorbildlichen Lebenswandel, um den Heiden eine bessere Vor-
stellung von Gott und seinen Rechten tiber den Menschen zu geben, schlieBlich
in der Griindung von Klostern mit einheimischen Mitgliedern bestehen. — Abt
Théodore Néve OSB aus Lophem (Belgien) behandelte in seinem Kurzreferat das
kontemplative Leben in den Missionslindern, das die beschaulichen Orden vor
neue Probleme stellt. — Abt Eugéne Court SOCist aus Aiguebelle (Frankreich)
berichtete iiber das Leben und die Titigkeit der Zisterzienser in Afrika, wo
sich nach anfinglichen MiBerfolgen der Orden gefestigt hat. — P. Thomas de
la Cruz OCD, Prof. in Rom. wies auf die ersten ebenfalls mifllungenen Ver-
suche der ref. Karmeliter zu Theresias Zeiten hin; wiahrend die spanischen
Ordensmitglieder das Missionsleben fiir unvereinbar mit dem kontemplativen
Geist hielten, bahnten hervorragende italienische Karmeliter eine mittlere Lo-
sung an, die noch heute mafigebend ist. — Der sehr belesene P. 1. Zameza S],
Prof. des Gregoriana, griff im letzten Kurzreferat die Frage auf, ob es heute
eine eigentliche ,Missionsspiritualitiat® gebe.

Der zweite Tag war aus Anlafl der 400jihrigen Wiederkehr des Todes des
hl. Franz Xaver (T 1552) vor allem diesem grofien Missionsapostel der Neuzeit
gewidmet, In einem sehr gediegenen Referat sprach der Generalassistent der
Steyler, P. Heinrich Kroes SVD, iiber die apostolische Gesinnung des Heiligen
und die papstlichen Richtlinien seit Benedikt XV., die sich trotz des Zeitunter-
schiedes sehr oft auffallend decken. — P. P. D’Elia 8], Dekan der Missions-
fakultit der Gregoriana, nahm das Jubilium des Geburtsjahres Riccis (1552)
zum AnlaB, um einen Vergleich des bekannten Chinamissionars mit Franz
Xaver (T 1552) und den heutigen pipstlichen Erlassen iiber die Akkommodation
anzustellen. — P. G. Schurhammer S], Rom, betonte Xavers Eifer und Interesse
fiir die &stlichen Kulturen und die héheren Gesellschaftsklassen, wenn dieser
auch selbst von den ihm in der Literatur bis 112 zugeschriebenen Firstentaufen
hochstens eine — und diese wahrscheinlich auch nicht — gespendet hat. — P. J.
Schiitte SJ, Rom, bot einen Einblick in Valignanos wenig bekannte ,Geschichte
Japans“. — P. M. Fabregas S], Rom, untersuchte besonders die Eigenschaften,
die nach Xavers Wiinschen die Missionare Indiens, Chinas und Japans haben
sollten.

Die Referate am dritten und vierten Tag galten fast ausschliefilich der heutigen
Missionstdtigkeit in Europa und Amerika. Vielfach waren es statistische An-
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gaben iber das Missionspersonal, das die einzelnen Liander stellen, Missions-
cinnahmen, Propagandamittel, die papstlichen und andere Missionswerke und
die Pflege der Missionswissenschaft. Die Vortrige boten also einen Einblidk in
die Lage der missionstitigen Linder nach innen und auflen und zeigten ein-
driicklich das tiberall im Wachsen begriffene Interesse an den Missionsaufgaben
der Kirche. Das Bild war natiirlich nach Zeiten und Linder oft recht verschieden.
Es seien einige charakteristische Angaben festgehalten.

Uber die heutige Missionsbewegung in den Uereinigten Staaten, wo sie wegen
anderen dringlicheren Aufgaben (Schule, innere Mission) erst seit etwa 30 Jah-
ren in Fluf ist, sprach P. Ed. Murphy S], Professor in Weston (USA). Er wies
auch auf die Sorge fiir die dortigen Neger und Indianer hin, und hoffte, dafl
Amerika in Zukunft noch mehr fiir dic Missionsaufgaben der Gesamtkirche
tun werde. Sein gediegener und sachlicher Vortrag fand bei den Zuhorern volle
Anerkennung und wurde als das beste Referat dieses Missionskongresses beur-
teilt. — P. Joh. Bettray SVD, St. Gabriel (Médling), bot eine Ubersicht iiber
den Stand des .Usterreichischen Missionswesens“ (Statistisches iiber Osterr.
Missionare in aller Welt, Missionsleben, Missionswissenschaft und Missions-
werke). — ,Das Missionsapostolat von Belgisch-Kongo an einem entscheiden-
den Wendepunkt® war das Thema des P. Gaston Van Buldk S], Professors der
Gregoriana und Vorstehers des Afrikanischen Instituts an der Universitit
Léwen. Die seit 1920 anhaltende Bekehrungswelle im Kongo-Gebiet gibt der
Missionsleitung gewaltige Aufgaben fiir die Organisierung der Pfarreien. das
Schulwesen und die soziale Frage auf. — P. José Arango Uribe SJ, Rom,
berichtete iiber die Missionsbewegung in Kolumbien. wo noch 800 000 Indianer
zu betreuen sind. — Uber Frankreich sprach P. Charles Couturier SJ, Professor
in Chantilly (Frankreich); er erinnerte an den Eifer fiir eine gediegene geist-
liche Schulung der Missionskrafte (man denke etwa an den Cercle de S. Jean-
Baptiste) und an die Sorge um die in Frankreich lebenden zahlreichen nicht-
christlichen Studenten und Arbeiter aus der Ubersee. -— P. Karl Miiller SVD,
Professor in St. Augustin iiber Siegburg, hatte einen umfangreichen Bericht ein-
gereicht iiber ,Deutschland ein missionarisches Land. Der Missionsgedanke in
Deutschland seit 1800“; neben geschichtlichen und statistischen Mitteilungen hob
er besonders die Griindung der Missionswissenschaft in Deutschland hervor und
erwahnte selbstverstindlich die Téatigkeit der Universitit Minster (Westf.) und
des missionsdrztlichen Instituts in Wiirzburg. — Den namhaften Anteil Spaniens
an den duferen Missionen wiirdigte der Schulbruder Ehrw. Manuel Rodriguez,
Madrid, wahrend L. Lopetegui S] eine Studie tiber das Missionsinteresse im
Mutterland ausgearbeitet hatte. — Msgr. F. X. Paventi (Propaganda Fide, Rom)
gewihrte einen Einblick in die Missionsbewegung in [ialien, wahrend Antbnio
da Silva S], Lissabon, iiber Portugals Verhiltnisse ein Referat eingeschickt
hatte; hier ist der ,Acordo Missiondrio® der gegenwirtigen Regierung mit Rom
besonders hervorzuheben. — In Mexiko herrscht nach den Ausfithrungen von
P. A. Rios, vom Missionsseminar S. Marfa de Guadalupe, ebenfalls viel Missions-
interesse, wenn auch vorldufig nur wenige Missionare im Ausland wirken, im
Gegensatz zu Holland, das im Mutterland und in Ubersee sehr rithrig ist, wie
dem Referat des P. J. Thoonen, des ersten Generalassistenten von Mill Hill. Lon-
don, zu entnehmen war.

Von missionarischer Bedeutung waren auch einige an der Kirchengeschichtlichen
Fakultdt gehaltenen Kurzreferate iiber den dlteren Humanismus in den iber-
seeischen Lidndern. So sprach A. de Egafia S] iiber die ,humanistische Schau
des Indianers bei den ersten Jesuitenmissionaren Perus®, J. Wicki diber den
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»~Humanismus in Portugiesisch-Indien (16. Jahrh.) und J. Schiitte SJ iiber den
»lateinischen Dialog De missione Legatorum Iaponensium ad Romanam Curiam
als Lehrbuch der ersten japanischen Seminare®.

So bot dieses Jubildum der Gregoriana in vieler Hinsicht wertvolle Einblicke
und Anregungen fiir die vielseitigen Missionsbelange der Kirche.

DR. P. KARL MULLER SVD, ST. AUGUSTIN
WELTMISSIONSAUSSTELLUNG IN BRUGGE (15. bis 26. Oktober 1953)

Vom 15. bis 26. Oktober fand im ehrwiirdigen, noch ganz vom Mittelalter ge-
pragten Briigge eine Weltmissionsausstellung statt. Seit jeher war Weltauf-
geschlossenheit das Merkmal des handelstiichtigen und missionsinteressierten
Briigge. Kein Wunder, wenn diese Ausstellung ein grofler Erfolg wurde.

Die Ausstellung kam zustande unter dem Zusammenwirken der kirchlichen und
weltlichen Behorden Briigges und Westflanderns und der Pipstlichen Werke
und Missionsorden Belgiens. Insgesamt waren 24 Orden und Kongregationen
resp. Institute beteiligt, die in 27 Stinden einen Einblick in die Lage der
Weltmission und die Mdglichkeiten der Mitarbeit zu vermitteln suchten. So
verschieden man iiber die Einzeldarstellungen und -darbietungen vom Stand-
punkt des Kiinstlers, des Propagandisten oder des Missionswissenschaftlers
urteilen wird, so halt die Gesamtheit des Gebotenen sowohl vor dem Forum
der Missionskunst und Missionswissenschaft als auch vor dem der Missions-
propaganda stand.

Der erste, groflere Teil der Ausstellung war der direkten Missionsarbeit ge-
widmet. Ohne vollstindig sein zu wollen, sei auf das Wichtigste hingewiesen.
Kaum hatte man die Ausstellung betreten, so wurde man in den grofien, bisher
noch unerschiitterten Block der mohammedanischen Welt eingefiihrt durch die
Weiflen Viter. Im Mittelpunkt der Darbietungen der Gesellschaft Jesu stand
das Leben und Werk des Missionspatrons, des hl. Franz Xaver. Die Griindung
Dom Bosschaerts’ OSB ,Vita et Pax* gemahnte in ihrem Stand an das bedeut-
same Werk der Wiedervereinigung der getrennten Ostkirche mit der rémisch-
katholischen Kirche. Der originelle P. Kostermans OP fesselte jung und alt
durch ,einheimischen Gesang und ,einheimische® Musik der Kongoneger. Die
Missionare von Scheut brachten Ausschnitte aus dem Kultur- und Missionsleben
Chinas, Japans und des Kongo; besonders eindrucksvoll war die Gedenktafel
ihrer 30 Martyrer. Die Steyler Missionare zeigten vielbewunderte Schnitz-
arbeiten der kulturell hochstehenden Bewohner der Insel Bali. Der einfache und
schone Stand der Oblaten von der Unbefleckten Jungfrau Maria fiihrte in die
Freuden und Leiden des Eismeermissionars ein.

Der zweite Teil der Ausstellung galt der mehr indirekten Missionsarbeit, den
geistigen und leiblichen Werken der Barmherzigkeit in den Missionsldndern.
Hier kamen vor allem die vielen Schwesternkongregationen zu Wort, die durch
tatige Liebe dem Evangelium den Weg bereiten helfen. Es ist sicher eminente
Missionsarbeit, wenn z. B .die Franziskanerinnen-Missionarinnen Mariens in
ihren Schulen 130 000 Kinder unterrichten, in ihren Apotheken, Krankenhiu-
sern usw. jahrlich 22000 Kranke versorgen, auf dem Krankenbett jéihrlich
42 000 Sterbenden die hl. Taufe spenden, in Katechumenaten, Exerzitienkursen
usw. 92 000 Personen belehren. Es zeugt von Gottes Segen, wenn die erst 1877
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gegriindete Genossenschaft heute bereits 9200 Schwestern zahlt und jéhrlich
100 Schwestern in die Mission schicken kann.

Im dritten Teil der Ausstellung wurden die Bemithungen der Kirche um die
Verwurzelung des Glaubens im Missionsvolk zur Darstellung gebracht: Die
Formung des einheimischen Klerus und einheimischer Ordensmédnner und Or-
densfrauen, die Bildung und Aktivierung des einheimischen Laien.

Schlieflich empfahl noch ein Stand die Mitarbeit in den Papstlichen Missions-
werken und in den in Belgien sehr beliebten Nihringen katholischer Frauen
und Jungfrauen.

Dic ansprechende und abwechselungsreiche Weltmissionsausstellung zog viele
Besucher an, téglich mehr als 1500 Kinder, am Weltmissionssonntag allein
3500 Erwachsene, Mit der Ausstellung verbundene Missionsvortrige, Missions-
predigten und Missionsgebetsstunden trugen dazu bei, das bei der Besichtigung
in die Seele Aufgenommene zu vertiefen und gleichzeitig zur Anwendung zu
bringen.

THOMAS OHM
DIE WELTMISSION IN DEN LEHRBUCHERN DER DOGMATIK.

Eben ist der 3.Band der ,Katholischen Dogmatik nach den Grundsitzen des
hl. Thomas® von Franz Diekamp in 11. und 12. neubearbeiteter Auflage!
erschienen, Der Herausgeber, Schiller Diekamps und Professor fiir Dogmatik zu
Freiburg i .Br., hat dem IL.ehrbuch soweit wie moglich die Gestalt belassen,
die von Dickamp stammt, aber doch alle in den letzten Jahrzehnten erfolgten
Verlautbarungen des kirchlichen Lehramtes und alle bedeutsamen neuen Dis-
kussionen der Theologie beriicksichtigt. In dieser Hinsicht steht das Werk
durchaus auf der Hohe der Zeit.

Auch den Missionar geht das Buch an, ja gerade ihn. Denn es enthilt Lehr-
stiicke, die fiir die missionarische Verkiindigung, die Katechese und das religitse
Leben sehr wichtig sind, namlich jene tber die Sakramente und die letzten
Dinge. Auflerdem wird in ithm Riicksicht auf die Religionsgeschichte genommen,
gar nicht zu reden von der Mission. Manches hat unmittelbar Bezug zur lets-
teren, so die Abschnitte liber die Magie und die Sakramente (17), die' Zwangs-
taufe (57f.), die Unglaubigen als Spender der Taufe, die offentliche Kirchen-
bufle, dic Naturehe, die Ehe von Ungetauften (378, 3881f.), die Zusammen-
hange zwischen Mission und Parusie. Manches freilich findet der Missionar
nicht, so Ausfithrungen tiber dic Wiedergeburt vor der Geburt, die 6ffentlichen
Buflen in den Missionen der Gegenwart (vgl. meinen Aufsatz: Die Bufidisziplin
in den katholischen Missionen der Gegenwart. In: Missionswissenschaftliche
Studien. Dindinger-Festschrift. Aachen 1951, 118—135), die Verwendbarkeit
von ,Wein®, der durch AufgieRen von Wasser auf Rosinen hergestellt wird,
fir die Eucharistic und die Diskussionen tiber die Weihe von Menschen niederer
Rassen, die seinerzeit die Gemiiter so schr erregt hat.

Aber damit bin ich bereits bei meinem Anliegen. Wie wdire es, wenn unserc
Dogmatiker mehr Blicke in die Mission und die Missionswissenschaft hinein

! Hrsg. von Klaudius Jiissen, Minster (Westf.) 1954, Aschendorffsche Verlags-
buchhandlung. 512 §., kart. DM 21,50, ghd. DM 23,—.
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taten als bisher? Wiirden ihre Biicher dadurch nicht an Lebendigkeit gewinnen?
Wiirden sie auf diese Weise nicht fiir Tausende von Missionaren, unter denen
sicher viele sind, die den ,Diekamp® benutzen, an Aktualitit gewinnen? Bis
jetzt atmen unsere dogmatischen Lehrbiicher weithin abendlandischen Geist. Ich
kénnte mir unter einer ,katholischen® Dogmatik ganz gut etwas anderes vor-
stellen als den ,Diekamp® und dhnliche Lehrbiicher, ndmlich ein Buch, das so
treu wic moglich die Schrift, die Tradition, die Auflerungen des kirchlichen
Lehramtes, die Lehre des Aquinaten wiedergibt und interpretiert und dabei
doch auf die Fragen sowie die entgegenstchenden und entgegenkommenden
Anschauungen der Asiaten und Afrikaner eingeht, e¢in Buch, das offen und
weit ist gegeniiber allem Wahren, allen Aéyor omeppomivoil in der gesamten
Welt, ein Buch, durch das auch ein Hauch aus dem Osten weht, ein Buch, das
beim hl. Thomas von Aquin aufzeigt und betont, was dem Osten kongenial ist
und von den Menschen des Abendlandes bei Thomas so leicht iibersehen oder
nicht geniigend beachtet wird. ein Buch, das auch etwas von den Lehrbiichern
fiir Dogmatik weifl. die im Osten erschienen sind und dem Osten entsprechen,
etwa dem von Dr. P. Maurus Heinrichs OFM.

Das soll den Wert des vorliegenden Buches in gar keiner Weise herabsetzen.
Ich schitze den ,Diekamp® ungmein hoch. Aber es scheint mir dringlich, die
Vertreter der Dogmatik auf ein Anliegen der Weltmission hinzuweisen und
sie daran zu erinnern, dafl die europiische Periode der Kirche zu Ende ist
oder zu Ende geht, dafl die infensive und essentialiter universale Kirche jetzt
auch praktisch immer universaler wird, dafl die Kirche heute eine Dogmatik
braucht, die der neuen Situation und den in der Kirche eingehenden Vélkern
gerecht wird, so wie Schriften des hl. Thomas von Aquin (,Summa contra
gentiles®; ,De rationibus fidei contra Saracenos, Graecos et Armenos®) der
Mission seiner Zeit gerecht geworden sind oder wenigstens gerecht zu werden
bemitht waren.

( BESPRECHUNGEN P

MISSIONSWISSENSCHAFT

Catholic Directory for Japan. Hrsg. von The National Catholic Committee
of Japan. 317 S. d

Dem Buch fehlt ein Titelblatt mit Angabe des Herausgebers, Erscheinungsort
und Erscheinungsjahr. Aber es ist trotzdem sehr praktisch und niitzlich — ein
Schematismus der ganzen katholischen Kirche in Japan mit Angaben tber die
Internuntiatur, einen kurzen Uberblick iiber dic Entwicklung der kirchlichen
Verwaltung in Japan, Schematismen fir die Erzdiozese Tokyo, die Dibzesen,
das Apostolische Vikariat Hiroshima, die Apostolischen Prafekturen, Angaben
iiber die religiosen Orden und Gesellschaften, iiber das katholische National-
komitee von Japan, Statistiken und einen alphabetischen Index der in Japan
titigen Priester und Briider. Die Zahlenangaben etc. gelten fiir das Jahr 1952.

Miinster T homas Ohm
6% Missions- u. Religionswissenschaft 1954, Nr. 1
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ReepEr.- J. pE: A Missionary Companion. A Commentary on the Apostolic
Faculties. Brown & Nolan; Dublin 1952, - XVIII u. 245 S., 5 Shilling.

Das Buch bringt cine systematische Erlduterung der ., Apostolischen Fakultiten®,
d. h. der den Oberhirten der einzelnen Missionsfelder jeweils fiir 10 Jahre
erteilten besonderen Vollmachten, die etwa den ,Quinquennalfakultiten® der
Bischéfe in unseren Heimatdiozesen entsprechen. Im Unterschied zu diesen
haben die ,A.F.“ jedoch eine ungleich weiterreichende Bedeutung. Sie gehen
unmittelbar den emnzelnen Missionar an, was man von den parallelen Fakultiten
fir die Heimat bzgl. des Seelsorgeklerus nicht sagen kann. Die Missionsvoll-
machten werden von den Oberhirten mit verschwindenden Vorbehalten an die
Missionare subdelegiert, stellen das tagliche Riistzeug der Missionare dar, sind
ihre stindige Rechtsnorm auf den verschicdensten Gebieten missionarischer und
kirchlicher Wirksamkeit. R. ist nicht der Auffassung, dafl die ,A. F.“ deshalb
cin eigenes Missionsrecht sind, im Unterschied zum allgemeinen Kirchenrecht:
er nennt sie vielmehr die besondere Ausrichtung und Anwendung (auch er-
weiternde und Zndernde) der allgemeinen Gesetze auf die aufergewshnlichen
Verhiltnisse der Missionsarbeit mit ihren kirchlich eigenartigen, sowie vdlkisch
und kulturell verschiedenen Voraussetzungen (S. 4). Im Titel ,Missionars-
begleiter® kommt diese unmittelbar praktische Bedeutung des Kommentars
gliicklich zum Ausdruck.

In der Gesamtanlage. der iibersichtlichen Art und konzisen Form der Dar-
stellung folgt der Vi. dem Beispiel, das ein Jahrzehnt frither der damalige
Lektor im Studienhaus der Franziskaner in Peking und jetzige Generalsekretir
fiar die Missionen des gleichen Ordens, P. Dr. Hermes Peeters. in seiner latei-
nischen Erkliarung ,Facultales” gegeben hat.

Die einzelnen Vollmachten sind im lateinischen Wortlaut des Originals ange-
fihrt. Die Erkldrung gibt zundchst die einschligigen Bestimmungen des all-
gemeinen Rechtes, fast stets in vollem Wortlaut. Danach wird dargestellt, was
die betreffende Fakultit an Besonderem aufweist, mit erliuternden Hinweisen
und einem guten Blick fiir die praktische Verwendung. In einzelnen Fillen,
z. B. beim paulinischen Privileg, holt der Verfasser weiter aus und fithrt an
Hand der geschichtlichen Entwidklung zu vertieftem Verstindnis. Der Anhang
enthalt weitere Belegstiicke und Dokumente, denen sich der Ritus der Firmung
bei Spendung durch cinen Priester, die kirzere Form der Weihe von Altar-
steinen, diec Form der Weihe des ,Antimensium®, Errichtung von Kreuzwegen
und einige Dispensformulare anschlieBen. Das alphabetische Sachverzeichnis am
Schlufl erhoht die Brauchbarkeit des Buches.

Das Werk ist eine recht niitzliche und verlifiliche Hilfe fiir den englisch
sprechenden Missionar. Der Vf. beabsichtigte keine eingehende Abhandlung,
keine Analyse samtlicher spekulativen Méglichkeiten, keine Auseinandersetzung
mit Autoren, Meinungen und Theorien (S. IX). Was der chemalige Afrika-
missionar und jetzige Assistent des Generalsuperiors der ,Mill Hill Fathers®.
hier vorlegt, ist sogar mehr als dies: es ist das reife Ergebnis cinschligiger
Fachstudien, das gewissenhaft die neuesten Entscheidungen und Verlautbarungen
heranzieht, personliche Vertrautheit mit den Problemen verrit und eine gesunde
Weitc in der Auslegung bekundet. Exakte Quellenangaben erleichtern es,
cinzelnen Fragen weiter nachzugehen. Im allgemeinen aber wird dem Missionar
an der Front gentgen, was hier geboten ist. Man vermifit kawm etwas, ist im
Gegenteil erstaunt iiber die ausfithrliche Zitation von Dokumenten und In-
struktionen (auch privaten) in den verwickelten und delikaten Fragen der Ord-
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nung bzw. Auflésung von Ehen in Heidenldndern. Zur schnellen Orientierung
in Ehefillen dient eine Ubersichtstabelle der verschiedenen Vollmachten
(8. L11E).

An kleineren Ausstellungen fithre ich folgende an: In der Aufzdhlung von
Dispensgriinden bei Ehehindernissen (70f.) wird unter anderem die gerade
fiir Missionsverhdltnisse wichtige .angustia loci vel locorum® vermifit. Zur
Vervollstindigung der Aufzihlung wiirde vorteilhaft, aufler der Kanzleiliste
der Frzdiozese Chicago, auch die Zusammenstellung der Datarie von 1901
(ASS 84, 845), die Instruktion der Propaganda von 1877 und der Sakramenten-
kongregation von 1981 (AAS 23, 413s) herangezogen werden.

Die Vollmacht, in Todesgefahr die Firmung zu spenden, die durch das Dekret
,Spiritus Sancti munera® von 1946 allgemein-rechtlich bestimmten Priestern
verliechen wurde. wird auf S. 25 auch dem jeweils leitenden Missionar einer
Missionsstation (Rector districtus) zugesprochen, unter Berufung auf can. 451
§ 2. 2. Es miiite richtig § 2, 1 heifien, da nur diese Nummer von Quasi-Pfarrern
handelt, die auch Jone (Gesetzbuch der lateinischen Kirche?, 1952, S. 47) zu den
Priestern rechnet, ,denen ausschlieflich und dauernd die Seelsorge in einem
genau bestimmten Gebiet ibertragen ist“. Ob die weitere Bedingung: ,mit
allen Rechten und Pflichten eines Pfarrers® nicht gegen die Stationsleiter in
den Missionen spricht, soll hier nur gefragt werden. Praktisch hat die theo-
retische Frage insofern wenig Bedeutung, als durch nachfolgendes besonderes
Reskript von 1947 die von der Propaganda abhdngenden Ordinarien erméchtigt
sind, ihre sdmtlichen Seelsorgspriester zur Firmung in Todesgefahr zu dele-
gieren.

Der auf S. 218 zitierte .Coronata” ist P. Matthaeus Conte OFMCap. aus Coro-
nata, gewohnlich ,Matthaeus a Coronata® genannt.

Die Neuordnung des eucharistischen Fastens durch die Apostolische Konstitution
,Christus Dominus* vom 6. Januar 1953 ist nach der Drucklegung erfolgt und
konnte deshalb noch nicht beriicksichtigt werden.

Miinster (Westf.) Lic. theol. P. Norbert Kurzen OFMCap.

Seumors, A. V. OMI: La Papauté et les Missions au cours des six premiers
siécles, Méthodologie antique et Orientations modernes. Paris-Louvain 1951.

Mit groflem Interesse und hohen Erwartungen nimmt der Historiker das an-
spruchsvolle Buch zur Hand, das laut Vorwort erstmals eine umfassende Dar-
stellung der missionarischen Bemithungen des Papsttums in altchristlicher Zeit
bieten will. S. 14—16 wird ausfithrlich und griindlich das Apostolat des hl
Petrus, des ersten Papstes. gewiirdigt, der gewohnlich nur allzusehr in den
Schatten des grofen Heidenmissionars der Urkirche, des hl. Paulus, zu stehen
kommt. Die folgenden 500 Jahre werden auf mageren 25 Seiten abgehandelt.
Man spiirt es formlich, wie sich V. abquilt, diese 6de Liicke mit schwachen
Vermutungen und nichtigen Entschuldigungen anzufiillen, aber vergeblich. Das
Papsttum war nun einmal nach Ausweis der Quellen am Missionswerk der
Alten Kirche fast unbeteiligt. S. 74—123 wird Gregor der Groflie (590—604) als
iiberragender Missionspapst gefeiert, als Mann der missionarischen Tat und
vor allem als Lehrmeister der missionarischen Theorie und Methode. Um in
allen Einzelheiten giiltig zu sein, bedarf das mit Licbe gezeichnete Bild aber
noch der Uberpriifung und Berichtigung. Die Bemihungen Gregors um die
Bekehrung der Juden, der Langobarden und Westgoten werden nur gelegent-
lich am Rande erwihnt. Das beriichtigte Antwortschreiben Gregors d. Gr. an

6** Missions- u, Religionswissenschaft 1954, Nr. 1
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Augustin von Canterbury sollte nicht mehr bedenkenlos als Kronzeuge fiir die
Adaptationsfreudigkeit dieses Papstes in Sachen des Kirchenrechts und der Litur-
gie ins Feld gefithrt werden (vgl. mein Buch, Die Quellen zur Angelsachsen-
mission Gregors des Grofien, Miinster 1941). Gregors theologische Stellung-
nahme zur missionarischen Verpflichtung der Gldubigen sowie zur apostolischen
Spiritualitidt der Missionare ist keineswegs so eindeutig, wie sie Vf. aul Grund
der aus dem umfangreichen Schrifttum des Papstes geschickt ausgehobenen
Zitate wahr haben mochte. Die ausfithrlichen Schlufifolgerungen (S.125—211).
die der missionarischen Praxis der Gegenwart zugute kommen und den Unter-
titel des Buches ,Méthodologic antique et Orientations modernes® rechtfertigen
sollen, handeln rein theoretisch und reichlich optimistisch iiber die ,Biegsam-
keit des kanonischen Rechtes, die liturgische Akkommodation und die ,Taufe®
auflerchristlicher Werte. Als ob ,eine simple Riickkehr zur urspriinglichen Form
der missionarischen Methodologie des alten Papsttums® (S. 210) moglich wiire
und auf diese Weise brennende Missionsprobleme der Gegenwart bewiltigt
werden konnten! So einfach resultieren die Lehren der Geschichte denn doch
nicht. Zweifellos aber wiirde ein tiefbohrendes Werk iiber ,die altchristliche
und neuzeitliche Missionsmethode® als Haupttitel wertvolle und tragfihige
Einsichten zutage fordern. — §. 39 ist der Tihinger katholische Exeget Joh.
Bapt. Belser zitiert als Besler J. E. und Protestant. In den Anmerkungen finden
sich reiche Literaturverweise, auch deutsche Autoren, deren Auffassungen aber
kaum irgendwo in der Darstellung Verwendung finden, offenbar also gar nicht
durchgearbeitet wurden. Zum ersten Kapitel kénnte man noch nachtragen: W.
Bieder, Grund und Kraft der Mission nach dem ersten Petrusbrief, Ziirich 1950.
Was am Schlufl (S. 212—215) die Bibliographie iiber dic letzten ,Missions-
pipste® in einem wissenschaftlichen Werk iiber dic missionarische Bedeutung
des alten Papsttums soll, ist nicht recht einzusehen.

Miinchen Suso Brechter

Vromant, G. CICM de Scheut: Jus Missionariorum. De matrimonio. Ed. tertia
emendata et aucta. L’Edition Universelle, Bruxelles-Desclée de Brouwer, Paris
1952 (Museum Lessianum, Sectio theol. Nr. 24), pag. 440.

Diese verbesserte und um 40 Seiten vermehrte Auflage enthdlt u. a. neue
Abschnitte itber das staatliche Eherecht in Indien, Pakistan, Japan, Philippinen,
China und Belgisch-Kongo und beriicksichtigt manche neueste Erlasse des Hl.
Stuhles. Zu der etwas umstrittenen Frage iiber die Natur und den Umfang
der biirgerlichen Gesetzgebung in Eheangelegenheiten sei auf die neue Schrift
von W. Kiihner, Die Zustindigkeit der Zivilgewalt bei Ehen von Nichtchristen,
Rom 1951 (vgl. ZMR 1952, 232) verwiesen. Bei der Behandlung der Ehehinder-
nisse wire es bei den verschirften Rassengegensitzen in einigen Missions-
gebicten niitzlich, kurz die Griinde anzufithren, weshalb der kirchliche Gesetz-
geber die Verschiedenheit der Rassen nicht als Ehchindernis aufgestellt hat,
obwohl durch solche Verbindungen, besonders bei sehr weit auseinander gear-
teten Rassen, die seelische Gemeinschaft und damit die Unaufléslichkeit der
Ehe gefahrdet sein und auch fiir dic Nachkommenschaft schwere Nachteile ent-
stehen konnen; die Kirche hat sich damit begniigt, auf dem Wege der Ver-
waltung durch Seelsorge und Belehrung solchen Gefdhrdungen entgegenzu-
arbeiten (vgl. vier Gutachten itber die Rassenmischehen in dem Bericht iiber die
3. ordentl. Mitgl-Versammlung des Instituts fiir missionswiss. Forschungen,
Freiburg 1913, 46—55). Weil Konsensmangel erfahrungsgemifi am haufigsten
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eine giiltige Ehe nicht zustandekommen lassen. konnte dieser Gegenstand etwas
weitldufiger behandelt werden, z. B. bei der Frage, unter welchen Vorausset-
zungen Furcht von aufien oder von innen eingeflofit ist. Es wirde den Wert des
Buches wesentlich steigern, wenn gerade zu diesem Thema der Konsensméngel
auch neueste Rotaentscheidungen kurz mitgeteilt wiirden. Zu den ,neuesten
Rotaentscheidungen® gehoren aber nicht, wie es S. 179 heift, solche von 1910—
1917, wie auch manche etwas veraltete Literatur in der neuen Auflage wieder
auftaucht. Wir wiinschen dem verdienstvollen Missionseherecht von Vromant,
der ein Wegberciter des neuzeitlichen Missionsrechts geworden ist. weitere
Erfolge im Dienste der Mission.

Miinster (Westf.) Max Bierbaum

RELIGIONSWISSENSCHAFT

Bonner, Hans: Reallexikon der dgyptischen Religionsgeschichte. Berlin 1952,
Walter de Gruyter und Co. DM 92,—.

Auch dieses Buch hat seine Schicksale gehabt. Urspriinglich im Jahre 1926 als
eine Gemeinschaftsarbeit der deutschen Agyptologen geplant und begonnen,
ist es auf Bonnets Schultern liegen geblieben. Nur 26 der insgesamt 617 Artikel
stammen von Mitarbeitern, alles iibrige ist sein Werk. Es ist kein geringes
Mafl an Entsagung und Selbstdisziplin, das das Unternehmen an seinen Ver-
fasser gestellt hat, um so mehr, als anerkanntermaflen kein Gebiet des alt-
dgyptischen Lebens noch so viele Fragen offen 1dft und noch so griindlicher,
systematischer Durcharbeitung bedarf wie gerade die Religion. Man mufl daher
die Treue bewundern, mit der B. durch ein Vierteljahrhundert seine Krifte
nahezu ausschliefilich dem Reallexikon zur Verfiigung gestellt hat.

Der Vorteil, der sich aus der Verfasserschaft eines Einzelnen ergibt, ist augen-
scheinlich der. dafl zu den Hunderten von FEinzelproblemen ein einheitlicher
Standpunkt eingenommen wird, und dafl der Benutzer nicht durch Widerspriiche
verwirrt wird, die sich zwangsldufig ergeben, sobald verschiedene Autoren ver-
schiedener Grundauffassungen sich in die Arbeit teilen. Das gilt natiirlich vor-
nehmlich fiir die grofen Schwerpunktartikel. Ich nenne, um ein paar besonders
gelungene herauszunehmen, die Stichworter Aton, Ethik, Frommigkeit, Gebef.
Gott, Gotterglaube, Jenseitsglaube, Kult, Priester, Sarg, Zauber und die Mono-
graphien der bedeutenderen Gottergestalten wie Isis, Osiris, Re, Seth. Sic alle
zeugen von umfassender Kenntnis des Stoffes, von griindlichem Durchdenken
der Fragenkomplexe, von gesundem Urteil und sind — das mochten wir be-
sonders unterstreichen — in einer vorbildlich klaren Sprache geschrieben.

Auf der andern Seite ist freilich mit solcher Arbeitsweise notwendig die Gefahr
verbunden, dafl die personliche Note des Verfassers stirker in Erscheinung
tritt, als es fiir ein Lexikon angemessen erscheint, das letzten Endes doch den
Stand unseres Wissens und nicht die Auffassung eines Einzelnen wiederzugeben
bestimmt ist. Der Verf. ist sich, seinem Vorwort zufolge, dieser Gefahr durch-
aus bewuft gewesen und hat sie zu bannen gesucht, indem er auch andere
Anschauungen zu vermerken sich bemuht hat. Das ist ihm nach Ansicht des
Ref. freilich hiufig nicht gelungen, und hier scheint ihm ein Mangel zu Tage
zu treten, der nicht ganz tbergangen werden darf. Es wire u. E. in weit
héherem Mafl als geschehen notig und moglich gewesen, nicht nur Belege fir
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die vertretenen Ansichten beizufiigen, sondern auch neuere Arbeiten anderer,
insbesondere aus den letzten 15 Jahren, zu beriicksichtigen und aufzufiihren.
Ein paar Beispiele seien zur Begriindung angefithrt: Das alte, vielerérterte
Problem der Bedeutung und Identifizierung von Behdet ist neuerdings durch
cinen umfassenden Aufsatz Gardiners im Journal of Egyptian Archaeology 30
(1944) auf eine ganz neue Grundlage gestellt worden. B. fiigt seinem eigenen
Artikel Behdet den Hinweis auf Gardiners Arbeit mit dem Bemerken bei, er sei
thm nicht zuginglich gewesen, obwohl er doch & Jahre vor B.s Buch erschienen
und mittlerweile ohne Zweifel in einer Anzahl von Exemplaren des Journal-
bandes in Deutschland greifbar war. — In dem Artikel iiber das sakrale Konig-
tum, das neuerdings so stark im Blickpunkt der Forschung gestanden hat, hitte
doch mindestens ein Hinweis auf H. Frankforts 1948 erschienenes Werk
,Kingship and the Gods“ gegeben werden miissen (das auch fiir den Art. Osiris
ndtte verwendet werden sollen). — In den Artikeln Grab, Mastaba, Toten-
tempel sind H. Rickes bedeutsame ,Bemerkungen zur dgyptischen Baukunst des
Alten Reiches® von 1944 nicht genannt, geschweige denn beriicksichtigt worden
(ihre gemeinsam mit Schott bearbeitete und inzwischen erschienene Fortsetzung
ist im Begriff, einen neuen Abschnitt der Erforschung der Pyramidentexte ein-
zuleiten und hat zu einem ganz neuen Verstdndnis der Totentempel der Pyra-
miden gefithrt). B. beruft sich darauf, daf die seit Kriegsbeginn erschienene
Literatur des Auslandes ihm .bis auf wenige Ausnahmen verschlossen® ge-
blieben sei. Das hitte seit 1950 in diesem Mafle nicht mehr zu sein brauchen, und
iiberdies hétte sich fir ein Werk von der Bedeutung des vorliegenden ein Be-
such in Leiden, Briissel oder Oxford ermdglichen lassen, wo dem Verf., wie Ref.
aus eigener Erfahrung bezeugen kann, komplette Bibliotheken in liberalster
Weise gedffnet worden wiren.

Im ibrigen hat B. auch von der neuerdings bei uns erschienenen Literatur nur
wenig Gebrauch gemacht. Scharffs ,Grab als Wohnhaus in der &gyptischen
Frithzeit® von 1947 ist ebensowenig verwertet worden wie jene in der For-
schung stark hervortretenden Arbeiten, die den soziologischen und land-
schaftlichen Gesichtspunkt (unterdgypt. Bauern- und oberigypt. Nomaden-
religion) in den Vordergrund stellen. — FEine so grundlegende Untersuchung
wie S. Schotts ,Mythe und Mythenbildung® von 1945 durfte u. E. nicht in
cinem kurzen, ablehnenden Nachsatz zu B.s Artikel abgetan werden. — Das
aus jahrelangem ecinfithlendem Nachdenken iiber Grundfragen der #gypt.
Religion erwachsene Buch H. Junkers ,Pyramidenzeit. Das Wesen der altigyp-
tischen Religion von 1949, um nur noch dieses zu nennen, scheint nirgends
erwdahnt und hétte doch fiir eine ganze Reihe von Artikeln fruchtbar gemacht
werden konnen.

So gewinnt man den Eindruck, dafl es letztlich wohl nicht so sehr die Uner-
reichbarkeit der neueren Literatur gewesen ist, die z. B. von ihrer Verwertung
abgehalten hat, als die Tatsache, dafl ihm nach jahrelanger Arbeit an seinem
Werk einfach die Lust ausgegangen ist, seine Artikel immer wieder auf den
neuesten Stand zu bringen. Tatsichlich ist infolgedessen sein Buch durch vieler-
lei, grofienteils recht bedeutsamen Arbeiten der letzten 15 Jahre kaum be-
einflut worden, Das ist schade, und insbesondere der Kreis der nichtigypto-
logischen Benutzer, also der Theologen, Religionswissenschaftler und Althisto-
riker, wird es bedauern, nicht iiberall den augenblicklichen Stand der Forschung
vorgefithrt zu bekommen. Aber vielleicht ist eben doch die gestellte Aufgabe
iber die Kraft eines cinzelnen hinausgegangen. Um so grofler ist der Dank,
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den wir dem Verf. fiir das Geleistete schulden. Ohne seine Hingabe besafien
wir das Reallexikon heute nicht, und er darf gewiff sein, dafl die Unmenge
Wissensstoff und die Fiille von Anregungen. die er iiber uns ausgeschiittet hat,
reiche Friichte tragen wird.

Miinster (Westf.) Wealter Wolf

KroKER, EpvaRD Jos., Der Gedanke der Macht im Shang-kiin-shu. Betrachtungen
cines alten chinesischen Philosophen. St.-Gabriel-Verlag, Mddling bei Wien
1953, 280 Seiten, brosch. 10,80 DM. Hln. 12,40 DM.

,Auf das Prinzip des Machtwillens 148t sich keine Ethik griinden.” Diesen
Spruch des bekannten Usterreichers (Ferdinand Ebner) kehrte Schang-jang,
chinesischer Politiker und Philosoph des 4. Jahrh. v. Chr.,, um. Sein Werk
Schang-dschiin-schu (Shang-kiin-shu) erzdhlt uns, dafl die Macht sich nicht auf
die Ethik griinden 1dft. Schang-jang lebte in einer unruhigen und aufgewiihlten
Zeit, in der die zahlreichen Lehnstaaten sich gegenseitig bekdmpften, und
neun grofle Schulen auftraten, um ihr Bestes jedem Hof anzubieten. Schang-
jang gilt als Grofle der legistischen Schule, die einen besonderen Blidk fir
Gesetz und Organisation hatte. Es ist auBerst interessant, dafl viele moderne
Mafnahmen, bes. die in den totalitiren Staaten, im 4. Jahrh. v. Chr. bereits
iiblich waren, wie z. B. Geburtseintragung, Personenausweis, kollektive Verant-
wortung und Strafe, Anzeigepflicht. Statistik usw. Zu weit ging jedoch der
legistische Glaube an die Allmacht des Gesetzes, da man beabsichtigte, die
Fahigkeit des Herrschers uberfliissig zu machen. Aber die Unzuldnglichkeit und
Fehler seiner Lehre mufite Schang-jang am eigenen Leib erfahren, da er die
letzte Freiheit verlor und eines gewaltsamen Todes starb. Ein Gegenstiick
hildet die konfuzianische Schule, die das Wohl des Volkes nur durch das sittliche
Verhalten zu erlangen glaubte, und das platonische Ideal vom weisen Konig
fiir selbstverstindlich hielt. Uberzeugt waren sie, dafl der Himmel (Gott) nur
dem Tugendhaftesten die Herrschaft des Reiches verlethen wiirde. Diesen Ge-
gensatz iiber Allmacht zwischen Gesetzgebung und sittlicher Lauterkeit hat
Kroker geschickt gezeigt. Heute tut uns die Synthese not. Krokers Werk ist
empfehlenswert nicht nur fiir Juristen, sondern auch fiir Erzieher und {iberhaupt
fiir Kulturinteressierte.

Freiburg i. Br. Dr. Paul S.Y. Hsiao

Scuir, H.: Erlosungsvorstellungen und ihre psychologischen Aspekte. Studien
aus dem C. G. Jung-Institut, Ziirich. Rascher-Verlag, Ziirich 1950, S. 702,
DM 38,—. ;

In den hoheren Religionen, ja vielleicht in allen Religionen, nimmt der Erlé-
sungsgedanke, sei er ausgesprochen oder nicht, eine mehr oder minder zentrale
Stelle ein, wobei freilich Inhalt und Form dieser Vorstellung schr verschieden
sind. In dem hier anzuzeigenden Buche wird der Begriff der Erlosung sehr
weit gefafit: Erlosung besagt eine Erfahrung des Menschen, durch die er von
einem Ubel befreit und sich durch neue Krifte bereichert fuhlt. Bei dieser
Formulierung ist Erlésung nicht notwendig ein religitses Geschehen, sie kann
sich auch in anderen Bereichen, etwa in der Kunst, Wissenschaft u. a. m. voll-
ziehen. Religios wird sie nach dem Vf. nur, wenn sie durch ein religioses Er-
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lebnis ausgelost wird. Dem V£ geht es ausschlieflich um die religiose Erls-
sung. Angesichts der Vielheit von Formen und Inhalten, die sich auch inner-
halb der Religionsgeschichte mit dem Worte Erlésung verbinden, will der
Vi. durch Aufstellung psychologischer Typen wenigstens von der menschlich-
seclischen Seite her wissenschaftlich Ordnung und Klirung bringen und dem
Seelsorger wichtige Hilfsdienste leisten. Er beginnt mit einer phaenomenolo-
gischen Darstellung der Erlosung und ihres Erlebnisses. Daran schlieft sich
eine Ubersicht der Typen an. Diese stellen sich folgendermafien dar. Es gibt
cine Erlosung auf Grund eines Gemeinschaftserlebnisses durch eine bestimmte
Lenkung der Libido (= der triebhaften Strebekrifte), durch Klirung und Ord-
nung der Seele (der Vf. gebraucht den Namen Confessio), durch ,das Gehduse®
(durch Einordnung in ein festes Glaubensbekenntnis: ferner realisiert sich Er-
ldsung durch das Ganz-Andere (d. h. hier durch Krifte, die dem Menschen bis-
her in seinem geistigen Haushalte mangelten), durch Bekehrung (Conversio,
innere Umgestaltung), durch Verengerung der Personlichkeit (Askese, Opfer),
durch Erweiterung der Personlichkeit (Mysterien, Sakramente), endlich durch
Individuation (Ringen des Menschen um seine Ganzheit in der Synthese von
Bewufitem und Unbewufitem).

Die knappen Titel konnen keinen Eindruck vermitteln von dem Reichtum des
Gebotenen aus der Psychologie, der Religions-, Dogmen-, Frommigkeits- und
allgemeinen Geistesgeschichte, sowie aus dem Gebiete der verschiedensten reli-
giosen Richtungen und Bewegungen. Der Vf. ist sich bewufit, dafl die Psycho-
logie nicht an den eigentlichen objektiven Inhalt der Religion heranreicht, der
nicht der psychologischen. sondern metaphysischen Dimension zugehért. Darum
kann auch der volle und tiefere Inhalt etwa des christlichen Erlosungsplans
psychologisch nicht ausgeschopft werden. Rein psychologisch gesehen, bietet
das Buch gleichwohl dem Wissenschaftler, vor allem aber dem Erzieher und
Seelsorger und hier wieder ganz besonders dem Missionar, wertvollstes Ma-
terial, fruchtbare Anregungen und Einsichten. Freilich bedarf es des geschulten,
kritischen Lesers. Man wird 6fter Fragen und Bedenken anmelden miissen.
namentlich auch unter dem Cesichtspunkte. ob der Vf. nicht, unbeschadet seiner
gegenteiligen Versicherung (also offenbar gegen seine Intention), mit gewis-
sen Formulierungen den Eindruck eines Psychologismus und Relativismus
hinterlafit. Aber auch da, wo man mit dem V. nicht vollig einig geht, wird
man aus dem Buche lernen konnen.

Miinster (Westf.) J. P. Steffes

VERSCHIEDENES

Farier, Anscar: Die Epiphaniefeier. 1951, 80 Seiten, kart. DM 1,50, Ln. DM
2,50. Volksliturgisches Apostolat Klosterneuburg bei Wien. Auslieferung fiir
Deutschland Kyrios-Verlag, Meitingen bei Augshurg.

F. macht uns mit dem Verlauf und den Zielen der Epiphaniefeier Vinzenz
Pallottis bekannt: 1836 wurde sie in Rom feierlich eroffnet, in den folgenden
Jahren mit noch grofierer Pracht begangen, aber doch nicht auf die ganze Kirche
ausgedehnt. Zum Vergleich zieht F. — zumal im Anfang und am Ende —
die vom amerikanischen Priester Thomas Wattson 1909 eingefiihrte Gebets-
oktav (18. bis 25. Januar) heran.

Miinster (Westf.) Bruno Hiiser OFM
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Grossouw, W./Karrer, O.: Das geistliche Leben. Biblisch-liturgische Betrach-
tungen fur alle Tage des Jahres. Miinchen 1952, Verlag Ars Sacra Josef Miiller,
895 Seiten.

Als ein Buch, das aus der Schrift und Liturgie schopft und die Christen zu
einer ,einfachen, liebevollen Beschauung® fithren will, diirfte sich dieses Werk
fir den Christen mancher Missionslinder besser eignen als Biicher mit Be-
trachtungen, die zu kompliziert sind und zuviel Wert auf das schluRfolgernde
Denken legen. Missionsgedanken klingen des ofteren an, so der Gedanke des
Heils der Volker (62, 81), der Offenbarung Gottes vor den Heiden (99). der
Missionspflicht (362, 470 f.), Christi als des Heils der Welt (849).

Miinster (Westf.) Thomas Ohm

Prockscu, Otro: Theologie des Alten Testaments. Bertelsmann. Gutersioh 1950.
VII. 714 Seiten. ghd. DM 26,—, Lieferung 3 u. 4.

Auf die Besprechung der ersten beiden Lieferungen in dieser Zeitschrift (ZMR
54, 1950, 309f.) kann verwiesen werden. Nach einer theologischen Darstellung
der atl. Geschichte geht Procksch im zweiten Abschnitt seines Werkes auf die
theologische Gedankenwelt ein. Hier kann man also eine mehr systematische
Theologie finden, die vieles bietet, trotzdem aber nicht recht erschopfend ist
und nicht in allen Thesen so sicher, wie sie sich gibt. Fir den, der mit den
Grundbegriffen atl. Theologie vertraut ist, ist es aber zweifellos von Nutzen,
sich mit Procksch auseinanderzusetzen. Vorziigliche Register erschlieflen das
umfangreiche Buch.

Miinster (Westf.) Dr. H. Eising

EINGESANDTE BUCHER

In der ZMR gelangen in der Regel nur Publikationen missions- und religions-
wissenschaftlicher Art zur Besprechung. Andere Schriften, die bei der Redaktion
eingehen, werden kurz angezeigt.

Barsian, Lupwic, SVD: Im Herrgotts-Auto cuf den Straflen der Diaspora.
Verlag ,Christ Unterwegs®, Miinchen 1958, 75 S., kart. mit Schutzumschlag
DM 1,90.

Harner, AMerosius, OSB: Das Geheimnis der Jacke. Nach koreanischen Quel-
len. St. Ottilien 1953, Eos-Verlag, 126 S.

Keves, F. P.: Therese von Lisieux. Die Heilige des ,Kleinen Weges®. Paul-
Pattloch-Verlag, Aschaffenburg 1952, 184 S.. Gzld. DM 8,50.

Mz¥trovié, Ivan: Dennoch will ich hoffen ... Ein Weihnachtsgesprach. Ziirich
1945, Rascher Verlag, 301 S.

ScamipT-PauLr, Erisaseta von: Kolumbus und Isabella. Schicksal zweier Be-
rufener. Paul-Pattloch-Verlag, Aschaffenburg 1953, 428 S., DM 12,80.
StraELen, H. van, SVD: Goshida Shain. Forerunner of the Meiji Restoration.
(= Vel. II. der Monographies du T'oung Par). Leiden 1952, 149 S. 21 Gulden.
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SATZUNG

DES INTERNATIONALEN INSTITUTS
FUR MISSIONSWISSENSCHAFTLICHE FORSCHUNGEN

$ 1

Der Name des Instituts ist ,Internationales Institut fiir missionswissenschaftliche
Forschungen®. Es besteht aus Ménnern der Wissenschaft und Freunden der
Bestrebungen des Instituts.

Seinen Sifz hat das Institut in Minster (Westf.). Es ist, gemdf § 21 ff. des
BGB, im November 1911 in das Vereinsregister des Amtsgerichts zu Miinster
(Westf.) eingetragen worden unter dem Aktenzeichen V. R.Nr. 68. Die vor-
liegende neue Fassung ist unter dem 24. Juli 1953 bei demselben Amtsgericht
und unter demselben Zeichen vermerkt worden.

§ 2

Der Zweck des Instituts ist die Anregung und Foérderung wissenschaftlicher
Arbeiten und Forschungen jeglicher Art aus dem Gebiete des katholischen
Missionswesens.

Insbesondere werden ins Auge gefafit:

1. die moralische und finanzielle Unterstiitzung einer Fachzeitschrift als Organ
des Instituts:

2. die Forderung und Erforschung der in den deutschen und ausldndischen
Archiven vorhandenen handschriftlichen Bestinde von Berichten und Denk-
schriften iiber das Missionswesen der friheren Zeit;

3. die Forderung der Drucklegung von wichtigen Archivalien und sonstigen
wissenschaftlichen Arbeiten aus dem Gebiete der Missionswissenschaft;

4. die Veranstaltung von missionswissenschaftlichen Kursen und Kongressen.

§ 3

Die Mitgliedschaft wird erworben durch Anmeldung beim Schatzmeister und
Zahlung des [ahresbeitrages, dessen Hohe jeweils von der Mitgliederversamm-
lung festgesetzt wird. Nicht nur Einzelpersonen, sondern auch juristische Per-
sonen und Kérperschalten sowie wissenschaftliche Institute kénnen Mitglieder
sein, ohne dafl der Beitritt eine organisatorische Unterordnung bedeutet. Sie
miussen sich durch eine Einzelperson vertreten lassen. Die lebenslangliche Mit-
gliedschaft kann erworben werden durch einmalige Zahlung von DM 300,—.

§ 4

Die Migliedschaft erlischi durch Tod oder Nichtzahlung des Mitgliederbeitrages
wihrend zweier aufeinanderfolgender Jahre oder durch schriftliche Austritts-
erklarung.

§5
Die Rechte der Mitgliedschaft werden ausgeiibt in der Mitgliederversammlung.

Jedes Mitglied hat in ihr eine Stimme. Die Mitglieder haben ferner das Redht
auf kostenfreie Zustellung des Vereinsorgans.
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§ 6

Die Mitgliederversammiung findet statt moglichst alle 2 Jahre. Auflerdem wird
sic einberufen, wenn der geschiftsfithrende Ausschlufl es beschlieRt. Deszleichen
kann der Vorsitzende sie aus triftigen Griinden jederzeit einberufen.

Jjedes Mitglied wird schriftlich emgeladen Diese Einladung soll nach Méglich-
keit wenigstens zwei Wochen vor dem Tage der Versammlung erfolgen. Sie
mufl die Gegenstinde bezeichnen. fiber welche Beschlufl gefafit werden so]l.

§ 7

Den Uorsitz in der Mitgliederversammlung fuhrt der Vorsitzende des Instituts.
Er kann sich durch den Leiter der wissenschaftlichen Kommission vertrefen
lassen. Uber die Versammlungen wird vom Schriftfithrer ein Protokoll aufge-
nommen. Das Vereinsorgan bringt einen ausfithrlichen Bericht uber die Ver-
sammlung. d

§8

Die Mitgliederversammlung hat folgende Befugnisse: 1. Sie wahlt den Vorsit-
zenden, seinen Stellvertreter, den Schriftfithrer und den Schatzmeister:

2. sie nimmt den vom geschaftsfilhrenden Ausschufl zu erstattenden Rechen-
schaftsbericht entgegen (itber den wissenschaftlichen Stand und die Aufgaben des
Instituts durch den Leiter der wissenschaftlichen Kommission oder den Schrift-
fiithrer, tiber den Kassenstand durch den Schatzmeister);

3. sie beschliefit iiber die allgemeinen Angelegenheiten des Instituts, tber die
Abinderung der Satzung und tber die Auflosung des Instituts.

§ 9

Alle Beschliisse werden gefafit mit einfacher Stimmenmehrheit der anwesenden
Mitglieder. Nur der Beschluff der Auflosung bedarf einer Mehrheit von drei
Vierteln der Anwesenden.

§ 10

Der Uorstand des Instituts im Sinne des § 26 des BGB wird gebildet durch
den Institutsvorsitzenden. Dieser vertritt das Institut nach auflen hin in Uber-
einstimmung mit den Beschlissen des geschaftsfiihrenden Ausschusses.

§ 11

Der geschiftsfiihrende Ausschuff besteht aus dem Institutsvorsitzenden, dem
Schriftfithrer und dem Schatzmeister. Auflerdem gehort ihm noch an der Leiter
der wissenschaftlichen Kommission, der auch in Abwesenheit des Vorsitzenden
die Mitgliederversammlung leitet (vgl. §§ 7 u. 15).

§ 12

Die Amiszeit des Vorsitzenden und des geschaftsfithrenden Ausschusses dauert
zwel Jahre. Scheidet wihrend dieser Zeit der Vorsitzende aus, so wird er bis
zur nichsten Mitgliederversammlung durch den stellvertretenden Vorsitzenden
ersetzt. Scheidet ein anderes Mitglied des geschaftsfithrenden Ausschusses aus,
so hat der Ausschufl das Recht zur Beiwahl fiir .den Rest der Amtszeit. Dic
Neuwahl findet statt in der letzten Mitgliederversammlung der Amtszeit.
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§ 18

Uber die Beschliisse des geschiftsfiihrenden Ausschusses wird vom Schriftfiihrer
ein Protokoll gefihrt. Die Beschlisse gelten als rechtskrdftig, wenn sie vom
Vorsitzenden und einem weiteren Mitgliede gegengezeichnet sind.

§ 14
Aus den Vertretern der Wissenschaft des Instituts (vgl. § 1) wird eine wissen-
schaftliche Kommission gebildet.
Ihr Zwedk ist die Ausfithrung der wissenschaftlichen Bestrebungen des Instituts
{(vgl. § 2). Besonders sind hervorzuheben:
1. die Gestaltung der Fachzeitschrift und die Bestimmung der Héhe des notigen-
falls zu leistenden finanziellen Zuschusses fiir ihre Drucklegung;
2. die Auswahl und Beauftragung der Stipendiaten sowie die Bestimmung der
Héhe des Stipendiums;
3. die Begutachtung der vom Institut vorzunehmenden oder zu unterstiitzenden
Publikationen sowie die Festsetzung der Hohe der geldlichen Unterstiitzung
dieser Verdffentlichungen:
4. die Vorbereitung der vom Institut oder unter Mitwirkung des Instituts abzu-
haltenden missionswissenschaftlichen Kurse und Kongresse.

§ 15

Der Leiter der wissenschaftlichen Kommission ist der stellvertretende Vorsit-
zende, der von der Mitgliederversammlung gewahlt wird (vgl. § 8, Abs.1). Der
Schriftfihrer des Instituts ist gleichzeitig Mitglied und Schriftfiihrer der Kom-
mission. Mitglieder sind die Mitglieder des geschaftsfiihrenden Ausschusses, der
Redaktion des Institutsorgans und vom ersten Vorsitzenden im Einvernehmen
mit der Kommission zu berufende Fachgelehrte.

§ 16

Die Kommissionssitzungen finden jeweils nach Bedarf statt. Sie werden vom
Leiter rechtzeitig und unter Angabe des Beratungsstoffes einberufen. Der Leiter
kann sich durch ein anderes Mitglied der Kommission vertreten lassen.

§ 17

Die Beschlisse der Kommission, namentlich die finanzieller Natur, unterliegen
der Bestdtigung durch den Vorsitzenden des Instituts. Uber die Beschliisse
finanzieller Art wird dem Vorsitzenden vom Schriftfithrer Mitteilung gemacht,
worauf der Vorsitzende dem Schatzmeister Anweisung erteilt.

§ 18

Im Falle der Auflosung des Instituts (s. auch §§ 8 u. 9) entscheidet dic letute
Mitgliederversammlung iiber die Verwendung des vorhandenen Vermégens.



ZUM 1200. TODESTAG DES HL. BONIFATIUS

Der Aufirag der Kirche

»Gregor, Diener der Diener Gottes, an Bonifatius, den Monchs-
priester:

Dein Uns offenbares eifervolles und frommes Wollen, das sich an
Christus gldubig entziindet hat, und die als wahr bestitigte Kunde,
die Uns von Deinem Glauben geworden ist, bestimmen Uns, Dich
bei der Verbreitung des Wortes Gottes, das Seine Gnade Unserer
Sorge anvertraut hat, als Mitarbeiter zu verwenden. Wir haben
gehort, dal Du von Kind auf den heiligen Wissenschaften oblagst
und, heranreifend, Dein Dir vom Himmel anvertrautes Talent im
Blick auf Gottes Liebe gemehrt hast, um die Gnade und Kenntnis
der himmlischen Offenbarung fiir das Werk heilbringender Predigt
zu niitzen und unverdrossen unglaubige Volker das Geheimnis des
Glaubens zu lehren. Wir freuen Uns mit Dir Deines Glaubens und
wiinschen, Forderer der Dir verliechenen Gnade zu werden. Du
hast Dein frommes Vorhaben bescheiden und klug dem Aposto-
lischen Stuhl unterbreitet, um als Glied unter Gliedern das Haupt
des Leibes zu suchen und den Antrieb Deines Innern am Urteil des
Hauptes zu priifen. Demiitig wolltest Du Dich seiner Leitung
unterwerfen, um auf dem rechten Weg voraneilen und unverbrich-
licher Verbundenheit vollkommen gewifl sein zu kénnen. Im Namen
der unteilbaren Dreifaltigkeit und kraft der unerschiitterten Macht-
vollkommenheit des hl. Apostelfiursten Petrus, dessen Lehramt Wir
nach gottlicher Anordnung versechen und dessen Stelle auf demn
Heiligen Stuhl Wir einnehmen, haben Wir Dich deshalb in Deiner
zuchtvollen Ergebenheit berufen. Wir beauftragen Dich: Du sollst.
brennend von jenem heilsamen Feuer, das der Herr selbst auf
Erden entztinden wollte, eilends das Wort von der Gnade Gottes
zu allen Vélkern tragen konnen, die vom Wahn des Unglaubens
befallen sind. Du sollst mit Gottes Hilfe und im Namen Christi
Unseres Herrn und Gottes das Geheimnis Seines Reiches in iiber-
zeugender Wahrheit verkiinden und im Geiste der Kraft, der Liebe
und der Niichternheit die Lehre beider Testamente in einer den
ungebildeten Herzen entsprechenden Weise ausbreiten. Fur die
Spendung des Sakramentes, wodurch jene, die mit Gottes Gnaden-
hilfe den Glauben annehmen wollen, geweiht werden, halte Dich
— Unsere Gunst ist Dir von vorneherein gewil — an die Vor-

1 Missions- u, Religionswissenschaft 1954, Nr, 2
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schriften, die Dir in der Anweisung Unseres heiligen Apostolischen
Stuhles zugegangen sind. Sollte es Dir bei Deinem Unternehmen
an irgend etwas fehlen, so lasse es Uns nach Moglichkeit wissen.

Lebe wohl.

Gegeben an den Iden des Mai im 3. Regierungsjahre des frommen
und erhabenen Herrn Leo, des von Gott gekronten groflen Kaisers,
in seinem 3. Postkonsulatsjahre, in der 2. Indiktion.*

(Obersetzt von Dr. P. Josef Glazik MSC nach: Epistolae selectae in usum scho-
larum ex Monumentis Germaniae Historicis separatim editae. Tom. I: S. Boni-
fatii et Lulli epistolae. Ed. M. Tangl. Berlin 1916. n. 12, pp. 17s.)

Die Antwort des hl. Bonifatius: Sein Bischofseid

»,Im Namen Gottes des Herrn und unseres Erlosers Jesus Christus.
Im 6. Regierungsjahr des Herrn Leo, des von Gott gekronten grofien
Kaisers, in seinem 6. Postkonsulatsjahr und im 4. Jahre seines
Sohnes Konstantin, des groflen Kaisers, in der 6. Indiktion.

Ich Bonifatius, durch Gottes Gnade Bischof, verspreche Euch: Dir,
heiliger Apostelfiirst Petrus. und Deinem Stellvertreter, dem Hei-
ligen Vater Gregor und seinen Nachfolgern, bei Gott dem Vater
und dem Sohne und dem Heiligen Geiste, der unteilbaren Drei-
einigkeit, und bei diesem Deinem hochheiligen Leib: Ich will den
heiligen katholischen Glauben ganz und unversehrt bewahren und
in der Einheit dieses Glaubens, in der alles Heil der Christen, wie
zweifelsfrei erwiesen, besteht, mit Gottes Hilfe beharren. Gegen
die Einheit der gemeinsamen und allgemeinen Kirche werde ich
unter keinen Umstidnden irgend jemand, gleich, wer mir dazu rit,
beipflichten. Vielmehr will ich. wie gesagt, Dir und der Férderung
Deiner Kirche, die von Gott dem Herrn die Gewalt bekommen hat
zu binden und zu lésen. sowie Deinem schon genannten Stellver-
treter und seinen Nachfolgern meinen Glauben, meine lautere Ge-
sinnung und meine Mitarbeit ganz und gar verschreiben. Sehe ich
Bischofe gegen die alten Lehren der heiligen Viter verstofien, so
will ich mit ihnen keine Gemeinschaft und Verbindung haben. Im
Gegenteil, ich will ihnen nach Kréaften wehren; vermag ich das nicht,
will ich es unverziiglich meinem apostolischen Herrn melden. Wenn
ich je, was fern von mir sei, versuchen sollte, gegen eines der Dir
gegebenen Gelobnisse irgend etwas zu tun, so will ich schuldig be-
funden werden im ewigen Gericht und der Strafe des Ananias und
der Sapphira verfallen, die es auch gewagt haben, Dich iiber ihr
Eigentum zu betriigen und zu beliigen.
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Diese Fideserklarung habe ich Bonifatius, der geringe Bischof,
eigenhidndig unterzeichnet und auf Deinen hochheiligen Leib gelegt.
Vor Gott als Zeugen und Richter habe ich obenstehenden Eid ge-
leistet und verspreche, ihn zu halten.®

{Ubersetzt von Dr. P. Josef Glazik MSC nach der oben angefithrten Ausgabe
n. 16, pp. 28s.)

DR. P. HEINRICH RADEMACHER MSC, HILTRUP

DIE ERFOLGREICHE SACHSENMISSION DES
HL. BONIFATIUS IM JAHRE 738*

Als der hl. Suitbert im Jahre 693 seine erfolgreiche Mission bei den
Brukterern begann, war die Lippe noch im wesentlichen die siidlicke
Grenze des Gebietes der Altsachsen®. Schon im Jahre 694 mufite
St. Suitbert seine Missionsarbeit bei den Brukterern abbrechen oder
unterbrechen und an den Hof Pippins flichten, weil die Altsachsen
tiber die Lippe vorstieflen, sich das Brukterergebiet unterwarfen
und die neuen Christen {iberallhin zerstreuten oder in ihren Volks-
verband aufgehen liefen® Bald nach dem Tode des hl. Suitbert
ereilte dasselbe Schicksal im Jahre 715 auch die Hattuarier im
Hatterungau*, wo schon unter Bischof Kunibert 630 von Kéln aus
eine missionarische Tatigkeit begonnen haben soll®. Mehr noch als
der Bruktererstamm ldst sich der Hattuarierstamm nach dem Einfall
der Sachsen auf und wird zum grofien Teil in die Waffen- und Vo'ks=
gemeinschaft der westfdlischen Sachsen aufgenommen® Um 950
bilden der frithere Brukterergau und der Hatterungau zusammen
den groflen sachsischen Gau Westfalon”. Ein kleiner Teil der

1 Vgl. Rademacher, Heinrich MSC, Die Anfange der Sachsenmission siidlich der
Lippe. Westfalia Sacra. Quellen u. Forschungen zur Kirchengeschichte West-
falens, Bd. II, Miinster 1950, 133—186.

® Uber Brukterer u. Altsachsen vgl. Rademacher, Die Anfinge, 134—139.

3 Bodae Venerabilis Historia ecclesiastica gentis Anglorum. — Opera omnia
T. VI: Migne PL 95, XI col. 246; Rademacher, Die Anfange, 148 ff.

4 Uber die Hattuarier und den Hatterungau vgl. Rademacher, Die Anfinge,
140 f., 156; Hattuarier beiderseits der Lenne um Attendorn, Lidenscheid.

8 Uber Kunibert v. Koln und die Sachsenmission vgl. Rademacher, Die Anfinge,
152 f. Genannt werden im Hatterungau die Orle Menden und Schwelm.

8 Vgl. H. Kampschulte, Kirchlich-politische Statistik des vormals zur Erzdidzese
Koln gehdrigen Westfalen (Lippstadt 1869) 12.

? Kampschulte, ebd. 12.

1%
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Brukterer wurde 694 durch die eindringenden séchsischen Engern
nach Siidosten abgedrangt und findet sich um 738 wieder in einem
Teil des pagus Hessorum, im sog. pagus Hessi-Saxonicus®, westlich
der Weser im hessischen Grenzgebiet nordlich des Zusammenflusses
der Werra und Fulda.

Im 8. und 9. Jhdt. wohnen also im nunmehr sichsischen Neu- und
Grenzland siidlich der Lippe und Ruhr Brukterer, Hattuarier und
Sachsen zusammen, vermischt vielleicht noch mit den Uberresten
der alten Sigambrer. Sie gelten nach 700 als echte Sachsen®. Die
Vermischung dieser Staimme ist freilich westlich der Wasserscheide
zum Rhein hin viel stirker gewesen als ostlich der Wasserscheide.
Dort haben sich die sdachsischen Engern ziemlich rein erhalten in
den neuen Wohnsitzen. Was also nach 715 etwa in diesen Gebieten
von Missionaren unternommen wurde, kann als echte Sachsenmis-
sion angesehen werden und wird auch von den Historikern als
solche bezeichnet . Nach Bedas Bericht sind die von St. Suitbert
bekehrten Brukterer von den eindringenden Sachsen nicht ausge-
rottet worden, sondern nur versprengt worden. Ob die Verspreng-
ten sich als Christen halten konnten, wissen wir nicht, jedenfalls
aber sind die Sachsen bei den Brukterern und wohl auch bei den
Hattuariern mit dem Christentum in Berithrung gekommen, und es
kann wohl sein, daf} diese Berithrung ihrer spateren Bekehrung
vorgearbeitet hat und dafl daher die spiteren Sachsenkimpfe in
den westlichen Gebieten siidlich der Lippe niemals so scharf ge-
wesen sind wie weiter ostlich. Ein indirekter Einfluf} der fritheren
Missionare auf die Bekehrung der Sachsen kann mithin angenom-
men werden.

Dafl der hl. Bonifatius niemals in den eigentlichen séichsischen
Stammlanden missioniert hat, ist sicher, ob er es geplant und ge-
wollt hat, kann nicht sicher erwiesen werden. Daf} er aber in dem
neuen siachsischen Grenz- und Kolonialland missioniert hat, kann
heute als gesichert angesehen werden. Somit gehort der hl. Boni-
fatius zu den Missionaren der eigentlichen Sachsen siidlich der Lippe,
und zwar sicher im ganzen Grenzgebiet der friankischen Hessen
und Thiiringer.

Schon der erste Missionsauftrag Gregors II. an Bonifatius vom

8 Uber den pagus Hessi-Saxonicus vgl. Quellen u. Literatur bei Rademacher,
Die Anfinge, 163 f.

® Vgl. Rademacher, Die Anfinge, 137—1389; Mich. Tangl, Bonifatiusfragen, Ab-
handlungen der preuff. Akademie der Wissenschaften II (Berlin 1919) 6; Wiede-
mann, Heinr., Die Sachsenbekehrung, Missionswiss. Studien, 5. Minster 1932, 29.
10 Vg]. Wiedemann, ebd. 29; Tangl, Bonifatiusfragen, ebd. 6.
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Jahre 719 war uneingeschrankt: ,. .. ut . . . ad gentes quascum-
que infidelitatis errore detentas properare.. . potueris“ *'. Der zweite
Auftrag nach der Bischofsweihe zielt unbedingt auch auf die Sach-
senmission (722) . Er unterscheidet zwischen den Heiden im frén-
kischen Reich, den Hessen und Thiiringern, und den Heiden ostlich
des Rheins, die nicht zum frankischen Reich gehdren, unter denen
aber auch Christen leben, die wieder den Goétzenkult mitmachen —
was sehr gut zu der Annahme pafit, dafl ehemals christliche Bruk-
terer und Hattuarier noch vorhanden sein missen. Die Heiden ost-
lich des Rheins, die nicht zum frinkischen Reich gehorten, konnen
aber nur die Sachsen sein. Denselben Unterschied macht das Emp-
fehlungsschreiben Gregors II. fiir Bonifatius an Karl Martell vom
gleichen Jahr®. Gregor III. teilt gleich 732 dem hl. Bonifatius mit,
daf} er ihn zum Missionserzbischof ernennt und ihm das Pallium zu
tragen erlaubt und erneuert dann den allgemeinen Missionsauftrag
Gregors II."*. Auflerdem bestatigt Gregor III. noch 738 in dem
beriihmten Brief an die Fithrer und Volker der Germanen, unter
denen sich wenigstens zwei brukterisch-engrische Sachsenstimme
befinden, dafl Gregor II. dem Bonifatius ausdriicklich einen Mis-
sionsauftrag fiir sie gegeben hat . . . ,ad vos usque destinavit® *.
Als Bonifatius um 730 die Mission bei den Hessen und Thiiringern
erfolgreich beendet hatte, mufite er Pline fassen, die diese Erfolge
gegen die neuen heidnischen Nachbarn der Hessen und Thiiringer
sichern konnten. Diese vordringenden Nachbarn waren aber die
Sachsen. Ein offensives Vordringen der Mission auf sachsisches Ge-
biet war aber die beste Verteidigung. Er mufite dafiir nur eine
giinstige Gelegenheit abwarten. Diese Gelegenheit fand sich, als
Karl Martell im Jahre 737 daran ging, den seit 729 geplanten grof3-
zugigen Sachsenzug vorzubereiten®. Daf} Bonifatius beabsichtigte,
im Anschluf} an diesen Sachsenzug Karl Martells auch eine grofi-
zugige Sachsenmission zu beginnen, lafit sich aus seinem Brief-
wechsel in diesen Jahren vielfach belegen.

Er bittet in diesen Jahren in seinen Briefen an Freunde in seiner
Heimat wiederholt um dringende Gebetshilfe fiir ein wichtiges

11 Mich. Tangl, Epistolae sancti Bonifatin et Lulli: MG Epistolae selectae Bd. I
(Berlin 1916) Ep. 12, p. 17. (Vgl. diese Nummer der ZMR, S. 93.)

B Tangl Ep.l7 p.-30. ==

3 Tangl, Ep. 20 p. 34.

14 Tangl, Ep. 28 p. 49.

5 Tangl, Ep. 48 p. 68; vgl. hierzu: Rademacher, Die Anfinge, 166; 163.

'8 Annales Petavienses (MG SS19): ,Quando voluit Karolus pergere in Saxonia.*
Vgl. Wiedemann, 29.
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Missionsunternehmen, das bevorsteht. Diese Hilfe wird ihm auch
zugesagt'’. 737 geht Bonifatius selbst nach Rom, um sich einen
neuen Missionsauftrag geben zu lassen, diesmal ausdriicklich fiir die
Sachsen. Von Rom schreibt er einen Brief an seine Freunde in
Deutschland, in dem er mitteilt, dafl der Papst ihm betreffs seiner
Sendung eine erfreuliche Antwort erteilt hat und ihm den Rat und
Auftrag gegeben hat, wiederum zu ihnen zuriickzukehren und in
der bewéhrten Arbeit fortzufahren®. Keinesfalls 14fit sich aus die-
sem Text beweisen, dafl Bonifatius seine Arbeit unter den Hessen
und Thiiringern ganz aufgeben und sich ausschliefilich den Sachsen
widmen will oder daf} er ein Verbot fir die Sachsenmission er-
halten habe, wie einige wollen®. Denn im folgenden Jahr schreibt
er einen Brief nach England, in dem er ausdriicklich betont. daf} er
in der Angelegenheit der Sachsen die Ermunterung, Zustimmung
und den Segen von zwei Pipsten bekommen habe, und im selben
Schreiben ruft er ganz England feierlich zu einem Gebetskreuzzug
fir die Bekehrung der stammverwandten Sachsen auf®. Als Boni-
_ fatius von Rom nach Germanien zuriickkehrt, bekommt er ein Emp-
fehlungsschreiben an die Altsachsen mit, bei denen es schon Christen
gibt. Gregor ermahnt sie, das Heidentum aufzugeben und vom
Gotzendienst abzulassen. Sie sollen keinen hindern, Christ zu wer-
den — also gibt es unter ihnen Leute, die mit dem Christentum
sympathisieren. Er schickt den Bonifatius zu ihnen, damit er sich
iiber ihre Lage orientieren und sie trosten und belehren soll®. Zu
gleicher Zeit fertigt Gregor ein Empfehlungsschreiben an die
Bischiofe des Frankenreiches aus, dafl sie dem Bonifatius fiir die
beabsichtigte Missionsarbeit Priester aus ihren Diozesen zur Ver-
fligung stellen, keinesfalls aber denen, die mitgehen wollen, Hin-
dernisse in den Weg legen sollen ®.

Um diese Zeit kommt auch eine Antwort aus England von Bischof
Torhthelm von Leicester an Bonifatius entweder auf die allgemeine

" Tangl, Ep. 81 p. 55; 83 p. 57; 36 p. 61; 38 p. 683.

' Tangl, Ep. 41 p. 66 ,de legatione nostra laeta responsa reddidit . . . ut . . .
in certo labore persistamus*,

1 Uber die Plédne des Bonifatius bei der Romreise vgl. Haudk, Albert, Kirchen-
geschichte Deutschlands I 497 (Leipzig 1912); Boehmer, Heinr., Zur Geschichte
des Bonifatius, Ztschr. d. Ver. f. hess. Geschichte und Landeskunde 50 (Neue
Folge 40) Kassel 1917, 208; Lau, Herm., Die angelsédchsische Missionsweise im
Zeitalter des Bonifaz. Theol. Lic. Diss. Kiel-Preetz 1909, 17; Wiedemann,
28 a, 28.

20 Tangl, Ep. 46 p. 74.

#1 Tangl, Ep. 21 p. 835f.

** Tangl, Ep. 42 p. 67.
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oder auf eine ganz spezielle Gebetsaufforderung fiir die Sachsen-
mission. Wir entnehmen aus ihr, daf Bonifatius Tag und Nacht
an die Bekehrung der Sachsen denkt, dafl {iber die kommende Be-
kehrung der Sachsen grofier Jubel in England herrscht, weil es um
das Heil eines stammverwandten Volkes geht. Der Bote iiberbringt
ein Geldgeschenk als Missionsopfer, und der Bischof beteuert, daf§
er alles erfilllen werde, um was Bonifatius ihn gebeten habe. Der
Brief endet mit der Mahnung zur Eile, damit bald ein neues
Volk fiir Christus gewonnen und ihm geweiht werde™.

Das Unternehmen von 738 war also nicht nur von Karl Martell,
sondern auch von Bonifatius gut vorbereitet, und die Missions-
freunde in England glaubten fest an das Gelingen.

Im Jahre 738 ging Karl Martell mit seinem Heer an der Lippe-
miindung iiber den Rhein und verwiistete den grofiten Teil des
sachsischen Kolonialgebietes siidlich der Lippe, machte einen Teil
des Landes tributpflichtig und lief sich sehr viele Geiseln geben ™.
Gleichzeitig begann auch der hl. Bonifatius im Kriegsgebiet mit der
Missionsarbeit. Ohne Zweifel hat Bonifatius bald darauf einen
Bericht iiber den Ausgang des Unternehmens nach Rom geschickt,
der leider verloren gegangen ist. Er ist aber in Rom angekommen,
denn Gregor III. antwortet dem Bonifatius darauf am 29. Oktober
789. Bonifatius hat ihm mitgeteilt, dafl Gott in seiner Giite die
germanischen Stimme von der Botmafigkeit der Heiden befreit hat
und daf} durch die Zusammenarbeit mit Karl Martell an die 100 000
Heiden von ihm in die Kirche aufgenommen worden sind Auch
die Organisation der bayrischen Kirche, mit der Bonifatius 738
beauftragt worden war, ist von ihm ausgefithrt worden®. Boni-
fatius und seine Mitarbeiter konnten mit diesem Erfolg zufrieden

# Tangl, Ep. 47 p. 76.

2 Fredegar, Continuatio Reginonis, c. 19 p. 177 (MG SS rer. Merov. II): ,Item-
que rebellantibus Saxonis paganissimis, qui ultra Renum fluvium consistunt,
strepuus vir Carlus, hoste commoto Francorum, in loco ubi Lippia fluvius Renum
amnem ingreditur, sagace intentione transmeavit, maxima ex parte regione illa
dirissima cede vastavit, gentemque illam ex parte tributaria esse praecepit atque
quam plures hospitibus ab eis accepit . . . .“ Vgl. auch Annales Mettenses
priores (SS rer. germ. S. 30); Rademacher, Die Anfinge, 153 f., hier mufl es
heiflen ,Karl Martell® und nicht Karlmann. Karlmann machte erst 743 einen
Zug gegen die Sachsen.

2 Tangl, Ep. 45 p. 71f.: , . .. Agnoscentes itaque in sillabis fraternitatis tuae
innotuisti tam de Germaniae gentibus. quas sua pietate Deus noster de potestate
paganorum liberavit et ad centum milia animas in sinu sanctae matris ecclesiae
tuo conamine et Carli principis Francorum aggregare dignatus est, sed et in
Bajoariorum provincia quae a te acta sunt agnoscentes . . . domino Deo nostro
. . . gratias retulimus . . .°
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sein, der sich nur mit den spiteren Ereignissen in den Sachsen-
kimpfen unter Karl dem Groflen vergleichen lafit.

Die von der Herrschaft der Heiden befreiten germanischen Stamme
konnen wir nur als die von den Sachsen siidlich der Lippe unter-
worfenen Stimme verstehen, die nach ihrem mehr oder minder
freiwilligen Anschlufl an die Eroberer als Sachsen angesehen wur-
den. Sie blieben als Sachsen auch nach 738 ein unabhédngiges Volk,
abgesehen von dem Tribut, den sie zahlen, und den Geiseln, die
sie stellen muBlten™. Wenn also die 100000 neuen Christen sudlich
der Lippe wohnten, dann kénnen wir mit Recht von einer erfolg-
reichen Sachsenmission des hl. Bonifatius sprechen, auch wenn die
Mehrzahl der Getauften der Abstammung nach nicht eigentliche
Sachsen gewesen sein sollten.

Es kann sich aber bei diesen Neuchristen nur um die Bewohner des
sachsischen Kolonialgebietes siidlich der Lippe handeln®. Sicherlich
sind sie nicht bei den Hessen und Thiiringern zu suchen; denn diese
waren schon seit 16 Jahren missioniert und ihre Bekehrung war im
wesentlichen abgeschlossen. Bonifatius schaute sich ja schon nach
neuen Arbeiten um*. Hessen und Thiiringer standen damals nicht
unter heidnischer Botmifligkeit, von der man sie hatte befreien
miissen. Die Hessen und Thiiringer gehorten bereits zum frinki-
schen Reich, sie wurden 738 weder unterworfen noch tributpflichtig
gemacht. Gegen sie hat Karl Martell 738 gar nichts unternommen,
was eine Mitwirkung mit Bonifatius bei der Aufnahme von 100 000
in die Kirche genannt werden konnte. Alle diese Voraussetzungen
sind aber bei den Sachsen stidlich der Lippe gegeben.

Es kann sich bei den 100000 Getauften auch nicht um einen Ge-
samtbericht iber alles bisher von Bonifatius in der Missionsarbeit
Geleistete handeln, weil Bonifatius ja gerade von Rom gekommen
war und Gelegenheit genug gehabt hatte, dem Papst iiber seine
frithere Tatigkeit zu berichten®. Aus den Briefen des Bonifatius
wissen wir ja, dafl es 738 darum ging, ein neues Volk fir Christus
zu gewinnen. Das Antwortschreiben Gregors bestatigt das, denn
die Nachricht von dem Missionserfolg ist dem Papst ebenso neu,
wie die Mitteilung von der Organisation der Kirche Bayerns, die

26 Vgl. Fred. cont. c. 19 p. 177, cf. Anm. 24 oben.

#7 Tangl, Bonifatiusfragen 11; Otto Fischer, Das Legatenamt des Bonifatius und
seine Mission unter den Sachsen: Forschungen zur deutschen Geschichte 26 (1886)
641.

28 Vgl. aufler den schon genannten Briefen: Tangl, Ep. 4 p. 66; Haudc I 497;
Wiedemann 28.

2 Vgl. Fischer 642; Tangl, Bonifatiusfragen 11.
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Gregor ihm 738 aufgetragen hatte®. Ganz sicher kann man die
100 000 nicht in Bayern suchen, denn die Bewohner Bayerns waren
um 738 lingst Christen®.

Wie schon der Wortlaut des Schreibens Gregors sagt: . . . ,ad cen-
tum milia animas . . .“, handelt es sich um eine abgerundete Zahl. Es
liegt aber kein Grund vor, sie als Ubertreibung anzusehen. Denn
spater kommen solche Massenbekehrungen nach grofien politischen
Entscheidungen 6fter vor und hier ereignete sie sich in einem Ge-
biet, das mit dem Christentum schon manche Berithrungen hatte
und bei einem Volksgebilde von mehreren Stimmen, die zum Teil
schon 40 Jahre vorher christlich gewesen waren.

Auch der bertihmte Brief Gregors III. an die ,Groflen und an die
germanischen Stimme“* gibt wichtige Hinweise fiir die Richtigkeit
dieser Auffassung von den FEreignissen des Jahres 738. Er ist
frithestens bei der Riidkkehr des Bonifatius aus Rom 738 ausgestellt
und ihm als Empfehlungsschreiben mitgegeben worden, weil der
Besuch in Rom und die Beratungen mit dem Papst darin erwdhnt
werden. Bonifatius geht zur weiteren Predigt und Organisation
der Kirche nach Deutschland zuriick. Die Adressaten sind bereits
Christen, es scheint, dafl sie zum Teil gerade in die Kirche auf-
genommen worden sind: ,Vos autem, karissimi, ‘qui in nomine
Christi baptizati estis, Christum induistis’. Sie werden ermahnt, die
heidnischen Gebrauche, die bei ihnen frither iblich waren, selbst
zu meiden, und dafiir zu sorgen, dafl auch ihre Untertanen sie
meiden. Unter den Adressaten befinden sich ganz ohne Zweifel die
Groflen und Angehérigen der beiden brukterisch-engrischen Sach-
senstimme der Niftharsi (Nistresi) im Ittergau® und der Borthari,
Porahtani*® im Gau Hessi-Saxonicus zwischen Beverungen und

30 Tangl, Ep. 45 p. 71 f.; Fischer 642,

* Vgl. Wissig, Otto, Iroschotten u. Bonifatius in Deutschland, Kirchengeschichtl.-
urkundl. Untersuchungen, Giitersloh 1932, 54 ff. denkt an Bayern, obschon er
selbst weifl, dafl Bayern zur Zeit des Bonifatius ,ein vollig christianisiertes
Land war®, in dem ,Missionsarbeit nicht mehr vonndten war®. Die ostlichen
Sachsen an Bode und Unstrut werden erst 748 christlich, vgl. Fred. cont. c. 81
p- 181.

3 Tangl, Ep. 43 p. 68f. Die ganze Adresse lautet: ,Gregorius papa universis
optimatibus et populo provinciarum Germaniae, Thuringis et Hessis, Bortharis
et Nistresis, Uuedreciis et Lognais, Suduodis et Graffeltis vel omnibus in orien-
tali plaga constitutis.”

3 Uber die Nistresi und den Gau Niftharsi vgl. Rademacher, Die Anfinge,
162 f.

* Uber den Gau Hessi-Saxonicus und die Borthari, Porahtani vgl. Quellen u.
Literatur bei: Rademacher, Die Anfinge, 163 f.
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Marsberg im Norden und Kassel und Korbach im Siiden, vielleicht
auch noch die Suduodi ® als ,Sauerlinder®.

Wenn dieser Brief mit den anderen Empfehlungsschreiben Gregors
dem hl. Bonifatius 738 mitgegeben worden ist, dann sind die darin
genannten Sachsenstimme schon vor 738 von Bonifatius bekehrt
worden. Dann entfdllt aber jeder Einwand gegen weitere Be-
kehrungen in diesen Gebieten nach 738 im Anschlufl an die Expe-
dition Karl Martells. Entschlieft man sich aber dafiir, daff dieser
Brief dem hl. Bonifatius erst spater nachgesandt worden ist — und
dafiir mochte ich mich entscheiden, weil alle anderen Nachrichten
von 737—738 das Sachsenunternehmen noch als unmittelbar bevor-
stehend schildern —, dann kann man die sichsischen Borthari und
Nistresi zu den Bekehrten des Jahres 738 rechnen, und sie be-
statizen dann die Richtigkeit unserer Auffassung von dem Erfolg
der Sachsenmission des hl. Bonifatius im Jahre 738.

Auch das Martyrologium Fuldense berichtet, daf der hl. Bonifatius
ganze Sachsenvolker * bekehrt hat. Von Taufen an der sichsischen
Grenze, die in die Tausende gingen, weifl auch die Biographie des
hl. Bonifatius von Willibald zu erzihlen®. Sieht man in den Su-
duodi des Briefes Gregors IIl. auch bekehrte Sachsen an der Siid-
grenze und in den mit ,omnibus in plaga orientali constitutis®
Angeredeten vielleicht auch noch Sachsen in den Grenzbezirken
etwa zwischen Lippe und Ruhr, wohin der Zug Karl Martells 738
zuerst fithrte, dann scheint die Zahl von 100 000 bekehrten Sachsen
um 738 gar nicht so tibertrieben zu sein.

% Uber die Suduodi und ihre Lokalisierung geht der Disput weiter. Da be-
deutende Autoren sich gegen die These ,Sauerland® aussprechen, muf} sie als
zweifelhaft angesehen werden. Ein sicherer Beweis gegen die Suduodi-Sauer-
ldnder ist aber bisher auch nicht erbracht. Vgl. die Frage bei: Rademacher, Die
Anfange, 157 f.

% Martyrologium Fuldense (SS rer. germ. ed. Levison 59): , .. . Francorum
gentem, Thuringorum et Saxonum populos Deo adquisivit . . .“ Ebenfalls: Ann.
Xantenses Suppl. ad annum 752 (SS rer. germ. ed. Simon 38).

3 Vita Bonifatii auctore Willibaldi ed. Levison c. 6 p. 27: ,juxta fines Saxonum
Hessorum populum paganicis adhuc ritibus oberrantem a demoniorum evangelica
praedicando mandata captivitate liberavit . . . Multisque milibus hominum
expurgata paganica vetustate baptizatis . . .*
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PROF. DR. CHRISTINE MOHRMANN, NIJMEGEN, HOLLAND

DAS SPRACHENPROBLEM
IN DER FRUHCHRISTLICHEN MISSION

Das Sprachenproblem, iiber das Apostelgeschichte 2, 4 ff. berichtet, und
das einmalig die in Babel verlorengegangene Einheit menschlicher
Rede wiederherstellte, war nicht nur eine wunderbare Andeutung
und Vorwegnahme der universalen Mission der Apostel, sondern
kann auch betrachtet werden als Betonung eines der schwierigsten
Probleme, das jeder Glaubensverkiindigung gestellt wird, ndmlich
der Aufgabe, gottliche Wahrheiten zu fassen in menschliche Rede. Die
Vielheit der menschlichen Sprachen, im Berichte der Apg. besonders
betont, ist nur eine Seite dieses Problems, eine andere ist die Erd-
gebundenheit der menschlichen Rede, die in jedem konkreten Falle
in der Bedingtheit jeder Sprache durch Raum und Zeit sich zeigt.

Im Bilde der frithesten Verkiindigung des Christentums zeichnen
beide Probleme sich deutlich und klar ab. Die erste Verkiindigung
fand nicht in einer der zwei groflen Weltsprachen der Antike statt,
sondern in der Sprache eines Volkes, das, am Rande der antiken
Welt lebend, im Bewufitsein seiner Auserwihlung der antiken
Kultur gegeniiber immer zuriickhaltend gewesen war'. Dadurch
brachte schon die erste Ausbreitung iiber die engen Kreise des
palistinischen Judentums hinaus ein Sprachenproblem mit sich.
Bereits in Jerusalem bezog die Verkiindigung sich auch auf die
Kreise der hellenistischen Juden, und es war gerade der Konflikt
zwischen “Hebrdaern’ und ‘Hellenisten’, der zur Flucht der helle-
nistischen Juden aus Jerusalem und so, indirekt, zur ersten Heiden-
verkiindigung fithrte. Damit nimmt aber auch das ‘Umdenken’ der
urchristlichen Botschaft in eine der groflen antiken Weltsprachen
einen Anfang. Petrus verkiindigte aufferhalb der Grenzen Palasti-
nas die Lehre seines Meisters wohl mit Hilfe eines Dolmetschers,
und Papias teilt mit?, dafl es Markus war, der ihm diese Dienste
leistete. Anderseits war dem hl. Paulus, der aus den Kreisen der
hellenisierten Juden hervorgegangen war, das Griechische wohl
von Anfang an geliufig®. Die erste Begegnung christlicher Ver-

1 Vgl fiir die duBere Entwidlung: G. Bardy. La question des langues dans
U'Eglise ancienne, 1, Paris, 1948, passim; weiter: Chr. Mohrmann, Taalproblemen
in de Oude Kerk, Publ. de la soc. hist. et arch. dans le Limbourg, 85, 1949,
(Miscellanea van Gils). S. 105 ff. und: Vigiliae Christianae 8, 1949, S. 123 ff.
2 Bei Eusebius, H. E. 38, 39, 15.

2 Man kann dariiber streiten, ob das aramiische oder das griechische Sprach-
gefiihl bei Paulus vorherrschte, vgl. W. C. van Unnik, Hedendaagsche Problemen
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kiindigung und griechischer Sprache hat also nicht im heidnisch-
antiken Raum, sondern in den Kreisen der hellenistischen Juden
stattgefunden, und es ist eben diese Tatsache, welche dem christ-
lichen Griechisch eine dauernde Prigung gegeben hat.

Mit der ersten Ausbreitung des Christentums ist das Griechische,
sowohl im Osten wie im Westen, die Sprache der Verkiindigung
und dadurch Sprache der christlichen Gemeinden der apostolischen
Zeit — mit Ausnahme von Jerusalem — geworden. Diese alte
Tradition behauptet sich in den niichsten Generationen: es ent-
steht eine 6kumenische griechische christliche Literatur, und Bischof
Klemens von Rom schreibt genau so Griechisch wie der in Sichem
in Kleinasien geborene Grieche Justin: und Irenius, der ebenfalls
aus Kleinasien gebiirtig war, bleibt auch als Bischof von Lyon der
griechischen Sprache treu. Diese anfingliche Einsprachigkeit des
Christentums hat zweifellos die Verkiindigung erheblich erleichtert,
sie hat auch die Einheit der Lehre und die Einheitlichkeit des
Kerygmas auf providentielle Weise gefordert.

Die Moglichkeit dieser anfianglichen sprachlichen Einheit war ge-
schaffen durch die politische und kulturelle Lage im romischen
Reiche. Dieses war zwar von Anfang an in zwei grofle Sprach-
gebiete aufgeteilt: den griechischen Osten und den lateinischen
Westen; das Griechische hatte sich aber als Sprache der héheren
Kultur und als Verkehrssprache eines zahlreichen grofistidtischen
Proletariats auch im Westen erheblich verbreitet. Es ist diese
sprachliche Sachlage, welche eine anfingliche einheitliche grie-
chische Predigt ermoglicht hat.

Nun war zweifellos die griechische Sprache sehr gut dazu geeignet,
der christlichen Botschaft Ausdruck zu verleihen. Sie hatte sich in
jahrhundertelangem Dienste des griechischen Denkens, im Kontakt
auch mit der orientalischen Welt zu einem Aduflerst geschmeidigen
und geschickten Ausdrucksinstrument herausgebildet. Weiter hatte
das Griechische sich schon in den Kreisen der hellenistischen Juden
und besonders in der — aus diesen Kreisen hervorgegangenen —
Bibeliibersetzung der Septuaginta sozusagen vorbereitet auf die
Aufgabe, Ausdrucksmittel der christlichen Lehre und Frommigkeit
zu werden.

Bis zu der Mitte des zweiten Jahrhunderts behauptet sich die 6ku-
menische Spracheinheit, und man darf sagen, daf diese Frist hin-
reichend gewesen ist, um die griechische Sprache zu einem voll-

in de Nieuw-Testamentische wetenschap, Nijkerk, 1947; W. K. M. Grossouw,
Sint Paulus en de beschaving van zijn tijd, Nijmegen-Utrecht, 1947.
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wertigen Ausdrucksinstrument des Christentums herauszubilden,
das fiir alle Zukunft als Beispiel und Ausgangspunkt gelten kann
fiir den Christianisierungsprozefl anderer Sprachen des Altertums,
besonders der lateinischen Sprache.

Die Latinisierung der westlichen Christengemeinden fangt im
Laufe des zweiten Jahrhunderts an, wohl erst in Nord-Afrika, bald
aber auch in Italien, und zwar besonders in Rom* Die Entwick-
lung vollzieht sich als ein allm&hliches Zurlikdringen des Grie-
chischen als Umgangssprache der christlichen Gemeinden, womit
die Ubersetzung der HI. Schrift (anfinglich wohl teilweise) und
der dltesten Schriften der Christengemeinden, wie z. B. des ersten
Klemensbriefes, in die lateinische Sprache zusammengeht. Obgleich
das Entstehen des altchristlichen Lateins sich so als eine allmiih-
liche Latinisierung der Gemeinden vollzieht, wobei der Einflul des
Griechischen selbstverstandlich sehr grofl gewesen ist, hat doch die
von Anfang an verschiedene sprachliche Sachlage im Westen, ver-
bunden mit einem andersartigen religiosen Temperament, dem alt-
christlichen Latein einen sehr eigenen Charakter verliehen.

So bildete sich im Westen allmdhlich eine sprachliche Einheit,
welche kriftig gestiitzt wurde durch die politische und kulturelle
Sachlage. Die westliche sprachliche Einheit erweist sich schlieflich
als dauernder und bestdndiger als die griechische Einheit im Osten,
wo die peripherischen Gebiete sich bald vom griechischen Kern-
gebiet loslésten, um in Bibel und Liturgie die Nationalsprachen
einzufithren. Dieser Bruch in der sprachlichen Einheit des Ostens
fihrt ziemlich frith schon zum Entstehen von Nationalkirchen, wo-
bei dem sprachlichen Bruch 6fters dogmatischer Bruch gefolgt ist.

*

Viel wichtiger und viel interessanter als die duflere Entwiddung,
welche ich hier nur in groflen Ziigen andeuten konnte, ist die Art
und Weise, wie die zwei grofien Sprachen der antiken Welt der
Aufgabe, Ausdrucksmittel der christlichen Lehre und Frommigkeit
zu werden, gerecht geworden sind.

Das Griechische schien als jahrhundertealte Kultursprache dazu
vorbestimmt, der Verkiindigung der neuen Religion zu dienen. Es
hatte sich sowohl im abstrakten Denken. wie in kunstvoller Rede,
in Poesie und Prosa, bewihrt, und es hatte sich in hellenistischer
Zeit zur Weltsprache des Ostens herausgebildet. Was wichtiger

4 Vgl. Chr. Mohrmann, Les origines de la latinité chrétienne @ Rome, Vigiliae
Christianae 3, 1949, S. 67 ff. und 168 ff.
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war: in der Sprache des hellenistischen Judentums und in der Sep-
tuaginta waren schon die Ansidtze vorhanden der unter Einfluf}
des Christentums sich vollzichenden Entwicklung.

Die Welt des hellenistischen Judentums hatte eine gewisse An-
naherung zum griechischen Denken, besonders zum philosophischen
Denken, nicht gescheut; aber doch war, wie die Sprache der LXX
zeigt, das Bewufltsein der Eigenart der judischen Religiositit immer
lebendig geblieben. Das zeigt sich z.B. in einer starken Zuriick-
haltung in der Anwendung antik-religioser Terminologie fiir
judisch-religiose Begriffe. Andererseits bleibt, auch in den Kreisen
des hellenistischen Judentums, die Abneigung gegen das Lehnwort,
welche immer charakteristisch fir das Griechische gewesen ist,
lebendig. So werden im griechischen Bibeltext nur wenige hebra-
ische Lehnworter geduldet. Anderseits hat man die Lehniiber-
setzung nicht gescheut, und so steckt in der Sprache der LXX doch
viel jiidisches Sprachgut in griechischer Verkleidung. Doch bleibt
die Sprache der LXX im allgemeinen konservativ, und die Zahl
der lexikologischen Neubildungen ist, wenn man die tiefe Kluft,
welche zwischen griechischem und jiidischem Denken klaffte, be-
riicksichtigt, als sehr beschrankt zu betrachten. Im allgemeinen hat
man die semasiologische Neubildung, welche bestehende Worter mit
neuem Sinn ,ausfullt®, vor der lexikologischen, d. h. der Bildung
neuer Worter,bevorzugt. Fiir die semasiologische Neubildung hat man
durchgehends allgemeinsprachliche — nicht technische — Warter
gewidhlt. Diese semasiologischen Neubildungen sind im Wesen
ofters Lehniibersetzungen, was z. B. aus dem Gebrauch von War-
tern wie: 80Eo°®, &dvn, elofyvn®, 2Eomoloyeiodar’, wtilewy, ondvdodov®
und vielen anderen hervorgeht. Solche tiefgreifenden Bedeutungs-
anderungen sind nur méglich, wenn sie hervorgerufen und gestiitat
werden durch ein sehr starkes Gruppenbewufitsein®; sie vollziehen
sich aber am leichtesten und normalsten an allgemeinsprachlichen,
nichttechnischen Wortern. welche die neue Bedeutung leichter ab-
sorbieren als ausgesprochene termini technici. Besonders termini

8 Vgl. Chr. Mohrmann, Note sur Doxa, Mélanges Debrunner, Bern 1954, wo
die wichtigste Literatur verzeichnet ist.

8 Vgl. W. 8. van Lecuwen. Eirene in het Nieuwe Testament. Een semasio-
logische, exegetische bijdrage op grond wan de Septuaginta en de Joodsche
literatuur, Wageningen, 1940,

7 Vgl. Chr. Mohrmann, Vigiliae Christianae. 1, 1946, S. 125 ff.

8 Vgl. G. Stahlin, Skandalon, Giitersloh, 1930.

* Vgl. auch die wichtigen Bemerkungen Martin Flashars, Exegetische Studien
zum Septuagintapsalter. Zeitschr. f. d. altt. Wiss. 32, 1912, S. 95 und 103 ff.
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technici der heidnischen Religionen sind im allgemeinen von dieser
Neubildung ausgeschlossen. So wird z. B. &ywog vor dem technisch-
sakralen iepdc bevorzugt *°, tagovsia vor dmgdveie ™ und das seltene
und deshalb unbelastete mgooevyt) vor den iiblichen termini technici
gvyn) und ixgolon.

Es sind diese jiidisch-hellenistischen Sprachneuerungen, welche den
Ausgangspunkt zur éltesten christlichen Terminologie bilden. Der
iltere christliche griechische Wortschatz ist so eine Weiterbildung
des jiidisch-hellenistischen Wortschatzes, wobei, auch in den Krei-
sen der Christen. die semasiologische Neubildung wohl wblicher
war als die lexikologische.

Im allgemeinen kann man sagen, dafl es den frithesten Christen
gelungen ist, unter Heranziehung besonders der Sprache der LXX
eine christliche Sondersprache zu bilden, worin die Zahl der Lehn-
worter sehr beschriinkt, diejenige der Lehniibersetzungen aber sehr
grof war, und wo die lexikologischen Neubildungen meistens durch
Ableitung von bereits in der Allgemeinsprache oder in der Juden-
sprache bestehenden Termini geschaffen sind. So hatten die Uber-
setzer der LXX — um einige charakteristische Beispiele zu nennen —
bereits von dem zum terminus technicus gewordenen dyws die
Warter dyidCew, Gylaouog, dylaopo abgeleitet, die Christen bilden
noch Gywnpemhc hinzu® Dem allgemeinsprachlichen Pantifw, das
einen technischen Sinn bekommt. fiigen die Christen PBénriope
hinzu ®. Ebenso ruft ¢ldwlov eine ganze Reihe von Neubildungen
hervor: eidwlodotosio, £idmholarpesiv, sldwhoddrons™. Neben diesen
christlichen Weiterbildungen war oxavdahilewv von oxdvdalov bereits
eine jiidische Bildung**.

Als charakteristisch fiir die Freiheit der sprachlichen Neubildung,
welche sicher nicht ausschlieflich durch das direkte Bediirfnis noch
neuen Wortern fiir neue, christliche Begriffe bedingt ist, kann die

10 Vgl. E. Williger, Hagios, Gieflen, 1922, S. 102: ,Wichtig ist nun, dafl er
(nl. Philo) ieobc iiberall da gebraucht, wo er sich in Wendungen, die der Sprache
der Mysterien entlehnt sind, ergeht®.

11 Vgl Chr. Mohrmann. Epiphania, Rev. des Sc. phil. et théol. 87, 1958, §. 644 ff.
* Vgl. G. J. M. Bartelink, Lexicologisch-semantische stud’e over de taal van de
Apostolische Uaders, Nijmegen, 1952, S. 8f.; A. J. Festugitre, La sainfete.
Paris, 1949, S. 79f.; A. D. Nodk, Coniectanea Neotestamentica 11, 1947, S. 165.
13 Nigeli ist der Meinung; dafl dieses Wort, obgleich es nicht in der LXX vor-
kommt, doch vielleicht schon in jiidischen Kreisen ifiblich war. Vgl. Bartelink,
O A SEhEE

4 Bartelink, O. c., S. 12 f.

15 [bid., 26. — Fiir die sprachliche Wertung solcher Weiterbildungen vgl. S.110
und Fufinote 17.
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Tatsache gelten, dafl die Zahl der lexikologischen Neubildungen
fur nicht spezifisch christliche Begriffe im &ltesten dhristlichen
Griechisch grofler ist als diejenige der technischen Neubildungen .
Dies wird teilweise erkldrt durch die Tatsache, dafl die Mehrzahl
der christlichen Begriffe mittels Bedeutungsinderung bereits beste-
hender Worter zum Ausdruck gebracht ist. Aus all diesem wird
aber ersichtlich, wie organisch sich im Griechischen der Prozefl der
Entstehung der Christensprache vollzogen hat, in wie hohem
Mafle auch das Griechische ein geschmeidiges Ausdrucksinstru-
ment war, das den Forderungen des Geistes in weitestem Mafle
gewachsen war. Anderseits kommt im ganzen Verfahren auch
eine gewisse Offenheit und Toleranz seitens des iltesten Christen-
tums zum Ausdruck, das sich nicht gescheut hat, das bestehende
Sprachmaterial zu beniitzen und mit neuem Sinn anzufillen und
das so mit einem Minimum von Lehnwortern und einer verhalt-
nismaflig beschriankten Zahl lexikologischer Neubildungen die neue
Lehre in der Sprache von Hellas zum Ausdruck gebracht hat.

Im westlichen Raum ist die Bildung einer christlichen Gruppen-
sprache auf etwas andere Weise vor sich gegangen. Die Sachlage
war hier eben von Anfang an verschieden. Fine Vorarbeit seitens
der Juden. wie wir sie fiir das Griechische als wichtig feststellten,
hatte im Westen nicht stattgefunden. Es kam noch der ungiinstige
Umstand hinzu, dafl das Latein nicht, wie das Griechisch, eine fiir
das abstrakte Denken wohl ausgebildete Sprache war. Dem Latein
haftete, auch in spiterer Zeit, immer noch etwas von der duflerst
konkreten Bauernsprache der romischen Frithzeit an. Und schliefi-
lich: der Prozef der Latinisierung der westlichen Christengemein-
den vollzog sich im Laufe des zweiten Jahrhunderts, d. h. in einer
Zeit, in der der Konflikt mit der heidnischen Umwelt sich schon
sehr zugespitzt hatte. Dieses hat die ablehnende Haltung der latei-
nischen Christen gewissen ,heidnischen® Sprachelementen gegen-
tiber sehr gesteigert. So tritt die Meidung profaner Elemente im
Latein viel starker hervor als im Griechischen, was freilich auch
teilweise aus einer angeborenen Intransigenz des Romers erklast
werden kann.

In diesen Umstinden lag Entlehnung aus dem Griechischen. das
fur die Christen die Sprache der altesten Verkiindigung und der
HI. Schrift war, wohl nahe, desto mehr, weil das Latein sich durch
die Jahrhunderte hindurch nie gegen Entlehnung aus dem Grie-

18 Bartelink, O. ¢., S. 57, zihlte fiir die apostolischen Viter 61 technische und 81
nicht-technische Neubildungen.
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chischen gestraubt hatte. So vollzieht sich die Bildung des alt-
christlichen Lateins als eine allmahliche Latinisierung der Christen-
gemeinden, wobei viele der alten griechischen Elemente erhalten
blieben. Im Gegensatz zum Griechischen hat so das alteste Christen-
latein die sprachliche Entlehnung nicht gescheut. Diese Entlehnung
ist aber nicht systemlos vor sich gegangen. Nach einer anfanglichen
Unsicherheit dem Lehnwort gegentiber, einer Unsicherheit, welche
sich besonders in den &ltesten Bibeliibersetzungen zeigt, ist man
sehr konsequent vorgegangen. Im allgemeinen kann man sagen,
dafl das alteste christliche Latein sich fur die konkreten christlichen
Sachen, Amter und Institute im weitesten Sinne mit Vorlicbe
griechischer I.ehnworter bedient. Es handelt sich hier um Wérter
wie: baptisma, catechumenus, clericus, diaconus, episcopus, evan-
gelium. martyr und unzahlige andere. Man kann dieses Verfahren
wohl erkliren. Es geht hier zum grofiten Teile um ,Sachen® und
~Institute”, welche mit ihren griechischen Namen aus dem Osten
nach dem Westen gekommen waren, sich dort eingebiirgert hatten
und deren Namen so normalerweise ins Lateinische tibergegangen
und dageblieben sind. Die iiberaus grofle Zahl der Lehnwérter
aber, alle fiir christliche ,Sachen®, weist darauf hin, daf} diese rein
duflere Erkldrung doch vielleicht nicht ginzlich geniigt. Die grofle
Vorliebe fir das Lehnwort wird teilweise auch wohl durch eine
innersprachliche Tatsache erklart. Das Lehnwort als blofles Zeichen.
das nicht mit dem Sprachsystem verkniipft ist. eignet sich besonders
dazu, die neuen Sachen, deren Neuheit man betonen wollte, zu
benennen. Ein Lehnwort besagt an und fir sich nichts, es ruft keine
(Gedankenassoziationen auf, es steht nur da fiir die Sache, welche es
bezeichnet, als ein isolierter ferminus technicus, der kein Vorleben
hat, und so hat das Neuheitserlebnis, das so charakteristisch ist fiir
das westliche Christentum, den Gebrauch von Lehnwortern zweifels-
ohne gefordert. Bisweilen kann man feststellen, dafl ein Lehnwort
gewdhlt ist, weil man das einheimische Wort, als belastet mit heid-
nischem Sinn, meiden wollte: propheta wird gewihlt, weil man
vates, fatidicus mied, catechumenus, weil auditor das Bild der
Philosophenschulen aufrief und es obendrein ein manichiischer
terminus technicus war. Das Kirchengebaude hief ecclesia, nicht
templum.

Weil das Lehnwort ein blofles Zeichen ist, das an und fiir sich
nichts besagt, eignet es sich besser fiir Sachen, welche man mit den
Augen wahrnehmen kann, als fiir abstrakte Begriffe, deren sprach-
liche Formulierung vielmehr Anhaltspunkte im eigenen Sprach-
gebrauch sucht. Wihrend also fir die konkreten christlichen Sachen

2 Missions- u. Religionswissenschaft 1954, Nr. 2
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das Lehnwort gentigen konnte, fordert die Idee eine klare, im
Sprachsystem eingegliederte, muttersprachliche Formulierung. So
konnen wir denn auch feststellen, dafl die abstrakten christlichen
Begriffe meistens nicht durch Fremdworter, sondern durch boden-
stindige Termini, entweder lexikologische oder semasiologische
Neubildungen, angedeutet werden. Auf diese Weise treten neben
die zahllosen Fremdwérter bereits im altesten christlichen Latein
eine grofle Zahl lateinischer Neubildungen. Weil aber das Latein
eine typisch ,grammatische®* Sprache war, mit einem wohlorgani-
sierten, klaren Wortsystem, wird dieser neue christliche Wortschatz
systematisch gegliedert in Gruppen von abgeleiteten Wortern; den
Ausgangspunkt bildet meistens eine semasiologische oder eine lexiko-
logische Neubildung, und von diesem Kernwort aus bildet sich eine
neue Wortgruppe. So ruft caro. semantische Neubildung, eine ganze
Gruppe neuer Worter ins Leben: carnalis, carnaliter, carnalia,
carnalitas, carneus und schliefilich die theologischen Termini: in-
carnatio, incarnari'®. Ebenso veranlafit spiritus: spiritalis, spirita-
liter ™; lucrari: lucrator®; praedestinare: praedestinatio, praedesti-
nator®; praefigurare: pracfiguratio™; praenuntiare: praenuntiator,
praenuntiatio®; revelare: revelatio, revelator®; sanctus: sancti-
ficare, sanctificatio®; regemerare: regeneratus (Subst.), regene-
ratio®, usw. usw. Diese morphologische Systematisierung, welche
fiir das Latein so charakteristisch ist, gliedert nun auch nachtriglich
viele Fremdworter in das Sprachsystem ein, indem man von den
Fremdwaortern mit lateinischen Suffixen neue Ableitungen bildet,
wie z.B. apostolus : apostolatus®; baptizare : baptizator*; epis-
copus : episcopatus, coepiscopus®; pascha : paschalis™.

Der im altchristlichen Latein auflerordentlich starke Drang nach
sprachlicher Neubildung hat dann neben den eigentlichen termini
technici des christlichen Denkens. ebenso wie das im Griechischen

¥ Der Terminus rihrt von Ferdinand de Saussure her: in den ,grammatischen®
Sprachen (langues grammaticales) iiberwiegt das motivierte Sprachzeichen (signe
motivé), in den ,lexikologischen® Sprachen (langues lexicologiques) iiberwiegt
das willkirliche Sprachzeichen (signe arbitraire). Das moderne Franzosisch
nihert sich immer mehr dem lexikologischen Sprachtypus, das Deutsch ist eine
ausgesprochen grammatische Sprache. S. Charles Bally, Linguistique générale et
. linguistique francaise®, Bern, 1950, S. 342 ff.

18 Vgl. Chr. Mohrmann, Die altdiristliche Sondersprache in den Sermones des
kl. Augustin, Nijmegen, 1952, S. 87 ff. und 118 ff.

18 Ibid., S. 154 ff. 20 Thid, S 191 2 Jbid.. S. 135 1.

2-Tbids, ST 186t 20baid. S-187F. 2 Ibid., S. 144,

% Ibid., S .146. ¢ Ibid., S. 141f. 7 Ibid., S. 86 f.

B Thid. . SS8SH: 2 Ibid.. S. 108f. und S. 98. 80 Thd, S 188 £
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geschehen war, eine grofie Menge von allgemeinen, nichttechnischen
Wortern ins Leben gerufen, welche, nach denselben Prinzipien der
sprachlichen Ableitung gebildet, die Eigenart der Gruppensprache
noch besonders betonen, wie z.B.: corruptibilis, immarcescibilis,
imputribilis, incommutabiliter, incorruptibiliter, incorruptibilitas,
incorruptio, mortificare, vivificare, pinguificare, fornicari, forni-
catio. fornicator, fornicarius, supplantare, supplantatio, supplan-
tator.

Ein Teil dieser indirekten Neubildungen ist gewill der schopferi-
schen Kraft der iltesten Bibeliibersetzer zu verdanken, andere aber
sind im Alltagsleben der Christengemeinden entstanden. Teilweisc
entstammen sie dem 2. Jahrh., andere sind spiter gebildet. Die
lexikologischen und semantischen Neubildungen sind selbstver-
stindlich nur ein Teil der sprachlichen Differenzierung. Dazu tritt
eine syntaktische Differenzierung, teilweise eingegeben durch die
in der Christensprache wirkenden volkstiimilichen Tendenzen, teil-
weise auch durch fremden Einflufl bedingt®.

Alle diese Neuerungen zusammen haben die christliche lateinische
Sondersprache zu einem einheitlichen System gemacht, das sich
durch die Jahrhunderte hin bewahrt hat.

3 Vgl. Jos. Schrijnen-Chr. Mohrmann, Studien zur Syntax der Briefe des
hl. Cyprian, 1, 11, Nijmegen, 1936, 1988. — Chr. Mohrmann, Miscellanea Mer-
cati I, Citta del Vaticano, 1946, S. 451 ff.

PROF. DR, JOHANNES LAURES S]J, TOKYO

GESCHICHTE DER ERSTEN CHRISTLICHEN KIRCHE
IN JAPAN Fortsetzung

Abkiirzungen hiufig zitierter Werke siche diese Zeitschrift: 38, 1954, 28.

Die Anwesenheit so vieler christlicher Ritter in Satsuma starkte
ohne Zweifel das Selbstbewufitsein der verlassenen Christen dieses
Landes und machte auch die Shimazu geneigter, dem Christentum
groflere Freiheit zu gewdhren. Dazu kam, dafl sich um diese Zeit
die japanischen Herren, allen voran Ieyasu, um Ankniipfung von
Handelsbeziehungen mit den Philippinen bemiihten. In der Hoff-
nung, spdnische Schiffe nach seinen Hafen zu ziehen, lud Shimazu
Yoshihiro die Dominikaner ein. nach Satsuma zu kommen. Sie
lieflen sich im Jahre 1602 auf der Koshiki-Inselgruppe nieder, stu-
dierten Japanisch und errichteten 1605 dort ein bescheidenes Kirch-

2%
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lein. Auf ihre Bitten schenkte ihnen Shimazu im Jahre 1606 ein
Grundstiick zum Bau einer Kirche auf dem Festland in der Hafen-
stadt Kyddomari. Die Patres predigten in ihrer Kirche, reisten
im Lande herum und tauften viele Heiden. Sie fanden stets gast-
liche Aufnahme bei Diego Konishi und seiner Mutter in Yeguchi,
die ihnen ihr Haus zur Abhaltung des Gottesdienstes zur Verfii-
gung stellten. Es scheint jedoch, dafl die Patres ihre Kirche auf
den Koshiki-Inseln aufgaben®. Mit der Ankunft der Domini-
kaner schien es, als ob die so lange verwaisten Christen von Sat-
suma endlich stindige Seelsorger erhalten wiirden, aber es sollte
leider nur fir kurze Zeit sein. Wenn Shimazu Yoshihiro den
Dominikanern den Aufenthalt in seinen Lindern gestattete, so
war es vor allem darum, weil er von dem winkenden Manilahandel
zeitliche Vorteile erwartete. Aus dhnlichen Griinden empfing er
die Patres der Gesellschaft Jesu, die ihn fast regelmifig jedes
Jahr besuchen kamen, stets mit ausgesuchter Hoflichkeit. Dennoch
wiinschte er keine weite Verbreitung des Christentums in seinen
Léndern, und namentlich verbot er dem Adel aufs strengste den
Empfang der Taufe?.

Zwar gestattete er Diego Konishi und seinen Samurai die freie Ausibung
ihrer christlichen Religion, aber einen standigen Seelsorger hatten sie nie und
wurden nur von Zeit zu Zeit von Jesuiten oder Dominikanern besucht. Nicht
ohne Grund hatte der alte Diego Konishi vor seinem Tode seinen Sohn zur
Standhaftigkeit im Glauben ermahnt und seiner Frau und Tochter zur Aus-
wanderung nach Nagasaki geraten, denn kaum waren zwei Jahre vergangen,
als Yoshihiro den jungen Diego (er war noch keine 14 Jahre alt) zum Abfall
zu bewegen suchte. Er plante, ihn mit einer nahen Verwandten seines Hauses
zu vermahlen, ihm eine einflufireichere Stellung und eine grofere Herrschaft zu
geben, verlangte aber dafiir, dafl er seinen Glauben verleugne. Der junge
Mann lehnte das Ansinnen mit Entriistung ab, und seine Mutter blieb ebenso
unerbittlich. So lieB man ihn zuletzt in Ruhe 28,

Im Jahre 1605 besuchte ein Pater der Gesellschaft Jesu wie jedes Jahr den
Daimyd. Auch spendete er 87 Taufen. In Kawabe (heute Kawanabe) traf er
den Sohn Miguels, des einstigen Hausmeisters von Ichiki. Er bewahrte mit
groflier Ehrfurcht eine Kreuzreliquie, zwei Rosenkrinze und ein Porzellangefafi
mit Weihwasser, die Xaver seinem Vater hinterlassen hatte. Seine altere
Schwester war von Xaver getauft worden, lebte jetzt in Hyfiga inmitten der
Heiden und besafl ebenfalls einige Andenken an den Heiligen. Er erzihlte dem
Pater, er habe frither auflerdem ein Madonnenbild, einen seidenen Altarbalda-

® Jacinto Orfanel OP. Historia ecclesidstica de la Christiandad de lapén,
Madrid 1633, ff. 1—4; Diego Aduarte OP, Tomo primero de la historia de la
provincia del Santo Rosario de Filipinas, lapén, y China, de la sagrada orden
de predicadores, Zaragoca 1693, SS. 249—257; Pages 1, 160.

*? Orfanel, op. cit. f. 4v.

28 Jodo Rodriguez Giram SJ, Carta anua da Uice-Provincia do Japdo do amo
de 1604, Coimbra 1932, SS. 15—18; Guerreiro II, 241—243.
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chin und ein Antipendium, Geschenke Xavers, von seinem Vater ererbt, aber
der Landesherr habe sie ihm weggenommen. Das Marienbild habe dieser nach
den Philippinen verkauft und aus der Seide des Altarschmucks seinen Kindern
Kleider gemacht, aber vier von ihnen seien an einer hafilichen Krankheit ge-
storben und das fiinfte sei wahnsinnig geworden. In der Tat erkannte der
Frevler darin ein Strafgericht Gottes, kam jetzt den Pater besuchen, gestand
sein Vergehen, horte die Predigt, wiinschte, daf seine Vasallen Christen wiirden
und duflerte den Wunsch, sich auch selbst taufen zu lassen, konnte sich aber
damals nicht endgiltig dazu entschlieflen .

Trotz des strengen Taufverbots Hir den Adel lieflen sich dennoch einige mutige
Samurai im Geheimen taufen, darunter ein Vasall des Herrn von Hirasa
(heute Sendai) namens Leo Kichiemon. Sobald sein Herr davon erfuhr, lief er
ihn zum Abfall auffordern und gab ihm einige Tage Bedenkzeit, aber Leo
blieb fest und bereitete sich auf den Tod vor. Am 17. November 1608 wurde er
auf Befehl seines Herrn in seinem eigenen Hause enthauptet, da er es ablehnte,
sich nach Samuraiart selbst das Leben zu nehmen. Noch ein zweiter Samurai
wurde seines Glaubens wegen vorgeladen, und obwohl er entschlossen war,
lieber zu sterben als abzufallen, schenkte man ihm das Leben, schickte ihn
aber in die Verbannung. Um dieselbe Zeit begann es Shimazu Yoshihiro zu
gereuen, die Dominikaner in sein Land gerufen zu haben, zumal die erwar-
teten Handelsschiffe aushblieben und die Haltung lIeyasus von Jahr zu Jahr
immer unfreundlicher wurde. Anstatt jedoch die Patres offen des Landes zu
verweisen, drangte er den Obern P. Moralez, an den Hof Ieyasus zu gehen,
da sich dieser beklage, dafl die Patres ihn noch nie besucht hatten. Wahrend
der Abwesenheit des P. Moralez drangte Shimazu Yoshihiro die Christen zum
Abfall und verbot ihnen jeden Verkehr mit den Patres. Im Frithjahr 1609
vertrieb er die Dominikaner aus seinen Landern .

Shimazu Yoshihiros éltester Sohn Iehisa wurde von dem tugendhaften Leben
seines christlichen Rittmeisters Andreas Ogasawara so tief beeindruckt, dafl er
dem Glauben sehr nahe kam. Als dies den Seinigen bekannt wurde, dringten
sie ihn mit Riicksicht auf seine Stellung, an den Landesgottern festzuhalten,
und er war schwach genug, nachzugeben. Dagegen vermodhte er nicht, Ogasawara
zu Fall zu bringen, und da er sich eines so treuen Vasallen nicht berauben
wollte, erlaubte er ihm zuletzt, als Christ zu leben, aber dieser zog es vor,

 Tre lettere annue del Giappone, SS. 197—200; Guerreiro II, 241—248. In
beiden Quellen wird behauptet, der Pater sei in dem gleichen Hause einge-
kehrt, das einst Xaver gastlich aufgenommen hatte. Zweifellos war Xavers
Gastherr der Hausmeister Niiro Ise-no-Kami Yasuhisas von Schlof8 Ichiki, aber
hier wird ausdriicklich gesagt, dafl der Pater den Sohn dieses Hausmeisters
Miguel in Kawabe (verstimmelt im Text zu Canabe [Tre letiere| und Cabanave
[Guerreiro]) traf. Kawanabe ist jedoch sicherlich nicht identisch mit Ichiki, denn
es liegt etwa 82 km siidwestlich von Kagoshima, Ichiki (genauer: Higashi
Ichiki) aber etwa 24 km in westlicher Richtung von der Hauptstadt. Wie schon
an anderer Stelle bemerkt wurde (Cf. oben S.6 f.). bestand die Gemeinde von
Lchiki schon nicht mehr im Jahre 1577, als Bruder Vaz Satsuma besuchte. Niiros
Hausmeister Miguel wird wohl vorher oder spater nach Kawanabe iibergesiedelt
sein. Auch der Umstand, dafl der Herr von Kawanabe ein Heide genannt wird,
ist ein sicherer Beweis, dafl es sick nicht um einen Sohn Niiros handeln kann,
dessen Kinder von Xaver und Almeida getauft worden waren.

3 Orfanel, op. cit., ff. 3v—8v; Aduarte, op. cit., SS. 320—827; Pages I, 162—165.
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in die Verbannung zu gchen. Um dieselbe Zeit wurde auch Diego Konishi
erneut zum Abfall aufgefordert. aber er war nicht zu erschiittern. Ein Pater
der Gesellschaft Jesu kam nach Satsuma, ihn zu trésten und zu ermutigen, und
besuchte auch den Landesherrn. Obwohl er freundlich empfangen wurde, gelang
es ihm nicht, fiir Konishi Religionsfreiheit zu erlangen. So ging dieser mit
seinen Getreuen nach Nagasaki in die Verbannung 3. Dennoch konnten die
Jesuiten es noch im Jahre 1612 wagen, einen Bruder nach Satsuma zu schicken
und den Landesherrn zu besuchen. Er wurde wie immer sehr freundlich empfan-
gen und konnte einige Heiden taufen 2.

Selbst nach dem Ausbruch der grofien Verfolgung (1614) vergafien
die Patres die verlassenen Christen von Satsuma nicht. Da es unter
ihnen keine christlichen Samurai gab und anfangs in ganz Japan
die Glaubigen aus den unteren Klassen ihres Glaubens wegen
nicht belastigt wurden, flof viele Jahre lang, wie es scheint, kein
Christenblut in Satsuma. Da die Shimazu von Anfang an sich nur
notgedrungen den Tokugawa unterworfen hatten, verschmihten
sie es offenbar auch, durch besondern Eifer in der Bekdmpfung
des Christentums sich die Gunst des Shoguns zu verschaffen. Die
wenigen Christen hielten sich inmitten einer fanatisch heidnischen
Umgebung standhaft im Glauben. P. Morejon SJ berichtet, wie
ein Pater bei seinem Besuch (zwischen 1615 und 1619) zwei Greise
traf, die noch von Xaver getauft worden waren und ein Bild, ein
Gefal mit Weihwasser und eine Disziplin als Andenken an den
Heiligen in hohen Ehren hielten®. Es waren offenbar Christen
der ehemaligen Gemeinde von Ichiki. Im Jahre 1620 besuchte der
japanische Pater Sixtus Satsuma und fand die Christen begierig
und entschlossen, fiir den Glauben ihr Blut zu vergieflen®. Gele-
gentlich eines Besuches im Jahre 1622 heifit es, die Christen hielten
sich wunderbar im Glauben, vor allem durch gelegentlichen Besuch
der Patres, durch die Marianischen Kongregationen und den Eifer
zweier Christen, Vater und Sohn. Diese waren um des Glaubens
willen aus ihrer Heimat vertrieben worden und nach Satsuma
geflohen. Da sie die Fast- und Abstinenztage nicht genau wufiten,
enthielten sie sich, um sicher zu sein, das Abstinenzgebot nicht zu
ibertreten, 15 Jahre lang aller Fleischspeisen *.

Auch im Jahre 1624 wurde Satsuma von den Patres der Gesell-

3 Lettera annua del Ciappone del 1609 e 1610, Milano 1615, SS. 64—68.

3 Lettera annua del Giappone del 1612, Roma 1615, S, 18.

% P.Morején S], Historia y relacién de lo sucedido en los reinos de Japon
y China . . . desde el afio 615 hasta el de 19, Lisboa 1621, S. 50.

3 Relatione di al une cose cavate delle letlere scritte ne gli anni 1619, 1620 &
1621 dal Giappone, Roma 1624, S. 104.

3 Lettere annue del Giappone dell anno 1622, e della Cina del 1621 & 1622,
Milano 1627, SS. 70—71.
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schaft Jesu besucht. Sie wurden tief beeindruckt von dem Bekenner-
mut der Schwiegermutter des Daimyos, Katharina. Sie war die
Siule der Kirche und forderte durch Wort und Beispiel die Sache
Christi. Allen Versuchen der Bonzen, sie zu sich heruberzuziehen,
machte sie dadurch ein Ende, daB sie ihnen strengstens verbot,
sich je wieder sehen zu lassen. Als die Kunde von dem grofien
Martyrium in Edo (4. Dezember 1623) nach Kagoshima drang, lieB
Shimazu Iehisa seine Schwiegermutter Katharina immer wieder
fragen, ob sie noch am christlichen Glauben festhalte. Um endlich
Ruhe zu haben, begab sie sich personlich an den Hof und erklarte
vor Iehisa und den versammelten Samurai, sie sei eine Christin
und wolle es bleiben®. Daraufhin wurde sie nicht weiter beldstigt.
und allem Anschein nach flol damals noch kein Christenblut.

Die Verfolgung in Japan nahm indes Jahr um Jahr an Grausam-
keit zu, und der Shégun Iemitsu verlangte von den Daimy6 immer
gebieterischer die strengste Durchfithrung seiner drakonischen
Christengesetze. So sah sich auch Shimazu Iehisa zu energischeren
Mafiregeln gezwungen. Im Jahre 1632 lieB er seine Schwieger-
mutter Katharina (in den japanischen Quellen auch Taterno und
Eishun genannt) mit 20 christlichen Dienern und Dienerinnen nach
der Insel Tanegashima verbannen. Im Jahre 1638 muflten ihre
beiden Téchter, die Gemahlinnen der angesehenen Samurai Kiiri
Tadamasa und Kitamura Etchli-no-Kami ihrer Mutter nach der
gleichen Insel folgen. Im Jahre 1639 wurden die vier Tochter der
Gemahlin Kiiris samt drei Dienern und sieben Dienerinnen nach
Tanegashima geschickt®. Im Jahre 1633 kam es in Satsuma zur

3 Litlerae annuae laponiae anni 1624 datae, Dilingae 1628, 8.1

37 Shigeno Yiikd, Nickinan Kirishitan, Kybto, 26. Jahr Shéwa (1951) SS. 163—
198. Shigeno vermutet, dal Eishun mit Katharina. der Schwiegermutter Shi-
mazu Iehisas, identisch ist. Uns will scheinen, daBl sich dies tatsachlich beweisen
1a8t. Eishun wird in den japanischen Dokumenten zwar nie Schwicgermutter
Iehisas, wohl aber Tante von lehisas Sohn und Nachfolger Mitsuhisa genannt.
Nach Kansei Jiishé Shokafu (Tokyd 1917), Bd. I, S. 656, hatte Shimazu Iehisa
drei Frauen; die erste hieB Kamata und die dritte Sagara. Die zweite, Mitsu-
hisas Mutter, war Iehisas Nichte, d. h. eine Tochter seines jiingeren Bruders
Tadakiyo, der den Namen Shimazu beibehielt und ein Vasall der Hauptlinie
des Hauses wurde. Seine Gemahlin mufl wohl die im Jahresbrief von 1624
erwihnte Katharina sein, Wenn, wie die japanischen Quellen behaupten, Eishun
die Tante Mitsuhisas war, wire sie mit Katharina identisch, die dann gleich-
zeitig Mitsuhisas Grofimutter (miitterlicherseits) und Tante (als Gemahlin des
Bruders Ichisas) wire. Auf diese Weise lieflen sich die japanischen Quellen mit
dem erwahnten Jahresbrief in Einklang bringen. Daf die japanischen Quellen
Eishun nicht Grofimutier, sondern nur Tante Mitsuhisas nennen, diirfte keine
wesentliche Schwierigkeit bilden. Eine Schwierigkeit ernsterer Art ist der Um-
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ersten blutigen Verfolgung, der ein Christ Yano Shuzen und seine
Kinder zum Opfer fielen. Sie wurden in Sakurajima (bei Ka-
goshima) lebendig verbrannt. Damals wurde auch Juan, ein Sohn
des berithmten christlichen Generals Akashi Kamon, ergriffen und
nach dem Kanté (Gegend von Edo) geschickt®. Im Jahre 1638
wurde ein christlicher Diener Eishuns, Minayoshi Nagaemon, samt
seiner Frau und vier Kindern von Tanegashima nach Kagoshima
geschleppt, weil sein Vater am Shimabaraaufstand der Christen
von Arima und Amakusa teilgenommen hatte. Ob sie getotet
wurden, ist aus den Quellen nicht klar ersichtlich®. Die letzte
Nachricht tiber die Christenheit von Satsuma findet sich bei Mon-
tanus. Danach wéren im Jahre 1660 in Kagoshima drei portugie-
sische und elf japanische Priester lebendig verbrannt worden®.
Wer diese Priester waren, wird nicht gesagt, und zudem scheint
es unglaublich, dafl es damals in Japan noch Priester und sogar
elf japanische Priester gegeben haben sollte. Vielleicht handelt es
sich um drei europdische Priester, die sich von Makao oder Manila
eingeschmuggelt hatten und mit elf japanischen Christen in Ka-
goshima ergriffen und getétet wurden.

Es ist bekannt, dal seit 1632 wenigstens dreimal Glaubensboten
vom Ausland tiber Satsuma nach Japan einzudringen suchten. aber
zweimal wurden sie sofort von den Hischern ergriffen und der
Shogunregierung zur Bestrafung ausgeliefert. Im Jahre 1632 lan-

stand, dafl Eishuns Familienname Tateno ist. Vielleicht hief sie vor der Ver-
méhlung mit Shimazu Tadakiyo Tafeno, wihrend sie als seine Gemahlin Shi-
mazu heiflen mifite. Jedoch ist es begreiflich, dafl die Shimazuchronik es ver-
meiden wollte, ein Mitglied der Familie offen eine Christin zu nennen und
dazu als Opfer der antichristlichen Politik des Hauses Shimazu hinzustellen. —
Die Graber Eishuns, ihrer Tochter Mydshin (Gemahlin Kiiris) und ihrer Enke-
lin Myéry6 (Myoshins Tochter) finden sich als Dreiergruppe in der Familien-
gruft der Barone Tanegashima. Eishun starb laut Grabinschrift im Jahre 1649
(2. Jahr Keian, am 8. Tage des 9. Mondes) als rechtglaubige Buddhistin. aber
die Chronik der Tanegashima sagt ausdriicklich, daf sie an ihrem christlichen
Glauben festhielt. Wire sie abgefallen, so hitte auch kein Grund vorgelegen,
sie bis zu threm Tode in Tanegashima festzubalten. Ihre Tochter Myoshin
starb im Jahre 1660 (3. Jahr Banji, am 16. Tage des 11. Mondes). Auch sie
mufl als Christin gestorben sein, weil man sie sonst wohl freigelassen hitte.
Dasselbe gilt auch von ihrer Tochter Myéry6, die erst 1698 (11. Jahr Genroku,
am 14. Tage des 11. Mondes) auf Tanegashima ihre Tage beschloff. Shigeno,
op. rit, 186—190.

38 Shigeno, op. cit. S. 187.

3 Ibid S. 181.

4 A. Montanus, Gedenkwaerdige Gesantschappen der Qost-Indische Maat-
schappy in tUereenigde Nederland aan de Kaisaren wvan Japan, Amsterdam
1669, S. 439.
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deten die Patres Mancio Konishi SJ, Paul Saité Kozaemon S] und
Diego de Santa Maria Gorébei OP in Satsuma, blieben dort bis
zum Mirz des folgenden Jahres und gingen darauf nach Naga-
saki*. P. Gorobei erlitt am 17. August des gleichen Jahres in
Nagasaki das Martyrium der Grube®, und P. Sait6 ebendaselbst
am 2. Oktober*. Uber das Ende P. Konishis besitzen wir keine
genaue Kunde, aber Pages glaubt auf Grund chinesischer Berichte,
dafl er um das Jahr 1643 fir den Glauben sein Blut vergofi*.
Auch der beriihmte Martyrer Marcello Francesco Mastrilli S]
berithrte (am 19. September 1637) die Kiiste von Satsuma, fuhr
aber dann weiter nach Hy{iga, wo er ergriffen, nach Nagasaki ge-
schleppt und dort getotet wurde®. Auch der letzte uns bekannte
Priester, der sein Leben wagte, um in das verschlossene Japan
einzudringen, Giovanni Battista Sidotti, landete auf einer Insel
der Provinz Satsuma am 10. Oktober 1708, wurde aber sofort
ergriffen, nach Nagasaki und von dort nach Edo gebracht und starb
im Inquisitionsgefangnis (Kirishitan Uashiki) am 16. November
1715,

Die Geschichte der Kirche von Satsuma war von Anfang bis zu
Ende ein Kreuzweg. Seit dem Weggang Xavers war sie tatsichlich
immer verwaist, und alle Versuche einer Dauergriindung schei-
terten an dem Widerstand der Bonzen, vor dem selbst wohlwol-
lende Firsten sich beugten. Auch fehlte es nicht an blutigen Ver-
folgungen, denen selbst Mitglieder des herrschenden Hauses nicht
entgingen. Noch in der Zeit, da Japan sich gegen das Ausland
hermetisch abschlof, flof Christenblut.

Auch die neuere Geschichte dieser Kirche beginnt wieder im Zeichen
des Kreuzes. Im Jahre 1870 wurden 375 Urakamichristen nach
Kagoshima verschleppt und im Fukushéji-Kloster interniert. Ob-
wohl sie verhidltnismiflig milde behandelt wurden, starben den-
noch wihrend der etwas mehr als zwei Jahre 58. Ihre Griber sind

41 Pages I, 767; Shigeno, op. cit. S. 136.

 F. Cardim S], Catalogus Regularium et Secularium, Qui in lapponiae Reg-
nis ... ab ethnicis in odium Christianae Fidei ... sublati sunt, Romae 1646,
S. 72, Pages I, 787.

# Cardim, op. cit. S. 74; Pagds 1, 798.

“ Pages 1, 879,

% J. E. Nieremberg SJ, Uida del dichoso y venerable Padre Marcelo Francisco
Mastrilli, Madrid 1640, ff. 78v—84; Pagés I, 827—839; Shigeno, op. cit. S. 139.
* Eine griindliche Untersuchung iiber die Japanreise und namentlich iiber den
Tod Sidottis verdflentlichte P. R. Tassinari SDB in Monumenta Nipponica.
Bd. V, n. 1 (Tékyo 1942), SS. 246—258: The End of Padie Sidotti. Some New
Discoveries.
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noch heute erhalten, wihrend das Grab von Xavers Freund Nin-
shitsu infolge der Bombenangriffe und des grofien Taifuns im
Jahre 1945 verschiittet wurde. Keiner der 375 Bekenner verleug-
nete seinen Glauben, und die Uberlebenden samt den 13 Neu-
geborenen konnten im Jahre 1873 in die Heimat zurtickkehren .
Erst im Jahre 1890 begann wieder die Missionsarbeit in Satsuma.
P. Ferrié¢ und der japanische Priester Shimada erzielten damals
ermutigende Erfolge. Im folgenden Jahre wurden nur 44 Taufen
gespendet, aber in Kagoshima konnte eine bescheidene Kapelle
eingeweiht werden. Auch in Sendai und Sarayama wurde die
Arbeit begonnen®. Im Jahre 1892 wurden in Sendai und Sara-
yama keine, in Kagoshima nur 16 Taufen gespendet. Dagegen tat
sich gegen Ende dieses Jahres auf der Insel Oshima (Rylky(-Insel-
gruppe) ein weites Tor auf, denn beim ersten Besuch des Paters
meldeten sich 160 Familien zum Unterricht®. Im Jahre 1893 gab
es in Oshima bereits iiber 1100 Christen®, im folgenden Jahre in
Satsuma aber erst 170%. Um diese Zeit erhielten die Patres Kunde
von den Grabern der christlichen Heldinnen auf der Insel Tane-
gashima, von denen oben die Rede war (Anm. 37). In Oshima
setzte eine Reaktion von seiten der Bonzen ein, so daff nur 387
Seelen um die Taufe baten®™.

Im Jahre 1897 wurde P. Raguet Oberer fiir Satsuma-Hyfiga. Die
Patres Bouige und Joly waren seine Gehilfen. Alle drei besuchten
die Koshiki-Inselgruppe, da man sich erzihlte, die dortigen Ein-
wohner seien Kryptochristen®, aber sie fanden, daf} es sich um
Amida-Buddhisten handelte®. Trotz P. Raguets Eifer war die
Ernte in Satsuma sehr kirglich, ja es gab sogar mehrere Abfille
wegen der Feindseligkeit der Heiden®. Im Jahre 1899 besuchte
P. Raguet Tanegashima, um die Graber der drei christlichen Be-
kennerinnen zu besuchen und religiose Vortrige zu halten®. Im
Jahre 1906 verdffentlichte er mit Professor Ono ein grofles fran-
zosisch-japanisches Lexikon ”. Das Honorar gedachte er als Grund-
stock fiir die in Kagoshima geplante Xaver-Gedachtniskirche zu

4 F. Marnas, La religion de Jésus ressuscitée au Japon, Clermont-Ferrand
(1981), 2. Auflage, Bd. II, S. 314.

4 Compte rendu: 1891, SS. 68—69. 9 Compte rendu: 1892, SS. 50—52.
5 Compte rendu: 1893, SS. 68—69. 51 Compte rendu: 1894, S. 74,

52 Ibid. SS. 75—176.

5 Die Dominikaner hatten dort im Jahre 1602 die erste Dauergriindung in
Satsuma errichtet, mufiten aber schon 1609 das Land verlassen. Cf. oben
SS. 12f.

5 Compte rendu: 1897, S. 58, 5 Compie rendu: 1898, S. 55,

5 Compte rendu: 1899, S. 34. ¥ Compte rendu: 1906, S. 22.
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verwenden. Hilfe kam ihm ferner von Freunden in seiner belgi-
schen Heimat, und so konnte im Jahre 1908 das neue Gotteshaus
eingeweiht werden®. Es war ein solider Steinbau, aber winzig
klein. Im gleichen Jahre eroffnete P. Cavaignac in Sendai eine
bescheidene Kapelle®. Es scheint, dafl die Station Sarayama schon
lingst aufgegeben worden war, denn schon jahrelang ist von ihr
in den offiziellen Berichten nicht mehr die Rede. In Oshima war
das Bekehrungswerk trotz mancher Storungen gut vorangegangen,
so dafl es im Jahre 1910 dort bereits tiber 3000 Christen gab. Der
geringe Erfolg der Missionsarbeit in Satsuma gab P. Raguet Mufle,
das Neue Testament zu ubersetzen, und im Jahre 1910 war die
Arbeit vollendet®. Als er im Jahre 1912 nach Urakami versetzt
wurde, libernahm P. Cavaignac die Leitung der Mission von Sat-
suma mit P. Martin als Mitarbeiter®. Im folgenden Jahre taufte
der neue Obere in Kagoshima nur 25 Heiden®.

Am 18. Mirz 1915 erlebte P. Raguet seinen grofiten dufleren
Erfolg, die Vollendung und Einweihung der grofilen Kirche in
Urakami. Nicht geringere Freude muf es ihm bereitet haben, seinem
langjdhrigen Mitarbeiter, Professor Ono, im gleichen Jahre die
Taufe spenden zu diirfen. Infolge des inzwischen ausgebrochencn
Weltkrieges wurde P. Cavaignac einberufen. An seiner Stelle
iibernahm P. Martin die Sorge fir die Christen von Satsuma®. Da
jedoch auch er bald P. Cavaignac nach Frankreich folgen mufite,
wurde die Kirche von Satsuma von P. Raoult nebenbei, so gut es
ging, betreut. Die Zahl der Christen in Kagoshima-Sendai war
auf 40 zusammengeschrumpft, und die Aussichten waren wenig
ermutigend ®. Im Jahre 1917 fiel P. Cavaignac im Kampf, und im
gleichen Jahre starb Professor Ono®. Nach Beendigung des grofien
Krieges kehrte P. Martin nach Japan zuriick und wurde Oberer
der Mission von Satsuma®. Er bemiihte sich um Wiedergewinnung
abstandiger Christen, deren es infolge der teilweisen Verwaisung
wihrend der Kriegsjahre nicht wenige gab. Hingegen war die
Zahl der Glaubigen durch Einwanderung von Oshima etwas ge-
wachsen ¥

Im Jahre 1921 beauftragte die Propaganda in Rom die Franzis-
kaner von Kanada, zwei Patres nach Satsuma zu schicken und nach
und nach Satsuma und Oshima zu iibernehmen. In Oshima war

% Compte rendu: 1908, S. 8. % Compte rendu: 1908, S. 10.

® Compte rendu: 1910, SS. 18—19. 81 Compte rendu: 1912, S. 20.
%2 Compte rendu: 1918, S. 25. B Compte rendu: 1915, §S. 12—17.
8 Compte rendu: 1916, S. 17. 8 Compte rendu: 1917, S. 12.
 Compte rendu: 1919, S. 11. 87 Compte rendu: 1920, S. 8.
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inzwischen die Zahl der Katholiken auf etwa 4000 Seelen ge-
stiegen®. Im Jahre 1922 bot der Stadtrat von Naze (auf Oshima)
ein Grundstiick zur Errichtung einer hoheren Madchenschule an®.
Im Jahre 1923 gab es in Kagoshima nur 187, im folgenden 24 Tau-
fen. Jedoch wuchs die Christenzahl betrichtlich durch Einwande-
rung von Oshima™. Im Jahre 1926 wurden Kagoshima (d. h. die
Prifektur Kagoshima) und Oshima (mit dem Rest der Rytkyd-
Inseln) den kanadischen Franziskanern ubertragen™.

War schon bis dahin Satsuma ein wenig fruchtbares Arbeitsfeld
gewesen, so stiegen die dufleren Schwierigkeiten seit Beginn des
Mandschurischen Krieges so sehr, daf sich das schon Gewonnene
kaum noch halten lie. Die Hochwelle des Nationalismus, das Mif3-
trauen gegen ausldndische Missionare, das Shintéproblem. der
immer mehr steigende EinfluR der Militdrpartei und das Uber-
wachungssystem der Militdrpolizei machten es den Franziskanern
unmoglich. das Feld zu halten. Im Jahre 1934 wurde die hohere
Maidchenschule auf der Insel Oshima (wenigstens zeitweise) unter-
driickt. und einige Jahre spater horte auf der Insel der katholische
Gottesdienst auf: Die Kirchen wurden abgerissen oder geschlossen
und die Christen zum Abfall aufgefordert. Auch im Gebiet von
Kagoshima ging die Zahl der Glaubigen zuriick. Im Jahre 1936
wurden die Franziskaner von japanischen Weltpriestern abgelost.
Der neue Oberhirte Monsignore Yamaguchi wurde im folgenden
Jahre Bischof von Nagasaki, verwaltete aber gleichzeitig weitere
drei Jahre die Apostolische Prifektur Kagoshima. Im Jahre 1940
erhielt diese in Monsignore Ideguchi einen neuen Oberhirten.
Seit Beginn der Besetzung Japans durch die Alliierten stehen
Oshima und der Rest der RyfikyQi-Inseln unter einem amerika-
nischen Prafekten, so dafl sich die Apostolische Prifektur Ka-
goshima auf die gleichnamige Landes-Prifektur beschrinkt. Wie
im Rest Japans beginnt jetzt auch dort das Bekehrungswerk Fort-
schritt zu machen. Im Jahre 1949, bei Gelegenheit des 400. Gedenk-
tages der Landung Franz Xavers, wurde vom pépstlichen L.egaten
Kardinal Gilroy eine neue Xaver-Kirche eingeweiht. Stadt und
Land wetteiferten, das Andenken des Apostels Japans zu ehren.
Nach dem offiziellen katholischen Direktorium Japans vom Jahre
1951 z3hlt die Prifektur Kagoshima jetzt sechs Kirchen und
Kapellen und 667 Katholiken bei einer Gesamtbevilkerung von

% Compte rendu: 1921, S. 7. % Compte rendu: 1922, S. 9.
1 Compte rendu: 1923, S. 8. 1 Compte rendu: 1924, S. 7.
2 Compte rendu: 1926, S. 8.
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1604 000 Seelen. Eine japanische Schwesterngenossenschaft (Junshin
Seibo Kai = Schwestern vom Unbefleckten Herzen Mariae) leitet
eine hohere Madchenschule, die Briider vom hl. Johann Baptista
de Lassalle eine hohere Knabenschule (seit 1949). Die Schwestern
vom Guten Hirten (aus Kanada) grindeten ebenfalls im Jahre
1949 ein Kloster in einer Vorstadt von Kagoshima. So scheint
endlich nach mehr als 400 Jahren der Priifung die von Franz Xaver
ausgestreute Saat Frucht zu bringen.

DR. P. ANTON FREITAG SVD, STEYL

DIE KATH. MISSIONEN IN WESTOZEANIEN

DAS WESTOZEANISCHE MISSIONSFELD:
MELANESIEN UND MIKRONESIEN

(Fortsetzung.)

II. Die Herz-]esu-Missionare auf den Gilbertinseln,
Ellice- und Phonixinseln, Sporaden usw.

Literatur:
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Ein Riesenvikariat von dem Ausmaf Tahitis betreuen die Missionare vom hei-
ligsten Herzen teils im mikronesischen Raum (Gilbertgruppe und Nauru) teils
im polynesischen Gebiet (Ellice-Phdnixgruppen) vom 165° w.L. bis zum 175°
6,L. und vom 5° n.B. bis zum 18° s.B. auf iiber 130 Inseln mit allerdings
kaum 50 000 Finwohnern: Zur Administration des Ap. Vikars der Gilbertinseln
gehoren aber auch die noch um 10 bis 15 Grad weiter ostlich in Zentralozeanien
liegenden britisch-amerikanischen Sporaden.

Arbeiter von den Gilbertinseln hatten seit 1875 teils auf Tahiti, teils auf Sa-
moa mit der katholischen Mission Fithlung bekommen und waren zu einigen
Hunderten von den Picpusmissionaren und Maristen unterrichtet und getauft
worden. Selbst Katechismen, Grammatiken und das Neue Testament brachten
sie bei ihrer Heimkehr zu den Gilbertinseln mit. Ein jiidischer Kaufmann lief§
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sie in San Francisco drucken, nicht aus Idealismus, sondern des Gewinnes
wegen. Auch ein katholischer Bretone hatte auf Nonuti eine katholische Einge-
borenengemeinde gegriindet und unterstitzte die beiden Katechisten Terewati
und Tiroi bei ihren Missionsarbeiten. Als bei der Errichtung des Vikariats
Mikronesien-Melanesien 1888 die Inseln zu diesem, den Herz-Jesu-Missionaren
anvertrauten, Missionsfeld kamen, ubermittelten die Maristen die an sie um
Missionare gerichteten Briefe an Mgr. Navarre, der ihnen trotz seines eigenen
grofiten Personalmangels zwei Missionare schickte. Schon im ersten Missions-
jahr 1888/89 konnten sie eine Gemeinde von 1600 Glaubigen griinden. Sie ver-
teilten sich allerdings auf etwa 100 Ortschaften auf Nonuti. Die guten Aus-
sichten lieflen ihnen bald von Issoudun neue Hilfskrdfte zukommen. P. Superior
Bontemps begab sich daher 1889 nach Nukunau, wo er trotz der seit einiger
Zeit ansdssigen Methodisten 208 Insulaner gewann. Kaum von einer schweren
Krankheit genesen, erzielte er auf der grofiten Insel Tapituea in einem halben
Jahre 800 Bekehrte. Dann nahm er mit P. Leray die nérdlichen Inseln in An-
griff: Buritaritari und Makin mit 150 Neulingen im Glauben. Um eine geregelte
Seelsorge und die Inangriffnahme aller Inseln erreichen zu konnen, erwarb
Bontemps in Sidney ein kleines Missionsschiff. Auch setzte er eine kleine Mis-
sionspresse in Gang und sorgte fir die Verbreitung religiéser Schriften fiir
Schule und Familie. 1892 gab es auf Tapituea 800, auf Nonuti 1674, auf Nu-
kunau 208, auf Buritaritari und Makin 155 und auf den iibrigen Inseln noch
105 Neuchristen, d. s. 3000, fiir die bereits 12 Kirchen errichtet waren. Bontemps
hatte sich vor der Zeit aufgerieben und starb 1898, wihrend gleichzeitig sein
Miitapostel P. Leray zum Ap. Vikar ernannt wurde (1898), um durch mehr als
dreifig Jahre (1898—1927) die grofic Mission zu leiten.

Die Erfolge der ersten beiden Jahrzehnte waren sehr reichlich. 1894 gab es
bereits 5300, 1911 11000, 1906 13000 Getaufte, fiir die damals 17 Patres, 13
Briidder und 17 Tachter U.L.Frau vom heiligsten Herzen titig waren. Aber
die Missionsarbeit war nichtsdestoweniger duBlerst schwer und opferreich. Auf
den Gilbertinseln ist das Wasser schlecht, der Boden auf den Koralleninseln
wenig ertragreich, das Klima aufreibend, die Armut der Bevilkerung grof
und von Hungersnot begleitet, aber auch wild und lasterhaft, besonders da-
mals noch war sie kannibalisch. Die Entfernungen sind weit, die Verbindungen
selten und auf dem stiirmischen Meere sehr gefahrvoll. Dazu kommt die driik-
kende Einsamkeit. Noch schlimmer wirkte die Gehissigkeit der Methodisten,
die sich bis zu brutalen personlichen Angriffen verstiegen und katholische Ein-
geborene zu Martyrern machten. Ganz besonders wirksam erwies sich die stille
Arbeit der Missionsschwestern in den schon 1905 nahezu hundert Schulen
mit 3000 Kindern, in der Karitas, in der weiblichen Jugendoflege und Erzie-
hung. Die gemeinschaftliche Missionskonferenz von 1903 stellte fest, daR sich
die Missionsverhiltnisse konsolidiert hatten und legte den Grund zu den Mis-
sionsinstruktionen fiir die folgenden Jahre und Jahrzehnte.

In duferer Ausdchnung und Gewinn neuer Christen wies die Folgezeit denn
auch wenig auf. Um 1923 wurde von den Marshallinseln die Insel Nauru in den
Missionsbereich des Gilbertvikariats einbezogen. Unter P. Kayser gedich dort
die grofle Aussitzigenkolonie mit 2000 Kranken, fiir die die Schwestern die
Verpllegung und die Mission die Seelsorge iibernommen hat. 1924 schritt Mar.
Leray zur Errichtung eines kleinen Seminars mit 6 Studenten. Doch weist die
Statistik von 1950 noch keinen einzigen Priester und erst einen Grofien Semi~
naristen auf. Im Missionsstab fillt fiberhaupt auf, daf neben 20 auslindischen
Priestern und 26 Schwestern als cinheimisches Personal nur 130 Katechisten
aufgefiihrt werden. Diese sind aus der Katechistenschule von Tarawe hervor-
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gegangen und wirken gut. Die Katholikenzahl hat sich nur auf 14 050 vermehrt.
Aber auch die Protestanten zahlen nachweislich nicht mehr als 6333 Anhéanger.
Die Elementarschulen sind ebenfalls nur bis auf 113 mit 1585 Knaben und
1109 Miadchen gestiegen, wozu noch 11 Mittelschulen (?) mit 415 Schiilerinnen
und 4 gehobene Schulen mit 133 Schiilern und 18 Schiillerinnen kommen.

Schon vor und im ersten Weltkrieg hatte die Mission dank der franzdsischen
Kulturkampfgesetze und der Mobilisation der Missionare sehr gelitten. Die
Zahl der Priester sank von 27 auf 15, um spiter mit Anfillung aus Deutschland
usw. wieder anzusteigen. So konnten dann 1925 auch endlich die Elliceinseln
in stirkeren und systematischen Angriff genommen werden. Eine wahre Mis-
sionstragodie fiihrte der zweite Weltkrieg iiber den Gilbertinseln herauf. Von
1940 bis 1947 sanken sieben Priester ins Grab. Zwei wurden von den Japanern
bei einem Schiilertransport auf den Marshallinseln erschossen; 2 Patres erlagen
den Strapazen und Leiden auf den Karolinen. wo auch ein internierter Bruder
spurlos verschwand. Ungeheuer war der Materialschaden. Auf Buritaritari
gingen alle Missionsgebdude: Pfarrhaus, Schule, Kirche, usw. durch Bomben
zugrunde. Auf Nauru wurden zwei Stationen zerstort. Auf Betio-Taraw blieb
von der Bischoflichen Residenz mitsamt Kathedrale, Schule usw. rein nichts
erhalten. Ganz besonders empfindlich fiir das Missionswerk war die Vernich-
tung ihrer fast einzigen Einnahmequelle, der Kokosplantagen. Auf Oceanis- -
land liefen die Japaner alle Lebensmittel beschlagnahmen und dreithundert
Menschen, hauptsachlich Arbeiter der Phosphatwerke, Hungers sterben, bevor
sie zur Evakuierung schritten. Bischof Terrien mufite wihrend der grofien
Schlacht bei Buritaritari mitten zwischen den beiden Fronten stehen. Wie
durch ein Wunder kam er mit dem Leben davon.

Wohl der einsamste Missionsposten der Welt ist seit 1948 die Insel Hull. 600
Seemeilen von Samoa. 750 von Tarawe, der Residenz des Ap. Vikariats Gil-
bert, und 1800 von Hawai. Bis zum nichsten christlichen Lande in gerader
Linie. nach Ecuador, ist es ein Viertel des Aquatorumfanges. Mit andern 500
Gilbertinern haben sich hier auf Hull 300 katholische Gilbertiner ansissig ge-
macht; auf der groflen Insel Canton von 70 auch 28 katholische Handwerker.
Am weitesten entfernt von Tarawe liegen die teils britischen, teils amerika-
nischen Sporadeninseln Polynesiens, die allerdings bis jetzt fast nur juridisch
dem Vikariat zugeteilt sind.

I11. Die Mission in Hollandisch-Neu-Guinea. A. U. Merauke
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A. Mulders, De Missie in Tropisch Nederland; s"Hertogenbosch 1940, 137. 141 ff.,
Emigranten voor God I, 168 ff.; A. Freitag, Kath. Missionskunde, 946; P. Geurt-
jens MSC., Een Kwarteeuw Anpostolaat, 1903—1928: Hoofdstuk III, N.-Guinea;
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H. Tillemans MSC., De Missie op Zuid. N.-Guinea; vgl. ebendort 1949, 9 ff;
HMH 1950, 71, Zum Krankenhaus auf Merauke; J. Verschueren, C. Meeuwese
MSC., Nieuw Guinea Uw Naam is wildernis, Bussum 1950 (deutsch Hiltrup);
LMC 1950, 438s; KM 1938, 25f.; G. Lehmacher S]J., Vik. Hollind. Neuguinea:
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Schon im Jahre 1545 hatte der Spanier Ortiz auf seiner Fahrt von Tidore nach
Mexiko iiber der Nordspitze Neu-Guineas die spanische Flagge gehifit und
wegen der Ahnlichkeit im Typus mit den Negern an der afrikanischen West-
kiiste ihr den Namen Neuguinea gegeben. Und schon vor ihm taufte 1521
Magellags seine Bewohner als Papuas. Nichts mehr als diese beiden Namen
blieben bis zur Stunde. Holland errichtete in den achtziger Jahren zu Mano-
kwari oben auf dem Vogelkopf und zu Fak Fak an der Westkiiste zwei Assi-
stent-Residentien und nahm die ganze Westhélfte der Rieseninsel, mit der drei-
zehnfachen Gréfle Hollands, aber nur schitzungsweise 330 000 Bewohnern, in
Besitz, vernachlissigte leider nur allzulange, es kulturell und zivilisatorisch zu
heben.

Einen ersten Missionsversuch machten nach Zulassung durch die Regierung von
Batavia auf Initiative Mgr. Claessens zwei Jesuiten, namentlich P. Le Cocq
d’Armandville 1894 an der Westkiiste in der Gegend von Fak Fak. Die Fin-
geborenen zeigten sich sehr zuginglich und es waren bereits eine Anzahl Kinder
getauft, als d’Armandville bei einem Schiffbruch und Rettung von zwei Papua-
kindern ertrank. Wegen Personalmangels blieb nun der ganze Posten unbe-
setzt. Jahre und Jahrzehnte lang baten die Fak Fak-Stamme immer wieder um
einen Missionar. Aber die Regierung liefl keinen katholischen Missionar mehr
zu, sondern reservierte das ganze grofie Gebiet des sog. Vogelkopfes der prote-
stantischen Mission (s. bei P. Hollandia).

Als dann 1902 die Ap. Prifektur Hollindisch-Neu-Guinea mit dem Zentrum
auf Ambon und Keiinseln errichtet wurde, lieR die Regierung Mgr. Neyens
nur im Gebiet von Merauke, d. i. Siidwest-Neuguinea, zu. Land und Volk in
diesem noch vielfach ganz unerforschten Gebiet sind fir die Missionierung
duferst schwierig. An der langen Kiiste dehnen sich undurchdringliche sumpfige
Mangrovenwilder, wo Malaria und Schwarzwasserfieber nebst anderen tropi-
schen Krankheiten herrschen, weiter landeinwirts folgen dornige trockene Hoch-
steppen und schlieBlich bis zu 5000 Meter ansteigende Hochgebirgsketten Die
Papuastimme gehoren zu den wildesten Kannibalen iiberhaupt. Ihre Sitten-
und Zigellosigkeit war und ist vielfach noch unbegrenzt. Es sind Kopfjager,
Menschenfresser, lasterhafte Stimme, bei denen Kindsmord, Blutrache, ewige
Urfehde usw. vorherrschen. Zu diesen Schwierigkeiten fiir die Missionare ge-
sellt sich weiter die grofe Einsamkeit inmitten solcher Wilden und die Ent-
behrung auch der einfachsten zum kulturellen Leben gehorenden Alltagsdinge,
Gefahren zu Lande und zu Wasser, Mangel an Verkehrswegen und -mitteln
usw.

Die ersten fiinfzehn Jahre der katholischen Mission von Merauke waren darum
fast hoffnungslos. P. Geurtjens schreibt als Fazit: ,Es wurde viel gebetet, gelitten,
gestritten und wenig Erfolg erzielt.”” Die Regierung, die erst 1899 in Merauke
sich niedergelassen, kiimmerte sich wenig um den moralischen und sozialen
Niedergang der Bevilkerung. Eine furchtbare Seuche an der ganzen Kiiste
dezimierte aber die Volkszahl binnen weniger Jahre erschreckend. 1919 raffte
iberdies die Spanische Grippe noch viele Tausende hinweg. Die Missionare
(P. Vertenten) liefen Notschreie fiir das sterbende Volk der Mandarinesen an
die Welt los, mit dem Erfolg, dafl endlich die Regicrung sich mit der Mission
zusammenfand, um der Todesernte zu steuern. Sie hatten schon einige Muster-
dorfer geschaffen mit guten Einfamilienhdusern, die jetzt allgemein mit Hilfe
der Regierung bis zu den Inlandstimmen eingefiihrt wurden. Auch erhielt jedes
Dorf seinen Guru (Lehrer), wozu meist in der Mission auf den Keiinseln aus-
gebildete Katechistenlehrer verwendet wurden und endlich erhielt die Mission
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ihre Stiitze bei den Maflnahmen zur Hebung der Sittlichkeit und Ausrottung
der gemeinen Laster und Brauche. Binnen weniger Jahre steigerte sich nun
wieder die Volkszahl. Das Jahrzehnt von 1920 an wurde eine Periode schonen
Aufblihens auch fir das Missionswerk. 1921 konnte man die ersten Erwach-
senentaufen spenden. Dann wurden im weiten Umfang die Kistenstrecken die
Flusse entlang ins Innere missioniert, bis 1930 auch die Stimme in den Bergen
erreicht waren. Bis 1940 standen Missionsstationen in Merauke ganz im Siden,
am Kumbe und Bian, in Okaba an der Kiste, weiter am Digulflul und am
weitesten vorgeschoben am Miku Tanamera, am Mapi und auf Frederik-
Hendrikland. Seit 1926 dehnten die Missionare ihre Tatigkeit auch auf das
Gebiet am Mimika (Kokenau) und Uta aus. Zwei Jahre spater konnten sie
auch die Grenzen der Exclusivzone Fak Fak sprengen und hier der Franzis-
kanermission vorarbeiten (s. Hollandia).

Wihrend des zweiten Weltkrieges blieb zwar die Mission bis auf
die Missionsgebdude in der Residenz Merauke selbst vom Bom-
bardement und der Invasion verschont, doch wurde ihre Tatigkeit
auf bestimmte Gebiete eingeschriankt. Die Regierung subsidierte
nun alle Missionsschulen stdrker. Durch die Eroffnung einer Nor-
malschule ist es nun moglich, auch Lehrer von Neuguinea selbst
einzustellen. Ein anderes wichtiges Unternehmen ist das von
P. Verschueren auf Sula: ein von der Regierung unterstiitzter
Landbaubetrieb. Nach der Riickkehr der wegen Sicherheit nach
Australien evakuierten Schwestern blitht das Schulwesen auf und
besonders die fir die Jugenderziehung hochstwichtigen Internate
fiir Knaben und Maéadchen. Lehrpersonal, Beamte, Pflegepersonal
und die besten fiir die kulturelle und zivilisatorische Hebung be-
deutsamen Krifte gehen aus den Instituten der katholischen Mis-
sion hervor. Fine empfindsame Einbufle erlitt die Mission durch
Aufgabe des Flugfeldes von Merauke, wodurch sie wieder ver-
kehrstechnisch um Jahrzehnte zuriickgeworfen wurde und ein
eigenes Missionsschiff notwendig wurde, um die Verbindung mit
den Kiistenstationen und der Aufenwelt hinreichend zu ermog-
lichen. Eine grofie Rolle im Missionsbetrieb spielt auch die Spra-
chenforschung und Schopfung einheimischer erster christlicher Lite-
ratur wie Katechismen. Biblische Geschichte usw., wofiir P. Drabbe
sich besonders einsetzte, und die wissenschaftliche Erforschung
neuer Gebiete wie der Bergstimme und des ganzen ,,Juliana-
riviers“ durch P. Verschueren und Meuwese im , Wildenmanns-
land®.

Einerseits die schonen Erfolge der Mission in den letzten 25 Jahren,
anderseits die politische Abtrennung der hollindischen Kolonie
von der Indonesischen Republik und damit auch des bisherigen
Vikariats der Keiinseln oder Amboina, gab Rom Veranlassung,
im Jahre 1950 Siudwestneuguinea zu einem eigenen Vikariat

3 Missions- u. Religionswissenschaft 1954, Nr. 2
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Merauke zu erheben. Schon 1940 zdhlte Merauke 6000 Getaufte
und 1000 Katechumenen. 1947 wies allein das Mimikagebiet von
8000 Bewohnern 6000 Katholiken auf. 1950 wurde auch das offent-
liche Krankenhaus von Merauke der Leitung des ersten Missions-
arztes und zwei Schwestern tibergeben.

1V. Die Franziskanermission in Nordwest-Neuguinea:
Ap. Prifektur Hollandia

Literatur:
Dr. O. Van der Vat OFM., De Apostolische Prefectuur Hollandia. In IMT
1950, 18—17; LMCatt 1950, 438 s.

Die ganze nordwestliche Hilfte von Hollindisch-Neuguinea blieb nach dem
tragischen Tode d’Armandville’s S]. 1894 durch mehr als dreiflig Jahre ohne
katholische Missionsunternechmungen. Alle Bitten der Eingeborenen von Fak
Fak, die selbst Kinder nach den Keiinseln zur Erziehung brachten, und alle Vor-
stellungen des Ap. Vikars von ,Hollindisch-Neuguinea® wehrte die Regierung
mit Hinweis auf den beriichtigten Exklusivparagraph 123 (=177} ab und er-
klarte das ganze Gebiet als protestantische Zone, obwohl die Utrechtsche Zen-
ding mit nur 500 Anhingern im Jahre 1900 durch 3000 Meter hohe Berge und
Meere um einige tausend Kilometer entfernt ihr Gebiet bei Manokwari hatte.
Nach der Konferenz von Ambon, zwischen Vertretern der Regierung, der Zen-
ding und Mgr. Aerts MSC. fiir die katholische Mission. lieR nun zwar die
Regicrung die Exklusivpolitik fallen. Aber seitens der protestantischen Mission
wurde in den folgenden Jahren eine Aktion mit Liigen. Verleumdungen und
brutaler Gewaltanwendung gegen die Romischen Eindringlinge getrieben, die
das Missionswerk duflerst erschwerten. Bis 1937 konnten sie jedoch in drei
Stationen festen Fuff fassen: in Fak Fak, wo ein Missionar und 12 Katechisten
von den Keiinseln in 10 Flementarschulen wirkte; in Babo ostlich von Fak Fak.
wo 2 Patres mit 10 Katechisten in 12 Nebenstationen und 9 Schulen arbeiteten
und in Manokwari, am hinteren Vogelkopf, seit 1937 mit 2 Patres und einem
Bruder. In diesem Jahre begannen die hollandischen Franziskaner, deren
Hilfe Mgr. Aerts angerufen hatte, auf Ternate und auf der Groflen Insel selbst
ihre Tatigkeit. Kurz nach der japanischen Aktion von Pearl Harbour erfolgte
ihre Internierung. Erst 1945 konnten sie wieder in ihr Gebiet zuriickkehren.
Bis 1949 zihlten sie bereits 20 Patres, 3 Briider und 18 Schwester von Heerlen
fiir 11 Haupt- und 34 Nebenstationen, mit 49 Elementarschulen und 1459 Schii-
lern und 850 Schiilerinnen, 8 Kirchen und 47 Kapellen. Fiir das Missionsgehiet
von der zehnfachen Grofie Hollands, das Rom 1949 zu einer selbstindigen
Ap. Prifektur Hollandia erhob, ist das immerhin ein sehr verheiflungsvoller
Beginn. Endlich erhielt 1948 auch das Gebiet der Wechselmeere, wo P.Tille-
mans MSC. vor dem Kriege den Boden vorbereitet hatte, zwei Franziskaner
als stindige Missionare.

V. Uikariat Guam-Marianen

Literatur:

F.Schwager SMB., 1906, 90 ff., Rundschau auf dem Missionsfelde, Siidsee, Karo-
linen und Marianen. J. Schmidlin, D. kath. Mission in d. deutschen Schutzge-
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bieten. Miinster 1913, 182, Marshallinseln u. Karolinen u. Marianen. Juan Az-
cotia OMCap., Die Kapuzinermission auf Guam. Ser. Weltapostolat, 1928,
161 ff.; Pio de Estella OMCap., Apuntes para la historia de las misiones de
las islas Carolinas. Im Anuario Misional de los PP Capucinos de Navarra,
Pamplona 1934, 24—76. L. Koch S]., Jesuitenlexikon, Paderborn 1934, 1165 ff.
Buenaventura de Caroccera OMCap., Los Capuchinos en Oceania. In Espana
misionera 1946 III, 64—88. P. Callistus OMCap., Die Karolinenmission u. ihre
Wechselfille. In KM 19292, 157 ff. J. Braam MSC.. Das Ende d. Mission auf
d. Marshallinseln. In KM 1920, 99 ff. H. Linckens MSC., Auf den Marshall-
inseln. Hiltrup 1911. Missionsrundschau, in KM 1928, 126, A. Otto S]., Einbruch
des japanischen Buddhismus i. d. Siidsee, in KM 1934. 139 ff. Sup. J. Pons SJ.,
La Missione de Truk. In Le Miss. della Comp. di Gest 1928, 55 u. 221 s. Las
Misiones delle Caroline. El Siglo de las Misiones 1947 Cinco afios de gucrra
sobre la mision de Marianas y Carolinas. v. Bergenza SJ,

In einer Meeresoberfliche von 2 bis 8 Millionen Quadratkilometern dehnt sich
die iiber tausend meist kleine Koralleninseln umfassende mikronesische Insel-
welt, die kirchlicherseits jetzt in die beiden Ap. Vikariate Carolinen und Mar-
shallinseln der spanischen Jesuiten und Guam mit den iibrigen Marianen unter
spanischen Kapuzinern zusammengefafit ist. :
Das ilteste Missionsfeld Mikronesiens bilden die 17 in einer Reihe von Norden
nach Siiden auf 1000 Kilometer sich hinziehenden Marianen. Obwohl sie schon
von Magellags 1521 entdeckt und als Ladronen bekannt und weiterhin von
Lopez de Legaspi fiir Spanien und die Kirche in Besitz genommen wurden,
blieben sie gegeniiber der Perle oder dem Juwel Spaniens in Ubersee, den Phi-
lippinen, noch mehr als ein Jahrhundert vernachldssigt. Um 1665 erwog man
aber in der Philippinenmission der Jesuiten sehr ernst ihre Christianisierung.
1568 eroffnete von Manila aus P. Sanvitore mit einigen anderen Jesuiten die
Mission zunachst auf Guam mit 138 Dorfern und von hier aus auch auf den
iibrigen Inseln. Die Erfolge waren zahlenmiflig sehr grofl. In kaum einem
Jahre taufte man von 40 000 Bewohnern ganze 13000, auf Guam allein 6055
Erwachsene und Kinder. Die ersten Missionare brachten ihnen mit dem Chri-
stentum auch die Kultur, Kleidung usw. und lehrten sie Ackerbau, Viehzucht
Handwerke, ertragreichen Plantagenbau. Doch die Reaktion lief nicht lange auf
sich warten. Ein Chinese hetzte gegen die Missionare zunichst unter der Adels-
klasse. 1670 fiel bereits als erster Martyrer P. Medina, der Gefdhrte Sanvitores
und bis 1685 folgten ihm noch ein Dutzend Glaubensboten unter den Keulen!
hieben der Kannibalen. Das spanische Regiment nahm vor allem unter dem
Statthalter Sarabia groflere Héarten an als gut war. Seit 1681 stieg die Er-
bitterung gegen die spanische Brutalitit aufs hdochste. 1684 kam es zum allge-
meinen Aufstande, in dem viele Eingeborene und Spanier, auch Missionare
ums Leben kamen und die blihende Mission, die 1671 schon 30000 Getaufte
mit 5 Kirchen zahlte, zerstort wurde. Hungersnot und Seuchen rdumten dann
mit der ohnehin schon stark dezimierten Bevolkerung gewaltig auf. 1695 war
der Aufstand niedergeschlagen. Die Missionzare siedelten ihre Christen auf
den drei groflen Inseln Guam, Saypan und Rota an. Die Mission zihlte
nur noch 10 Priester. Im 18. Jahrhundert waren unter den Missionaren viele
deutsche Jesuiten. Nach ihrer Vertreibung traten spanische Augustiner bis 1599
an ihre Stelle. Von 1814 an unterstand die Mission dem Bistum von Cebdy,
dessen Weltpriester sie auch von 1814—1819 vom Untergange retteten. Die
Ureingeborenen, Chamorros, sind im Laufe des 18. und 19. Jahrhunderts rest-
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los bekehrt und bis auf weniger als 100 alle katholisch. 1911 zahlte man auf
Rota 468, auf Saypan 2035 und weitere 88 auf den nordlichen Inseln, zu-
sammen 2591. In diesem Jahre gliederte Rom die Marianen dem Vikariate
der Karolinen an. Da nach Erwerb der Inseln durch Deutschland die spani-
schen Augustinermonche nicht fiir die Schulen zu gewinnen waren, war es schon
1906 zur Berufung der deutschen Kapuziner in die neu errichtete Ap. Prafek-
tur der Marianen gekommen. Nach dem ersten Weltkriege kamen die Marianen
wieder an die spanischen Jesuiten in dem neu umschricbenen Vikariate der
Karolinen, Marianen und Marshallinseln zuriick (1921). Ihre 4283 Katholiken
wurden von Saypan und Rota aus pastoriert. lm zweiten Weltkriege teilten
die unter japanischem Mandat stehenden frither deutschen mikronesischen
fnseln das Los der Karolinen (s. dort). Ein Pater starb auf Rota infolge der
Entbehrungen. Das ganze Inselfeld blicb nun missionarisch verlassen, bis es
nach dem Kriege im Jahre 1946 unter die Leitung des amerikanischen Admi-
nistrators Kenally SJ gestellt und kurz darauf ins Ap. Vikariat von Guam
eingegliedert wurde.

Guam selbst ist die grofte und ganz im Siiden der Marianen liegende Insel
der Marianengruppe. Sie ist von bezaubernder Pracht der Tropenlandschaft
und war bis 1898 immer spanisch. Seither ist sic amerikanische Flottenbasis.
Da beim Ubergang der Marianen an Deutschland und kirchlich an die deutschen
Kapuziner auf Guam seitens der amerikanischen Behorden Schwierigkeiten mit
den neuen Missionaren entstanden, errichtete Rom fiir Guam 1908 ein eigenes
Vikariat und gab es in die Leitung der spanischen Kapuziner. 1928 fiigte es
Rom der Ap. Delegatur der Philippinen ein. Aber auch die spanischen Kapu-
ziner erfuhren eine starke Gegenwirkung der amerikanischen Verwaltung.
Nichtsdestoweniger arbeiteten sie mit grofem Erfolge. Selbst von hoher Regie-
rungsseite wurde ihnen das Zeugnis ausgestellt: ,Die ecinzigen Freunde, die
sich. in selbstloser Weise fiir die Eingeborenen opfern, sind die katholischen
Missionare. Diese sind aber keine Amerikaner, sondern Spanier. Ich habe
wiederholt ihre Schulen visitiert und ich bekenne mich besiegt von dem Opfer-
mut dieser Glaubensboten. Thre Kirchen, Schulen und Anstalten stehen ganz
anders da als das, was protestantische Gesellschaften der Vereinigten Staaten
unterhalten.* Trotzdem verhinderte man aber immer wieder das Eintreten
katholischer Schwestern in die Missionsarbeit bis kurz vor dem zweiten Welt-
kriege. Mager bestellt war es auf Guam stets mit dem Schulwesen der Mission.
1939 kamen eigentlich nur 23 Berufsschulen mit 1272 Jungen und 1204 Mad-
chen in Betracht. Im Missionsbetrieb fehlen neben 257 Katechisten, die vieler-
orts in Ermangelung der Priester den geregelten Gottesdienst halten missen,
die Lehrpersonen. Das ganze um die Marianen vermehrte Vikariat Guam und
Marianen wird fiir 1950 mit 32 209 Katholiken von insgesamt 32700 FEin-
wohnern beziffert. Auch qualitativ werden die Bewohner von Guam und den
fibrigen Marianen gelobt als religiés und karitativ mit kinderreichen guten
Familien. Fine Ausdehnung um mehr als zwanzig Langengrade bedeutet die
1948 erfolgte Angliederung der im Grofien Weltmeer verlorenen drei Atolle
Wade, Peale und Wilkes, wohin 125 katholische Chamorros von den Gilbert-
inseln aus eingewandert waren. Eine zeitweilige Angliederung ist die schon
1947 von der Propaganda vollzogene Ubertragung der missionarischen Ver-
sorgung der ebenfalls unter amerikanischem Regime stehenden Ryukyuinseln
zwischen Formosa und Japan.
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V1. Uikariat Karolinen-Marshallinseln

1SR
Die Karolinen sind das ausgedehnteste Missionsfeld Westozeaniens. Sie um-
fassen 726 Inseln, die mit Ausnahme einiger weniger: Kusaie und Ponape im
Osten, Truk in der Mitte und Jap und Palau im Westen flache Koralleninseln
sind, die vom 119 n6rdl. Breite bis nahe an den Aquator reichen und sich vom
187°—167° 6. L. erstrecken. Trotz der feuchten Tropenhitze ist das Klima er-
traglich. Die Einwohner werden mit 36 000 beziffert und sind zum groften Teil
christlich. Auch die noch animistischen Heiden haben durch ihren langen Ver-
kehr mit den Weiflen ihre urspriingliche Wildheit stark eingebiifit und sind
darum weniger tiefstehend als andere ozeanische Vélker.
Erst im 18. Jahrhundert kamen die Karolinen in den Missionsbhereich der Phi-
lippinen. und zwar der Jesuiten von Manila. Den Anstofl zur Mission gaben
einige zu den Philippinen verschlagene Karoliner. Eine Reihe Versuche schlu-
gen jedoch fehl. Das erste Missionsschiff litt im Jahre 1700 Schiffsbruch. Ein
zweites auf Empfeblung des Papstes Clemens XI. und von Madrid und Paris
hin vom philippinischen Statthalter ausgeriistetes Schiff mit P. Bobadilla als
erstem Missionar wurde 1709 durch Stiirme wieder nach Manila zuriickgetrie-
ben. Bei einem dritten Versuche notigte Wassermangel zur Umkehr. Zwei
Missionare, die Vlamen Duberon und Cortil nebst einem Bruder gelangten
1710 auf einer Fregatte gliicklich bis zu den Inseln, blieben aber alsdann ver-
schollen. Eine 1711 zu ihrer Rettung ausgesandte Fregatte litt Schiffbruch,
weshalb fortan die Karolinen .die verzauberten Inseln® genannt wurden. 1724
gelang es, auf den Marianen einige dorthin vertriebene Karoliner zu bekehren.
Sie wurden aber auf der Fahrt zu den Karolinen nach den Philippinen abgetrie-
ben. Endlich sollte 1731 von den Marianen aus den Patres Cantova und Walter
die Landung auf Faraulep von Guam aus gelingen. Die Anfinge der Mission
gestalteten sich recht giinstig. Aber schon bald wurden die Eingeborenen mifi-
trauisch durch die Geriichte tiher die Gewaltherrschaft der Spanier auf den
Philippinen und Marianen. Wahrend P. Walter zu den Philippinen segelte,
um neue Hilfskrafte herbeizuholen, fiel P. Cantova bereits als erstes Blutonfer
der Mission. P. Walter erfuhr 1733 seinen Tod. Er selbst ging mit seinem Schiff
samt dem Missionspersonal in den Wellen unter. So blieb nun die Karolinen-
mission fiir anderthalb Jahrhunderte verlassen.
Inzwischen riickten 1852 die handelstiichtizen Bostoner und hawaiischen Metho-
disten ein, strenge Puritaner, aber beziiglich Polygamie und Ehescheidungen
laxe Sektenprediger. Als 1885 Leo XIII. im spanisch-deutschen Streitfall wegen
des Karolinenbesitzes zugunsten der alteren Rechte Spaniens entschied, wies
er im folgenden Jahre die Karolinen als Missionsfeld den spanischen Kapu-
zinern zu. Im Osten wurde 1887 Ponapé besetzt, wo sie an den Protestanten
einen verbissenen Gegner fanden, und im Westen Jap, um langsam auch die
ibrigen grofleren Inseln in Angriff zu nehmen. 1898 wirkten auf zehn Haupt-
stationen schon 19 Patres fur 1000 Getaufte mit 11 Schulen und 450 Kindern.
Bei der spanischen Verwaltung fanden sie grofile Unterstiitzung sowohl finan-
ziell und wirtschaftlich wie auch durch Einfithrung des Schulzwanges. Einen
schweren Stand bekamen jedoch die spanischen Kapuziner, als 1898 die Karo-
linen durch Kauf in deutschen Besitz iibergingen und Schulzwang und Unter-
stitzungen in Wegfall kamen. Ihre Schulen l6sten sich mehr oder weniger auf,
um mit Mithe und Not wieder eroffnet zu werden. Den an ihre Stelle tretenden
Kapuzinern der rheinisch-westfélischen Provinz waren nur zehn Jahre (1904—
1914) ruhige Wirksamkeit beschieden, worin sie indessen ganze Arbeit taten.
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Ihre materiellen Betriebe, die zum Teil der Selbstunterhaltung der Mission
dienen mufiten: Sdgewerk, Ziegelbrennerei, Bavanlagen, Plantagen und Adker-
bau, Viehzucht, Schulwesen, Karitas, Stationsanlagen und Kirchen- und Ka-
pellenbauten sind vorbildlich geworden. Riumlich riickten sie seit 1905 von
Ponapé, wo der Sitz des Ap. Prafekten, bzw. seit 1911 des Ap. Vikars war,
von Insel zu Insel weiter nach Westen vor. Auf Jap erzielten sie 7 Haupt-
stationen, auf Ponapé 5, auf Palau 1 und ebenfalls auf den Trukinseln 1 mit
2139 Christen und zuletzt 175 Jahrestaufen. Im ersten Weltkriege entfernte
Japan die Halfte des deutschen Missionspersonals. Die andere Hilfte mufte
auf Druck der Alliierten nach dem Kriege repatriiert werden. Japan versuchte,
statt des Christentums nun den japanischen Buddhismus den Karolinern und
Marianern aufzudringen, was aber im ganzen total mifigliickte. Daraufhin
crzielte Japan durch seinen Sondergesandten den katholischen Admiral Yama-
moto auf Grund des Friedensvertrages § 438 usw. die Ersctzung der deutschen
Kapuziner durch die spanischen Jesuiten 1921. Die Zahl der Katholiken betrug
damals 7388. Auch jetzt wieder trug Rom der verinderten Besitzlage Rech-
nung und richtete 1923 fiir die gesamte unter iapanischem Mandat stehende
Inselwelt der ,Karolinen, Marianen und Marshallinseln® ein neu umschriebsnes
Ap. Vikariat ein, das der Delegation Japans unterstellt wurde. Anfinglich
schienen sich die Bezichungen zwischen Japan und der Mission gut entwidkeln
zu wollen. Bis Ende 1924 mehrten sich die Christen schnell auf 11755, d. i
rund ein Viertel der Eingeborenenbevélkerung und bis 1927 auf 14 650. Die
meisten Bekehrungen zeitigten mit einem Zuwachs von 2507 Christen in drei
Jahren die Trukinseln, die wenigsten wies Jap mit nur 9 auf.

Das schwierigste Arbeitsfeld waren entschieden die Marshallinseln, die 325 an
Zahl, von der dreifachen Grofle Deutschlands samt Wasseroherfliche, aber mit
einer spérlichen Bevélkerung, die von 35000 im Jahre 1870 auf 11000 um
1914 zuriickgegangen war. Auf dringendes Ansuchen der deutschen Jaluitgesell-
schaft hatten 1898 die Missionare vom heiligsten Herzen von Hiltruo unter der
Administration ihres Ap. Vikars Mer. Couoné von Rabaul die Pionierarbeit
auf den Marshallinseln beconnen: 1899 auf Jaluit, 1902 auf Liekieb und Arubo,
1904 auf Menen und 1906 auf Arno, welch letstere zwei auf Nauru liegen.
Durch missionsirztliche Fiirsorge, Karitas und Jugenderzichung gelang es, die
massalen Vorurteile und Verlenmdungen zu brechen. Besonders Nauru schien
vollends reif zu sein fiir das Christentum. Es hatte 1902 500 Anmeldungen.
Aber als 1902 die Phosphatausbeute begann, machten sich alte und neue Laster
breit. Es gab Abfille; aber die meisten Jungchristen hielten taofer durch. Von
1906 bis 1912 kam es zu keiner neuen Stationsgriindung mehr. Im ersten Welt-
krieze mufiten bald die Internatsschulen geschlossen werden. Dann fithrten die
Englénder das Missionspersonal von Nauru gefangen nach Australien. Auf
Jaluit duldeten die Japaner die Missionare noch bis zum Kriegsende, forderren
dann aber auf Grund des Friedensvertrages von Versailles eine anderweitige
Besetzung. Seit 1919 war kein katholischer Missionar und keine Schwester mehr
auf den Marshallinseln. Die 622 Jungchristen und die 144 Katechumenen von
1914 waren verlassen. 1923 kam das 1898 errichtete und mit Rabaul in Admi-
nistration verbundene Vikariat Marshallinseln als Teil in das grofic Vikariat
Karolinen, Marianen und Marshallinseln. Damit oblag seine Missionierung
ferner den spanischen Jesuiten. Diese buchten 1925 nur 255 Katholiken und
einen Zuwachs von nur 18 Seelen. Die alten Schwierigkeiten dauerten fort:
Grofle Entfernungen, mithseliger Verkehr, mangelndes Personal, aufreibendes
Klima, Einsamkeit, Armut der Mission, Unfruchtbarkeit der Koralleninseln,
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aussterbende Bevolkerung, die zwar von ihrer fritheren Wildheit viel verloren, aber
in Lasterhaltigkeit versunken war, und dazu die unerquickliche Gegenarbeit
der Protestanten, ihr fadenscheiniges, aber fanatisches Sektenchristentum, auch
die Zerkliftung der Sprachen usw.

Das Verhiltnis zwischen Regierung und Mission triibte sich langsam. Die an-
fangliche Achtung der Missionare wich einer immer groferen Einschrinkung
ihrer Freiheit. Schule und Jugenderziehung war ihnen immer grundsatzlich
vorenthalten. Darunter litt die religiose und sittliche Erziehung der Christen
sehr. Die Japaner hofften, dal die Missionare durch Schikane zur freiwilligen
Aufgabe ihrer Mission gebracht wiirden. Sie zogen es jedoch vor, nur der Ge-
walt zu weichen. Auch die iibrigen Schwierigkeiten der Sprachzersplitterung,
Verkehrshindernisse, Sturmkatastrophen, mangelndes Personal, das nach dem
Kriege nie viel iiber 15 Patres und 17 Briider hinauskam, bewirkten, dafl das
Missionswerk nur schlecht vorankam. Ein wertvoller Gewinn war das Eintreten
der Merzedarierinnen von Berriz 1927 in den Missionsdienst: 20 weifle und
1 japanische, wogegen die Zahl der Katechisten und Lehrer von 83 und 34 auf
zusammen 32 sank (1940). Die schonen Hoffnungen auf einen einheimischen
Klerus erfiillten sich nur sehr bescheiden, da von den 11 im Jahre 1927 zu
Manila studierenden Seminaristen erst einer ans Ziel gelangte.

Gleich mit dem Eintritt Japans in den Zweiten Weltkrieg (1942)
beschlagnahmte Japan eine Missionsstation nach der anderen, be-
schrankte die religiose Freiheit aufs duflerste und schaffte praktisch
jede katholische Aktion ab. Bis zum Kriegsende waren 7 Missio-
nare grausam ermordet worden. Das ganze Inselfeld blieb missio-
narisch verlassen. Nach dem Kriege wurden die Inseln amerika-
nisches Mandatsgebiet. Die Marianen gehéren seit 1946 zum Ap.
Vikariat Guam. Die Karolinen und Marshallinseln erhielten in
P. Kennally SJ. einen nordamerikanischen Administrator, wie sie
auch 1948 der amerikanischen Delegatur unterstellt sind. Amerika
betrachtet die Inseln mit ihren vielen Flugfeldern immer mehr
als seine Grenzen (!) und als Einflugbasis fiir Australien und
Asien. Da ihnen eine spanische Mission unter solchen Umstinden
nicht genehm ist, scheint die N. Yorker Provinz der Gesellschaft
Jesu langsam das Personal zu ersetzen. Die Statistik fiir 1950
zahlt 45619 Einwohner, davon 15582 Katholiken, mit 8 Elemen-
tarschulen fir 391 Buben und 380 Mé&dchen, 10 Pfarreien und 75
Nebenposten, 17 Patres, 9 Briider, 15 Schwestern, 23 Katechisten
und 6 Lehrer.
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PROF. DR. JOH. BRINKTRINE, PADERBORN

DIE BUDDHISTISCHE ASITA-ERZAHLUNG ALS SOG.
PARALLELE ZUR DARSTELLUNG JESU IM TEMPEL
(Lc 2,22fF)*

Eine Parallele, die sehr haufig als Beispiel der Abhingigkeit der
Evangelien, namentlich des Lukasevangeliums, von buddhistischen
Quellen angefiihrt wird!, ist die sog. Simeon-Asita-Parallele.
Der Text der Asita-Erzihlung wird im folgenden nach Joh. Auf-
hauser, Buddha und Jesus in ihren Paralleltexten®, angefiihrt:

»Der Seher Asita sah, wie einmal den ganzen Tag iiber die Scharen der drei-
malzehn Gotter frohlich und voller Freude waren, und wie die Gétter, mit reinen
Gewindern angetan, ihre Kleider fafiten und Indra gar sehr ehrfurchtsvoll
priesen.

Als er nun die Gétter so entziickt und vergniigt sah, bezeugte er seine Ehrfurcht
und sprach dann folgendes: ,Warum ist die Versammlung der Gétter gar so
fréhlich? Aus welcher Veranlassung faflt ihr eure Kleider und schwenkt sie?
Wenn auch ein Kampf mit den Didmonen stattfand und die Gétter siegten, die
Démonen aber besiegt wurden, so entstand dann doch nicht eine solche Er-
regung; was noch nicht Dagewesenes habt ihr gesehen, ihr Gétter, dafl ihr so
jubelt?

Sie schreien, sie singen und reden, sie schlagen die Arme aneinander und tanzen:
ich frage euch, die ihr auf dem Gipfel des Meru wohnt, brechet rasch meine
Ungewiiheit, ihr Ehrwiirdigen!*

* Anmerkung: Die sog. buddhistischen Parallelen zu den Evangelien interessieren
nicht nur den Religionshistoriker und Exegeten, sondern auch den namentlich in
buddhistischen Landern arbeitenden Missionar.

! G. A. van den Bergh van Eysinga nennt in seiner Schrift: Indische Einfliisse
auf evangelische Erzahlungen (19092) 28 ff. die Asita-Legende unter den Paral-
lelen an erster Stelle. Auch Herm Bedih, Buddhismus I (Berlin und Leipzig
1928) 18 fithrt als Beispiel fir die Bezichungen zwischen Buddhismus und
Christentum die Asita-Geschichte an. In seinem Buche: Von Buddha zu Christus
30 f. vertritt er sogar die Ansicht, dafl der greise Asita, der bei der Geburt
Buddhas weinte, weil er dessen Buddhaschaft nicht mehr erleben konnte, fiinf-
hundert Jahre spiter in dem hebriischen Priester (sic!) Simeon wiedergeboren
sei, der das Jesuskindlein in seinen Armen hielt und so seine frithere Sehnsucht,
dem Heilande, dem Buddha, zu begegnen, gestillt sah (s. Georg Grimm, Buddha
und Christus, Leipzig 1928. S. 207). Fiir eine Abhingigkeit der evangelischen
Erzahlung von der buddhistischen treten ferner u. a. ein: R. Pischel, Leben und
Lehre des Buddha (Leipzig 19102) 18; M. Winternitz, Geschichte der indischen
Literatur II, 1, 8. 75 (Anm. 2); R. Garbe, Indien und das Christentum (Tiibin-
gen 1914) 48 . C. Clemens, Buddhistische Einfliisse im Neuen Testament (Zeit-
schrift fiir die neutestamentliche Wissenschaft 1916, 128—138) nimmt gegen
Garbe Stellung. Speziell mit der Asita-Legende setzt er sich S. 184f. aus-
einander.

® Bonn 1926, S. 9—11.



Brinktrine: Die buddhistische Asita-Erzihlung 135

»Der Bodhisatta, das edelste Kleinod, der Unvergleichliche, ist auf der Welt
der Menschen zum Heil und Segen geboren in dem Sakya-Dorfe, im Lumbineyya-
Lande; dariber sind wir befriedigt und frohlich.

Er. das hochste aller Wesen, der erste der Manner, der beste der Helden, das
oberste aller Geschopfe, wird sein Rad ins Rollen setzen in dem nach den
Sehern genannten Walde, seine Stimme erhebend wie der gewaltige Lowe, der
Konig der Tiere.”

Als Asita diese Rede gehort hatte, verlieB er den Tusita-Himmel und begab
sich nach dem Hause des Suddhodana; dort setzte er sich nieder und sprach zu
den Sakyas: ,Wo ist der Knabe? Ich mochte ihn sehen.”

Darauf zeigten die Sakyas ihm, der Asita genannt wurde, das Kind, den Knaben.
der wie Gold glanzte, das im Feuer durch einen geschickten Mann bearbeitet
wurde. der in Herrlichkeit erstrahlte, der tiberaus schon war von Ansehen.

Als nun Asita den Knaben sah, der wie Feuer leuchtete, der wie der herrlichste
Stern glinzte, der am Himmel wandelt, oder wie die glithende Sonne im Herbst,
wenn sie frei ist von Wolken, da wurde er voll Entziicken und empfand groflie
Freude.

Einen Sonnenschirm hielten die Gotter in der Luft, der viele Zweige hatte und
hundert Kreise; Wedel mit goldenen Stielen fachelten Luft, und man sah nie-
mand, der die Wedel und den Sonnenschirm hielt.

Als nun der Kanhasiri genannte Asket die gelben Steine sah, die einem Gold-
schmucke glichen, der ihm zu Haupten gehalten wurde, da nahm er mit freu-
digem Herzen und wohlgemut den Knaben in die Arme.

Und als er das Haupt der S3kyas in die Arme genommen hatte, da er ihn zu
nehmen verlangte, er, der erfahren war in Zeichen und Spriichen, da erhob er
frohlichen Mutes seine Stimme: .Dieser ist unvergleichlich, der hervorragendste
von den Mensdchen.”

Da er aber an seinen Hingang dachte, ward er traurig und vergofi Trinen.
Als dies die Sakyas sahen, sprachen sie zu dem weinenden Weisen: ,Es wird
doch dem Knaben kein Hindernis drohen?“

Wie nun der Seher die Sakyas betriibt sah, sagte er: ,Ich denke nicht an etwas,
das dem Knaben Unheil bringt, und es wird ihm auch kein Hindernis im Wege
stehen; nichts Gewohnliches ist dieser, seid guten Mutes!

Den Gipfel der vollstindigen Erleuchtung wird dieser Knabe erreichen; er, der
sicht, was das Reinste ist, wird rollen lassen das Rad der Lehre, er, der Mitleid
fithlt fiir das Heil vieler Menschen; seine Religion wird weit ausgebreitet werden.
Mir aber ist kein langes Leben mehr iibrig, inmitten seines Lebens wird mein
Tod eintreten, ich werde nicht horen die Lehre des unvergleichlichen Meisters;
dariiber bin ich betriibt, ungliucklich und voll Trauer.”

Nachdem er mit diesen Worten den Sakyas grofie Freude bereitet hatte, verliefl
er das Haus, der heilig Wandelnde; und da er Mitleid empfand mit seinem
Neffen, unterwies er ihn selbst in der Lehre des unvergleichlichen Meisters.
~Wenn du von einem andern das Geriicht horst: Der Buddha hat die véllige
Erleuchtung erlangt und wandelt den Pfad seiner Lehre, dann gehe selbst hin
und frage ihn danach und fithre bei diesem Erhabenen den reinen Wandel.*
Nachdem so Nalaka von diesem belehrt war, der ihm freundlich gesinnt schon
fiir die Zukunft sah, was das Reinste sei, lebte er, dem Sieger entgegensehend,
mit einer Menge guter Werke geschmiickt, mit wohl behiiteten Sinnen.

Als er nun das Geriicht horte, dal der Sieger sein herrliches Reich begriindet
habe, ging er hin und sah den besten der Weisen; und nachdem er bekehrt war,
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fragte er ihn, das Haupt der Monche, nach dem besten Wandel und erfiillte so
den Auftrag dessen, der Asita hief3.”

Der Text ist dem Nalakasutta des Suttanipata® entnommen, einer
der dltesten Paliquellen, etwa aus der Zeit 300 v. Chr.*.

Der Ubersichtlichkeit und der Vollstindigkeit halber sei auch der
bekannte evangelische Text, wortlich tibersetzt, wiedergegeben:

»Und siche, ein Mann lebte in Jerusalem mit Namen Simeon ¥, und dieser Mann
war gerecht und fromm, und heiliger Geist war auf ihm. Und es war ihm vom
heiligen Geiste geoffenbart worden, dafl er den Tod nicht sehen werde, bevor
er den Gesalbten des Herrn gesehen hdtte. Und er kam im Geiste in den
Tempel; und als die Eltern das Kind Jesus hereinbrachten, um an ihm nach
dem Brauche des Gesetzes zu tun, da nahm er es auf seine Arme und pries Gott
und sprach:

»Nun entlissest du deinen Diener, o Herr, nach deinem Worte im Frieden;
denn meine Augen haben dein Heil gesehen,

das du vor dem Angesichte der Volker bereitet hast,

Licht zur Erleuchtung der Heiden und Herrlichkeit deines Volkes Israel.®

Und sein Vater und seine Mutter wunderten sich iiber das, was iiber es gesagt
wurde. Und Simeon segnete sie und sprach zu Maria, seiner Mutter: ,Siche,
dieser ist gesetzt zum Falle und zur Auferstechung vieler in Israel und zu einem
Zeichen, dem widersprochen wird, und deine Seele wird ein Schwert durch-
dringen, auf dafl aus vielen Herzen die Gedanken offenbar werden.®

Und es war eine Prophetin Anna, eine Tochter Phanuels, aus dem Stamme Aser;
diese war hochbetagt, sie hatte mit ihrem Manne sieben Jahre nach ihrer Jung-
frauschaft gelebt, und diese war eine Witwe von nahezu vierundachtzig Jahren.
Sie wich nicht vom Tempel und diente Gott mit Fasten und Beten Tag und
Nacht. Und zu derselben Stunde kam sie herbei und pries Gott und redete von
ihm zu allen, die auf Jerusalems Erlosung harrten® (Lc 2,25—38).

Vergleichen wir diese beiden Berichte, so stellen wir folgende Uber-
einstimmungen fest:

1. ein Greis erfihrt auf iibernaturliche Weise von der Geburt eines
aullergewohnlichen Kindes;

2. er findet es;
3. er nimmt es freudig auf seine Arme.

3 Die Asita-Erzihlung findet sich auflerdem im Lalitavistara, im Buddhacarita,
im Mahavastu und in der Nidinakathi. Es sind dies simtlich nachchristliche
Texte.

¢ Siehe Aufhauser a.a.0. 7. R. Garbe a.a. O. 48 setzt den Suttanipita ,mehrere
Jahrhunderte vor Christi Geburt* an. J. Lippl, Artikel ,Buddhismus® im
Lexikon fiir Theologie und Kirche II (Freiburg i. Br. 1981) 617 meint, die in
Frage kommenden buddhistischen Erzihlungen seien erst nach dem Vordringen
des Christentums bis Nordindien aufgezeichnet worden, doch seien die Erzih-
lungen selbst jedenfalls alter. _

8 Der Urtext hat Symeon. Wir wihlen die gebriuchliche Form Simeon,
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Die Differenzen sind folgende:

1. Asita sieht die Gotter frohlich und fragt nach der Ursache ihrer
Freude. Sie sagen ihm, der Bodhisatta (= Buddha) sei geboren.

Simeon erfihrt durch die Erleuchtung des heiligen Geistes. dafl er
den Tod nicht sehen werde, bevor er den Gesalbten des Herrn ge-
sehen habe, und kommt auf Antrieb des Geistes in den Tempel.

2. Asita begibt sich in den Palast des Suddhodana zu dem neu-
geborenen Knaben.

Stmeon kommt in den Tempel, wo Jesus am 40. Tage nach seiner
Geburt dargestellt wird.

8. Asita weint, weil er die Lehre des Buddha nicht mehr héren wird.
Simeon preist in einem herrlichen Lobgesange Gott, dafl er diesen
Tag schauen durfte.

4. Asita belehrt seinen Neffen iiber die kiinftige Erleuchtung des
Buddha.

Dieses Motiv fehlt bei Simeon.

5. Simeon wendet sich besonders an des Messias Mutter und sagt
ihr, daf} das Kind zum Falle und zur Auferstehung vieler in Israel
sein werde und zu einem Zeichen, dem man widersprechen werde;
ihre eigene Seele werde ein Schwert durchdringen.

Alle diese Ziige fehlen vollig in der Asita-Geschichte.

6. Mit der Simeon-Erzdhlung im Evangelium ist aufs engste die
Erzihlung von der Prophetin Anna verbunden (Lc 2,36—38).
Eine Entsprechung fehlt in der Asita-Geschichte ebenfalls.

7. Die Asita-Erzihlung ist stark ausgeschmiickt, und zwar schon in
dem Suttanipata (c. 300 v. Chr.), noch mehr in den spéteren Quellen,
z. B. im Buddhacarita Aévagoshas I, Vers 72—113°.

Der evangelische Bericht ist dagegen schlicht und niichtern und tragt
deutlich jidisches Kolorit.

Hiernach ist es ausgeschlossen, dafl die evangelische Erzihlung
direkt aus der buddhistischen erflossen ist. Es ist unmoglich. daf§
aus einem derartig poetisch und mythisch ausgeschmiickten Bericht,
wie es der buddhistische ist, der so niichterne evangelische mit so
vielen Divergenzen entstanden ist’.

8 Die Lebenszeit Asvagoshas wird verschieden angegeben, etwa 60 v. Chr. oder
60 n. Chr.

? Auch Beckh, Buddhismus 1 19 gesteht: ,. .. . jene Beziehungen (zwischen
Christentum und Buddhismus) auf irgendwelche direkten dufleren Beeinflussungen
und Entlehnungen zuriickfithren zu wollen, stellt sich mehr und mehr als ver-
fehlt heraus. Mit van den Bergh van Eysinga, der eine direkte Abhingigkeit
des lukanischen Berichtes von der Asita-Legende annimmt, setzt sich vor allem
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Wenn somit eine direkte Abhangigkeit der evangelischen Erzahlung
von der buddhistischen abzulehnen ist, kommt vielleicht nicht eine
indirekte Abhingigkeit in Frage?

Die evangelische und die uns heute in den verschiedensten Rezen-
sionen vorliegende buddhistische Erzahlung wiirden in diesem Falle
auf eine gemeinsame Quelle X zuriickgehen, die die den oben ge-
nannten beiden Erzdhlungen gemeinsamen Ziige: ein Greis erfdhrt
auf tibernatiirliche Weise von der Geburt eines aullergewohnlichen
Kindes, er findet es und nimmt es freudig auf seine Arme, enthalten
hitte und aus der sich die stark von einander abweichenden bud-
dhistische und evangelische Erzahlung entwickelt hétten®.

Sehen wir von der Frage der Existenz der problematischen Quelle X
zundchst ab. Es blieben dann immer noch die von der buddhistischen
Erzdhlung abweichenden Zige sowie das Plus des Lukas-Evange-
liums zu erkldren.

Worauf gehen sie zuruck?

Aus buddhistischen Quellen konnen sie offenbar nicht abgeleitet
werden, denn sie sind ganz judisch gefarbt, vgl. vor allem Punkt 1,
2,8, 5 und 6.

Dafi sie Erfindungen der Phantasie sind, ist bei dem kurzen
Zwischenraum zwischen den berichteten Begebenheiten und ihier
Niederschrift und da noch viele Augenzeugen lebten (vgl. Lc 1, 1—4),
nicht anzunchmen. Der ganze Tenor der Erzidhlung ist zudem viel
zu einfach und schmucklos.

Da nun aber dieses der evangelischen Erzahlung Spezifische mit
den soeben genannten gemeinsamen Ziigen in einem notwendigen
inneren Konnex steht und gleichsam seine Konkretisierung ist, das
Gemeinsame also in dem Spezifischen seine restlose Erklirung
findet, so wird die Existenz der Quelle X, auf die letztlich die
buddhistische und evangelische Erzihlung zuriickzufithren wiren,
iberhaupt abzulehnen sein. Die Gemeinsamkeiten sind iiberdies
viel zu vag und unbestimmt, als daf sie als Wurzel fiir die biblische
Erzdhlung (oder auch nur die buddhistische Legende) dienen
konnten.

AL Goetz, Indische Einfliisse auf evangelische Erzahlungen (Katholik 1912,
429—435) und Georg Faber, Buddhistische und neutestamentliche Erzahlungen
(Untersuchungen zum Neuen Testament, Heft 4, Leipzig 1913, S. 33—39) aus-
einander.

8 In diese unbekannte Tiefe fliichtet auch Bedkh (a.a.0.), wenn er in bezug auf
unsere Parallele bemerkt: ,Richtig ist es . . . zu sagen, dafl jene Beziehung
(zwischen dem Berichte des Lukas-Evangeliums und der Asita-Erzahlung) in
Tiefen liegt, die mit den Mitteln dufierer wissenschaftlicher Forschung aufhellen
zu wollen bis auf weiteres aussichtslos erscheinen mufi.”
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PROF. DR. MAX MEINERTZ, MUNSTER (WESTF.)
PROBLEME DER JUDENMISSION IN ISRAEL

Unter diesem Titel ist in der ,Herder-Korrespondenz® (Juli 1953, S. 457—463)
ein sehr beachtlicher Aufsatz erschienen. Er behandelt aufschlufireich die grofien
Schwierigkeiten, die einer solchen Judenmission im Wege stehen, sowie die ver-
schiedenen Gesichtspunkte, die zur Beurteilung der tatsichlichen Lage mafi-
gebend sind. Die grundsatzliche Einstellung des Verfassers entspricht im wesent-
lichen der Ansicht, die ich in dem Artikel ,Recht und Pflicht zur Judenmission®
in unserer Zeitschrift (1952, S. 241—257; vgl. auch 1953, 145—148) vertreten
habe. Ich fithre nur zwei kurze Sitze des ungenannten Verfassers an: ,Nicht
die Judenmission als solche, sondern ihre Form kann vielleicht in Frage gestellt
werden.“ ,Im ibrigen ist es auch nicht erforderlich, dafl ein Missionar tat-
sachlich ,bekehrt”, seine Funktion ist doch wohl die des Helfers, Vermittlers
und Lehrers.”

Aus meinem Aufsatz zitiert der Verfasser einen kleinen Abschnitt wortlich, in
dem ich aus neutestamentlicher Sicht sage, dafl die auf der heilsgeschichtlichen
Vergangenheit des Volkes der Juden beruhende Privilegierung eine Art von
Charakter indelebilis bedeute, und dafl sie sich bei der Parusie in der besonderen
Firsorge Gottes auswirke, so dafl Israel in den Neuen Bund aufgenommen
werde. Dazu fugt der Verfasser folgende Bemerkung hinzu: ,Leider ist in
diesem Zusammenhang nicht mehr festgestellt, in welcher Weise sich die Privi-
legierung jenes Teiles Israels auswirkt, der bereits von sich aus, wenn auch
durch die Gnade Gottes, in den Neuen Bund aufgenommen wurde.” Diese
Bemerkung wire wohl gegenstandslos, wenn der Verfasser das Zitat aus meinem
Aufsatz nicht vor dem Schluflsatz des Abschnittes abgebrochen hitte. Diese
letzten Worte lauten néimlich: ,Damit ist der Sinn der Privilegierung erreicht,
einen weiteren Vorrang in der einen Herde unter dem einen Hirten (Jo 10, 16)
bedeutet das nicht.“ Das heilit mit anderen Worten: Jeder Jude, der schon vor
der Parusie durch Gottes Gnade den Weg zu Christus findet, hat damit das Ziel,
das in der Privilegierung beschlossen ist, erreicht. Innerhalb des mystischen
Leibes Christi ist von einer weiteren Auswirkung der Privilegierung nicht mehr
die Rede. Das Bewufltsein, schon jetzt zu Christus gefunden zu haben, obwohl
das Volk als Ganzes seine messianische Wiirde ablehnt, wird Anlafl zu besonderer
Dankbarkeit und Verantwortung sein. Man kann hinzufiigen, was ich auf S.253
meines Aufsatzes gesagt habe: ,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.,
dafl er von den anderen Christen hochgeachtet wird.“

Wenn die Herder-Korrespondenz nach dem oben angefithrten Zitat erklirt, dafl
.nicht die Judenmission, sondern nur ihre Form ,vielleicht in Frage gestellt
werden kann®, dann ist man iiberrascht, daff in einem spateren Artikel (Sep-
tember 1953, S. 556f.), der iber einen Aufsatz des rihrigen franzésischen
Paters Paul Démann. ,lIsrael et I'unité de 1’église” (Cahiers Sioniens. 7. Jahr-
gang 1953, S. 1—24) berichtet, die Hoffnung ausgedriickt wird, dafl sich in den
Beziehungen zwischen der Kirche und dem Volke Israel ,eine nicht missiona-
rische, sondern okumenische Sicht” durchsetzen werde. Dieses widerspruchs-
volle Schwanken ist bezeichnend fiir die Unklarheit in dem, was aus neutesta-
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mentlicher Sicht heraus unter Mission zu verstehen ist. Ich habe bereits in mei-
ner Auseinandersetzung mit dem Freiburger ,Rundbrief®, der diese These von
Démann mit Nachdruck vertritt, darauf hingewiesen, dafl das Neue Testament
eine Judenmission nicht nur kennt, sondern verlangi. Der universale Missiuns-
befehl Jesu schliefit die Judenmission ein, und selbst ein Paulus, der die Hei-
denmission als eigentlichen Beruf empfangen hatte, hat auch Judenmission ge-
triecben. Die Vereinbarung mit den Uraposteln — die nicht exklusiv zu ver-
stehen ist — sagt ausdriicklich: ,Wir fir die Heiden, sie fir die Beschneidung®
(Gal 2,9). Judenmission war also fir die Apostel eine Selbstverstindlichkeit.
Es ist sehr merkwiirdig, dal sowohl der ,Rundbrief* als auch Démann in dem
genannien Aufsatz auf diese grundlegende Tatsache tiberhaupt nicht hinweist,
sie vielmehr vollig ignoriert.

Natinlich besteht ein erheblicher Unterschied zwischen Heiden- und Juden-
mission. Ich habe das wiederholt stark betont. Auflerdem ist zu verlangen, dafl
das missionarische Verhalten von allen Schlacken gereinigt wird, die sich im
Laufe der Geschichte oftmals angeheftet, ja nicht selten den Missionsgedanken
in Mifikredit gebracht haben. Wenn aber diese Sduberung theoretisch und prak-
tisch geschehen ist, dann triigt der Missionsgedanke nichts Verachtliches und
Herabsetzendes in sich, sondern entspringt als notwendige Frucht, als der
»ldealismus des Christentums®, der von Jesus selbst inspirierten christlichen
Caritas. So kann man auch die licbevollen, von Pius XII. in der Weihnachts-
ansprache 1949 zur Eroffnung des heiligen Jahres gesagten und von Démann
zitierten Worte nicht gegen das Recht der Judenmission anfithren. Der Papst
betont hier in seiner Mahnung an die Gottlosen, Heiden, Siinder, Dissidenten
die Aufforderung zur Einheit und erklart, er 6ffne die heilige Pforte ,fiir alle
Verehrer (adoratori) Christi, ohne jene auszuschlieflen, die ihn in reiner, aber
vergeblicher Erwartung verehren als den in den Voraussagen der Propheten
Verheiflenen und noch nicht Gekommenen® (Acta Apostolicae Sedis 42,
1950, 126).

Aus diesen Worten leuchtet vielmehr die echte christliche Missionsgesinnung
hervor. An einer Stelle scines Aufsatzes (S.20) umschreibt Démann die Haltung
der Christen den Juden gegeniiber in einer Form, die in Wirklichkeit nicht
etwa diesen Missionsgedanken aufhebt, sondern seine Grundhaltung angibt.
Démann sagt sehr schon, man miisse ,das gemeinsame Erbteil wieder entdecken
und vertiefen, die grundlegenden christlichen Werte, die gemeinsamen Wurzeln,
die uns verbinden; unsere getrennten Briider kennen lernen und das, was sie
von uns trennt; die briiderlichen Bande durch eine reine und demiitige Liebe
einrichten; die Aussprache suchen (und nicht die Polemik, die jeden der Partner
verarmt und den Graben zwischen ihnen aufreifit); immer bei sich selbst an-
fangen; das eigene Gewissen priifen, um es von aller Ungerechtigkeit zu reini-
gen, von allem Vorurteil, von jeder Verachtung, von jeder Gereiztheit im Hin-
blick auf die getrennten Briider; eigenes Unrecht einrdumen und es nach dem
Mafle des Moglichen wiedergutmachen; so an der Zerstorung der ,Mauer der
Feindschaft, die uns voneinander trennt, mitwirken und die Morgenrdte der
glicklichen Einheit vorbereiten.®

So dhnlich sollte in der Tat das Ideal christlichen Missionsgeistes aussehen.
Freilich klingt eine Wendung in dieser Schilderung sehr miiverstindlich, wenn
Démann von ,grundlegenden christlichen Werten® spricht, die uns verbinden,
Denn gerade wichtigste grundlegende christliche Werte werden von den Juden
abgelehnt, namlich die Trinitdt, die Gottheit und Messianitit Jesu, die Erld-
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sung, die Kirche mit ihren Heilsgiitern (Sakramenten). Aus diesem Grunde ist
es auch unberechtigt, das Verhdltnis der Juden zur Kirche ein ,Schisma“ zu
nennen. Démann wird nicht miide, immer wieder von einem ,schisme initial®,
,schisme fondamental®, ,premier schisme“ zu sprechen. In der kirchlichen
Sprache ist das Wort ,Schisma® ein terminus technicus. Im Anschluff an den
Codex iuris canonici (c. 1825) definieren Eidimann-Morsdorf (Lehrbuch des
Kirchenrechtes III, Paderborn 1950, S. 414): ,Schismatiker ist ein Getaufter,
der sich von der kirchlichen Gemeinschaft lossagt.“ Das pafit auf die Haltung
der Juden iiberhaupt nicht. so dall man auch nicht von einem schisma mixtum
(Trennung in Verbindung mit Irrglauben) sprechen kann. Es ist daher ein be-
denklicher ,Irenismus®, das Wort Schisma in dieser Bezichung zu verwerten.
Man soll gewifl nicht den Graben, der uns trennt, vertiefen, aber man soll die
Augen nicht vor dem tatsdchlich vorhandenen Graben verschlieen und den
Gegensatz verharmlosen. Die ,gemeinsame Wurzel* liegt im Alten Bunde tat-
siachlich vor, und man wird sich ihrer freuen und daran anknipfen. Aber durch
die Ablehnung des von den Propheten verheiflenen Messias ist der aus dieser
Wourzel sprossende Baum in falscher Richtung weitergewachsen, so daff die
nachchristliche Synagoge kein legitimer Sprofi mehr ist.

Darum darf man auch die paulinische Hoffnung auf die einstige Bekehrung
Israels (Rém 11) fiir das Wesen der Kirche nicht iibertreiben. Ich glaube nicht,
daf man das Wort Démanns (S. 14) verantworten kann, vor der Bekehrung
Israels bleibe ,die Erlésung unvollendet und die Kirche an der Grundlage ge-
brochen (brisée & la base). GewiB ist die Erlésung in dem Sinne unvollendet,
als ein grofler Teil der Menschen — und nicht nur der Juden — trotz des uni-
versalen Heilswillens Gottes in den Gnadenstrom der Erlosung nicht einge-
geschaltet ist. Der fiir Menschen undurchschaubare Plan Gottes wird erst mit
dem Abschluf der irdischen Entwicklung vollendet, und dem Volk Israel als
dem Triger des Erlosungsgedankens durch die Jahrhunderte hindurch bleibt ein
besonderer Vorzug vorbehalten. Das ist ein grofler Gnadenakt Gottes — aber
fiir das Volk Israel, nicht zunichst fiir die Kirche als solche. Dieser Gnadenakt
wird sich am Ende der Zeiten vollziehen. Es trifft zu, dal Rém 11 kein eigent-
licher Termin fiir die Bekehrung Israels angegcben ist. Der ,charactére escha-
tologique* ist natiirlich ganz sicherlich gewahrt. Aber es zeigt sich auch hier die
Mehrdeutigkeit des Wortes .eschatologisch®, wenn man den Termin ndher zu
erforschen sucht. Die gesamte Erlosungszeit vom ersten Erscheinen des Gottes-
sohnes an ist ,eschatologisch®, so dafl alles christliche Geschehen in die Zeit des
Eschaton fallt. In frihchristlicher Zeit hatte man in weitem Mafle die Erwar-
tung, daf der Zeitraum bis zum Abschlufi, d. h. bis zur Parusie Christi, kurz
sein werde. Wenn Paulus Rom 11.26 sagt, dafl die Verstockung Israels (als
Gesamtvolk) dauern wird, ,his die Vollzahl der Heiden eingeht, und so wird
ganz Israel gerettet werden®, so ist auf jeden Fall soviel gesagt, dafl es sich
um den Abschlufi der eschatologischen Zeit handelt — ob es plotzlich geschicht
oder in einer gewissen Zeitspanne, ist nicht zu erschen. Denn sonst hitte
der terminus post quem ,bis die Vollzahl der Heiden eingeht® keinen Sinn.
So ist es auch eine Uberbewertung des paulinischen Wortes, wenn man daraus
schlieflt, die Riickkehr Israels kénne ,die Kirche in gewisser Art zum Territorium
ihres Ursprungs zuriickfithren® (Démann, S. 15).

Es ist merkwiirdig, dafl gerade ich mich schon mehrfach gegen die (gutgemein-
ten) Ubertreibungen der Judenfreunde wenden mufite. Denn ich habe mich in
meinem ersten Aufsatz ,Die Judenfrage vom Neuen Testament aus gesechen®
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{Bibel und Kirche 1950, 8. 1—20) in ausgesprochen irenischer, judenfreundlicher
Gesinnung mit den Thesen des franzosischen Juden Jules Isaac auseinander-
gesetzt und sie weitgehend gebilligt. Damals hat mir auch die Herder-Korre-
spondenz bescheinigt (1952, S.4389), dafl es ,in sehr liebevoller und besonnener
Weise® geschehen sei. Ich mochte winschen, dafl der gute Wille, den Juden ge-
recht zu werden, niemals die Besonnenheit vermissen lasse und zum ,Irenismus®
werde, und dafl er die Linie des Neuen Testamentes ungebrochen einhielte.

THOMAS OHM

»ICH BIN UNTER EUCH ALS DIENER® (Lk 22,27)
ZUM ENDE EINER PHASE DER AFRIKANISCHEN MISSIONSGESCHICHTE 1

1.

1. Als unsere Glaubensboten im schwarzen Erdteil erschienen, kamen sie vielen
Negern wie hohere Wesen vor, dhnlich wie Paulus und Barnabas den Bewohnern
von Lystra (Apg 14, 11—18). Die Missionare waren weif}, trugen schone Kleider,
aflen gut und wohnten in groflen Hausern. Der Lebensstandard der Neger
konnte sich in keiner Weise mit dem der Glaubensboten vergleichen. Aber das
war nicht alles. Die Missionare wufiten viel, vermochten alles und taten in
technischer Beziehung unglaubliche Dinge. Krankheiten, die bis dahin unheilbar
gewesen waren, wurden geheilt. Man lernte neue Pflanzen, Kiinste und Brauche
kennen, und das Land bekam weithin ein neues Geprige. Ja, die Mission gab
den Schwarzen Arbeit, Verdienst und Brot. Nur auf der Mission konnten viele
Neger etwas verdienen. Die Wirtschaft ganzer Gebiete wurde von der Mission
beherrscht. Kein Wunder, wenn man die Missionare anstaunte, sich vor ihnen
in den Staub warf und sich von ihnen fithren lief}, im tdglichen Leben, in der
Rechtspflege und im religiosen Bereich. Was der Glaubenshote verkiindete, war
neu, schon und selbstverstindlich wahr. Auch hier sagte der Schwarze ,Ndio®,
»Ja“, selbst jener, der die Bekehrung ablehnte oder sich wegen seiner Frauen
oder aus anderen Griinden nicht bekehren zu konnen glaubte. Die Neger waren
Fideisten.

Kurz, der Glaubenshote war Bwana, Bwana mkubwa (der grofle Herr), Baba
(der Vater), Patriarch, Moses, Richter und Hauptling. Er beherrschte die Gemiiler,
und die Schwarzen hatten hohen Respekt vor ihm. ,Der Pionier-Missionar®
war {iir dic Gemeinde ,eine grofile Autoritdt, und seiner Entscheidung beugt
sich die Gemeinde® 2.

! Die folgenden Ausfithrungen betreffen in der Hauptsache Ostafrika und diirfen
nicht verallgemeinert werden.

® W. Freytag, Der grofic Auftrag. Stuttgart o.]., 59. Wir kennen diese Ver-
hiltnisse aus der Mission des Altertums und des Mittelalters. F. van der Meer
hat in seinem Buch ,Augustinus der Seelsorger® (Koln 1951) sehr schon gezeigt,
was Augustinus seinen Christen gewesen ist, nicht blof Bischof, sondern auch
kadi. ,Alle kommen mit allem zu mir“, meinte der Heilige. Zum Bischof ging
man lieber als zum Rechtsanwalt. Die Bischofe und Missionare im Mittelalter
hatten die Aufsicht iiber die Lebensmittel, liefen Flisse korrigieren, nahmen
sich der Wasserversorgung an, schlichteten biirgerliche Rechtshandel, vertraten
in vielem den Staat usw.
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2, Die Wirkung auf die Glaubensboten blieb nicht aus. Diese kamen als Ge-
sandte Christi und waren sich dessen bewufit. Bei aller Demut hatten sie, ahn-
lich dem hl. Paulus, eine hohe Auffassung von ihrer Sendung. Niemand darf
sie deswegen tadeln. Aber damit ist nicht alles gesagt. Der Missionar gehorte
einer ,hoheren Rasse® an und betrachtete die Neger als ,Primitive“, ,Natur-
menschen“ und ,Kinder®, die man heben und denen man ,Kultur® beibringen
mufite. Dabei war natiirlich die europiische Kultur die hochste. Wie anderswo
so zeigte sich hier ein .benevolent paternalism® oder sogar eine ,unconscious
arrogance” 8. Nicht einmal die selbstmorderischen Kriege der Weillen vermochten
dieses Selbstbewufitsein zu zerstoren. Durch das Verhalten der Schwarzen wurde
diese Mentalitit noch befestigt und verstirkt. Es tat wohl, durch die Schwarzen
den Glauben an die eigene Uberlegenheit auf wirtschaftlichem, sozialem, kul-
turellem und religiosem Gebiet bestdtigt zu sechen, Ansehen zu geniefen und
eine Uberragende Stellung einzunehmen.

IT.

1. Dieses Zeitalter oder diese Phase ist jetzt zu Ende oder geht rasch zu Ende.
Die Missionare sind nicht mehr die einzigen, die einen héheren Lebensstandard
als die Neger besitzen und beherrschen nicht mehr so wie frither die Wirtschaft.
In Ostafrika sagte mir ein Bruder: ,Frither waren die Schwarzen froh, wenn
wir ihnen Arbeit gaben. Jetzt sind wir froh, wenn sie zur Arbeit kommen.“
Man mufl bereits die Arbeiter suchen und bekommt hiufig keine mehr. Denn
die Fabriken, Farmen und Regierungen bieten hohere Lohne. Infolgedessen ist
die Bauperiode der Mission voriiber. Man bringt das Geld einfach nicht mehr
auf. Uberall geht die Auflenarbeit langsamer. Mancherorts konnen die alten
Werkstitten nicht mehr voll ausgeniitzt werden. Viele Leute wollen nicht mehr'
auf der Mission und fiir die Mission arbeiten, gehen an die Kiiste und suchen
die bestbezahlten Plitze. Schon hat mancher Neger mehr Geld als dieser und
jener Weifile. Ahnlich ist es im Handel und sogar in den Schulen. Mancher
schwarze Lehrer leistet bereits mehr als der Bruder, die Schwester und vielleicht
sogar der Pater aus FEuropa. Auflerdem tritt neben die Missionsschule die Schule
der Regierung, der Mohammedaner und der Hindu. Die grifite Schule im
Tanganyika-Gebiet ist eine indische. Auch im 6ffentlichen Dienst hat sich vieles
gedndert. Schon gibt es Schwarze in wichtigen Verwaltungs- und Justizstellen
und haben die einheimischen Obrigkeiten vermehrte und hohere Vollmachten.
Aus diesen Griinden erfreuen sich die Missionare und ihre Helfer wie tiberhaupt
die Weilen nicht mehr des alten Ansehens, der alten Stellung, des alten Ranges
und des alten Einflusses. Man stellt sogar ein tiefes ressentiment gegeniiber den
Weiflen fest und Spannungen zwischen den Negern und Weiflen! Nur zu leicht
fassen die Schwarzen Argwohn gegeniber allen, die ihre volle Personlichkeit
nicht anerkennen oder ihr Abtrag zu tun scheinen. Selbst in Gebieten, die bisher
als ,sicher® galten, ist es anders geworden. Ich erinnere an die Mau-Mau-
Bewegung in Kenya.

Auch im religiosen Bereich sind Anderungen im Gange. Schon melden die
Schwarzen eigene Wiinsche an, griinden sie eigene .Kirchen®, zeigen sie Anti-
pathie gegen das Wort . Mission® und reden und hdren sie lieber von ,Kirche®.
Eine bezeichnende Tatsache! Auch hier erwacht das afrikanische Selbstbewufit-
sein. Auffillig ist dabei, dafl die Missionare bei den Christen bisweilen weniger

3 IRM 40, 1951, 417.
4 Missions- u. Religionswissenschaft 1954, Nr. 2
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Ansehen haben als bei den Heiden. Aber es ist auch wieder nicht auffillig.
Denn die Christen kennen den Missionar und seine Schwichen und sind an ihn
gewohnt, diese aber nicht.

Was die protestantische Mission betrifft, so hat sich vor langerer Zeit Roland
Allen — wohl in {ibertricbener Weise — gegen die ,paternal supervision® iiber
die Bekehrten durch die Missionare gewandt® Auf der Tagung in Whitby
(1947) wurde die Losung ,Partners in obedience” ausgegeben. Die Missionare
und ihre einheimischen Helfer seien Partner in Gehorsam und Bruderschaft,
seien ,Gottes Mitarbeiter*. W. Freytag erklért, es gehe jenc Periode der Mis-
sion zu Ende, in der Mission immer Dienst von kulturell oder zivilisatorisch
iberlegenen Volkern an in dieser Beziechung unterlegenen Vélkern war . . .
seit Konstantin. Mission geschicht nicht mehr aus Uberlegenheit®. ,Mission
ist nicht mehr Wohltat geistlicher oder leiblicher Art. Sie kann nicht mehr als
solche gegeben werden und wird nicht mehr als solche empfangen®® Auf der
Weltmissionskonferenz in Willingen (Juli 1952) erklirte ein Vertreter der
ojungen Kirche* Afrikas, die letzte Weltkonferenz (Whitby 1947) habe den
Kirchen in den farbigen Erdteilen keine Freiheit und Selbstindigkeit gegeniiber
den Kirchen der weillen Welt gebracht. ,Die junge Kirche wollte auf dieser
Konferenz erreichen, dafl sie kiinftig die Auswahl der Missionare aus Eurvpa
und Amerika selber treffen kénne und dann die volle Unabhangigkeit fir sich
erlange® 7.

9. Dieser Wedchsel wird von den meisten im rechten Geiste hingenommen. Man
sieht in ithm etwas Natiirliches und sogar etwas Gutes, vom Sektenwesen, Anti-
klerikalismus und dhnlichen Erscheinungen natiirlich abgesehen. Aber nicht allen
ist das Herz leicht bei der Sache. Es gibt Leute, denen es schwer fallt und
schwer fallen muf, zu sehen und zu spiiren, daf} sie an Ansehen und Einflul
verlieren. Nicht jeder hat die Kraft zu volliger Umstellung. Man mdchte
weiterhin das Leben, die Mode, die Arbeit und den Aufbau bestimmen. Es
wurmt den einen oder anderen, dafl die Schwarzen zu Fremden gehen und Lehrer
von der Mission zur Regierung hiniiberwechseln. Ja, einzelne wehren sich gegen
die Entwidklung und tun alles, damit die Schwarzen auch in Zukunft Hand-
langer bleiben. Es gibt immer noch Leute, welche den Unterschied zwischen
schwarz und weil betonen. Der Schwarze soll weiter Ndio sagen. Einzelne
Missionare ,gleichen den Eltern, die glauben, auch ihre erwachsenen Kinder
noch in allen Stiicken géngeln zu miissen. Daraus entstanden bedenkliche Span-
nungen, die auf beiden Seiten die Arbeitsfreudigkeit lahmen® &

ITI.

So tut hier und dort — ich mochte auf keinen Fall verallgemeinern — eine
innere und duflere Umstellung not. Als Gottes Bote und Christi Gesandter hat

4 Tn seinen Schriften: Missionary Methods, St. Paul’s or Ours? 1912, ®1927;
The Spontaneous Expansion of the Church and the Causes which Hinder it.
1927, 21949.

5 W. Freytag u. Karl Hartenstein, Die neue Stunde der Weltmission. Stuttgart
(1952), 8.

% Ebd,

7 So der Bericht in der Frankfurter Allgemeinen Zeitung vom 8. 7. 1952. Hin-
zuweisen ist hier auch auf die Tatsache, dafd es in Afrika bereits viele Sekten
gibt, in Sudafrika tber 800.

8 W. Freytag, Der grofle Auftrag, 59.
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der Missionar Anrecht auf Ehre, Achtung und Ansehen. Er kann unmdéglich ein-
verstanden sein, wenn sich die Leute und Lebensgebiete von der Religion eman-
zipieren, wenn die Bande zwischen Religion und Kultur, zwischen Natur und
Ubernatur zerreiflen, wenn alle Lebensgebiete ihre Unabhéngigkeit erklaren und
anstreben, wenn Politik, Wirtschaft und Wissenschaft autonom werden, wenn
sich das soziale, wirtschaftliche, politische und staatliche Leben der religidsen
Kontrolle véllig entzieht. Er kann schliefllich nicht einer Elite nachgeben, die
mehr Ehren, Wiirden und Geld als Verpflichtungen wunscht.

Anderseits ist folgendes zu bedenken. In jeder Familic kommt eine Zeit, in
der die Kinder miindig werden und ihr Leben nach eigenem Wissen und Ge-
wissen gestalten. Gute Eltern freuen sich dariiber. Bei allen Vélkern folgt auf
die Zeit, in der die Kirche das gesamte Leben bestimmt, eine Zeit, in der die
Volker miindig werden und ein Gebiet nach dem anderen in eigene Regie
nehmen, die Schule, die Wohlfahrtspflege, das Gesundheitswesen und dergleichen
mehr. Die Kirche ist grundsitzlich damit einverstanden und der Christ freut
sich dariiber. Mit den Christen kommt christlicher Geist in das 6ffentliche Leben.
Ahnlich ist es natiirlich. wenn die Schwarzen reif und miindig werden, und an-
gemessen, dafl wir uns dariiber freuen und uns der Lage anpassen. Es hat, wie
mir der cinsichtige Rektor eines Seminars in Ostafrika erklarte, keinen Sinn,
gegen die Entwidklungen zwangslaufiger Art anzukdmpfen. Wir mifiten uns im
Gegenteil in sie einschalten. Sonst gingen uns die Leute verloren. Es fithrt kein
Weg zuriik. Der Wunsch ,Kehre wieder, Afrika® wird nicht in Erfullung
gehen. Wer sich gegen die Entwicklung stemmt, gieit Wasser auf die Miihlen
des Kommunismus und gibt diesen und jenen Stellen recht zu der Auffassung,
die Mission wolle alles beherrschen, desgleichen denen, welche behaupten, die
Kirche sei fiir die erste Stufe der Kultur gut, konne die primitiven Vilker heben,
versage aber bei der weiteren Entwicklung. Man iibersehe auch nicht, daf die
friheren Verhaltnisse zwar manches Gute gebracht, aber auch manches Gute
verhindert haben. Die Macht der Bischofe im Mittelalter hat die Eifersucht der
weltlichen Michte zur Folge gehabt. Wer sich die Leute hérig macht, erzeugt
nur zu leicht Antipathie und Haflgefithle. Auch das viele Geld war nicht in
allem ein Segen. Es hat viel Gutes verhindert. Die heutige Situation stofit uns
wieder mehr auf das eine Notwendige hin und mahnt uns, die Krafte auf dieses
zu konzentrieren. Ja, sie hilft uns sogar, wahre ,Diener” zu werden. P. Maurus
Heinrichs OFM, der viele Jahre hindurch in China gewirkt hat, schreibt in einem
schonen Aufsatz tiber ,dienende und sithnende Weltmission®?: ,Solange die
weillen Volker sich noch sonnten in ihrer Vorherrschaft, konnten sie sich nur
schwer durchringen zu einem echten Dienen an den Volkern. Sie waren immer
in Gefahr, dafl ihr Dienen von selbstsiichtigen und kulturtriigerischen Ambitionen
infiziert wurde* 1°. Jetzt habe die weile Rasse dieses Herrentum verloren und
so sei jetzt ,der Weg frei zu cinem echten Dienst an den Vélkern® ™. Nach
P. Maurus Heinrichs ist diese Aufgabe gegeniiber dem Dienst, wie ihn Institu-
tionen wie die Unesco iiben, vordringlich. Wir kdéunen ihm nur zustimmen,
wenn er meint, .dafl die Verkiindigung der christlichen Religion ein Dienen an
den Vélkern sein mufite, wie ja auch der Menschensohn selbst als ein Dienender
unter den Menschen erschien und seine ersten apostolischen Boten mit einer

® Sanctificatio nostra. 19, 1954, 25.
19 Ebd. 26.
11 Ehd. 26.

4%
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dienenden Aufgabe betraut hat und sie fiir die dienende Aufgabe an den Men-
schen speziell vorgeschult hat 12,

Aber damit sind wir schon bei der Forderung des Konigs der Apostel: ,Der
Grofite unter euch soll euer Diener sein® (Mt 23,11). Mehr denn je tut den
Missionaren Lauterkeit, Selbstlosigkeit, Freiheit von allem Egoismus, auch dem
verborgensten, not. Mehr denn je heifit es heute, Diener zu sein und sein zv
wollen, so wie St. Paulus sein wollte ,fiir die Heiden der heilige Diener Christi
Jesu, der am Evangelium Gottes heiligen Dienst verrichtet, damit die Heiden
ein Gott wohlgefilliges Opfer werden (Rm 15,16). Der rechte Missionar wird
es gerne sehen, wenn Neger anderswo als bei ihm héhere Stellungen und Lohne
finden, wie der Bischof, der mir sagte, er freue sich, wenn der Neger von der
Mission zu den grofien Plantagen mit ihren héheren Léhnen iiberwechsle.
Miissen wir es nicht begriifien, wenn wir Christen.in den grofien Unternehmun-
gen und in den Behorden haben? Sollen denn die besten Plitze den anderen
vorbehalten und iberlassen bleiben? Wir sollten sogar froh dariiber sein, wenn
die Entwicklung weitergeht. Wir wollen sie schliefilich doch eigentlich.

Aber die Zeit verlangt noch mehr, nimlich Verzicht auf jede Spur von Herren-
tum und jede Haltung von Superioritit gegeniiber den Schwarzen. Es geht nicht
mehr an, von oben auf diese herabzusehen, sie als Kinder zu gangeln und mit
dem Zeigefinger des iiberlegenen Lehrers zu ihnen zu sprechen und sie als Shensi
oder ,Eingeborene“ zu bezeichnen. Wir diirfen auch nicht mehr alles selber
machen und nach unseren Ideen und den heimatlichen Formen gestalten wollen.
Die Menschen sind umgekehrt nach den Ideen und Plinen Gottes zu bilden.
Es braucht nicht alles wie in unserer Heimat zu sein. Jeder Mensch ist
eine Persinlichkeit und hat deswegen etwa Anrecht auf eigene Kleidung. wie
ein Missionar auf einer Pastoralkonferenz in Ostafrika im Jahre 1951 sagte
Also nicht den Herrn spielen! ,Jesus ist Herr® (1 Kor 12, 3). Nicht vorn dran
bleiben, sondern abnehmen und zuriicktreten wollen! Zuriicktreten, wie die
Mutter Jesu hinter ihrem Sohn zuriicktrat, und wie alles hinter dem Werden-
den und Kommenden frither oder spiter zuriicktreten muf. Nicht die Neger
in Abhéngigkeit von sich erhalten oder sie gar erst von sich abhingig machen
wollen! Vielmehr den Negern helfen, heranzureifen und auf eigenen Fiifien zu
stchen. Ihnen Chancen des Aufstiegs geben! Aufrichtic mit ihnen auf der
Stufe der Gleichberechtigung verhandeln! Thnen zum BewuBtsein bringen, daf
sie auch innerhalb der Kirche geachtet sind und etwas werden und leisten kénnen!
Thnen zeigen. dal man mit ihnen zusammenarbeiten, nicht, dafl man ihnen
helfen will. Thnen immer mehr vertrauén und immer mehr iiberlassen! Trotz
aller Enttauschungen und Riickschlige. Die Volker wollen nun einmal als Vélker
anerkannt werden. Auch nicht zu stark das Amt betonen! Unsere Stellung und
unser EinfluB werden am stirksten sein, wenn unsere Autoritit auf unserem
inneren Wert und Konnen beruht, mehr als auf Aufleren Zeichen und Stel-
lungen. L. Denis SJ hat darauf hingewiesen, dafl es verschiedene Umstinde
den évolués in Afrika schwer machen, sich den Direktiven der kirchlichen Autori-
tdt zu unterwerfen, und dafl die Worte des Priesters nicht mehr so leicht wie
frither angenommen werden, und dann gemeint: ,I1 (le prétre) doit de plus en
plus s’imposer par sa valeur personnelle, par sa compétence, sa culture, son
désintéressement moral® 8. Vielleicht kommt einmal die Zeit, in der die Kirche

12 Fbd. 28
13 Scientia missionum ancilla. Nijmegen 1953, 161.
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materiell nicht mehr so viel bieten kann wie frither und in dieser Beziehung
au Einflufl verliert, dafiir aber in geistiger Hinsicht gewinnt.

Zum Schlufl mochte ich auf Wiinsche und Forderungen hinweisen, die von mafl-
geblicher Seite geduflert bzw. gestellt worden sind. Die Weiflen Uiter in Afrika
sind von ihrer Ordensleitung bzw. durch ihr Direktorium angewiesen worden,
alles zu tun, was geeignet ist, die Achtung und das Vertrauen der eingeborenen
Chefs zu gewinnen. Man solle ihre Wiirde achten und sich ihnen in ihrem
Bereich unterwerfen. Es miisse alles vermieden werden, was die Chefs beleidizen
konne. Jedem musse man den Respekt erzeigen, der seiner Person und seinem
Range gebiithre. Es wire besser, in diesem Punkt zu viel als zu wenig zu tun.
Genauer wird noch verlangt, ,sich vor jedem ,Paternalismus’ zu hiiten®, und
zwar mit der Begriindung, dafl in der Mentalitit der évolués und der meisten
Christen ein grofier Wechsel eingetreten sei. Frither wire der Missionar der
»Pére“ gewesen, habe dieser die Schwarzen als Kinder oder wenigstens als
mineurs behandelt und hatte er iiber seine Christen eine Art tutelle ausgeiibt.
Man nenne das Paternalismus. Heute aber erklirten viele évolués, dafl diese
tutelle nicht mehr zu ihnen passe und sie demitige. Die Stunde der Emanzi-
pierung hat fir sie geschlagen.

Auch auf ein Schreiben. das der frithere apostolische Delegat von Britisch
Afrika, Erzbischof Riberi, vor Jahren an die Missionare gerichtet hat, méchte
ich hinweisen. In diesem Schreiben heifit es, dafl die alte Zeit der Freiheit fiir
das missionarische Wirken vortber sei. ,In den guten alten Tagen war der
Missionar nicht blof Hauptling, Doktor und Ingenieur, sondern D. Q. und P.C.
,Die alte Ordnung wandelt sich und gibt einer neuen Raum.’ Er ist, ungliicklicher-
wewse, nicht linger P.C., D.O. oder Local Chief. He is supposed and is one
of the most exemplary and law abinding citicens in the land and may no longer
take matters into his own hands“ *. Der Delegat verlangt von den Missionaren
Verzicht auf Kritik und den Geist des Widerspruchs gegeniiber der Regierung.
Das Verhalten gegeniiber der native authority solle durch ,Takt und Respekt®
gekennzeichnet sein. Die Mission wiirde offentlich angeklagt, daf sie sich in die
native authority einmische und ihr gegeniiber den Respekt vermissen lasse, dafl
sie ihr opponiere. Die native authority moge viele Fehler machen und viel ver-
langen. Aber sie sei doch Reprasentant der Regierung und miisse als solcher
behandelt werden. Unser Verhalten ihr gegentiber miisse tiber jeden Verdacht
erhaben, klug und taktvoll sein. Man habe ihr Sympathie und Giite zu be-
zeigen. Auch wir mifiten zwischen Amt und Person unterscheiden. Man solle
alles personlich und miindlich machen, nicht schriftlich. Kurz, es sei geboten,
1. alles zu tun, um in Frieden mit der native authority zu leben, 2. der native
authority als den Reprdsentanten der Regierung den schuldigen Respekt zu
erzeigen, 8. in Ubereinstimmung mit dem Gesetz keine geschricbene Korre-
spondenz an die native authority zu adressieren, die nach Gestalt und Form
ihrer Stellung als Government servants derogatory: sei und 4. Schwierigkeiten
moglichst miindlich zu regeln 5.

Schliefllich erinnere ich an die Enzyklika ,Evaergelii praecones”'®. Denn auch
hier wird ,dienen® verlangt. In den Missiorsenzykliken Benedikts XV. und

14 Proceedings of the Conference of Ordinaries of Tanganyika Territory held at
Kwiro . . . from 28. 10. to 3. 11. 1938, 64.

15 ibid. 67 f.

1 A, A. S. 43. 1951, 497—528. Deutsche Ubersetzung im 1. Sonderheft 1951
von ,Priester und Mission“, Aachen (1951).
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Pius’ XI. wurde auf die Heranziehung eines zahlreichen und guten einheimischen
Klerus gedrungen. Aber in ,Evangelii praecones® wird noch mehr verlangt,
ndmlich Unterordnung unter die einheimischen Bischéfe und Hilfsdienst fir den
einheimischen Klerus. Als ich 1934 im Innern Afrikas weilte, bedeutete ein
franzosischer Visitator seinen Mitbriidern, es wiirde die Zeit kommen, wo es
alrikanische Bischofe gebe und sie, die europaischen Missionare, sich diesen
unterzuordnen hitten. Man miisse sich damit abfinden und solle sich darauf
vorbereiten. Inzwischen ist diese Zeit gekommen. Dieses ,Abnehmen-miissen®
und dieses Zuriickstehen, dieser Beschlufl, sich mit Hilfsdiensten zu begniigen,
fordert Selbstlosigkeit, Demut und Opfergesinnung. Aber gerade diese Tugenden
verlangt der Heilige Vater von den Missionaren der Gegenwart 17,

1 VeliAwAeS5 1 e '510;

PROF. DR. O. FISCHER, DUSSELDORF

MODERNE BEHANDLUNG UND VORBEUGUNG
TROPISCHER KRANKHEITEN

Die gesundheitlichen Gefahren der warmen Linder werden nicht so sehr durch
die jenen Gegenden eigentiimlichen klimatischen Besonderheiten hervorgerufen,
mit denen ein kraftiger und leistungsfahiger menschlicher Organismus ohne
wesentliche Schwierigkeiten fertig wird, sie beruhen vielmehr auf den diesen
Gebieten eigentiimlichen Krankheiten, die durchweg infektioser Natur sind.
Die wissenschaftliche Forschung der letzten Jahrzehnte hat nun ihre Erreger und
Ubertriger und damit ihre Entstehung und Weiterverbreitung weitgehend zu
kliren vermocht und zugleich zahlreiche geeignete Mittel zu ihrer Heilung und
Verhiitung auffinden lassen, iiber die unterrichtet zu sein gerade fiir den in den
Tropen lebenden Europaer von grofier praktischer Bedeutung ist. Es soll daher,
einem Wunsche der Schriftleitung folgend, im Nachstehenden aus der Fiille der
modernen Erfahrung heraus ein kurzer Uberblick iiber das zwedkmifligste Vor-
gehen bei der Behandlung und Vermeidung einer Reihe tropischer Infektionen
gegeben werden, da eine Aufzahlung aller zur Verfiigung stehenden Préparate
schon wegen ihrer groflen Menge unmoglich und zugleich wenig sinnvoll wire.

Die Malaria ist immer noch bei weitem die hiufigste und wichtigste Tropen-
krankheit, der auch heute Jahr fiir Jahr Millionen von Menschen zum Opfer
fallen, obwohl uns zahlreiche unbedingt sicher wirkende Heilmittel zur Ver-
fiigung stehen, Thre Behandlung hat durch die Einfithrung des Resockin (Chloro-
quine, Aralen) eine wesentliche Verbesserung und Verkiirzung erfahren, indem
die Dauer einer Kur jetzt nur zwei Tage betrigt, Gesamtmenge 10 Tabletten
= 2,5 gr, davon am ersten Tage 6 auf drei Einzelgaben verteilt, am nichsten 4
in 2 Dosen.

Das Paludrin (Proguanil) zeigt in Dosen von $mal 0,1 gr fiir die Dauer von
10 Tagen bei ausgezeichneter Vertraglichkeit, namentlich bei der sog. tropischen
Form des Wechselfiebers (Malaria tropica), eine gute Wirksamkeit. Es ist aber
in manchen Gegenden im Laufe der Zeit eine Unempfindlichkeit der Erreger
gegen das Mittel entstanden, so dafl es unwirksam wurde.

Die Hauptrolle spielt aber nach wie vor das Atebrin, das in einer Menge von
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3mal 0,1 gr fiir die Dauer von 5 oder besser 7 Tagen verordnet wird. Dabei
ist in schweren Fallen. vorziiglich bei der tropischen Malaria, in den ersten
3 Tagen das Mittel oft auch in grofleren Mengen als intramuskuldre Einspritzung
zu geben. Eine Nachbehandlung mit Plasmochin (3 mal 0,01 gr fiir 5 Tage) er-
scheint zur Verhiitung von Riudkfillen und zur Beseitigung der Geschlechtsformen
des tropischen Wechselfiebers (Halbmonde) angebracht.

Zur Vorbeugung der Malaria sind alle Mafinahmen zur Miickenabwehr und
Miickenvertilgung von grofiter Bedeutung, von denen das Eindrahten der Fen-
ster, das Schlafen unter dem Moskitonetz, namentlich auch auf Reisen, die Be-
seitigung der Brutpldtze, vor allem in der Umgebung der Wohnung, von hervor-
ragender Wichtigkeit sind. Daneben sollte aber namentlich in der Malariasaison
auch eine regelmiflige medikamentise Uorbengung durchgefihrt werden, fir die
heute das Einnehmen von taglich 0,06 bis 0,1 gr Atebrin je nach der Schwere
der Verseuchung des Wohnortes oder von wéchentlich einmal 2 Tabletten zu
0,25 gr Resochin, und zwar stets wieder am gleichen Tage, am meisten zu emp-
fehlen ist.

Das plétzliche Auftreten einer hochfieberhaften Erkrankung in einem malaria-
verseuchten Lande wird stets mit Recht zuerst auch ohne Nachweis der Erreger
an das Vorliegen eines Wechselfiebers denken lassen und daher zur sofortigen
Einleitung einer entsprechenden Behandlung fiihren. Sollte diese jedoch bei
sachgemaflem Vorgehen nicht in wenigen Tagen von einem vollen Erfolg be-
gleitet sein, so kann mit Bestimmtheit gesagt werden, dafl die vermutete
Diagnose falsch war, und es ist dann die Beizichung eines Arztes zur Klirung
des tatsachlich vorliegenden Krankheitsbildes ein dringendes Erfordernis, um
einen schweren, vielleicht nicht wiedergutzumachenden Schaden zu vermeiden.

Erkrankungen an Schwarzwasserfieber sind in den letzten Jahrzehnten immer
seltener geworden. Sie haben ihre Ursache in einem plotzlichen Zerfall des
Blutes in den Gefiflen, der zu einer Ausscheidung von Blutfarbstoff (Hamoglobin)
durch die Niere und damit zum Auftreten eines weinroten oder schwarzen Harns
fihrt. Eine ausreichende Behandlung und eine regelmiBige Vorbeugung der
Malaria haben auch bei ausschliefilicher Verwendung von Chinin seine Haufig-
keit bereits erheblich vermindert, die mit der Herstellung und fast alleinigen
Verordnung der modernen synthetischen Priparate noch erheblich weiter zuriick-
gegangen ist. Ein Schwarzwasserfieber stellt stets ein lebensbedrohendes Er-
eignis dar, das unbedingte Bettruhe verlangt und daher jeden Transport ver-
bietet. Sollte dem Kranken vorher Chinin verabreicht worden sein, so ist dieses
sofort abzusetzen. Er soll reichlich Fliissigkeit erhalten und wenn méglich intra-
muskulire Lebereinspritzungen (Campolon) bekommen. Ein Arzt ist so rasch wie
moglich herbeizurufen.

Ruhrerkrankungen, die in tropischen und subtropischen Gebieten iiberaus haufig
vorkommen, sind dort keineswegs stets der Ausdruck einer fir die warmen
Lander bezeichnenden Amoebendysenterie, sondern werden weit ofter ebenso
wie im gemifigten Klima durch die verschiedenen Arten der Ruhrbazillen
hervorgerufen, wodurch dann allerdings eine schon frither vorhandene. aber
bisher vollig belanglose und erscheinungsfreie Amoebeninfektion plotzlich zu
krankhaften Verdnderungen filhren kann.

Die reine Bazillenruhr stellt nun eine mit zahlreichen blutig-schleimig-eitrigen
Entleerungen und schneidenden Leibschmerzen einhergehende fieberhafte Darm-
storung dar, die vielfach von einer erheblichen Beeintrachtigung des Allgemein-
zustandes begleitet ist. Ihre rasche Beseitigung gelingt am sichersten nach an-
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fanglicher Verabreichung eines Abfiihrmittels, wie Rizinusdl, Karlsbadersalz,
Sennestee u.a. durch Verordnung von Sulfonamiden (Aristamid, Taleudron,
Cibazol, Badional u.a.), von denen 3—4 Tage 4mal tiglich 2 Tabletten zu
0,5 gr zu geben sind. Dabei ist eine strenge Schonkost (Schleim, Brei, Zwiebadk)
einzuhalten und eine reichliche Flissigkeitszufuhr (ungesiifiter Tee) sicher-
zustellen.

Fur die Behandlung der Amoebenruhr, mit deren Vorliegen ja gleichzeitig zu
rechnen ist, stehen heute sehr zahlreiche Heilmittel zur Verfiigung, von denen
sich das Yatren und das Enterovioform bisher ohne Zweifel am meisten bewahrt
haben. Es sind zu diesem Zwedke fiir die Dauer von 12 bis 14 Tagen 3 mal
2 Pillen Yatren oder Tabletten Enterovioform, die jeweils 0,25 gr der genannten
Priparate enthalten, zu nehmen, wobei das erstere nicht selten abfithrend wirkt,
was unter Umstanden eine Verringerung der verordneten Dosen nétig macht.
Aus der Fiille der sonst vielfach gegen Amoebenruhr empfohlenen Medikamente
seien hier ohne genauere Angabe ihrer Anwendungsweise noch genannt: das
nur als Einspritzung wirksame, aber nicht ungiftige Emetin, das Rivanol und das
Resochin, die Arsen enthaltenden Praparate Carbason und Uiasept und unter
den antibiotischen Heilmitteln vor allem das Terreamycin und das Bacitracin.
Dabei spricht die wichtigste Komplikation der Amoebenruhr, die durch Ver-
schleppung der Erreger aus dem Darm entstehende Leberentziindung und der
sich aus ihr entwickelnde Leberabzeff nur auf Emelin und vor allem auf
Resochin an. Diese Leberbeteiligung duflert sich zunadhst nur in unklaren, viel-
fach mit Schiittelfrosten einhergehenden und daher oft fiir Malaria angesehenen
Fiebersteigerungen, die auf Atebrin nicht verschwinden. — Um eine gleichzeitige
sichere Wirkung auf alle durch Ruhramoeben verursachten Veranderungen zu
gewahrleisten, ist daher neuerdings das Resofren hergestellt worden, das eine
Kombination von Resochin und Yatren bildet. Es wird empfohlen, am ersten
Tage 4mal 1, danach an den folgenden 7 Tagen je 3mal 1 und eine weilere
Woche lang noch je 2mal 1 Tablette zu nehmen. :

Zur Uorbeugung einer Amoebenruhr ist es anzuraten, bei jeder leichten Magen-
Darmstorung oder auch nach einem Diatfehler in den warmen Landern fur die
Dauer von 2—3 Tagen Uatren in der oben genannten Menge einzunehmen,
wobei die leicht abfihrende Wirkung des Mittels nur willkommen sein kann.
Lamblien sind in der ganzen Welt verbreitete, in den Tropen besonders haufig
vorkommende Bewohner des oberen Diinndarms, die allerdings in der Mehrzahl
der Fille keine krankhaften Erscheinungen hervorrufen. Ihre Beseitigung ge-
lingt im allgemeinen unschwer durch Atebrin oder noch besser und sicherer
durch Akranil, das in Mengen von 3 mal 0,1 gr fiir die Dauer von 5 Tagen ein-
genommen wird.

Bei der afrikanischen Schlafkrankheit. deren Vorkommen auf gewisse Teile des
schwarzen Erdteils beschrankt ist. hangt eine rasche und vollige Ausheilung vor-
ziiglich von ihrer frithzeitigen Erkennung ab. Handelt es sich doch darum, die
Diagnose zu stellen, so lange ihre Erreger, die Trypanosomen, noch nicht in das
Zentralnervensystem ecingedrungen sind, weil dann die Infektion durch Ein-
spritzung verhdltnisméflig geringer Mengen (8—5 gr) Bayer 205 — Germanin
sicher und endgiltig beseitigt werden kann. Die Kranken zeigen in diesen Frith-
stadien wedhselnde unbestimmte Temperaturen. haufig mit Drisenschwellungen,
vorziiglich im Nacken. Spiterkrankungen mit Befall des Gehirns bediirfen der
zusitzlichen Verordnung arsenhaltiger Praparate, unter denen das Tryparsamid
(Trypothan) sich als das brauchbarste gezeigt hat, aber auch nicht alle Kranken
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zu heilen vermag und gelegentlich trotz richtiger Dosierung zu einer Schadigung
des Sehnerven mit nachfolgender Erblindung fiihrt. Das in der letzten Zeit in
der Schlafkrankheitsbehandlung vielgenannte Pentamidin wirkt wie Bayer 205
allein bei Frihfillen ohne Beteiligung des Nervensystems, ist aber in der jetzt
vorliegenden Form noch nicht véllig frei von Nebenwirkungen, vor allem auf
den Kreislauf.

Die amerikanische Trypanosomeninfektion, die vorziiglich in Brasilien und
Argentinien vorkommende Chagaskrankheit, wird durch das Praparat Bayer 7602
deutlich giinstig becinflufli, wenn auch nicht sicher geheilt.

Die durch Leishmanien hervorgerufene Kala-Azar, die sich vorwiegend in Ost-
asien, und zwar in gewissen Teilen Chinas und Indiens. findet, fithrt unter hohem,
stark schwankendem. iiber lange Zeit sich hinziehendem Fieber zu einer sehr
erheblichen Schwellung von Leber und Milz und unter wachsender Blutarmut
mit steigender Abnahme des Korpergewichtes und der Leistungsfihigkeit im
Laufe von Monaten oder auch Jahren fast unrettbar zum Tode. Die in Leber,
Milz und Knochenmark durchweg leicht nachweisbaren Erreger werden durch
Abkémmlinge des fiinfwertigen Antimon rasch geschadigt und abgetétet, so dafl
ein oder auch zwei griindliche Kuren zu je 10 intramuskuldren Einspritzungen
eine vollige Heilung bringen. Das wirkungsvollste und zugleich am besten ver-
tragliche Priparat stellt das Solustibosan dar. Dodch ist in der letzten Zeit auch
iiber gute Erfolge mit Diamidinen (Stilbamidin, Pentamidin a. u.) berichtet
worden, die besonders bei nicht auf Antimon ansprechenden Erkrankungen
empfohlen werden.

Die durch dhnliche Erreger hervorgerufenen Hautleishmaniosen, wie die Orient-
beule Vorderasiens und die vielfach auf die Schleimhdute iibergreifende Espundia
Stidamerikas, reagieren ebenfalls auf Antimonpriparate, wenn sie auch manchmal
erheblich hartnédiger sind. Dabei empfiehlt sich haufig eine ortliche Anwendusg
des Mittels an der Stelle der Hautverdnderungen selbst.

Fiir die Behandlung der in den Tropen vorkommenden Spirochactenerkrankungen
kommt dem Neosalvarsan auch heute noch unstreitig die Hauptrolle zu. Das
gilt sowohl fiir die verschiedenen Formen des Riickfallfiebers, vor allem die
durch Zecken iibertragene mittelafrikanische Art (Erreger: Spirochaeta Duttoni),
wie die tropische Frambaisie (Erreger: Treponema pertenue Castellani), die vor-
ziiglich eine Hautkrankheit darstellt. Es ist dabei zwedkmaflig, von vorneherein
nicht zu kleine Mengen zu wihlen, bei kriftigen Ménnern 0,6 gr und auch
mehr, um einen raschen, sicheren Erfolg zu erzielen. Auch Antibiotika, unter
ihnen vor allem Penicillin und Streptomyecin, zeitigen gute Ergebnisse, sind aber
fiir eine allgemeine Anwendung zu teuer. Bei der Frambosie haben sich nament-
lich bei der Massenbehandlung der Eingeborenen in stark verseuchten Gebieten
Wismut-Priparate sehr bewahrt und bedeuten zugleich eine erhebliche Senkung
der Kosten.

Die sog. ,Wellenfieber“ (undulierende Fieber) werden in den Tropen vorziiglich
durch den Erreger des Maltafiebers, einen kleinen als Brucella melitensis be-
zeichneten Spaltpilz hervorgerufen, wihrend sie in Europa meist Ausdruck der
vom Rindvieh auf den Menschen iibertragenen Bang'schen Erkrankung sind.
Sie ziehen sich mit wechselnden Temperaturen oft iber viele Monate, manch-
mal sogar iiber Jahre hin und sind dann von zunehmender Abgeschlagenheit
und Leistungsunfihigkeit mit Gewichtsabnahme und Blutarmut gefolgt und
hiufiz von Gelenkerscheinungen begleitet. Ihre Behandlung, zu der frither Ein-
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spritzungen einer Aufschwemmung der Erreger in steigender Menge, sog. Vac-
cinen, mit sehr unterschiedlichen Ergebnissen verwendet wurden. ist erst durch
Einfihrung einer Kombination von Sulfonamiden und antibiotischen Mitteln,
unter denen vor allem Streptomycin, Aureomycin und Chloromycetin zu nennen
sind, wesentlich erfolgreicher geworden.

Aus der Fille der tropischen Wurminfektionen kann hier nur kurz auf einige
wenige eingegangen werden, die wegen ihrer Haufigkeit von besonderer Be-
deutung sind.

Bei weitem die wichtigste Rolle spielt der H{akenwurm in seinen beiden Formen,
dem Ankylostoma duodenale in der alten und dem Necator americanus in der
neuen Welt. Einzelne Tiere sind allerdings ohne krankmachende Bedeutung
und werden nur zufédllig durch das Auffinden der Eier bei einer Stuhlunter-
suchung entdeckt. Erst ein stdrkerer Befall fihrt zu Gewichtsverlust, Blutarmut
und einer Abnahme der kérperlichen und geistigen Leistungsfihigkeit, was sich
bei Kindern in dem Ausbleiben einer dem Alter entsprechenden Entwicklung
wie dem plotzlichen Nachlassen in der Schule ausspricht. Die Ansteckung erfolgt
durch das Eindringen der Larven in die Haut der Fifie vom Boden aus, in den
sie durch Ausschliipfen aus den mit dem Stuhl entleerten Eiern bei den hohen
Auflentemperaturen der Tropen gelangen. Das Tragen von festen Schuhen oder
Stiefeln wie die Anlage und regelmiflige Benutzung tiefer und laufend des-
mfizierter Abortgruben lafit daher sicher die Infektion vermeciden.

Fir die Behandlung stehen heute eine ganze Anzahl von Mitteln zur Verfiigung,
die aber z.Zt. wegen ihrer Giftigkeit eine schr sorgfaltige Dosierung und eine
genaue Beachtung der bei ihrer Anwendung erforderlichen Vorschriften not-
wendig machen und daher nur nach arztlicher Anweisung genommen werden
sollen. Es sei hier nur das Chenopodiumdl und sein wirksamer Stoff, das
Ascaridol genannt, ferner das Tetrachloraethylen, wihrend der frither viel ge-
brauchte Tetrachlorkohlenstoff heute wegen seiner nicht selten beobachteten
Nebenwirkungen vor allem in Gestalt von Leberschadigungen, so gut wie gar
nicht mehr verordnet wird. Als ausdriicklich ungiftig ist dagegen das Hexvl-
resorcin anzusehen und daher fir die Selbstbehandlung vorziglich geeignet.
Erwachsene nehmen daven morgens niichtern 5—6 Kapseln zu 0,2 gr, erste
Nahrungszufuhr frihestens nach 4—5 Stunden, am nachsten Morgen ein Abfiihr-
mittel, am besten Karlsbadersalz. Kinder erhalten 0,1 gr fiir jedes Lebensjahr,
bekommen also mit 12 Jahren die Erwachsenenmenge. Die genannten Mittel
werden in derselben Dosierung auch zur Beseitigung der in der ganzen Welt
verbreiteten Spulwiirmer angewandt.

Gegen die in den Geweben lebenden Fadenwiirmer (Filarien), die bis
vor kurzem noch véllig unbeeinfluBbar waren, steht jetzt in dem
Hetrazan ein wirksames und gut vertragliches Mittel zur Verfiigung. Es be-
seitigt bei den beiden praktisch besonders wichtigen Formen, der Filaria lva
Westafrikas (Kamerun) und der in der ganzen Welt beobachteten Filaria
Brankrofti, die im Blut lebenden Larven, und zwar schon in wenigen Tagen,
und schidigt zugleich bei genigender Dosierung die an den verschiedensten
Stellen des Korpers sitzenden Geschlechtstiere, die schlieflich ebenfalls ab-
getotet werden. Bei Ondho erca verschwinden nur die Larven, wihrend er-
wachsene Wiirmer und Brut durch grofle Dosen Bayer 205 (Germanin) vernichtet
werden kénnen. Die Loainfektion ist durch ihren starken Juckreiz und die an
verschiedenen Kérperstellen auftretenden Schwellungen ausgezeichnet. Im Ge-
folge der Bankroftierkrankungen kann es vor allem zu Elefantiasis und anderen
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schweren Erscheinungen kommen. Onchocerca ist durch die Bildung von Knétchen
an verschiedenen Stellen des Korpers ausgezeichnet, die die Wiirmer enthalten.

Bei Infektionen mit den zu den Saugwiirmern gehorenden Schistosomen, den
sog. Bilharziaerkrankungen, hat sich wieder das Antimon, und zwar in seiner
dreiwertigen Form, als sicher wirksam erwiesen, indem es zu einer Schidigung
der in den Bauch- oder Beckenvenen sitzenden Wiirmer, und zwar zuerst ihrer
Geschlechtsorgane und damit zum Ausfall der Eierbildung, schlieflich aber auch
zu ihrem Absterben kommt. Genannt seien hier das Fuadin der Bayerwerke
und das Anthiemalin, die beide intramuskuldr verabreicht und im ganzen recht
gut vertragen werden. Nicht selten kommt es aber auch nach sachgemafl durch-
gefithrten Kuren zu Riickfdllen, so dafl solche Patienten einer lingerdauernden
Uberwachung auch beim Fehlen auffallender krankhafter Erscheinungen be-
dirfen. Dies gilt um so mehr, als im Gefolge einer nicht beseitigten Infektion
Krebsbildung und Leberverhartung und bei der Blasenbilharzia eine Verlegung
der Harnwege mit Infektion, Steinentstehung und Nierenschiden auftreten
konnen.

Hinzugefiigt sei noch kurz, dafl der grofe Leberegel aul Emetin, der Katzenegel
auf Fuadin, wenn auch beim Menschen nicht in allen Fillen, der Riesendarmegel
auf Hakenwurmmittel und der Lungenegel auf eine Kombination von Emetin
und Prontosil anspricht. wihrend der ostasiatische Leberegel (Clonorchis) nicht
mit Sicherheit zu beeinflussen ist.

Zum Schlufl noch einige Bemerkungen allgemeiner Art, deren Beachtung zur

Erhaltung und Sicherung einer dauernden vollen Leistungsfahigkeit in den

Tropen von entscheidender Bedeutung ist. Da, wie bereits gesagt, das Bestehen

volliger korperlicher und seelischer Gesundheit die wichtigste Voraussetzung fiir

eine Ausreise in ein warmes Land darstellt, sollte stets vorher eine eingehende

Tauglichkeitsuntersuchung durch einen Tropenarzt stattfinden, um Ungeeignete

auszuscheiden und etwa vorhandene ausgleichbare Méngel zu beseitigen.

Weiterhin ist die genaue Beachtung und Einhaltung aller Regeln der allgemeinen

Hygiene wie die Durchfithrung der zur Verhiitung tropischer Infektionen er-

forderlichen besonderen Mafinahmen von grundlegender Wichtigkeit, wobei es

sich je nach dem erwihnten Aufenthaltsort um sehr verschiedene Krankheiten
_handeln kann. Ein FEingehen auf weitere Einzelheiten ist im Rahmen dieses

Aufsatzes leider nicht maéglich.

Endlich vermitteln eine Reihe von Impfungen einen sicheren oder doch schr

weitgehenden Schutz gegen bestimmte Krankheiten und sollten daher stets vor

einer Ausreise vorgenommen werden, z. T. werden sie sogar von den Behdrden
des aufnehmenden Staates fiir die Erteilung der Einreisegenehmigung zur Be-
dingung gemacht.

1. Pockenschutzimpfung, die bei der Haufigkeit einzelner Fille und auch kleiner
Epidemien in den warmen Léindern trotz Durchimpfung der Bevélkerung
stets vor der Abfahrt zu wiederholen ist.

2. Imptung gegen Gelbfieber.

3. Typhusschutzimpfung mit einem polyvalenten. d. h. abgetotete Typhus-, Para-
typhus A- und B-Bazillen enthaltenden Impfstoff (zwei Einspritzungen im
Abstande von je einer Woche; bei der jedes Jahr notwendigen Wiederholung
geniigt eine einzelne Injektion).

Es sei noch angefithrt, dafl das Chloromycetin (Chloramphenicol), wie besonders

auch seine Anwendung bei der Stuttgarter Epidemie bestatigt hat, ein sehr gut
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und sicher wirksames Mittel gegen den Unterieibstyphus darstellt, das iibrigens
ebenso bei verschiedenen Formen des Fleckfiebers, die z. T. allerdings auch vor-
ziiglich auf Aureomycin ansprechen, sehr wertvoll ist.

4. Choleraimpfung, die einen sicheren Schutz vor der Infektion zu vermitteln
geeignet 1st, die sich aber nur bei der Ausreise in ein ausgesprochen ver-
seuchtes Land oder beim Auftreten von Choleraerkrankungen empfiehlt.

In Gebieten mit ungiinstigem. vor allem feucht-heiflem Klima, in denen ja auch
tropische Infektionen besonders hiufig aufzutreten pflegen, ist die Gewahrung
eines Europaurlaubes in gewissen Abstinden unbedingt erforderlich. Gleich
nach der Riickkehr ist die Durchfihrung einer eingehenden tropenirztlichen
Untersuchung dringend anzuraten, um das Vorliegen irgendwelcher gesundheit-
licher Schéden, insbesondere das Bestehen einer bis dahin vielleicht ohne be-
sondere Erscheinungen verlaufenden Tropenkrankheit aufzudecken und diese zu
beseitigen, zugleich eine zwedkmiflige Ausnutzung der Erholungszeit sicherzu-
stellen und damit die Voraussetzungen zu einer baldigen Wiederausreise zu
schaffen. Denn es ist, wie im Vorstehenden an einer Anzahl von Beispielen
gezeigt wurde, der medizinischen Forschung gelungen, die gesundheitlichen
Schadigungen der warmen Linder durch Erkennung ihrer Ursachen und Ent-
dedkung geeigneter Heil- und Abwehrmafinahmen weitgehend auszugleichen und
zu tiberwinden.

Nachwort der Redaktion. Der Verfasser unseres Artikels, der jahrelang in der
Mission, und zwar in Ostafrika titig war, steht den Missionaren zu etwaigen
personlichen Fragestellungen gern zur Verfiigung, desgleichen zur drztlichen
Untersuchung, wobei auch die Moglichkeit einer stationiren Beobachtung und
Behandlung nétigenfalls gegeben ist. Es wiirde fiir ihn eine grofie Freude sein,
wenn er unseren Missionaren auf diese oder jene Weise zu Diensten sein kénnte.

Anschrift: Disseldorf-Eller, Konradstrafie 10.

( AUS DER PRAXIS UND FUR DIE PRAXIS )

P, JOHANNES HOFINGER SJ, MANILA

WIE IST ,COMMUNIO SANCTORUM® INS CHINESISCHE
ZU UBERSETZEN?

In der beim gemeinsamen Gebet in China allgemein gebrauchten Ubersetzung
des Apostolischen Glaubensbekenntnisses wird der Ausdruck ,Communio Sanc-

torum® mit % H g F Th {(chu sheng hsiang-t'ung kung)
wiedergegeben. Ganz wortlich dbersetzt bedeutet dieser Ausdruck: ,Alle Hei-
ligen stehen gegenseitig in Verbindung (hsiang-t'ung) durch (ihre) guten Werke

(kung)“. Das chinesische Schriftzeichen %2 (kung) kann auch ,Verdienste* bedeu-

ten. Man kann also den obigen Ausdruck sprachlich durchaus richtig auch fol-
gendermaflen iibersetzen: ,Alle Heiligen stehen gegenseitiz in Verbindung
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durch (ihre) Verdienste®. Meist wird der 9. Glaubensartikel von chinesischen
Christen, wie eine Rundfrage auch unter religios gut geschulten Seminaristen
zeigte, in noch mehr determiniertem Sinn verstanden: ,Alle Heiligen teilen
sich gegenseitig ihre Verdienste mit“. Diese Ubersetzung wire wohl theologisch
bereits etwas anfechtbar oder doch zum mindesten Mifldeutungen ausgesetzt.
Wohl stehen wir Glicder des mystischen Leibes Christi auch durch unsere
guten, verdienstvollen Werke untereinander in Verbindung, haben gemeinsam
teil an ihren Friichten, vor allem durch deren firbittenden und sithnenden Wert.
gewifl auch durch die iibernatiirliche Schonheit und Vollkommenheit, die sie auf
den ganzen ubernatiirlichen Organismus ausstrahlen. Doch bleibt dabei be-
stehen, dafl der eigentliche Verdienstwert der guten Werke auch innerhalb des
mystischen Leibes Christi unmittelbarer Eigenwert des Verdiensttrigers bleibt,
einfach aus dem einen Grund, weil durch unsere Eingliederung in den mystischen
Herrenleib die Individualitdt unserer sittlichen Personlichkeit nicht aufgehoben
wird und etwa in einer neuen Ubernatiirlichen Gesamtpersonlichkeit des mysti-
schen Christus untergeht.

Aber auch abgesehen von dieser moglichen Mifldeutung bietet die bisherige
chinesische Ubersetzung des 9. Glaubensartikels Anlafl zu dogmatischen und
missionskatechetischen Bedenken. Dogmatisch lief sich einwenden, dafl die
Ubersetzung leider nur einen und nicht cinmal den wesentlichen Teil des eigent-
lichen Sinnes der ,Communio Sanctorum® wiedergibt. Auch rein geschichtlich
gesehen, sollte mit dem ,Communio Sanctorum® urspriinglich im Apostolicum
ausdriicklich hervorgehoben werden, dafl innerhalb des mystischen Herrenleibes,
der Kirche, Gemeinsamkeit der iibernatiirlichen Heilsgiiter, also eine communio
rerum sanctarum bestiinde. Der Genetiv ,sanctorum® ist also von ,sancta* und
nicht von ,Sancti“ herzuleiten!. Diese urspriigliche Auffassung der ,Communio
Sanctorum® blieb in der theologischen und katechetischen Tradition lange leben-
dig. Der hl. Thomas lehrt sie ausdricklich in seiner schonen katechetischen
Erkldrung des Apostolischen Glaubensbekenntnisses® und zieht auch bereits die
katechetische Folgerung dieser urspriinglicheren, tieferen und volleren Erklarung
der ,Communio Sanctorum“: Hier sei die Stelle. wo die Sakramentenlehre der
Kirche im Apostolicum verankert sei. Die ,res sanctae“, die wir in der Kirche
gemeinsam hitten, seien vor allem die heiligen Sakramente, durch die das goatt-
liche Haupt seinen Gliedern das iibernatirliche Leben vermittle. Auch der
Catechismus Romanus® — lehrinhaltlich sicher das bedeutendste katechetische
Dokument der katholischen Kirche! — bringt bei der Erklarung des 9. Glaubens-
artikels zuerst die altere Erklirung, welche den Genetiv ,Sanctorum® von
»sancta® herleitet. Dann, und zwar mit vollem Recht, auch die neuere Erklarung,
welche beim Ausdruck ,sanctorum“ an die Heiligen (sancti) denkt, die in
Christus sich der Gemeinsamkeit der Heilsgiiter, natiirlich nicht bloff der Ver-
dienste, erfreuen. Leider geriet die urspriingliche, volle Bedeutung der ,Com-

1 J. Jungmann SJ, Die Gnadenlehre im Apost. Glaubensbekenntnis, in: Zeitschr.
f. kath. Theol. 50 (1926) 210 ff.

2 Thomas Agquinas, Expositio super Symbolo Apost. (ed. Mandonnet IV 381).
Vgl. auch Thomas, De articulis fidei et Ecclesiae sacramentis (ed. Mandonnet
III 1ss.). Diese kurze Schrift hatte Thomas auf dic Anfrage cines Bischofs
abgefaflit, wo man im katechetischen Unterricht die Sakramente behandeln sollte.
Er entschied sich fiir den 9. Glaubensartikel; dort sei der dogmatisch richtige
Ansatzpunkt.

3 Catechismus Romanus . 10, 24s.
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munio Sanctorum® in den folgenden Jahrhunderten etwas in Vergessenheit*.
Wenn der eine oder andere Katechismus nicht gerade die volle tiefste Erklarung
einer wichtigen Glaubenswahrheit bietet, so lafit sich das eher verschmerzen.
Katechismen konnen leichter verbessert und durch bessere ersetzt werden.
Wenn aber die allgemein gebrauchte Ubersetzung des Apostolischen Glaubens-
bekenntnisses mangelhaft ist und die seit der Urzeit der Kirche so hochheilige
Formel nur unvollstindig wiedergibt, so ist das viel mehr zu bedauern®. Eine
so allgemein gebrauchte und grundlegende Gebetsformel wie das Apostolische
Glaubensbekenntnis kann man natiirlich nicht so leicht andern, ohne das christ-
liche Volk etwas stutzig zu machen. Gott sei Dank, bdte sich jetzt eine aus-
gezeichnete Gelegenheit, diese etwas peinliche Anderung ganz unauffillig vor-
zunehmen. Gelegentlich der allgemeinen Neuformung der chinesischen Gemein-
schaftsgebete, die mit der langst fdlligen und vom Shanghaier Konzil 1924 ¢
schon feierlich beschlossenen Einfithrung der neuchinesischen Volkssprache beim
gemeinschaftlichen Gebet gegeben ist, lassen sich auch bei den grundlegendsten
Gebeten, soweit es notwendig ist, leicht solche Korrekturen anbringen.

Dafl das in unserem Fall wirklich geschehe, fordern nicht nur die Ehrfurcht vor
dem heiligen Erbe, das wir aus der apostolischen Zeit iiberkommen haben,
sondern auch missionskatechetische Erwidgungen. Die neuere Katechetik hebt mit
Recht hervor, dafl das katechetische Hauptstiick von den Sakramenten moglichst
innig mit der Erklirung des Apostolischen Glaubensbekenntnisses verbunden
werden sollte, wenn man nicht lieber beide Hauptstiicke organisch zu einem
Hauptstiick verschmelzen will, wie das sdhon der hl. Thomas von Aquin vor-
geschlagen hat. Beide Hauptstiicke zusammen handeln ja von den ewigen Wohl-
taten Gottes, die uns Gott in seiner unbegreiflichen Liebe erwiesen hat, wihrend
die beiden andern katechetischen Hauptstiicke Gebet und Gebote mehr von der
liebenden Antwort handeln, die wir dem ewigen Vater fiir seine Liebe schulden.
Das Hauptstiick von den Sakramenten fithrt genauer besehen nur einen Abschnitt
des Apostolicums naher aus: Es entfaltet den bezaubernden Reichtum, der uns
in Christi heiliger Kirche zuteil geworden ist, eben die Gemeinsamkeit der
Heilsgiiter, die wir im 9. Glaubensartikel dankend bekennen. Auch wenn man
aus methodischen Griinden das Hauptstiick von den Sakramenten schliefilich von
der Erklarung des Apostolischen Glaubensbekenntnisses trennen und als selb-
stindiges Hauptstiick behandeln zu miissen glaubte, blicbe immer noch die
berechtigte Forderung, bei der Erklirung des 9. Glaubensartikels den Reichtum
aufleuchten zu lassen, der uns in der Kirche Christi geschenkt wird. und hier
ausdridcklich auf die Sakramente hinzuweisen, die uns das gottliche Leben der
Gnade vermitteln. Der rechte Ansatzpunkt hierfiir ist zweifellos die tiefe, volle
Erklarung der ,Communio Sanctorum®. Leider ist in China durch die bisher
tbliche mangelhafte Ubersetzung dem Katecheten die Moglichkeit benommen,
hier einfach durch schlichte sachliche Erklarung des heiligen Textes gleich den

4 J. Hofinger SJ, Geschichte des Katechismus in Usterreich 150 f.

5 Man moge nicht einwenden, auch die deutsche Ubersetzung ,Gemeinschaft der
Heiligen“ sei nicht ganz dem urspriinglichen Sinn entsprechend, da sic den
Genetiv ,Sanctorum® von den Personen und nicht von den Sachen versteht.
Doch das schadet weniger, da sie den Sinn wenigstens nicht einschrinkt, wie die
chinesische Ubersetzung, die ausdriicklich nur von einer Gemeinschaft der Werke
redet, wihrend in der deutschen Formel vollstindig offen bleibt, was die
Heiligen, also die Glieder des mystischen Christus, unter sich gemeinsam haben.
¢ Primum Concilium Sinense (1924) n. 45s.
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ganzen wunderbaren Reichtum der Kirche Christi zu entfalten. Und doch wiire
es gerade heute so wichtig, den Christen opportune importune ein moglichst
leuchtendes volles Bild von der Kirche zu vermitteln. Nur so werden sie im-
stande sein, inmitten aller Verfolgung der verleumdeten Mutter Kirche ihre
Treue zu wahren.

Msgr. Karl Weber SVD, Bischof von Ichow in Shantung, kommt das Verdienst
zu, bei der von ihm besorgten Bearbeitung der wichtigsten Gebete in der Volks-
sprache eine Ubersetzung des 9. Glaubensartikels geboten zu haben, die dogma-
tisch und katechetisch in gleicher Weise befriedigt, und auch den sprachlichen
Anforderungen vollauf geniigen diirfte. In der letzten, im Sommer 1947 zu
Peking besorgten Redaktion? iibersetzt er den 9. Glaubensartikel in folgender

Weise: 'é’(, iE -E iy ,‘?L n%-‘,-f"i' = B ) #H B, (Wo hsin sheng

kung-chiao-hui, kung hsiang i-ch'ich shen-en), in ganz wortlicher deutscher Uber-
setzung: ,Ich glaube an die heilige katholische Kirche, (in der wir) gemeinsam
genieflen alle geistlichen Wohltaten.“ Selbst wenn diese Formulation noch
weiter vervollkommnet werden miifite, so bleibt sie doch auf gar jeden Fall
ein sehr wertvoller Vorschlag zu einer entsprechenderen Ubersetzung des
9. Glaubensartikels, und zugleich ein wertvoller Wink, wie man die Gelegenheit
einer sprachlichen Neuformung der bisher iiblichen Gemeinschaftsgebete zugleich
zu einer entsprechenden inhaltlichen Korrektur beniitzen sollte, soweit das eben
notwendig oder doch recht wiinschenswert erschiene.

7 Diese Textformulierung wurde nicht mehr gedruckt. Den Originaltext ver-
wahrt der Verfasser dieses Aufsatzes.
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PATER WILHELM SCHMIDT SVD +t

In Memoriam

Einige Tage vor Vollendung seines 86.Lebensjahres, und dennoch unerwartet,
wurde P.U. Schmidt in die Ewigkeit abberufen. Unerwartet — wenn man sich
die ungeminderte Geistesfrische seiner letzten Publikationen vergegenwirtiut.
sowie die unermiidlich fortgesetzte Arbeit am Schreibtisch: wenn ich daran denke.
wie er vor ca. Jahresfrist vor mir safl in sprithend lebendiger Unterhaltung
und wie ungebrochen fest seine Schriftziige waren in einem Briefe, den ich von
ihm vor ca. 8 Wochen erhielt, dann fillt es schwer sich vorzustellen. dafl
Schmidt. um den etwas wie Zeitlosigkeit zu schweben schien, von uns gegangen
ist. Mit ihm ging ein selten begnadetes Gelehrten-Leben zu Ende. Uberblickt
man nur oberflichlich sein Lebenswerk, dann ist man geneigt, an umfassende
Geister der Wissenschaft wie G. W. Leibniz zu denken. Wie namentlich vom
Genannten sind auch von dem Wirken P. Schmidts nach den verschiedensten
Seiten hin fruchtbarste Wirkungen ausgegangen, deren Reichweite und B-deu-
tung noch keineswegs abzuschitzen sind. Anlidfilich seiner Jubiliumsgedenktage,
besonders zum Abschlufl des 60. und 80. Lebensjahres, wurde seiner Verdienste
allseitig und wiirdig gedacht, auch in der ZMR, zu deren weiterem Heraus:



156 Mitteilungen

geberkreis er zeitweilig gehorte. Darum sollen jetzt nur kurz die wichtigsten
Arbeitsfelder umrissen werden.

Seinen Ruhm begriindeten bereits seine ersten wissenschaftlichen Forschungen
auf dem Gebiete der Sprachvergleichung in Oceanien, Stdostasien und Austra-
lien. Seine Studien fiihrten ihn zur Erkenntnis der Einheit der austro-asiatischen
sowie deren Beziehungen zu den austronesischen Sprachen. Vor allem aber
denkt jeder, der den Namen des Verewigten hort, an seine gewaltige und bahn-
brechende Arbeit in der Ethnologie. Hier steht im Mittelpunkt das vielbandige
Standard-Werk: Der Ursprung der Gottesidee. Sein Ziel war, den frithesten
religibsen Zustand der Menschheit zu ergriinden. Jeder Band des genannten
Werkes breitet vor dem Leser ein gewaltiges Material aus, mit dessen Hilfe der
Verf. immer tiefer in die Urzeit eindrang, von der er auf Grund seiner For-
schungen glaubte, dafl sie durch einen relativ hohen und reinen Gottesglauben
und eine entsprechende Sittlichkeit ausgezeichnet sei. Trotz des vielen Wider-
spruchs, den Schmidts Ergebnisse und Folgerungen dabei von vielen Seiten er-
fuhren, ist zu sagen, dafl er in den genannten Binden ein gigantes, sonst schwer
oder iberhaupt nicht zugingliches Material erschlof, dafl er die bis dahin gel-
tenden Anschauungen iiber den religiosen Stand der Menschen in der Urzeit
als unrichtig erwies und zugleich der naturalistischen, radikalen Entwiddungs-
theorie, derzufolge sich die Religion aus niedrigsten Formen zu ihren jetzigen
hochsten Gestalten von selbst entfaltete, den Boden entzog. Erwihnung ver-
dienen des weiteren die Schriften, die P. Schmidt allein oder in Verbindung
mit anderen, namentlich mit Schillern, aus dem Gebiete der allgemeinen
Religionswissenschaft bzw. Ethnologie, oft mit besonderem Bezug auf brennende
Fragen der Gegenwart verdffentlichte. Dahin gehirt auch die Zeitschrift ,An-
thropos“, deren Begriinder P.Schmidt war, und die das gesamte ethnologische
Gebiet samt der Sprachforschung umfaflt. Nicht minder ruhmreich ist sein
Name verkniipft mit weitausschauenden Organisationen, mit vielen von ihm
veranlafiten Forschungsreisen seiner Schiller zu primitiven Volksstimmen, mit
dem Museum fiir Missiologie und Ethnologie im Lateran, mit der Leitung der
ethnologischen Abteilung der Vaticanischen Missionsausstellung sowie mit dem
anthropologischen Institut in Posieux-Fribourg, das seit lingerer Zeit einer
jingeren Kraft anvertraut ist.

Zeugen seiner Erfolge sind die Ehrenpromotionen der Universititen Bonn,
Budapest, Lowen, Mailand, Salzburg und Wien, wo er auch wie in Fribourg
als Professor wirkte, sowie Ehrungen durch viele andere wissenschaftliche
Kérperschaften.

Vielleicht héher anzuschlagen ist die Verehrung und der Dank im Herzen
sovieler Schiller und Freunde, die ihren Ausdruck weniger in dufleren Doku-
menten, als im stillen Gedenken im Gebete, besonders am Altare, finden.

P. Schmidt’s Hand entsank die Feder, sein Forscherauge schloff sich, sein Mund
ward stumm. Den Tragern seines Vermachtnisses moge sein Geist und sein
Beispiel voranleuchten. J. P. Steffes

ZUM HEIMGANG VON P. BERNARD ARENS S)

Im Canisiusheim zu Kéln starb am 1. 2. 1954 P. Bernard Arens im 81, Lebens-
jahre. Im Norden Luxemburgs am 24. 7. 1873 geboren, trat er, nach Vollendung
seiner Gymnasialstudien, am 30. 9. 1892 in das Noviziat der Gesellschaft Jesu
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cin. Als Priester der Weltkirche fiihlte er sich stets aufgerufen und verpflichtet
zur Weltmission. Im Jahre 1908 teilte man den jungen Priester dem unermiid-
lichen Propagandisten der Misssionsidee und Redakteur der Monatsschrift ,Die
katholischen Missionen®, P. A. Huonder, zu. Von 1912—1916 und von 1925—1933
war er selbst Schriftleiter dieser Zeitschrift, von welcher der Staatssekretir
Pius’ XI schrieb, .dafl die grofartige Entwicklung des katholischen Missions-
gedankens wihrend der letzten Jahrzehute zum nicht geringen Teil der Tatigkeit
dieser Zeitschrift zuzuschreiben ist“. Da ,das ganze katholische Volk die Mis-
sionssache als solidarische Angelegenheit betrachten und sie durch Gebet,
Almosen und Berufe unterstiitzen® mufl (J. Schmidlin), dienten die ersten Publi-
kationen des P. Arens der Erneuerung und Belebung des Missionseifers, nam'ich
»Die Mission im Festsaal“ (Freiburg 1917, 1926), und ,Die Mission im Familien-
und Gemeindewesen® (Freiburg 1918). Einen wertvollen Beitrag zur Missions-
statistik lieferte P. Arens durch sein ,Handbuch der katholischen Missionen®
(Freiburg 1920 und 1925), das ins Franzosische iibersetzt und von Kardinal
v. Rossum als ,Standardwerk® bezeichnet wurde. Einen erstmaligen Versud,
»einen irgendwie genauen Einblick in den Gesamtbetrieb der katholischen Mis-
sionsvereine und namentlich in die Einnahmen der einzelnen Organisationen zu
gewdhren®, nennt P. Arens sein Werk ,Die katholischen Missionsvereine® (Frei-
burg 1922), das von erstaunlichem Fleifle zeugt. Aufler diesen grofleren Werken
stammen von Arens kleinere Monographien, die Missionsfreunden manche An-
regung boten: ,Das katholische Zeitungswesen in Ostasien und Ozeanien® (1918),
~Papst Pius X. und die Weltmission“ (1919), , Jesuitenorden und Weltmission®
{1927). In der Sammlung ,Aus fernen Landen“, welche Missionsinteresse in die
Jugend hineintragen soll, veroffentlichte P. Arens die Bindchen ,Der Sohn des
Mufti“ und ,Des Schwarzrocks letzter Sieg“. Letzteres erlebte 11 Auflagen.
Neben dieser umfangreichen Titigkeit als Missionsschriftsteller wurde P. Arens
wiederholt zu informatorischen und organisatorischen Aufgaben bei der romi-
schen Missionszentrale berufen. Seine Schriften zeugen von wissenschaftlichem
Ernste und werden Dokumente der Missionsbewegung unserer Zeit bleiben. Zum
mindesten darf man P. Arens. der trotz eines schweren Lungenleidens eifrig fir
die Mission arbeitete und 1952 sein goldenes Priesterjubilaum feiern durfte,
zu den Vorkdmpfern der Missionsidee, zu den ,siegesbewufiten Vorboten einer
auf das Volle und Ganze abzielenden missionswissenschaftlichen Stromung®

({J. Schmidlin) rechnen. J. P. Belche (Luxemburg)

GRUNDUNG EINES ,MISSIONSRATS DER KATHOLISCHEN KIRCHE
IN DEUTSCHLAND*

Nachdem in der Missionssektion der Arbeitstagung des Passauer Katholikentags
die Notwendigkeit der Koordinierung der deutschen Missionsfaktoren in einem
Missionsrat zuerst anerkannt worden war, setzten lingere Verhandlungen ein,
die zunichst in einer unter dem Vorsitz von Kardinal Frings stattgehabten
Sitzung in Aachen zur Schaffung eines Vorbereitenden Ausschusses und am
13. September 1953 zur Griindungsversammlung des Missionsrats in Wiirzburg
fithrten. .

Nach den Beschliissen dieser Versammlung, die im Anschlul an die Jahres-
konferenz der Vereinigung deutscher Ordensoberen unter Zuziehung von Ver-

5 Missions- u. Religionswissenschaft 1954, Nr. 2
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tretern der iibrigen kirchlichen Missionseinrichtungen stattfand. sollen Mitglicder
des Rates alle Institutionen sein, die unter kirchlicher Gutheilung der Missions-
aufgabe draufien oder in der Heimat dienen. Dazu wird die Méglichkeit person-
licher Mitgliedschaft offengehalten. Die Jahresversammlung dieses nur konsul-
tativen Gremiums soll méglichst in 6rtlicher und zeitlicher Verbindung mit der
Jahresversammlung der Vereinigung deutscher Ordensoberen stattfinden. Der
Vorstand besteht aus 14 Personen: a) 4 leitenden Vertretern der Pépstlichen
Missionswerke und der Unio Cleri pro Missionibus in Aachen und Miinchen,
b) dem Vorsitzenden und dem Generalsekretir der Vereinigung deutscher Ordens-
oberen, c) zwei weiteren Provinziilen von Missionsorden, die von der Versamin-
lung frei gewahlt werden, d) der Vorsitzenden und der Sekretirin der Arbeits-
gemeinschaft (weiblicher) missionierender Orden und Genossenschaften, ¢) zwei
weiteren frei wihlbaren Provinzialoberinnen und f) zwei frei wihlbaren Mit-
gliedern aus den iibrigen Missionsinstituten. Die unter a, b und d genannten
Mitglieder konnen als ,geborene Mitglieder® des Gesamtvorstandes bezeichnet
werden. Fiir die durch Wahl zu vergebenden Sitze wurden gewdhlt: P. Provinzial
Grif CSSp, P. Kneipp CMM (damals noch Provinzial), Schwester M. Friedes-
winda Dippold, Oberzell bei Wiirzburg. Schwester M. Regis, Neuenbeken, Prof.
Dr. Thomas Ohm OSB, P. Dr. Prucker OESA, Wiirzburg. Zum Prisidenten
bestellte die Versammlung Prilat Dr. Mund, Aachen. Alle Wahlen gelten nur
fir ein Jahr. Aus dem Gesamtvorstand wurde ein dreikopfiger engerer Vorstand
gewihlt, der gebildet wird aus dem Présidenten des Rates, dem Generalsekretdr
der Vereinigung deutscher Ordensoberen und einer Vertreterin der weiblichen
Orden und Genossenschaften. Uber die endgiiltige Verfassung des Rates und
seine Stellung zum Episkopat wird die Fuldaer Bischofskonferenz zu beschliefien
haben.

Der Gesamtvorstand konstituierte sich am 4. Dezember 1953 in Kéln und schuf
gemif den Beschliissen von Wiirzburg fiir die verschiedenen Sachgebiete (dar-
unter auch fiir Missionswissenschaft) eine Reihe von Ausschiissen, deren per-
sonelle Zusammensetzung im einzelnen noch nicht feststeht.

Am 5. Dezember wurde der Vorstand von S. Eminenz Kardinal Frings empfan-
gen, der sich iiber die Beschliisse von Wiirzburg informieren liefi, seine grofie
Freude iiber die Griindung zum Ausdruck brachte, ihr seine personliche Unter-
stiitzung zusagte, ihr Gottes Segen wiinschte und zusicherte, das Anliegen auf
der nichsten Fuldaer Bischofskonferenz zur Behandlung zu bringen. 2

BERICHT UBER DIE MISSIONSTAGUNG

Vor kurzem ist der Bericht iiber die Missionstagung, die in der Pfingstwoche
vorigen Jahres stattgefunden hat, erschienen und den Subskribenten zugesandt
worden. Weitere Interessenten konnen das Buch: ,Christen und Antichristen®,
herausgegeben von Dr. P. Laurenz Kilger OSB, beim Verlag der Hiltruper
Missionare oder durch den Buchhandel zum Preis von 8,50 DM erhalten.
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ComMeNTARII S. Francisco XAverio Sacrr 1552—1952. De antiquis Societatis
Jesu Missionibus. Archivam Historicum Societatis Jesu Anno XXII, Fasc. 43,
Jan.-Juni 1958. Romae, Borgo S. Spiritu 5. 550 pp. (3000 Lire).

Zur 400-]Jahrfeier des Todestages des hl. Franz Xaver sind viele Biicher und
Artikel geschrieben worden. Die Aufzidhlung in der romischen Bibliografia
Missionaria von P. Rommerskirchen umfafit fiir 1952 75 Nummern (463—587),
darunter recht wertvolle Festgaben, so die Fest-Schrift des ,El Siglo de las
Misiones” (Nr. 512). Aber die inhaltsreichste Festschrift ist gewifl die vorlie-
gende, mit 20 zum Teil hervorragenden Publikationen von Jesuiten und welt-
lichen Professoren in spanischer. franzésischer, deutscher, portugiesischer, eng-
lischer und italienischer Sprache. Jedem Aufsatz geht eine Inhaltsangabe in
lateinischer Sprache voraus. Die ersten 5 Artikel beziehen sich auf den hl
Franz Xaver, ebenso der Epilog-Artikel, wihrend die tibrigen Indien, Indochina,
Japan, China, die Philippinen, Brasilien und Spanisch-Amerika betreffen.
Einiges aus dem Inhalt sei hervorgehoben.

Ausgehend von den iltesten Bildern Franz Xavers zeichnet P. Iriarte ein
psychologisches Charakterbild des Heiligen, in dem die Grofle seiner Persin-
lichkeit stark hervortritt und manche seiner Eigenheiten eine ausgezeichnete
Erklirung finden. P. Schurhammer spricht vom Ursprung des Chinaplans des
hl. Franz, von dem er bereits gehandelt hat in dem Artikel unserer Zeit-
schrift iiber das Geheimnis der zwei Dschunken (1958, 10 ff. und 108 ff.), und
verdffentlicht dazu zwei Briefe der in China gefangen gehaltenen Portugiesen,
wihrend im folgenden Artikel Prof. Boxer von London den damit zusammen-
hingenden ersten eingehenden Chinabericht des Galiote Pereira zum ersten Male
in dem portugiesischen Originaltext nach Manuskripten der Jesuiten in Rom
und der Ajoudabibliothek in Lissabon mit gelehrten Noten herausgibt.

Dieser Bericht war Hauptquelle fiir das erste europiische China-Buch des
Gaspar da Cruz OP von 1569. Dann spricht Luis Chaves von ortlichen Tra-
ditionen iiber Franz Xaver in Lissabon und in Indien, P. Dainville iiber den
Heiligen als Patron der Seeleute.

Uber Indien bringt P. Wicki nach einem Lissaboner Manuskript 399 Ausziige
aus Briefen der Ordensgenerale der Jesuiten in deutscher Ubersetzung. Die
Originale der Briefe sind zum grofien Teil verschollen. Der Text des MS soll
noch in den Monumenta Historica S. J. veroffentlicht werden. Jean Burnay
gibt wesentliche Aufklirungen iiber die Chronologie der Jesuitenmission in
Siam mit einer Liste der Missionare im 17. Jahrhundert. Prof. Hoang beschreibt
mit einer kurzen Biographie die in der Bibliothéque Nationale zu Paris auf-
bewahrten 14 vietnamesischen Werke des Girolamo Mayorica, eine Ergdnzung
zu Bibl. Miss. VI, p. 56. P. Laures lifit Einsicht nchmen in die schweren Nite
ciner vornechmen japanischen Mutter, Gracia Hosokawa, wéihrend der Ver-
folgung. P. Cieslik beschreibt den Verlauf der Ereignisse in der von Franz
Xaver gegriindeten Mission von Hiroshima bis zu ihrem Ende in der Ver-
folgung. P, d’Elia bietet die Ubersetzung eines Teiles des chinesischen Werkes
von P. Diego Pantoja itber das Symbolum, der speziell iiber das Leiden des
Herrn handelt. V. hitte nach Bibl. Miss. V, p. 688 noch zwei andere spezielle
Werke desselben Verfassers iiber das bittere Leiden anfithren konnen, davon

5%
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cines, das in letzter Zeit mehrfach von den Jesuiten nachgedrudkt wurde. Leider
steht der Artikel zu sehr im Zeichen unnétiger Polemik. Der Vorwurf, dafi
die Jesuiten das Kreuz nicht gepredigt hitten, wird in dieser Form heute
und seit langem von keinem Historiker mehr erhoben. Juan B. de Morales OP
tat das in dem Sinne, dafl den Heiden das Kreuz verborgen und den
Katechumenen erst nach lingerer Vorbereitung gepredigt wurde. Und das
stimmte jedenfalls zu der Zeit, als die Dominikaner zum ersten Male mit den
Jesuiten wegen der Riten zusammenstiefen, davon horen wir bei d’Elia kein
Wort. (Vgl. die auch von P. d‘Elia zitierte Stelle meines Buches iiber die
Anfange der Dominikanermission in China, Minster 1927, S. 200—205). Dem
Aufsatz ist auf 8 Tafeln der chinesische Text beigegeben. P. Bernard-Maitre
erortert die Frage, ob ein Bild von Rubens den P. N. Trigault darstelle.
P. Dehergne bringt nach einem Katalog von 1703 einen interessanten Bericht
iiber den Stand der Jesuitenmission von Peking und den zugehorigen Provin-
zen um 1700. Prof. Szczesniak spricht von slavonischen Biichern in der alten
Bibliothek der Jesuiten von Peking. Die Philippinen werden beriihrt in einem
Artikel von P. Batllori iiber ethnologische Arbeiten der ausgetriebencn
Philippinenmissionare 1773—1800, Brasilien in einem Artikel von P. Serafim
Leite tiber den Jesuiten-Baumeister Francisco Dias. Beziiglich Spanisch-Amerika
behandelt P. Zubllaga das Amt des Prokurators fiir West-Indien am spanischen
Hofe, P. Egafia das Amt des Kommissars fiir Peru und das Provinzialat des
Baltasar Alvarez in Peru, welch letzterer nicht nach Amerika fuhr. E. J. Burrus
behandelt den Geschichtschreiber Neuspaniens Franz Xaver Alegre (vgl. Bibl
Miss. II1. S. 551—554). Von seinem Werke wird eine Neu-Auflage vorbereitet.
Den Schlufl bildet P. Leturias Aufsatz iiber die Stellung Xavers bei der Griin-
dung der Missionen im Auflersten Orient, wobei besonders die merkwiirdige
Tatsache behandelt wird, daR niemand von den Beteiligten etwas wufite von
den Franziskanermissionen des 14. Jahrhunderts. ebenso wie die alten Missionen
in Amerika von Gronland aus volliger Vergessenheit anheimgefallen waren.
Die neue Mission ging von Xaver aus, wie die Mission in Amerika von den
Orden der Franziskaner und Dominikaner begrindet wurde.

Walberberg P. Benno Biermann OP

D’Souza, Henry: The Right of the Church to baptize children born of infidel
parents. Calcutta 1952. pp. 144. Catholic Orphan Press.

Im 1. Kap. dieser zur Erlangung des Dr. jur. can. eingereichten und vom Ponti-
ficium Institutum Missionale Scientificum der Propaganda herausgegebenen
Arbeit behandelt der Vf. die Taufe von noch nicht zum Gebrauch der Vernunft
gelangten Kindern ungldubiger Eltern in der kirchlichen Tradition, und zwar
rein theologisch, nicht kanonistisch. Das 2. Kap. befafit sich mit der Lehre
Benedikts XIV. iiber die besagte Taufe, jener Lehre, welche dem Can. 750 des
CJC zugrundeliegt, und das 3. Kap. mit der auf diese Taufe beziiglichen kirch-
lichen Jurisprudenz, die hier ,a constant uniformity“ zeigt gegeniiber der Theo-
logie und die immer in dieser Frage die natiirlichen Rechte der Eltern respek-
tiert hat. Im 4. Kap. geht es um die Probleme, die sich mit der Taufe von
Kindern ungliubiger Eltern ergeben, um das Recht Gottes auf das Kind, um
das Recht der Kinder auf die Taufe und um das Recht der Eltern ,to tutorship®.
Die Ergebnisse werden kurz in der ,Conclusion® zusammengefafit. Danach ist
das Recht der Kirche, Kinder unglaubiger Eltern zu taufen, kein absolutes.
Auch hat es nicht den Vorrang vor den natirlichen Rechten der Eltern. Kirche
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und Staat haben kein Recht, die besagten Kinder gegen den Willen der Eltern
zu taufen. Aber es gibt Umstande, unter welchen die Kirche dieses Recht hat.
Den Schluff bilden zwei Anhinge.

Miinster Thomas Ol

Gonzarez, Jose Maria, OP: Misiones Dominicanas en China I (1700—1750).
Madrid (Consejo Superior de Investigaciones cientificas, Instituto Santo Toribio
de Mogrovejo) 1952. 486 pp. (Biblioteca ,Missionalia Hispanica“ Vol. VIII).

Neben der glanzenden Mission, die Anfang des 18. Jahrh. unter der Gunst des
Kaisers Kanghsi in China bestand und trotz der Entscheidung des papstlichen
Legaten Tournon vom 25. 1. 1707 an der Ubung der chinesischen Riten festhielt,
konnten diejenigen nicht bestehen, die dem Legaten folgten und deshalb die
vom Kaiser verlangte Erklirung verweigern mufiten. In grofler Zahl verliefen
sie die Mission, aber sie verzichteten nicht auf ihre Mitarbeit und unterhielten
eine Katakombenkirche, die unter dem Schutze lokaler Behorden zeitweise eine
gewisse Freiheit gewinnen konnte. G. schildert die Bemiithungen der Domini-
kaner, von denen sich einer, P. Magino Ventallol, in Fukien hatte verbergen
konnen. 1710 folgte ihm Francisco Caballero, 1715 fiinf weitere Missionare,
unter ihnen Joaquim Royo und Petrus M. Sanz, mit deren Martyrium 1747/48
die dargestellte Periode zu Ende ging.

Uber diese Periode haben schon andere berichtet, insbesondere Evaristo Fernan-
dez Arias, der 1893 in Manila zur Seligsprechung der Martyrer eine Lebens-
beschreibung herausgab, in der er von den Schitzen des Dominikanerarchivs
von Manila reichen Gebrauch machte. G. hat die Dokumentation zu vervoll-
stindigen gesucht und viele neue Dokumente, auch aus romischen Archiven, bei-
gezogen. Der grofite Teil des Buches besteht aus Zitaten. Beigegeben sind
Tafeln mit Bildnissen und Schriftproben. Hervorzuheben ist der schone Druck,
der allerdings durch sehr zahlreiche Druckfehler, besonders in den lateinischen
Texten, beeintrachtigt wird.

Von besonderem Interesse sind Kap. 2 und 3. Es ist erhebend, zu lesen, wie die
Missionare, den Gefahren trotzend, die Mission aufbauten, Erfolge erzielten und
ihre Christen mit heiligem Eifer erfiillten. Besonderes Gewicht legten sie auf
die Gewinnung von Literaten, deren Bedeutung fiir die chinesische Mission sie
wohl erkannt hatten. Vor der Verfolgung von 1728 zdhlten sie ihrer 70, trotz-
dem sie ihnen die Annahme von hoheren Amtern nicht gestatten konnten.
Hauptgegenstand der Abhandlungen sind die Verfolgungen und Martyrien, ins-
besondere die Verfolgung von 1746—48, der alle finf damals in China ver-
bliebenen Missionare zum Opfer fielen. Die Martyrer selbst beschreiben, durch
cin Gebot der Oberen dazu veranlafit, ithre Leiden und Siege, indem sie mit-
einander die Richtigkeit ihrer Berichte priifen. Das geschieht ohne jede Prahlerei,
aber in einer geistigen Freude und Dankbarkeit fiir die Gnade des Martyriums,
die geradezu erschiittert (Bericht von Francisco Serrano).

G. bringt viel Schones und Interessantes, aber auch die Polemik nimmt einen
ziemlich breiten Raum ein. Es ist die Zeit des Ritenstreites; zwei Richtungen
stehen sich schroff gegeniiber. G. tritt energisch fiir seine Mitbriider ein und
verteidigt sie gegen die Angriffe von Mailla und Neuvialle SJ.

Ein umfangreiches Literatur- und Quellenverzeichnis geht dem Text voraus.
Es zeigt einige Mingel; es fehlen bei den Biichern meist Druckort und Jahr, bei
den MSS genaues Datum und Standort. (Im Text manchmal angegeben.) Den
Abschlufl bildet ein Personenregister.
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G. bringt die wichtigen Berichte von Mufioz, Oscott und anderen in kleinen und
langeren Zitaten im Text. Es wire wohl besser gewesen, sie vollstindig oder
in getreuen Inhaltsangaben separat abzudrucken.

Walberberg P. Benno Biermann OP

HovrsTeEN, WALTER: Das Kerygma und der Mensch. Einfiihrung in die Religions-
und Missionswissenschaft. Theologische Biicherei, Systematische Theologie, Bd. 1,
208 Seiten, Miinchen 1958, Chr.-Kaiser-Verlag, kart. DM 7,—.

Das Anliegen dieses Buches ist eine Verschmelzung von Religions- und Missions-
wissenschaft auf dem Boden der Theologie. H. sieht eine Moglichkeit zur Ver-
wirklichung dieses Anliegens nur dann, wenn die beiden Wissenschaften aus ihrer
urspriinglichen Bindung gelost und auf eine neue Grundlage gestellt werden.
Dabei sicht er die urspriingliche Bindung der Religionswissenschaft (RW) in
der Aufkldrung, die der Missionswissenschaft (MW) im protestantischen Sinne
im Pietismus. Auf katholischer Seite hat sich die RW ldngst von der Auf-
klirung losgemacht und war die Mission niemals mit einem Pietismus ver-
bunden. Eine Einordnung der Religions- und Missionswissenschaft in die
protestantische Theologie erscheint Holsten nur dann méglich, wenn man den
beiden nach Losung ihrer bisherigen Bindungen einen neuen gemeinsamen Aus-
gangspunkt und ein gemeinsames Anliegen gibt.

Als diesen gemeinsamen Ausgangspunkt und dieses gemeinsame Anliegen be-
zeichnet nun der Verfasser das Kerygma und den Menschen. Unter dem Kerygma
versteht er die necutestamentliche Botschaft von dem entscheidenden und zur
Entscheidung rufenden Handeln Gottes in Christus. Unter dem Menschen ver-
steht er den Menschen nur, sofern und soweit er auf dieses Kerygma hinge-
ordnet ist. Dabei hat es die RW mit dem Menschen zu tun, an den das Kerygma
noch nicht gekommen ist, die MW mit dem Menschen. der vom Kerygma ge-
troffen wird. Jedesmal ist es der Mensch im reformatorischen Sinne, der allein
durch den Glauben an das Kerygma gerechtfertigt wird.

Vom neutestamentlichen Kerygma und reformatorischen Menschenbilde aus
beleuchtet H. dann die Hauptprobleme der beiden Wissenschaften, in die er
eine Einfithrung geben will.

Seine Stellung zu den auflerchristlichen Religionen, dem Objekt der RW, wird
daber bestimmt durch die der reformatorischen Anthropologie entstammende
Auffassung, dafl jede Bezichung des Menschen zu Gott auflerhalb des Glaubens
an das neutestamentliche Kerygma Stinde sei. So etwas wie eine Uroffen-
barung oder einen logos spermatikos kann es natirlich dann nicht geben. H.
betont das auch ausdriicklich und betrachtet alle religiosen Phianomene aufier-
halb des Kerygma nur als urgeschichtlichen Mythos und Kreislaufdenken. Setzt
man gegen H. eine Uroffenbarung voraus, dan mufl man annehmen, dafl der
urgeschichtliche Mythos, der die Reste dieser Uroffenbarung konserviert, gar
nicht so schr verschieden vom Kerygma sein kann. Denn von einem verniinftigen
Gottesbilde aus kann man nicht annehmen, dafl Gottes Anliegen an den ge-
fallenen Menschen bei der Uroffenbarung ein anderes war als bei der neutesta-
mentlichen Offenbarung. Was aber das ,Kreislaufdenken® angeht, so scheint es
mir iberhaupt nicht religiéser Haltung zu entstammen. Hier ist wohl der Begriff
»Siinde” im reformatorischen Sinne angebracht. Jedenfalls bleibt von H.s Stand-
punkt aus die Aufgabe einer theologisch orientierten RW durchaus negativ.

Mit Riicksicht auf die MW betont H. gegeniiber der pietistisch-individualistischen
Begriindung der protestantischen Mission die Bedeutung der Kirche in ihrer
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Bezichung auf das Kerygma. Sie ist Frucht und Tragerin des missionierenden
Kerygma. Diese Kirche will er allerdings nur als rein eschatologische, nicht als
soziologische Grofle verstanden wissen. Daraus ergeben sich dann eine Anzahl
wichtiger Folgerungen fiir die Mission, die darin iibereinkommen, dafl die
Kirche nicht Wobl, sondern nur Heil zu vermitteln, darum nicht etwas wie
eine christliche Kultur zu schaffen habe. Von diesem Standpunkt aus werden
dann verschiedene Missionsprobleme beleuchtet, wie etwa Missionspredigt,
Missionsfilm, Missionsarzt, Mission und Schule, Mission und Zivilisation, Mis-
sion und Kulturwandel.

Absolut und theoretisch gesehen ist der Standpunkt H.s natiirlich geeignet, jede
Art von Sdkularisierung von Kirche und Mission fernzuhalten. Dieser Aufgabe
zeigen sich ja die Menschen in der Kirche erfahrungsgemdfl nur zu oft nicht ge-
wachsen. H.s Kritik am heutigen Missions,betrieb® ist von diesem Gesichtspunkt
aus zu begrifien und kann auch katholischen Missionstheoretikern und Missionaren
allerlei Anregungen zum Nachdenken geben.

Es ist bestimmt niemals Aufgabe der Kirche und ihrer Mission, Kultur zu schaf-
fen oder sich in den Dienst eines bestimmten Systems von ,Kultur® oder besser
Zivilisation zu stellen. Es kann das auch gegeniiber gewissen katholischen
Missionsmethoden der jlingsten Zeit nicht genug betont werden. Solche Metho-
den sind gefdhrlich, sie filhren den Menschen tatsachlich nicht zum Glauben,
sondern hinein in das rein diesscitige Treiben, das unsere angeblich christlicke
Kultur so unchristlich macht. Auf der anderen Seite mufl aber vermieden werden,
dafl die Kirche im protestantischen Sinne als ,unsichtbare® ein Schemen ohne
Fleisch und Blut wird.

Sehr wertvoll machen das Buch die reichen Literaturangaben, die den einzelnen
Kapiteln beigefigt sind. In der Konsequenz, mit der die Probleme aus der
protestantisch-theologischen Gedankenwelt heraus behandelt werden, ist das
Buch bewundernswert. Es lassen sich dadurch leicht und klar die Ubereinstim-
mungen und Verschiedenheiten gegeniiber katholischem Denken festlegen. Und
das kann der gegenseitigen Anndherung nur dienlich sein.

Nijmegen R. J. Mokr

Komsa, Jaros T., Die Frommigkeit des heidnischen und dwistlichen Mngoni
(61 S. u. eine Karte). Mit einem Vorwort des Herausgebers Prof. Dr. P. Thomas
Ohm OSB. Eos Verlag St. Ottilien, 1953. 3. Heft der Sendung, Beitrage aus
Missionsleben, Missionslehre und Missionskunde. Herausgegeben von Dr. P.
Laurenz Kilger OSB in Uznach (Schweiz) und Univ.-Prof. Dr. P. Thomas Ohm
OSB in Minster/Westfalen. Erzabtei St. Ottilien.

Eine reife und kostbare Frucht der Missionsstudienreise des Herausgebers, von
diesem angeregt und verfafit von einem jungen Stammesangehorigen und Theo-
logiestudenten. Nach klirenden Vorbemerkungen werden in einfacher, durch-
sichtiger Sprache mit klarer und sicherer Gedankenfiihrung die wichtigsten
Ubungen und Briuche des religiosen Lebens der heidnischen Wangoni dargelegt
und im zweiten Teile nach einer kurzen Missionsgeschichte die verheilungsvollen
Ergebnisse der Christianisierung dieses Stammes gezeigt. Mit Recht wird in dem
Schluffabschnitt auf das Walten des Heiligen Geistes beim Bekehrungswerk hin-
gewiesen. Wir diirfen aber angesichts solcher Erfolge auch die wahrhaft er-
leuchtete Missionsmethode in Betracht ziehen, die an die LebensauBlerungen einer
auflerst religiosen Seele angekniipft hat.

Miinster 1. W, P. C. Schollmeyer OFM
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Onm, Tuowmas, Il Cristianesimo occidentale visto daglt Asiati i. Traduzione di
‘G. B. Tragella. Brescia 1953. Edizioni Morcelliana. 207 S. Eine von Tragella
besorgte Ubersetzung des bekannten Biichleins ,Asiens Kritik am abendldndischen
Christentum®,

Tieesar, Antonine (OFM, Ph. D.): Franciscan Beginnings in Colonial Peru
(Publications of the Academy of American Franciscan History, Monograph
Series, vol. T). Washington, D. C. (Academy of American Franciscan Hijstory)
1953. XVIII u. 162 Seiten, 4,— Dollar.

Die Academy of American Franciscan History publiziert aufler den in dieser
Zeitschrift (87, 1953, 325) erwihnten beiden Reihen zur Bibliographie und zur
Dokumentenedition nunmehr noch eine monographische Reihe, deren ersten
Band wir in diesem Buch vor uns haben, das den Anteil der Franziskaner an
der Missionierung Periis bis um 1600 behandelt. Die aus den Quellen erarbei-
tete, reichdokumentierte Darstellung vermittelt ein ebenso zusammenfassendes
wie durch prazise Einzeldaten, ja Kuriosititen lebendiges und dabei in jeder
Einzelheit kontrollierbares Bild der franziskanischen Missionstitigkeit im
16. Jahrhundert. — Fiir deutsche Leser besonders interessant der Amerika-Bericht
(Handschrift 1374 der Trierer Stadtbibliothek), den der (deutsche) Franziskaner-
general und Gegenreformator Nikolaus Herborn auf Grund der Missions-
berichte des Generalkapitels von Toulouse 1532 zusammenstellte (pp. 100—104).
Die Franziskaner waren in Europa auf die auflerpfarrliche Seelsorge beschrinkt.
Die Missionssituation in Amerika fithrte zur Durchbrechung dieser (in Europa
rechtskraftigen) Gewohnheit, nicht ohne Widerstreben der Franziskaneroberen
selbst einerseits (demen an der Wahrung klosterlichen Lebens lag) und der
Bischofe andererseits (die die Kontrolle tiber die Missionierung und Pfarrseel-
sorge nicht gerne aus der Hand geben wollten). Der Einsatz der Franziskaner
in festen Missionspfarreien (doctrinas) wurde unter Nichtachtung der beider-
seitigen Bedenken schliefllich rechtskriftic von der weltlichen Gewalt 1569 er-
zwungen, und zwar durch den energischen Vizekonig Toledo, der z. B. die
Personalstirke eines Klosters durch personlichen, unangemeldeten Besuch zur
Essenszeit im Refektorium feststellte (49) und dementsprechende Dispositionen
dber die Zuteilung von Missionspfarreien traf. Dieser Vizekonig hat das feste
organisatorisch-wirtschaftliche Fundament fir die Missionierung des Landes
gelegt. So wurden auch den Franziskanern (neben den Dominikanern und
Mercedariern) bestimmte (52—71 aufgezahlt) Missionspfarren (do-trinas; der
Missionspfarrer heiflit doctrinero, sozusagen ‘Katechist mit Priesterweihe und
Pfarrerrang®) zugeteilt. Um die Durchfithrung zu erleichtern, scheute der Vize-
konig nicht vor Umsiedlungsaktionen zuriick, indem er kleinere Siedlungen in
grofle Dorfer zusammenlegte (66). Der Erfolg ist dadurch gekennzeichnet, dafl
im 17. Jahrhundert das Heidentum auf die in kleinen Siedlungen verstreut
lebenden Eingeborenen zusammengeschmolzen war.

Das zentrale Kapitel des Buches (72—95) behandelt Organisation und Methoden
der so legalisierten franziskanischen Missionspfarrseelsorge. Ein rhythmischer
Wechsel zwischen apostolischer Titigkeit und klosterlicher Sammlung war fiir
den einzelnen Missionspfarrer dadurch gegeben, dafi jeweils mehrere Missions-
pfarren ihr Verwaltungszentrum in einem Franziskanerkloster hatten: der Guar-
dian des Klosters war sozusagen gleichzeitig Dekan der umliegenden Pfarreien.
In diesem Kloster kamen die Missionspfarrer (zu Pferde) jeden Freitag zur Be-
ratung beim Guardian und zur Erholung (die besonders im Singen und in der
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Musikpflege bestand, wihrend Karten- und Kegelspielen verboten werden mufite)
im Kreise der Briider zusammen. Der Pfarrkandidat wurde in der Theologie
(hier besonders in dem, was man spiter ‘Pastoral’ nennt) und in der Kenntnis
der Eingeborenensprache /Quechua oder Aymard) geprift. Nach bestandener
Priifung erfolgte die Ernennung zum Pfarrer (docirinero) auf Vorschlag des
Ordensprovinzials durch den Vizekonig, der Bischof wurde durch den Vizekonig
von der Ernennung benachrichtigt. Diese Unterrichtung des Bischofs unterblieb
allerdings hdufig, was ein Auseinanderleben der kirchlichen Zustandigkeiten zur
Folge hatte. Die Firmung scheint nicht gespendet worden zu sein: wenigstens
spricht T. nur von der Taufe, der Eucharistie, der Bufle, der letzten Ulung und
der Ehe. Der Punkt bediirfte der Untersuchung. Auch sonst tauchen eigenartige
Praktiken der Sakramentenspendung auf, so wenn in Mexiko die letzte Ulung
nur der sozialen Oberschicht (cacique “Hauptling’) gespendet wurde (87). Die
Beichte stief auf Schwierigkeiten (91 Anm. 62). — Die noch nicht getauften
Eingeborenen mufiten dreimal in der Woche zur Belehrung kommen, die Ge-
tauften nur sonntags zum Gottesdienst. Besondere, auf die Dorfdistrikte ver-
teilte eingeborene Religions-Polizisten (alguaciles de la doctrina) iiberwachten
das vollzdhlige Erscheinen (sie hatten im ibrigen auch die Pflichten eines
Standesbeamten). Unentschuldigtes Fehlen wurde gemdfl Erlal des Vizekénigs
bestraft, umgekehrt belohnte der eine oder andere doctrinero den Besuch des
Gottesdienstes regelmifig durch Verteilung von Rindfleisch (79). Der Katechis-
mus (in der Eingeborenensprache) wurde auf gregorianische Melodien gesungen
und durch repetierenden Chor-Wechselgesang auswendig gelernt. Es gab so
eine Vielzahl von Katechismusliedern. die abwechselnd an den Tagen der Woche
gesungen wurden. Die Indios fanden solchen Gefallen daran, dafl sie diese
Katechismus-Lieder auch zur Feldarbeit sangen. Montagsabends fand eine
Prozession zum Troste der Armen Seelen, samstags eine Prozession zu Ehren
der Muttergottes statt. Wer getauft werden wollte, mufite folgenden Gedachtnis-
stoff beherrschen: das Kreuzzeichen, das Vaterunser, das Ave Maria, das aposto-
lische Glaubensbekenntnis, das Salve Regina, die 14 (?) Glaubensartikel, die
zehn Gebote, die Kirchengebote, die sieben Sakramente, die Werke der leiblichen
und geistlichen Barmherzigkeit, die drei gottlichen Tugenden, die Kardinal-
tugenden, die sieben Hauptsiinden, die Feinde der Seele, die vier letzten Dinge
(79 Anm. 28; wer kann das heute noch?). — Der doctrinero wurde in Naturalien
bezahlt. Die Franziskaner lehnten eine Bezahlung in Geld ab. Die nicht be-
notigten Naturalien verteilten sie an Arme oder verwandten sie sonst zu guten
Zwedken. Eine natiirliche Einfachheit und Volksverbundenheit der Missions-
Pfarrseelsorge war die Folge: die Franziskaner waren beim Volke beliebt. Als
sie in einer Provinz durch Weltpriester ersetzt wurden, beklagten sich die Ein-
geborenen tiber die Vernachlassigung des Religionsunterrichts und wirtschaftliche
Auspliinderung (92). — Jede Missionspfarre hatte eine Schule, in der die Kinder
der Notabeln (der ce-igues) Spanisch und Musik (besonders liturgischen Chor-
gesang) lernten. Um eine Zersetzung dieser heranwachsenden spanischverstehen-
den Schicht zu verhindern, verbot der Kénig den Import weltlicher spanischer
Romanliteratur. — Neben der Schule besafl die Pfarre ein (allerdings arztlich
meist nur sehr ungentigend betreutes) Hospital, das durch eine Art allgemeiner
Krankenversicherung finanziert wurde. — Auch technischen Einrichtungen (Spin-
nereien usw.) schenkten die Franziskaner ihr Augenmerk. — Die Missionierung
beschrinkte sich so nicht auf den geistlichen Bereich: auch die kulturellen, sozialen
und wirtschaftspolitischen Weiterungen der Christianisierung fanden eine
planende Aufmerksamkeit: grafia und natura gehen eben Hand in Hand. —
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Die Heranbildung eines einheimischen Klerus war nicht beabsichtigt, die Skepsis
gegeniiber der Eignung der Indios fiir solche Ziele war zu groff. Auch der Orden
nahm Indios nur als geliibdelose Bruder in lockerer Form auf. Dagegen wird
der Anteil der in Amerika geborenen Spanier (Kreolen) gegenuber den jeweils
neueingewanderten in der zweiten Halfte des Jahrhunderts immer grofier. Die
Oberen legen in der Frage des mutterldndischen Nachwuchses Wert darauf, dafl
die Kandidaten schon im Schiileralter nach Amerika kommen, nicht bereits als
fertige Patres. Die Neuankommlinge sollen so jahrelang in das Milieu und ganz
besonders in die Eingeborenensprache hineinwachsen.

Gegen 1600 ist die Massenmissionierung abgeschlossen: die meisten Indianer
sind getauft. An der — ein wenig hysterischen — Inquisifion gegen Reste des
Heidentums im 17. Jh. brauchten sich die Franziskaner nicht zu beteiligen. —
Die franziskanische doctrinero-Seelsorge blieb bis 1752 erhalten, wo die Bour-
bonen aus Motiven allgemeiner Ordensabgeneigtheit die Franziskaner aus den
doctrinas entlieflen: die weltliche Macht hatte das bewihrte System als Basis
der Missionierung ins Leben gerufen, sie hat es auch wieder zerstort.

Miinster/Westf. Heinrich Lausberg

Worep Curistian Hanppoox. 1952 Edition. Editors: E. J. Bingle, Kenneth
G, Grubb. London 1952. World Dominions Press. XII u. 389 S. 15/-d, in full
cloth £ 1. 1.0d.

Das Werk beginnt mit einer Ubersicht iiber die Weltmission von Bingle. Es
folgen Beitrage von E.G.Homrighausen iiber Richtungen in der Weltevange-
lisation, von R.M. Fagley tiber die Kirchen und die internationalen Vorginge
in den letzten 10 Jahren, von P.B.Anderson iiber die Religion in Ruflland,
von H.M. Waddams iber die orthodoxe Kirche in Ruménien, Bulgarien und
Jugoslawien, von E.Every tiber die orthodoxe und sonstige alten Kirchen im
ndheren und mittleren Osten, von K. G. Grubb iber die 6kumenische Bewegung
seit Amsterdam und von P.Chr. J. Dumont OP iiber die romisch-katholische
Kirche. An dicse Beitridge schliet sich die statistische Sektion mit Zahlen iiber
das Christentum in der ganzen Welt, in Europa, Afrika, Amerika, Australien,
Neuseeland, Pazifik, orthodoxe und 6stliche Kirchen, romisch-katholische Kirche.
Bibelgesellschaften und ihre Unternehmungen. Die Zahlen beruhen z. T. auf
amtlichen und anderen Angaben, z. T. aber auch auf Schitzungen. So wird
etwa die Zahl der Katholiken in Frankreich auf 11 Mill. und in Spanien anf
15 Mill. ,geschitzt“. Den Schlufl bildet die ,Directory Section® mit einem Ver-
zeichnis der dkumenischen Organisationen, Kirchen, Missionen und internatio-
nalen diristlichen Organisationen., Ein sehr lehrreiches und niitzliches Werk fiir
alle, die auf dem Gebiet der Missionskunde arbeiten und an der Mission inter-

Homaa
essiert sind! Thomas Ohm

RELIGIONSWISSENSCHAFT

Cuene, F. T.: China, das Werk des Konfuzius. Chinesisches Wesen im Lichte
des Westens. Aus dem Englischen iibertragen von Anita Wiegand. Rascher-
Verlag, Ziirich 1949, 436 Seiten.

Die cnglische Ausgabe erschien unter dem Titel: China moulded by Confucius
(Stevens & Sons Ltd., London). Der Vf., dessen Titel im einzelnen auf der
Buchklappe erwédhnt werden, ist der chinesische Gesandte in London. Die Dar-
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stellung ist zum grofiten Teil eine lebendige Plauderei tiber chinesische Lebens-
art. Zunachst gibt der VI. eine Einfithrung tiber die Stellung Chinas zur iibrigen
Welt, wobei man sich vor Augen halten muf}, dalf das Werk in einer Zeit ge-
schrieben ist, da China noch nicht der kommunistischen Eroberung anheimgefal-
len war. Darauf folgt cin allgemeiner Uberblick iiber gewisse Grundbegriffe der
chinesischen Ethik (Anstand, Gentleman, Gefihl), die in Europa sehr oft falsch
verstanden werden. Dann folgen lange Kapitel iiber Religion, Philesophie,
Familie. Hochzeit, Freundschaft, Literatur und Kunst. Beigegeben sind dem
Werke 16 Bildtafeln und eine geographische Skizze zu den ,drei Reichen®.

Zur Beurteilung des Buches mufl man sich die Absicht des Vf. vor Augen
halten, namlich China als das Werk des Konfuzius zu begreifen. Der bildende
und formende Einflufl des Konfuzius und der gesamten konfuzianischen Phile-
sophie wird klar und iiberzeugend herausgearbeitet, und man merkt, dafl es
dem Vf. hier um ein Herzensanliegen geht. Ofters setzt er sich auseinander mit
entsprechenden oder gegenteiligen Haltungen und Wertungen im Abendland.
Bewundernswert ist seine Belesenheit im abendlandischen Schrifttum. Dafl das
konfuzianische Gut ithm vertraut ist, ist eine Selbstverstindlichkeit, so dafl man
itberall den Meister spiirt. Aber man spiirt auch, wie einem reinen Konfuzianer
das Phanomen Religion nicht gentigend aufgegangen ist. Fir ihn ist alles nur
Ethik und Ethik ist Religion. Dafl das Ideal des edlen Menschen in der chine-
sischen Philosophie von imponierender Grofle ist, geben wir gern zu, noch
bestreiten wir dem Vf. das Recht, dieses Ideal herauszustellen. Dafl dieses Ideal
nicht immer tbereinstimmt mit dem Realismus des tdglichen Lebens, ist kein
Vorwurf gegen den Vf., sondern eine Folge der allgemeinen Menschennatur.
Und gerade diese Menschennatur kommt zu kurz in diesem Buche. Will man
chinesisches Wesen beschreiben, dann darf man sich nicht mit Konfuzianismus
begniigen. Um nur auf eines hinzuweisen, was uns besonders interessiert: der
Buddhismus ist nur mit einem ganz kurzen Hinweis erwihnt, und doch hat
erwiesenermaflen der Buddhismus einen ungeheuren Anteil an der Formung
des chinesischen Menschen. Und dieser Anteil zeigt gerade das Ungeniigen des
reinen Konfuzianismus auf dem Gebiete der Religion. Damit ist zugleich auch
der Erfahrungsbeweis geliefert, dafl Ethik eben nicht einfach mit Religion
gleichgesetzt werden kann. Der V. sichtet nur das liberale Christenfum ver-
gangener Perioden, aber er bekommt die eigentliche christliche Religion nie in
den Blick. Sein Konfuzianertum ist in sich vollkommen abgeschlossen, immanent
humanistische Haltung. Damit hat der Vf. wohl die Haltung bestimmter Kreise
gezeichnet, aber er hat nicht einfach das chinesische Wesen uns vor Augen
gestellt. Man vergleiche dieses Buch nur einmal mit einem aus dhnlicher Situa-
tion geschriebenen Werke, namlich John C. H. Wu, Jenseits von Ost und West,
und man hat die Gegensatze klar vor Augen. Aus dem Buche von Wu spricht
die gottoffene Haltung, die aber nichts von ihrem Chinesentum verliert durch
die Hinwendung zur christlichen Religion, wihrend aus dem Buche von Cheng
eine weltimmanente Haltung, ein abgekapselter Mensch uns entgegentritt. Da-
mit leugnen wir nicht, daB das vorliecgende Werk viel Vorziigliches enthilt
iiber chinesisches Wesen.

Gern hitten wir gesehen, dafl bei der Behandlung der chinesischen Philosophie
mehr geschrieben worden wire tiber Chu-hsi (Chu tze) oder allgemein iber die
Philosophie der Sung-Dynastie, da hier letzte Probleme aufgerollt werden.
Dafl es in China tiber eine Million Christen gibt, ist sehr miflverstandlich aus-
gedrickt, denn es gab allein 3 Millionen Katholiken. Ubrigens war der Einflufl
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des Christentums in China viel starker als die Zahl der Christen hatte ver-
muten lassen.

Alles in allem: in seiner Art ein ansprechend geschriebenes Lesebuch iber
China, aber in vielen Punkten zu einseitig.

Paderborn (ehem. China) P. Dr. Maurus Heinrichs OFM

Enpres, Franz Caru: Mystik und Magie der Zahlen. Dritte, iberarbeitete und
vermehrte Auflage, Rascher-Verlag, Ziirich 1951. 235 Seiten, DM 13,40.

Ubersichtliche Gliederung, saubere Begriffe, eine Fiille interessanten Materials
»aus einer fast uniiberschbaren Sammelernte eines ganzen Lebens“ (S. 7) nehmen
den Leser dieses verdienstvollen Buches sogleich fiir seinen wissenschaftlichen
Zweck ein: Durchleuchtung des weitschichtigen Reiches der Zahlen, um ibre
Eigenschaft als mystische Symbole klar erstehen zu lassen und es von dem
bedrohlichen Dschungel der Magie abzuheben und zu befreien. Und auch fiir
seinen praktischen Zwedk: ,Also niemals Zahlenzauber treiben! Und niemals
Weissagungen aus Zahlen zichen! Das ist alles Unsinn und schlimmer als
Unsinn® (S. 284). Die Ausfilhrungen tiber den dhristlichen Trinitétshegriff
{S. 104/105) sind unzureichend.

Miinster (Westf.) P. Chr. Schollmeyer OFM

Korvin-Krasinskr, P. CyriLr von, Die Tibetische Medizinphilosophie. Mainzer
Studien zur Kultur und Vélkerkunde. Bd. I. Ziirich 1953. Origo-Verlag. 363 S.

Fir den Missionar und Missionswissenschaftler scheint dieses Buch keine Be-
deutung zu haben. Aber es ist, wie der Buriite Dr. W. N. Badmajeff dem Vf.,
einem Benediktiner von Maria Laach, erklarte, bestimmt, den stolzen Lamas,
Bonzen und Brahmanen zu zeigen, dal wir Christen ihre 6stliche Weisheit besser
kennen als die Orientalen selber. So komme man an die ,Elite® des Ostens
heran. Ist das wahr, so geht das Buch uns doch an. Es beginnt mit einem
Geleitwort von Prof. Dr. A. Friedrich, dem Herausgeber der Sammlung ,Main-
zer Studien zur Kultur- und Vélkerkunde® sowie einer Einfiihrung von W. A.
Unkrig, dem Altmeister auf dem Gebiet tibetischer Medizinphilosophie. Dann
folgt die Untersuchung selbst, die auf einer einzigen Quelle beruht, nimlich auf
den Mitteilungen des schon erwahnten Badmaieff, der sowohl eine Ausbildung
in der lamaistischen wie in der europiischen Medizin erfahren hat. Thema des
Buches ist nicht die tibetische Medizin und Pharmakologie, sondern nur das
philosophische System, auf dem die tibetische Medizin beruht. Es zeigt sich
dabei, dafl wir es hier mit einer Weltanschauung ganz eigenen Geprages zu tun
haben. Niherhin werden im 1. Teil die tibetische Dreiprinzipienlehre und im
2. ,die kosmologischen Seinsstufen® behandelt. Im 3. Teil gibt der VI. ,.die
kosmologische Synthese®, im 4. einen Anhang iiber die kosmogonischen Speku-
lationen, die Asuras und den Urmenschen und im 5. schlieBlich einen kritischen
Riickblick. Der Inhalt ist so reich, dal wir hier nicht niher auf ihn eingehen
konnen. Hier erschlieRen sich Gebiete, die bisher sozusagen weifle Flecken auf
der Karte unseres Wissens darstellten. Wer sich durch das umfangreiche Werk
durcharbeiten will, darf die Miihe nicht scheuen. Aber diese lohnt sich, zumal
auch von den Bezichungen zur abendldndischen Philosophie und von mdglichen
Knotenpunkten die Rede ist.

Miinster Thomas Ohm
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RapHAKRISHNAN, S., Die Gemeinschaft des Geistes. Ustliche Religionen und
westliches Denken (Eastern Religions and Western Thought, deutsch von Franz
Thierfelder). Darmstadt und Genf, Holle Verlag (1952). 415 S. 8% .

Das vorliegende Buch, dessen englisches Original zuerst 1939 bei der Oxford
University Press erschienen ist und bis 1951 sechs Auflagen bzw. Neudrucke
erlebt hat, ist aus Vorlesungen hervorgegangen, die der jetzige Vizepridsident
der indischen Republik 1936—1938 in England, teilweise in seiner Eigenschaft
als Professor fiir 6stliche Religionen an der Universitdt Oxford, gehalten hat.
Thierfelders deutsche Ubersetzung gibt zwar meist den Sinn des Originals
wieder, enthélt aber in Einzelheiten viele Mifiverstdndnisse und Fehler (usual
for each wird z. B. S. 307 mit niitzlich fiir euch ibersetzt!). Zitate werden daher
im folgenden teilweise aus dem Original neu iibersetzt.

Die Gedanken des Buches gehen von einer beachtlichen Kritik der geistig-
religiosen Situation des Abendlandes aus: ,Unsicherheit, fundamentaler Agno-
stizismus® (S. 80), humanitare Haltung als ,Sichgehenlassen®, ,religiose Gleich-
gultigkeit* (S. 283) usw.; ,die Seele des Menschen ruht nicht mehr auf sicheren
Fundamenten® (S. 31). R. versucht die Krisis mit einem historisch-ethnischen
Schematismus zu erkliren; ihm scheint, ,dafl in der westlichen religiosen Uber-
lieferung drei Stromungen verfolgt werden konnen, . . . die griechisch-romische,
die jiidische und die indische® (S. 278). Die erstere brachte den Rationalismus,
die Skepsis, den Humanismus und den Primat des Politischen in das geistige
Leben — Ziige, die R. durch eine lange Liste von Entwertungen des Religiosen
in Antike und Christentum belegt (S. 273 —288); da erscheinen, um nur wenige
der Namen zu nennen, Demokrit, Lukrez, Kaiser Friedrich II., Montaigne, Hob-
bes, Locke, Voltaire, Kant, Nietzsche, Alfred Rosenberg. Das jidische Element,
ausgezeichnet als Urheber des Monotheismus, der einen personlichen Gott lehrt,
und Erfinder des ,Mythus, dafl nur eine Religion wahr sein konne® (S. 22),
fithrte vor allem den Dogmatismus zum Siege (Jesus dagegen hatte nach R.s
Ansicht ,einen Abscheu vor dem Dogma®, S. 285); hier, wie auch sonst, polemi-
siert der Verf. scharf gegen Karl Barth (S. 297 ff.). Die dritte Stromung ist die
Mystik, und ,es gibt Grund genug, das mystische Element im Westen als indisch
anzusehen® (S. 306). Ein grofiler Teil des Buches (S. 131—264) unternimmt es,
dies ,indische Element im heidnischen Griechenland und im Christentum an
ciner Menge von Beispielen nachzuweisen. Die Mystik, wie R. sie versteht, hat
allerdings einerseits stark europdisch-aufklédrerische Ziige; sie ,steht nicht im
Widerspruch zu Wissenschaft und Vernunft® (S. 808), ,sie erhebt sich wider den
Institutionalismus® (S. 309), ist dogmenlos, spiritualistisch und — ethisch. In
weit ausholender Auseinandersetzung mit Albert Schweitzer (S. 78—129) leugnet
R. die ethische Indifferenz der indischen Mystik.

Zur Uberwindung der religiosen Krisis unserer Zeit kann, meint R., Indien Hilfe
leisten. ,Die indische Sicht ist, wie er in einem Vortrag (S. 49—72) darzulegen
sucht, ,das hochste Ideal®, und ,die individuelle und soziale Ordnung des Hin-
duismus® stellt er in modern-demokratischer Idealisierung dar (S. 365—401).
,Vielleicht®, meint R., .kann das Christentum . . . heute seine Wiedergeburt
im Erbe Indiens finden“ (S. 818). Indiens Beitrag zu der ,Religion, die wir
brauchen“, ,die sowohl wissenschaftlich wie humanistisch ist“ (S. 307), ist nun
eben seine Mystik. Neben ihren europdisch-aufkldrerischen Ziigen tragt R.s
Mystik echt indische Merkmale eines monistischen Vedanta: ,Die Grundwahr-
heiten einer spirituellen Religion sind, dall unser wahres Selbst das hodhste
Wesen ist, welches zu entdecken und bewufit zu werden unsere Aufgabe ist,
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und dafl dieses Wesen eines in allen ist“ (S. 45, von Thierfelder mifiverstanden;
R. meint, es sei unsere Aufgabe, das Selbst, das wir sind, auf bewufite Weise
zu werden). Die Grundlage solcher Religion ist subjektive Erfahrung; ,Religion
ist nicht so sehr eine Offenbarung, die fur uns im Glauben erreicht werden kann,
als vielmehr ein Bemiihen, die tiefsten Schichten des menschlichen Wesens zu
entschleiern und in dauernden Kontakt mit ihnen zu kommen® (S. 33).
Fiir die ,Begegnung“ der Religionen® (S. 321—363) hofft R., dafl sich bei den
Christen die Haltung der Hindus, ,die Proselytenmacherei entschieden ablehnt®
(S. 359), durchseizen moge. ,In einer . .. Welt, die in einem Umfang un-
gldubig ist, wie uns noch allzuwenig klargeworden ist“, sollen ,Mohammedaner
und Christ, Buddhist und Hindu zusammenstehen . . . in gemeinsamer Hingabe
. an den grofilen Traum einer weltumfassenden Gemeinschaft (world society).
die eine Universalreligion besitzt, von der die historischen Glaubensbekenntnisse
blo Zweige sind“ (S. 362).
Einseitigkeit in der Auswahl der wissenschaftlichen Literatur (iiber das Christen-
tum z.B. informiert sich R. fast ausschlieflich aus liberalen und modernistischen
Quellen), Willkiir in der Quellenbenutzung (oft wird einem Zitat ein dem Ur-
heber véllig fremder Gedanke untergeschoben) und eigenwillige Umdeutung von
Begriffen (z.B. wird aus dem Maya-Begriff der Illusionismus eliminiert) machen
den Anspruch auf Wissenschaftlichkeit, den R.s Mystik erhebt, illusorisch. Auch
bleibt er den historischen Nachweis schuldig, dafl auf so inhaltsarmer Glaubens-
grundlage, wie sie seine rationalistische Philosophie darstellt, eine wirkliche
Mystik existieren konne.
Aber diese Mangel berithren R.s eigentliches Anliegen nicht. Wer an den gei-
stigen Stromungen des modernen Indiens interessiert ist. kann diese geistvolle
Auseinandersetzung eines ziemlich substanzlos gewordenen und idealisierten
Hinduismus mit dem Christentum wie auch die ernste Kritik des geistigen
Abendlandes, die in diesem Buche gegeben wird, nicht unbeachtet lassen. Denn
um Kampf geht es hier in erster Linie, nicht um eine ,Gemeinschaft des
Geistes”, wie der deutsche Titel will.

Miinster Paul Hacker

Tuome, Joser: Es gibt viele Religionen . . . Uber die absolute Wahrheit des
Christentums. Frankfurt/Main (1953), Verlag Josef Knecht. 48 S., geb. 3,20 DM.

Th. sucht zu zeigen, dafl das Religidse ,zum vollen. ganzen Menschsein® gehort,
dafl seine Formen nach Zeit und Art verschieden sind, dafl diese verschiedenen
Formen ,letztlich das eine Geheimnis der unsichtbaren und unaussprechbaren
Gottheit* meinen, und dafl schlieflich das Christentum ,die grofite Wertfille®
besitzt, also keine relative, sondern absolute Giltigkeit beanspruchen kann.

Miinster T homas Ohm

VivERANANDA, Svami: Hinduismus. Ziirich 1951. Rascher-Verlag. 28 S. DM 1,50.

Eine Ubersetzung (von E. v Pelet) der bekannten Ansprache, die Vivekananda
1893 auf dem internationalen Religionskongref in Chikago hielt: eine Vertei-
digung des Hinduismus mit seinem Bilderdienst, Gétzendienst etc. und zugleich
ein Loblied auf den Hinduismus. Thomas Ohm
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Vivekananpa, Raja-Uoga. Mit den Yoga-Aphorismen des Pantanjali. Hrsg.
von Emma von Pelet. Zirich, Rascher 1951, XX, 286 S., K. 8°

Die Vortriage (Ende des 19. Jahrhunderts in Neuyork gehalten), die den ersten
Teil des Buches ausmachen, dirfen nicht als Beitrag zum Verstindnis des histo-
rischen Yoga mifiverstanden und die kommentierte Ubersetzung der Yogasiitras
im zweiten Teil nicht als philologische Interpretation aufgefafit werden; als wis-
senschaftliche Leistung ist das Buch nicht diskutabel. Es ist aber in seiner kunst-
vollen Verflechtung ererbter indischer Lehren mit Begriffen der europdischen
Wissenschaft und eigenen Ideen ein bemerkenswertes Dokument der neu-
hinduistischen Philosophie. Vivekananda war einer der Vater und aktivsten
Propagandisten dieser sich mystisch gebdrdenden rationalistischen ,Universal-
religion“, von deren charakteristischen Ziigen einige an dem vorliegenden Werk
(das englische Original ist von der Herausgeberin zum ersten Male verdeutscht
worden) gut studiert werden kénnen.

Miinster 1. W. Paul Hacker

VERSCHIEDENES

DiesseLHoFr, Hans DietricH, Gesdhichte der altamerikanischen Kulturen. Miin-
chen 1953. Verlag von R. Oldenbourg. 376 S. DM 25,—.

Das glidnzend geschriebene und reich illustrierte Buch des wissenschaftlichen Mit-
arbeiters am Minchener Vilkerkundemuseum, der wegen seiner Ausgrabungen
in Mexiko, Ecuador und Peru bekannt geworden ist und eben wieder in Peru
Ausgrabungen durchfithrt, ist fir die Missionswissenschaft deswegen wichtig,
weil es die Zustinde in den altamerikanischen Kulturen schildert, die zu jener
Zeit bestanden, als die Mission im Bereich dieser Kulturen begann, samt der
Vorgeschichte, Dann auch deswegen, weil es erkennen 1dfit, woher viele von den
heidnischen Uberzeugungen und Briuchen stammen, die noch heute bei den
Katholiken Mittelamerikas und Perus zu finden sind. Natiirlich bleiben Rétsel
und offene Fragen, namentlich in bezug auf die in jenen Kulturen herrschenden
Religionen. Auch wird die Forschung, die nimmermiide, den Vf. in manchen
Punkten berichtigen. Aber wir sind ihm dennoch fiir die Gesamtschau, die den
Leser sofort in ihren Bann zwingt, zum Dank verpflichtet. Als Quellen dienten
dem Vf. vor allem archdologische Funde, Bilder, Schriften und dergleichen,
dann aber auch Schriften von Missionaren und anderen (Sahagtn, Torquemada,
P. Fr. de Burgoa, Fr. Juan de Cérdoba, Bernal Diaz, Las Casas, Bernabé Cobo,
Goarcilao de la Vega u. a.). Von der Kirche und Mission ist oft die Rede (47, 49,
100, 116. 141, 147, 154, 157, 159, 170, 175 ff., 182, 186, 198 usw.).

Miinster Thomas Ohm

Junemann, J. A., Katedhetische Aufgabe und Methode der religiosen Unter-
weisung. Herder, Freiburg Br. 1953. X u. 314 S. Lw. 14,— DM, Studenten-
ausgabe br. 10,— DM.

Der Innsbrucker Pastoraltheologe J. A. Jungmann SJ, der vielgenannte Be-
grinder der kerygmatischen Theologie, der bedeutende Verfasser der ,Missarum
Sollemnia“, hat eine Katechetik herausgebracht, die sich durch Einfachheit der
Darstellung und Dichte des Gehaltes auszeichnet. Jeder Schulmann, auch der
Katechet in der Missionsschule, kann aus diesem Buche lernen. Nichts Wesent-
liches und Notwendiges ist tibersehen, manches meisterlich formuliert. So, wenn
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der Verfasser statt Arbeitsschulmethode lieber Arbeitsschulprinzip gesagt haben
will (S. 187). Was wir vermissen, ist die Erwihnung der Legende, deren pida-
gogischer Wert nicht bestritten werden kann. Sie ist ja doch das anschaulich-
farbige Gewand einer religiosen Wahrheit, die uns ans Herz greift (vgl. die
neutestamentlichen Apokryphen oder die ,Christuslegenden® von S. Lagerlaf).
Nur wenige Zeilen sind dem kirchengeschichtlichen Unterricht gewidmet, und
iiber den Aufbau einer solchen Stunde, iiber einschldgiges forderliches Schrifttum
wird nichts mitgeteilt (vgl. z. B. K. Kirch — A. Rodewyk, ,Helden des Christen-
tums® oder ,Licht und Leben®, Mittelstufe, Patmos-Verlag, Diisseldorf). Dan-
kenswert sind die geschichtlichen Exkurse iber das Apostolische Glaubens-
bekenntnis, das Kerygma in der kirchlichen Scelsorge und die Verkiindigungs-
theologie. Sic geben eine bemerkenswerte Vertiefung und Bekrdftigung der
kerygmatischen Grundgedanken, die der Verfasser in seiner ,Frohbotschaft und
unsere Glaubensverkiindigung® 1936 zum ersten Male vertreten hat.

Miinster (Westf.) A. Burgardsmeier

Pascuer, Jos.: Eucharistia. Gemeinsch. verlegt von Aschendorff, Miinster, und
E. Wewel, Freiburg i Br. 1953% 390 Seiten, gbd. DM 14,60.

Die Einleitung untersucht das Verhiltnis des Abendmahles zum Passah-Mahl
und zum Kreuzesopfer. Der Mahlopfercharakter wird kraftig herausgearbeitet
als leitende Sicht fiir die nachfolgende Darlegung. Im 1. Hauptteil geht P. die
einzelnen Teile der Messe in griindlicher — aber wohltuend weitherziger —
Sinndeutung durch, immer mit dem Blick auf den praktischen Mitvollzug. Der
2. Hauptteil gibt zusammenfassende Durchblicke. — Der Mahlopfercharakter,
der sicher im Abendmahl und in der alten christlichen Zeit im Vordergrund

stand, tritt krdftig hervor, weniger kriftig — ohne indes vernachldssigt zu
sein — der vom Tridentinum und der Enz. Mediator Dei so stark betonte
Bezug zum Kreuzesopfer. — P. bietet wesentliche Einsichten, die geeignet sein

diirften, ein Verstindnis anzubahnen auch bei evang. Christen und dem Mis-
sionar zu helfen, das hl. Opfer im Anschlufl an heidnische Mahlopfer zu
erkldren.

St. Augustin/Siegburg J. Haverott SUD

Staae, KarL und FreunporrER, Joser: Die Thessalonicherbriefe, die Gefangen-
schaftsbriefe und die Pastoralbriefe. (Das Regensburger Neue Testament, Hrsg.
A. Widckenhauser und Otto Kufl, Bd. 7.) Pustet, Regensburg 1950. 264 Seiten,
kart. DM 7,80, ghd. DM 9,80.

Das Regensburger NT bedarf kaum noch der Empfehlung. Sehr dienlich dem
Seelsorger und Missionar, bietet es nicht nur die notwendigste Ausdeutung des
fortlaufenden Textes, sondern in seinen Exkursen Durchblicke durch die ntl.
Botschaft, die sich nicht jeder Leser selbst erarbeiten konnte, die aber fir die
Frucht der Bibellektiire und ibre Auswertung grundlegend sind.

Miinster (Westf.) Dr. H. Eising



THOMAS OHM

DER MISSIONAR — HEROLD, LEHRER, PREDIGER
UND ZEUGE

In den auf die Weltmission beziiglichen Weisungen, namentlich im
Missionsbefehl Jesu, spielt die Mitteilung von Wahrheiten oder
Erkenntnissen, speziell das ,Sagen des Wortes Gottes®, das ,tov
Aoyov ToU Oeol Aakeiv® (Phil 1,14), eine entscheidende Rolle. Ganz
entsprechend haben die Apostel aufler dem Gebet den ,Dienst am
Wort“ (Apg 6,4) als ihre eigentliche Aufgabe angesehen. Nicht
der Liturge, der ,Seelsorger®, der Kirchengriinder und der Wun-
dertater steht bei ihnen im Vordergrund, sondern der Vermittler
des ,Wortes“. Paulus erklart sogar: ,Christus hat mich nicht ge-
sandt zu taufen, sondern das Evangelium zu verkinden® (1 Kor
1,17). Petrus war, wie 2 Petr 1,15 zeigt, eifrig besorgt, daf} seine
Lehre nach seinem Heimgang von den Christen in das Gedichtnis
zuriickgerufen werden kénne.

Ahnlich gehort es zu den ersten und wesentlichen Obliegenheiten
jedes Missionars, denen, ,die in Finsternis und Todesschatten
sitzen® (Lk 1, 79), zu leuchten oder jener Welt, auf welcher Dunkel-
heit lastet, Licht zu spenden und Licht zu sein (Mt 5, 14). Gott will,
,dafl alle Menschen heil werden und zur Erkenntnis der Wahrheit
gelangen® (1 Tim 2,4). Der Glaubensbote aber soll den Unwissen-
den und Irrenden Gottes Wort, Gottes Wahrheiten und Geheim-
nisse, mitteilen. Wehe ihm, wenn er in dieser Hinsicht versagt,
wenn er nicht irgendwie nach dem Beispiele Christi ,lumen ad
revelationem gentium*® ist.

Fir diese Tétigkeit des Missionars verwendet man in weitesten
Kreisen, selbst in missionarischen, promiscue, unterschiedslos Worte
wie ,verkiindigen®, ,predigen®, ,lehren®, ,bekanntmachen” und
~zeugen.“ Mitteilen und Mitteilen ist aber nicht das Gleiche. Man
sollte bei der Verwendung der entsprechenden Ausdriicke praziser
sein und gleich der Schrift' zwischen Verkiinden, Lehren, Zeugen,
Predigen und dergleichen unterscheiden.

Im folgenden geht es nur um vier Formen des Mitteilens, ndmlich
um das Bekanntmachen, das ILehren, das Predigen und das
Zeugen. :

Jeder, der sich genauer tiber die Vielseitigkeit dessen unterrichten

1 Vgl. Friedrich, #xnotoow. ThW:zNT III, 702.

1 Missions- u, Religionswissenschaft 1954, Nr, 3
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will, was zum Dienst am Wort gehort, wird mit grofem Nutzen
die Ausfithrungen lesen, die im ThWzNT unter Schlagworten wie
Aéyewy, hokelv, xnolooswy, dulely, evayyehileodor gemacht werden. Der
Missionar kann aus ihnen sehr vieles lernen. Auch wir werden in
dieser Untersuchung die Schrift ausgiebig heranziehen. Aber es
handelt sich in diesem Aufsatz nicht um eine exegetische, sondern
um eine missionswissenschaftliche Arbeit.

I. Der Missionar als Herold

1. KijouE, praeco oder Herold® heifit ein Mann, der, von héherer
Stelle beauftragt, Ereignisse und in Verbindung damit Anordnun-
gen und Forderungen bekanntmacht. Der Herold ist ein , Ansager®,
ein ,Rufer”, ein Fanfarenstof. Seine Existenz und Titigkeit hat
den Sinn und Zweck, ein Signal zu geben, ein Feuer anzuzinden,
einen Brand anzufachen. Er soll etwas ausrufen oder proklamieren
und dadurch die Leute aus dem Schlafe erwedken, aufriitteln oder
ihrem dumpfen Leben ein Ende machen. Daher seine Wiirde, seine
Hoheit, seine gerade Haltung, seine aufgerissenen Augen, seine
ausgereckten Hinde, seine Donnerstimme, sein befehlender Ton,
sein gebieterisches Wort. Daher auch die Einleitung seiner Worte:
.Bekanntmachung®, ,Proklamation“. Die Zeiten aber, in denen
Herolde auftreten und ,erscheinen®, sind gewohnlich aufgeregte
und letzte Zeiten. Aber, was ,ansagen® oder ,verkinden® heifit,
zeigt vielleicht am deutlichsten ein Beispiel. Hielte jemand bei uns
einen theoretischen Vortrag tiber Ruflland, so hatte das nichts mit
dem Ansagen eines Heroldes zu tun, wohl aber, wenn ein Mann
eines Tages plotzlich daher kime und riefe: ,Die Russen kommen.“
2. Im Alten und Neuen Testament ist immer wieder von Herolden
und ihren Botschaften, Bekanntmachungen und Forderungen die
Rede. Jeder weiff von dem ,Engel des Herrn“, der Zacharias die
Botschaft bringt: , Uxor tua pariet® (Lk 1,12), von Gabriel, welcher
der Jungfrau verkiindet: ,Fcce concipies et paries® (Lk 1,31), von
dem ,Engel des Herrn“, der den Hirten auf dem Felde ,eine
grofle Freude“ mitteilte: ,Heute ist euch der Heiland geboren®
(Lk 2,10f) und von dem . Jungling, angetan mit einem weiflen
Gewande“ (Mk 16, 5), der den Frauen in kurzen feierlichen Worten

2 Uber Herold im Griechischen, im A und NT vergl. Friedrich, xijovE etc.
ThWzNT III, 682—717 und die hier aufgefiihrte Literatur. Die Stellen des
NT, an denen »fovypa, #fjovE, xnovocewy vorkommen, sind zusammengestellt
bei A. Schmoller, Handkonkordanz zum griechischen Neuen Testament. Stuttgart,
o. J., 280f.
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die Auferweckung Jesu verkindet. Zu den Engeln kommen die
menschlichen Herolde. Josef wird zum Kénig von Agypten ausge-
rufen (Gn 41,438), Belsazar bekleidet den David mit Purpur,
schmiickt ihn mit einer goldenen Kette und lafit ihn dann als Dritten
im Reich ausrufen (Dn 5,29). Noe kiindet den Ausbruch der Sund-
flut an und fordert Bufiwerke (vgl. 2 Petr 2,5). Herolde waren
vor allem die Propheten. Immer wieder hatten sie Botschaften
an die Konige und das Volk auszurufen. Auch Johannes d.T.? ist
hier zu nennen, der Rufer in der Wiiste. ,Bekehrt euch; das Him-
melreich ist nahe“ (Mt 4,17; vgl. 4,23), lautete seine Botschaft.
Die Tatigkeit Jesu® bestand wesentlich darin, etwas auszurufen
(vgl. Mk 1,14f). Er war gesandt, ,den Armen Botschaft kund-
zutun, ... den Gefangenen Erlosung, Blinden das Augenlicht zu
verkiinden, . . . das Gnadenjahr des Herrn auszurufen (xnotEou)“
(Lk 4,18f.). Schliefilich sind die Apostel® wesentlich Botschafter
oder Herolde, und zwar Herolde, die das ., Evangelium®®, ndherhin
das Christusereignis, auszurufen und entsprechende Forderungen zu
stellen haben (vgl. 1 Kor 15,1—12). Bei der ersten Aussendung gab
der Herr den Zwoélfen den Befehl: ,Indem ihr hingeht, verkiindet
(vnovooere): “Nahe ist das Himmelreich’* (Mt 10, 7). Paulus spricht
einmal vom Aufleuchten eines unverginglichen Lebens durch das
Evangelium und stellt dann fest: ,Fiir dieses ward ich zum Herold
(#fjovE) und Apostel und Lehrer aufgestellt® (2 Tim 1,11) 7. A.Ré-
tif meint sogar, dal wir es in allen Reden der Apg mit Proklama-
tionen zu tun haben. Wir waren hier ,nicht mehr in einer theolo-
gischen oder didaktischen Atmosphire“, sondern ,in der Ordnung
der Proklamation, in der kerygmatischen Ordnung* ®. Dafur spricht
sehr vieles, so z. B. die Tatsache, dafl die Apg die Pfingstrede des
Petrus mit der Bemerkung einleitet: ,iafjoev vy @oviv® und
SamepdéyEato®, ,Er erhob seine Stimme®, ,rief mit lauter Stimme®
(Apg 2,14). Petrus hatte eine wichtige Sache offentlich, feierlich
und offiziell zu publizieren oder bekanntzumachen. Fast immer,
wenn Verkiindigungen mit solchen oder dhnlichen Bemerkungen
beginnen, haben wir es mit Proklamationen zu tun. Ebenso dort, wo

3 Friedrich, a. a. O. 704 {.

4 ebd. 7051

5 Vgl. C.H. Dodd, The Apostolic Preaching and its Development. London (1951).
¢ Zum Begriff des Evangeliums vgl. M. Lagrange, Evangile selon St. Marc.
Paris 1929; J. Schniewind, Euangelion. Giitersloh 1927, 31; ThWzNT II, 705—
785. Zum Inhalt des Kerygma vgl. etwa C. H.Dodd, l.c. 17—35.

7 Vgl. ThW:zNT II1, 708.

8 A, Rétif, Foi au Christ et mission, Paris (1953) 100.

1%
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es mit Worten und Formeln wie ,Ecce“, ,Hort, ,Siehe, ich ver-
kiindige euch®, ,So spricht der Herr® anhebt.

Die Zeiten aber, in denen die Apostel die Frohbotschaft zu ver-
kiinden haben, sind »atgot ®, bestimmte, von Gott festgesetzte Zeiten
oder Zeitpunkte der heilsgeschichtlichen Entwicklung.

Wie in den Anfingen des Neuen Bundes so spielen Herolde und
Botschaften in der Heilszeit uiberhaupt, in der Zeit zwischen der
ersten und zweiten Ankunft Christi, eine bedeutsame Rolle. Jeden
Tag werden die Feste des kommenden Tages im Martyrologium
feierlich angekiindigt. Jedesmal, wenn ein Heiliges Jahr im An-
zuge ist, kiindigt man es feierlich an. In der Liturgie wird immer
wieder etwas feierlich ausgerufen und angesagt: , Ecce, nunc tem-
pus acceptabile, ecce nunc dies salutis®.

So ist die Kirche mit dem Amt des Herolds oder Bekanntmachens
betraut. ,Die Kirche ist gesandt, Christi Botschaft in jedem Augen-
blick und in jeder Situation zu proklamieren®'. Im besonderen
sind aber einzelne Personen Herolde, allen voran die Apostel und
die Missionare. Auch der Glaubensbote ist »ijpvE, praeco, Herold,
Rufer, ist es sogar in erster Linie. Auch er hat zu ,euangelizein®,
die Frohbotschaft auszurufen, etwa auszurufen: ., Gott ist Konig“ —
»Das Reich Gottes kommt“ — ,Das Reich Gottes ist da“ — ,,Chri-
stus ist der Herr® — ,Der Brautigam kommt® — ,Der Meister ist
da und ruft dich® — ,Christus ist der Konig der Welt® — , Chri-
stus vincit, Christus regnat, Christus imperat”, und in Verbindung
damit Forderungen zu stellen: ,Tut Bufle®, ,Andert euren Sinn®,
»Kehrt um®. Dies um so mehr, als er in der Endzeit steht und das
Ende vorbereiten und anbahnen soll. Missionieren und Prokla-
mieren hingen auf das innigste zusammen. Praeco ist der Missionar
sogar in erster Linie. Seine erste Aufgabe besteht nicht darin,
schone Vortriage iiber Gott, Gottes Wesen, Gottes Eigenschaften zu
halten, sondern eine Botschaft auszurufen.

3. Dafl die Erfillung einer solchen Aufgabe von hochster Wichtigkeit
und entscheidender Bedeutung ist, braucht kaum erwahnt zu wer-
den. Es ist wichtig, den Gefangenen, Unerlosten, Veringstigten die
Frohbotschaft zu verkinden: ,Das Heil ist da“, ,Das Heil kommt*.
Es ist wichtig, ihnen die .saving facts®", den Tod und die Auf-
erstehung Jesu, zuzurufen. ,Was fiir eine durstige Seele frisches
Wasser ist, ist gute Nachricht aus der Ferne® (Spr 25,25). ,Wie

® Uber Kairos, ,eines der Urworte des NT“ (W. Freytag), vgl. Delling, »aupbs.
ThWzNT III, 456—463.

19 Missions under the Cross. London 1953, 190. Vgl. 191 f.

1t C. H. Dodd, The Apostolic Preaching and its Developments. London (1951).
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lieblich sind die Fiufle derer, die gute Botschaft bringen® (Rm
10,15) . Es ist wichtig, den Menschen kundzutun, dafl Gott die
Welt durch Christus mit sich versohnen will und versohnt hat. Es
ist wichtig, die Menschen auf das Ende hinzuweisen; es ist wichtig,
die Leute aufzurtitteln und aus dem Schlafe aufzuwecken. ,Ohne
... beauftragte Herolde gibt es kein Aufhorchen auf die Botschaft
und ohne Aufhorchen keinen Glauben® (Rm 10, 14). ,Gottes Rat-
schluB* will ,durch die Torheit der Verkiindigung (unolyuozog)
diejenigen retten, die glauben® (1 Kor 1,21). Das Verkiindigen ist
in der Mission also entscheidend, nicht das Lehren und Predigen.
Der Glaube, nach Thomas v.A. der ,primus motus in Deum®®,
ist die erste Antwort auf das Kerygma. Schon beim Verkiindigen
des Evangeliums, des Gottesreiches ergreift Gott die Macht und
kommt das Gottesreich ™.

Das Amt und die Tétigkeit des Herolds verlangt natirlich vom
Missionar sehr viel, namlich aufler der entsprechenden Uollmacht —
.wie sollte man horen, wenn niemand verkiindet, oder wie ver-
kiinden, wenn niemand gesandt ist* (Rm 10,14f.) " — jeden Uer-
zicht auf Whllkiir, Selbstwilligkeit und eigenes Wesen. Menschen,
die unbedingt original sein wollen, sind nicht zu gebrauchen fiir das
Amt des Herolds. Der Herold Christi ist nur Werkzeug, nur Sprach-
rohr. Er darf nicht vergessen, was ihm aufgetragen ist, und hat
genau zu sagen, was man ihm gesagt hat, ohne etwas wegzunehmen
oder hinzuzufiigen. So setzt das Amt des Herolds Selbstentaufierung
und vollige Hingabe an einen anderen und ein anderes voraus.
.Es ist ein sehr grofler Irrtum, den viele sogenannte Praktiker
teilen, anzunehmen, ihr Handeln, und also ihr Verkiundigen, hatte
einen beliebigen Spielraum und erbaue auf alle Fille die Kirche,
wenn es nur in kirchlicher Gesinnung und innerhalb der Kirche
geschihe“ ™.

4. Aber noch ist nicht alles tiber das Ausrufen gesagt. Es muff
niamlich noch darauf hingewiesen werden, dafl die Verkindigung,
die Proklamation des Evangeliums oder Christi mit dem Vollzug
des Herrenmahles zusammenhingt. ,So oft ihr denn dieses Brot
esset und den Kelch trinket, verkiindet ihr damit den Tod des

12 s 52,7 ist mit diesen Worten die Botschaft gemeint, die dem jiidischen Volk
die Befreiung aus der babylonischen Gefangenschaft ansagt. Paulus bezieht
diese Worte Rm 10, 15 auf die Verkiindigung der frohen Botschaft.

3 Thomas v. A., In Boet. de Trin. qu. 3 a 2. Vgl. A. Rétif, 1. ¢, 112—126.
* R. Luther, Neutestamentliches Worterbuch 2. Berlin (1941) 123.

15 Friedrich, #xnotocw, 703.

1% H. Schlier, Die Verkiindigung im Gottesdienst der Kirche. Kéln 1953, 14.



178 Ohm: Der Missionar — Herold, Lehrer, Prediger und Zeuge

Herrn, bis er komnmt“ (1 Kor 11,26). Durch die Feier des Herren-
mahles wird der Tod und &dhnlich die Auferstehung des Heirn
proklamiert. H. Schlier, der auf diese Tatsache hinweist, meint: Ver-
kiindigen bedeutet ,schon von seinem profanen Gebrauch im Grie-
chischen her ein 6ffentliches und feierliches Ansagen oder Ausrufen
eines geschehenen Ereignisses. Durch die Ansage wird das ge-
schehene Ereignis Gegenwart bzw. erschlieft sich seine Gegenwart,
und es tritt nun in sein Recht und seine Giiltigkeit fur die betref-
fende Uffentlichkeit. So iibersetzen wir es dort, wo es pointiert
verwendet wird, am besten mit *proklamieren’. Wenn der Apostel
nun sagt, dafl die Gemeinde mit dem Vollzug des Herrenmahles
den Tod Christi ‘proklamiert’, so meint er also, dafl sie ihn feier-
lich und offentlich ansagt, und zwar in der Weise, daf} er dadurch
in seinem Anspruch und in seiner Giltigkeit fiir die Gemeinde
gegenwartiges und — im Zeichen — offenbares Ereignis wird.
Diese Verkindigung des Todes Christi ist seine Reprasentation
im Vollzug des Herrenmahles“ . Es gibt im Gottesdienst der Ge-
meinde eine grundlegende “Verkiindigung®. Sie hat ihren Ursprung
beim Herrn selbst und leitet sich von ihm selbst her im fest-
gelegten Ritus der apostolischen Tradition. Sie sagt als Andenken
des Herrn das Heilsgeschehen der Versammlung offentlich und
feierlich an und reprdsentiert in ihrer handelnden Proklamation
den Herrn in seinem Tod giiltig. Alle andere Verkiundigung des
Gottesdienstes findet im Raum und in der Zeit dieses vorldufigen
eschatologischen Geschehens statt und kommt erst zusammen mit
ihm vor“'. Dafl diese Hinweise von grofiter Bedeutung firr die
Mission sind, bedarf keiner Erwdhnung. Durch die Verkiindigung
bei der Feier des Herrenmahles wird die Gemeinde erbaut und
gefestigt.

Il. Der Missionar als Lehrer

Aber die Missionare haben nicht blofl Botschaften auszurufen,
sondern auch das Proklamierte niher zu deuten, zu erlautern, zu
entfalten und zu ergdnzen, haben auch Ereignisse zu schildern, zu
erklaren und Verkiindetes ausfiihrlich darzulegen, also zu ,lehren®.
Wir brauchen hier nicht zu untersuchen, an welchen Stellen des
NT es sich um ein , Verkiindigen“ und an welchen es sich um ein
~Lehren“ handelt. Hier geniigt es festzustellen, daf} es ein 8iddoney,
ein xatyeiv (1 Kor 14,19), ein Lehren als ,unterrichtende Ent-

17 H. Schlier, a.a. 0. 26f.
18 H, Schlier, a.a. 0. 29f.
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faltung der apostolischen Uberlieferung der Gemeinde, die unter-
weisende Auseinanderlegung einer lehrhaften Uberlieferung”®,
als ,"amtliche’ Entfaltung der Uberlieferung des Evangeliums und
des kerygma“*® gibt, und daf oft von solchem ,Lehren® die Rede
ist. Johannes d.T. hat gelehrt (Mk 1,4). Ebenso der Herr. Zu dem,
was dieser tat, gehorte wesentlich die ddayn* (Mt 7,28; Jo 7,16)
und das dubaonewy (Mt 7,29; Jo 7,14; Apg 1,1 usw.). Der Bericht
des Mt tber die Bergpredigt beginnt mit den Worten: , Jesus tat
seinen Mund auf und lehrte sie“, #iaonev (Mt 5,2). Von den
Aposteln aber hat der Herr die Fortsetzung dieser Lehrtitigkeit
gefordert. Das zeigt bereits das 8iddonovres im Missionsbefehl (Mt
28, 20).

Die Apostel haben diesem Auftrag entsprochen. Schon bei dem
ersten Offentlichen Auftreten des Petrus handelt es sich auch um
ein Lehren. Immer wieder ist von der dayn (Apg 2,42) und vom
daoxerv der Apostel die Rede (Apg 4,2%; 4,18; 5,21 usw.) und
dem des Apollo (Apg 18,25). Paulus kennt nicht blofl Apostel und
Propheten, sondern auch ,Lehrer®, 8iddonator (1 Kor 12,28f), nicht
bloff das Kerygma, sondern auch die 8idayy oder doctrina (z. B.
1 Kor 14, 6).

Wie die Apostel so haben auch die Glaubensboten uberhaupt die
Pflicht zu lehren, ja auf das Lehren besonderes Gewicht zu legen.
Das Taufen mag der Missionar eventuell anderen Leuten tiiber-
lassen. Aber auf das Lehren darf er nicht verzichten. Der Mis-
sionar ist wesentlich religioser Lehrer, Vermittler und Interpret,
und zwar des Wortes Gottes. Dieses letztere ist von der grofiten
Bedeutung. Der christliche Lehrer hat zu tradieren, zu tiber-geben,
namlich das, was von Christus und den Aposteln stammt. Ein
Lehrer wiirde seine Aufgabe nicht recht verstehen, wenn er eigene
Uberlegungen, Gedanken, Ideen, Einfille, Konstruktionen, Ge-
{iihlsbewegungen weitergabe, mogen diese noch so geistreich, tief
und schon sein, wie sie wollen. Gegenstand der Lehre diirfen nicht
eigene Erleuchtungen, nichtobjektive Wirklichkeiten des eigenen
inneren Lebens und dgl. sein.

19 H. Schlier, Die Verkundigung im Gottesdienst der Kirche, 55.

20 H. Schlier, a.a. 0. 56.

#1 Zum Wort und Begriff von 8idayf und diddoxw vgl. Rengstorf, ThWzNT II
138—168. Die Stellen des NT, an denen didaoraria, diddoxalog, diddoxerv, Sidoyn
vorkemmen, sind bei A. Schmoller, a.a. 0. 120—122 zusammengestellt.

22 Wo diddoxerv und natayyéldewy unterschieden werden.
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111. Der Missionar als Prediger

Eng verwandt mit dem Verkiinden und Lehren ist das, was wir
~predigen® nennen oder nennen wollen. ,Es ist klar, dafl das, was
wir Predigt nennen, auch etwas mit Lehren zu tun hat. Doch ist
es auch klar, dafl die Predigt sich mit dem Lehren nicht deckt, ja
dafl dieses nicht ihr Eigentliches ist“*. Das Tun des Lehrers im
Unterricht oder in der Katechese ist etwas anderes als das Tun
des Predigers. Es ist ferner klar, daf das Predigen oft mit dem
Verkiinden und Lehren verbunden ist, daf das eine in das andere
ibergeht, dafl wir oft nicht unterscheiden kénnen, wo das Ver-
kiinden und Lehren aufhért und das Predigen beginnt. Daf} aber
die Predigt etwas Eigenes ist, kann nicht bezweifelt werden, mag
auch oft fiir das Predigen und Lehren das gleiche Wort diddonewy
verwendet werden. Beim I.ehren handelt es sich um das Mitteilen
von Wissensstoff, bei dem noch nicht an die Nutzanwendung und
den Hoérer als solchen samt seiner Situation gedacht ist. Mit einer
Predigt hingegen haben wir es zu tun, wenn die Lehre fiir das
Leben ausgewertet und fruchtbar gemacht wird, oder wenn das
Reden auf den Menschen ausgerichtet ist. Das Eigentimliche der
Predigt besteht darin, dafl es ,in der Predigt immer um Gottes
Willen um den Menschen geht, so dafl dieser sich durch den Pre-
diger in seiner jeweiligen Situation wesentlich angesprochen er-
fahrt**, dafl der Mensch ,tiberfithrt® wird (vgl. Jo 16,8f.).

Auch dieses Predigen war den Aposteln und ist den Missionaren
aufgetragen. Dem Timotheus bedeutete Paulus: ,Ich bezeuge vor
Gott und Christus Jesus, der da richten wird die Lebenden und
die Toten, bei seiner Erscheinung und bei seiner Herrschaft: ver-
kiinde das Wort, stehe dazu, weise zurecht, ermahne, mit aller
Geduld und Aufwand von Lehre® (2 Tim 4, 11.). Solches Predigen
setzt natiirlich ein griindliches Wissen um die Situation der Hérer
voraus, weswegen es eine Pflicht fiir den Glaubensboten ist, sich iiber
die Anschauungen seiner Zuhorer und ihr Leben zu unterrichten.

IV. Der Missionar als Zeuge

1. Indes, der Missionar soll nicht bloff Christus und seine Lehre
predigen, sondern auch von Christus und seiner Lehre Zeugnis
ablegen. Das aber besagt wesentlich mehr. Vor Gericht kann nur
der als Zeuge auftreten und fungieren, der ,dabei“ war. Ahnlich

23 H. Schlier, a.a. 0. 56.
24 H. Schlier, a.a. 0. 57.



Ohm: Der Missionar — Herold, Lehrer, Prediger und Zeuge 181

ist nur der imstande, von Christus zu zeugen, der ihn gesehen,
ihn gehort, ihn gefihlt, kurz, ihn erlebt hat. Eine sehr wichtige
Funktion im Reiche Gottes hat ebenso mit den viel verldsterten
Sinnen zu tun, wie eine wichtige Funktion der Seele, die Be-sinnung.
Man bezeugt, was man mit allen Sinnen in sich aufgenommen
hat.

Zum Lehren und Predigen geniigt es, das zu sagen, was man in
der Schule oder aus den Biichern gelernt hat. Das Gesagte braucht
nicht notwendig Teil der eigenen Erkenntnis und Einsicht. des
eigenen Lebens und der eigenen Erfahrung, nichts Selbsterlebtes,
nicht einmal Selbstverarbeitetes zu sein. Der Lehrer und Prediger
im Reiche Gottes ist diesbeztiglich in der gleichen Situation wie der
Referent und der Professor. Nicht einmal eine gute Lehre und
Predigt setzt unbedingt eigenes Erleben und Erfahren voraus. Es
reicht aus, sich ordentlich vorzubereiten, d. h. sich an Gelerntes zu
erinnern, in Blicher zu vertiefen, auf Erlebtes zu besinnen, passende
Schriftzitate zu suchen, einen Entwurf zu machen und das Ganze
einzustudieren und zu memorieren. Fir jene, die nicht gentigend
Zeit und Kraft zu selbstindiger Vorbereitung haben, geniigt es
sogar, katechetische und homiletische Werke oder Kasualien, ,Re-
den fur alle Fille in der Praxis des Pfarrers® zu lesen und eine
geeignete Predigt fiir die eigenen Zwecke herzurichten oder ein-
fach auswendig zu lernen. In Ausnahmefillen und bei der nétigen
Begabung mag man eine gute Lehre und Predigt sogar aus dem
Stegreif halten. Es kommt bei der Lehre und Predigt darauf an.
daf} sie sauber in den Begriffen, klar in der Gliederung, exakt in
der Beweisfithrung, praktisch in der Anwendung und ausdrucks-
voll in den Worten und Gebarden ist. Von einem, der zeugen soll,
ist aber mehr gefordert. ,Das Unterweisen, und sei es auch noch
so weit wirksam, noch so wundervoll angepafit, ist als solches noch
keineswegs Zeugnis, obwohl man natiirlich durch Unterweisen
Zeugnis ablegen kann®*. Von einem, der zeugen will und soll,
wird etwas verlangt, was mit einer bestimmten Tatigkeit Gottes.
des Heiligen Geistes und Jesu Christi Ahnlichkeit hat oder diese
Tatigkeit weiterfithrt.

Im NT erscheint als Zeuge?® verschiedentlich Gott (Rm 1,9; Phil
1,8), und zwar Gott, der Vater. Der Uater legt Zeugnis ab von

% H. de Lubac, Paradoxe des gelebten Glaubens. Diisseldorf (1950) 23.

26 Das Wortmaterial (udgrvg, noorvesiv, pagrveie, waotiotov) hinsichtlich des
NT ist zusammengestellt bei A. Schmoller, 1. c¢. 324—326. Uber den Begriff des
.Zeugens® vgl. etwa R. Asting, Die Verkiindigung des Wortes im Urchristen-
tum. Stuttgart 1989, 45—712; E. v. Campenhausen, Die Idee des Martyriums in
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seinem Sohn (1 Jo 5,9), so bei der Taufe (Mt 3,17) und bei der
Verklarung Jesu (Mt 17,5). Wiederholt weist Jesus selbst darauf
hin, dal der Vater von ihm Zeugnis ablegt. ,Es ist noch ein an-
derer, der von mir zeugt® (Jo 5,32; vgl. 5,36f.; 8,18). Auch der
Heilige Geist erscheint als Zeuge und legt von Jesus Christus Zeug-
nis ab. ,... der Geist der Wahrheit, der vom Vater ausgeht, ...
wird Zeugnis von mir geben® (Jo 15,26), sagt der Herr von ihm
voraus. Vgl. 1 Jo 15,6. Der Geist bezeugt unserem Geiste, ,daf}
wir Kinder Gottes sind“ (Rm 8, 16). Im besonderen aber war und
ist Jesus Christus Zeuge (Offb 1,5). ,Er bezeugt, was er gesehen
und gehért hat* (Jo 3,32). ,Die Worte, die ich zu euch spreche.
spreche ich nicht von mir aus® (Jo 14,10). So legt Christus Zeugnis
vom Vater und von sich selbst ab (Jo 8,14; 8, 18). Dem Nikodemus
bedeutete der Herr feierlich: , Wahrlich, wahrlich, ich sage dir: Was
wir wissen, reden wir; was wir gesehen haben, bezeugen wir®
(Jo 3,11). SchliefSilich hat Jesus Christus ,mit feierlichem Ja vor
Pontius Pilatus sein Zeugnis abgelegt® (1 Tim 6, 13).

Wie seine Mission im allgemeinen, so hat Christus auch seinen
Auftrag zu zeugen weitergegeben. Er hat die Apostel beauftragt,
Zeugnis abzulegen®. ,Vor Statthalter und Konige wird man euch
fithren um meinetwillen, jenen wie auch den Heiden zum Zeugnis®
(Mt 10,18). In den Zukunftsweissagungen Jesu heifit es: ,Diese
frohe Botschaft vom Reiche soll verkiindet werden auf der ganzen
Welt zum Zeugnis fir alle Volker — erst dann wird das Ende
kommen®*. In den Abschiedsreden erklirte der Herr den Seinen:
»1hr sollt Zeugnis geben, weil ihr von Anfang an bei mir gewesen
seid® (Jo 15,27), und beim Abschied selbst: ,Ihr werdet Kraft
empfangen und mir Zeugen sein in Jerusalem, in ganz Judaa und
Samaria, ja bis an die Grenzen der Erde® (Apg 1,8). Dem hl. Pau-
lus sagt der Herr: , Wie du in Jerusalem Zeugnis fir mich abgelegt

der alten Kirche, 1936; M. Cerfaux, Témoins du Christ d’aprés le Livre des
Actes; in: Angelicum 20, 1943, 166—183; ]J. R. Geiselmann, Jesus der Christus.
Stuttgart 1951, 28—48; A. Rétif, Foi au Christ et mission. Paris (1953), 33—55;
Strathmann, udotvs usw., ThWzNT IV, 477—520 und die hier angefiihrte
Literatur.

27 Auch Johannes d. T. sollte zeugen und legte Zeugnis ab. ,Er kommt zum
Zeugnis, vom Lichte Zeugnis zu geben® (Jo 1,7; vgl 1, 15 u. 19).

* R. Asting stellt cine enge Verwandtschaft zwischen den Begriffen edayyéiiov
und pogrtgrov , die in diesen Versen vorkommen, fest, ,edoyyéhiov bezeichnet
die Offenbarung so, wie sie in der Verkiindigung der einen Heilsbotschaft her-
vortritt, wahrend pootiglov betont, dafl die Offenbarung eine Bekanntgabe von
Gottes Willen bedeutet, durch welche ein Rechtsstreit mit dem Satan entschie-
den wird.“ A.a. Q. 595.
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hast, so sollst du auch in Rom Zeugnis geben® (Apg 23, 11). Diesen
Auftrégen entsprach das Verhalten Jesu vor der Auferstehung und
nach ihr. Denn in den 40 Tagen nach der Auferstehung hat er
nach Apg 1,3 den Aposteln texuho (em hapax legomenon des
NT) ,,Bezeugungen , »Beweise® von seiner Auferstehung und
seiner Herrschaft tiber Leben und Tod gegeben. Er erschien ihnen,
sprach mit ihnen, afl mit ihnen und den Apostel Thomas forderte
er sogar auf, die Finger in die Wunden seiner Hinde und die Hand
in die Wunde seiner Seite zu legen.

Tatsachlich haben sich die Apostel als Zeugen verstanden und be-
tatigt. Nicht ohne Grund begegnen uns in der Apg immer wieder
die Ausdriicke pdotug (1,8 und 22; 2,32; 3,15; 10,41; 13,381; 22, 15;
22,20; 26, 16), pagtiowov (4,33; 7,44; 15,5) und poagrvosiv (10, 43;
13,22; 14, 3; 15, 8; 16,22; 23,11; 26, 5). Die Apostel sind wesentlich
Augen- und Ohrenzeugen®. Ja, sie betonen das und legen Wert
darauf, es zu betonen. ,Was von Anfang an war, was wir gehort
und mit eigenen Augen gesehen, was wir geschaut und mit unseren
Hinden betastet haben, ich meine das Wort des Lebens, das ver-
kiindigen wir euch. Das Leben ist sichtbar erschienen. Wir haben
es gesehen, und wir bezeugen und verkiindigen euch das ewige
Leben, das beim Vater war und uns erschienen ist. Was wir also
gesehen und gehort haben, verkindigen wir euch® (1 Jo 1,1—3).
Ja, die Apostel fithlen sich innerlich gezwungen zu zeugen: ,Un-
moglich ist es fiir uns, von dem nicht zu reden, was wir gesehen
und gehort haben® (Apg 4,20). In diesem Sinn legen sie dann
tatsachlich Zeugnis ab von Christus (Mt 10, 18), genauer von allem.
was Christus von seiner Taufe bis zu seinem Tode getan und ge-
sagt hat, so etwa von seiner Verklarung. Petrus schreibt: ,Denn
nicht an gut erfundenen Fabeln haben wir uns gehalten, als wir
euch die Kunde gebracht von der géttlichen Erscheinung unseres
Herrn Jesus Christus: Wir haben es vielmehr als Augenzeugen
seiner Majestit getan. Als er von Gott dem Vater Ehre und Herr-
lichkeit empfing und von der erhabenen Herrlichkeit an ihn die
Stimme erging: ‘Das ist mein vielgeliebter Sohn, an dem ich mein
Wohlgefallen habe’, da horten auch wir eine Stimme vom Himmel
her, die wir uns mit ihm auf dem heiligen Berge befanden® (2 Petr
1,16—18). Aber in erster Linie haben die Apostel Zeugnis von
der Auferstehung Jesu abgelegt. Gleich in seiner ersten Predigt
erkldrt der hl. Petrus: ,Eben diesen Jesus hat Gott auferweckt.
Davon sind wir alle Zeugen® (Apg 2, 32. Vgl. 3, 15). Apg 4, 33

» Vgl. J. R. Geiselmann, Jesus der Christus, 1.
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wird der Lebensinhalt der Apostel mit den Worten ausgedriickt:
-Mit grofler Kraft legten die Apostel Zeugnis von der Auf-
erstehung Jesu ab.“ Paulus war Zeuge des erhohten Herrn und
von dem, was ihm der Herr weiterhin geoffenbart hatte.

Aus den erwahnten Stellen geht zur Geniige hervor, was zu einem
Zeugen Christi gehort, Er mufl ,dabei gewesen sein, muf} gesehen
und gehort haben. Nicht ohne Grund stellt Johannes fest: ,Wir
haben seine doxa gesehen® (Jo 1, 14). Nicht ohne Grund erklart
Petrus bei der Ersatzwahl im Apostelkollegium: ,Darum soll einer
von den Miénnern, die in all der Zeit, wihrend Jesus der Herr
bei uns ein- und ausging, zu unserem Kreise gehorten, angefangen
von der Johannestaufe bis zum Tage, da er aus unserer Mitte
emporgehoben wurde — mit uns Zeuge der Auferstehung sein®
(Apg 1, 21f). Die Kraft aber zum Zeugnisgeben verleiht der
Heilige Geist. Alles in allem geht es beim Zeugen um selbsterlehte
Geschichte und ist Zeugen, wie J. R. Geiselmann bemerkt, die der
selbsterlebten Geschichte oder Heilsgeschichte entsprechende Form
der Verkiindigung oder Vermittlung. Das Sehen und Horen allein
tut es nicht. Man mufl auch von ihm durch das Wort zeugen. Die
.Zeugen*“ sind also ,Redezeugen® (Apg 2, 24 und 34; 3, 15 usw.).
Selbstverstindlich vermag kein Missionar in gleicher Weise wie
die Apostel Zeugnis vom Herrn Jesus Christus abzugeben. Keiner
ist ja ,dabei“gewesen, als Jesus predigte, Wunder tat, starb und
auferstand. Der Missionar von heute wandelt im Glauben, nicht im
Schauen. Dennoch wird auch von ihm gefordert, Zeugnis abzu-
legen, — Zeugnis abzulegen im weiteren Sinne. Der Missionar
stinde nicht auf der Héhe seiner Berufstitigkeit, wenn er nur wie
ein Fachmann oder Schiller vermittelte, was er beziiglich Jesus
Christus gelernt hat. Er entspréche nicht seiner Sendung. wenn er
nur weitergdbe, was in ihm geschehen ist oder vorgeht, was er
gefunden hat, was ihm eingefallen, was sich ihm bei der Versen-
kung in sich selbst erschlossen hat. In dieser Bezichung stellt der
Missionar einen anderen Typ dar als der Buddha, der das ver-
kiindet, was ihm bei der Versenkung in das eigene Innere auf-
gegangen ist. Der Missionar hat nicht Erfundenes, sondern Ge-
fundenes weiterzugeben. Er hat Kunde zu geben von Christus als
einer Person, zu der er ein persénliches Verhiltnis hat, mit der er
Verkehr pflegt, an der er teilhat (Jo 13,8).

Das setzt natirlich viel voraus, mehr als das Predigen, nimlich den
Umgang mit Christus. Es ist verhiltnismiRig leicht und einfach,
von der Keuschheit und Geduld Zeugnis abzugeben. Solches for-
dert nur, dal man selber keusch und geduldig lebt. Von Christus
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Zeugnis abzulegen vermag aber nur der, welcher ihn ,kennt®.
Dabei ist mit .Kennen“ nicht ein rein theoretisches Kennen, ein
scharf begriffliches Wissen, sondern ein Erkennen im Sinne der
Bibel oder das aus der Liebe, der agape geborene, in der Liebe be-
grundete, von der Liebe durchdrungene Erkennen gemeint, jenes
Erkennen, das der Herr im Auge hatte, als er sagte: ,Ich bin der
gute Hirt und kenne die Meinen und die Meinen kennen mich®
(Jo 10, 14). Von Christus Zeugnis abzulegen vermag nur der.
welcher vom Tisch des Herrn kommt, mit Jesus das Brot genossen
(Jo 3,18), mit ihm getrunken, nur der, welcher verkostet hat, wie
siff der Herr ist (Ps 33,9), nur der, welcher irgendwie seine Herr-
lichkeit gesehen hat. Zeugnis von Christus kann man nur ablegen,
wenn einem das Reden, Tun und Leiden Jesus nicht bloff histo-
rische Vergangenheit, sondern gegenwirtiges Leben, Lebenswirk-
lichkeit ist, wenn man durch die Person Christi hindurchgegangen
ist, wenn man ihn ,beruhrt® hat.

Inhaltlich aber ist gefordert, daff man nicht von abstrakten Wahr-
heiten, sondern von Tatsachen und Ereignissen des Lebens Jesu
und von Worten Jesu redet, dall man von geschichtlichen Ereig-
nissen als Heilsereignissen spricht. Das verlangt wieder eine dhn-
liche Haltung wie die des Herolds. Der Zeuge darf keinen Wert auf
Originalitiat legen und nicht Originales, sondern nur ,Gesehenes®
und ,,Gehértes“ wiedergeben.

Aber meine Ausfihrungen bediirfen noch der Erginzung. Neben
dem Zeugen mit Worten gibt es namlich noch ein Zeugen durch
das Leiden und Sterben fur Christus, ein Zeugen, fiir das wir heute
das Wort ,Martyrium® fast ausschlieflich zu verwenden pflegen.
Wenn man sagt, das Wort ,Martyrer habe im NT nicht den
Sinn ,,Blutzeuge®, sondern decke sich mit dem Begriff des Apostels,
ungefdhr wenigstens, so behauptet man zu viel. Gewif} ist Mar-
tyrer im NT nicht identisch mit Blutzeuge. Aber Christus hat doch
gewollt, daf} seine Apostel nicht blofl durch das Wort, sondern auch
durch das Leiden Zeugnis von thm ablegen ™.

Tatsachlich wurde im Urchristentum immer wieder auf diese Weise
Zeugnis von Christus abgelegt. Man hielt die Wahrheit des Chri-
stentums auch unter Schwierigkeiten fest, ja selbst im Tode. Man
legte vor Gericht Zeugnis von Christus ab, starb mit Christus und
bezeugte so die Wahrheit Christi und des Christentums. Das war

% Vgl. E. Peterson, Zeuge der Wahrheit, 1937; E. Peterson, Apostel und Zeuge
Christi, Auslegung des Philipperbriefes. Freiburg i. Br. 1940.
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eine missionarische Tat und gab zugleich anderen den ,Mut®,
sohne Furcht das Wort Gottes zu sagen® (Phil. 1, 14).

2. Bisher war nur von der Aufgabe, Christi Zeuge zu sein, die
Rede. Es gibt aber noch ein Zeugnis-ablegen von etwas anderem,
niamlich von Gott, den, und von allem Géttlichen, das man erlebt
und erfdhrt. Der Glaubenshote hat Wahrheiten weiterzugeben,
die er als wahr befunden, die er ,erfahren” und die er im Leben
bestdtigt gefunden hat, weiterzugeben, was ihm in der Verbindung
mit Gott und Christus und dem Geist aufgegangen ist. Auch das
setzt mehr als das Lehren und Predigen voraus, namlich die
cognitio Dei experimentalis, die religiose Erfahrung im orthodoxen,
im thomistischen Sinn des Wortes. Voraussetzung ist also die
sapientia, die sapida scientia, das wohlschmeckende Wissen, das
Verkosten des Erkannten, das ,caelestia et aeterna sapere® (Imi-
tatio Christi IV, 13). Pseudodionysius zeichnet seinen Lehrer
Hierotheus als einen, ,der die gottlichen Dinge nicht nur gelernt,
sondern innerlich empfunden hat“. Damit ist gesagt, was fiir einen
Zeugen wesentlich ist. Er muff die Wahrheit dessen, was er ver-
kiindet, selbst erlebt haben. Zeugen heifit, von erlebten Dingen
reden, nicht blof} von erdachten, etwa von der Wiedergeburt als
einem Vorgang, den man selbst erlebt hat.

3. Das wire eine vierte Aufgabe des Missionars. Es sei aber noch
angemerkt, dafl zum ,Zeugen® nicht blof} gehort, dal man irgend-
wie gesehen und vernommen hat, sondern auch, dafl man ganz
von dem durchdrungen ist, was man verkiindet, dafl es einen Teil
der eigenen Existenz darstellt, daff man die verkiindete Wahrheit
mit seinem ganzen Wesen ausdriickt, dafl die Wahrheiten einen so
erfiillen, daf} sie selbst aus uns reden. dafl man sein Leben der ver-
kiindeten Wahrheit zum Opfer bringt. Dafl dies bei Christus und den
Aposteln der Fall war, bedarf keines Beweises. Auch bei allen
wahren Missionaren nehmen wir dieses ,Durchdrungensein® wahr.
Es gehort zum echten Missionar, virtute magna, kraftvoll, geistvoll,
ergriffen das Wort Gottes zu sagen. nicht als ,aes sonans® oder
~cymbalum tinniens®. Zeuge ist nur der innerlich von etwas erfiillte
Mensch.

Ferner gehort zum Zeugen, dafl man das Verkiindete durch das
eigene Leben verwirklicht und bezeugt. Kardinal Suhard hat
seinerzeit gemeint: ,Es ist.... wichtig, dafl Priester wieder Zeu-
gen (témoins) werden. Viel weniger, um zu iberzeugen, als um
Zeichen zu sein. Man hat richtig gesagt, Zeuge sein heifle nicht:
Propaganda treiben, und auch nicht: ein schockartiges Aufsehen er-
regen, sondern es heifle: das Mysterium wirken. Es heifit: auf eine
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Weise leben, daf} dieses Leben unverstandlich ist, wenn Gott nicht
existiert. Zeugen sein viel weniger durch den dufleren Wechsel der
Lebensform als durch ihren (der Arbeiterpriester) festen Willen,
mit den enterbten Massen eine wirkliche Schicksalsgemeinschaft ein-
zugehen ...“" Hier ist nicht das Wesen des Zeugen charakteri-
siert, aber doch auf etwas hingewiesen, das zum Zeugen gehort.
auf das Wirken durch die reine Prisenz.

4. Dieses Zeugen, dieses lebendige Zeugnis braucht der Mensch
nicht blofl Lehre und Predigt. Dieses Zeugen wirkt auch machtiger,
nachhaltiger und tiefer als das blofle Predigen. Wer in Afrika ge-
wesen ist und dann von Afrika erzahlt, zieht die Leute starker in
seinen Bann als der, welcher von Afrika nur gelesen und gehort hat
und auf Grund des Gelesenen und Gehorten von diesem Erdteil
erzahlt. Was aus dem Herzen kommt, gribt sich auch tiefer in
die Herzen ein. ,Mit fertigen Phrasen macht man auf die Men-
schen keinen Eindruck®. Man versteht sehr gut, warum die Kirche
die Predigt so innig mit dem Gottesdienst verbindet. Das Zeugen
ist das, was iberzeugt. Das Wort ist das, was Leben zeugt. Gott
hat, wie der heilige Jakobus sagt, ,durch das wahre Wort gezeugt®,
d. h. uns durch das Wort der Wahrheit das Leben und Dasein ge-
geben. Ahnlich zeugt das Zeugen des Missionars wahres, hoheres
und gottliches Leben. ,In Christus Jesus habe ich euch durch die
Heilsbotschaft gezeugt“, schreibt Paulus an die Korinther
(1 Kor 5,15).

*

So haben wir einige von den Amtern, Aufgaben und Betdtigungen
des Missionars kennengelernt, die seinen Beruf als einen der
wichtigsten und schonsten erscheinen lassen. Was kann es Hoheres
geben, als im Dienste Gottes zu stehen und Gottes Wort zu sagen,
auf diese oder jene Weise? Hier ist das Gebiet, auf dem der
Missionar fruchtbar zu sein hat. Freilich darf er nicht vergessen,
dafi sein Verkinden, Lehren, Predigen und Zeugen nur dann
wirksam sein kann, wenn Gott zugleich wirkt. Paulus bezeichnet
Gott als den, ,qui . . . illuxit in cordibus nostris ad illuminationem
scientiae claritatis Dei in facie Christi Jesu® (2 Kor 4,6), und die
Oration des 3. Sonntags nach Ostern spricht von Gott als dem, der
das ,veritatis lumen® schenkt. Und der heilige Thomas spricht
diese Wahrheit, die vom Missionar nicht geniigend beachtet wer-

31 In: Missions de Paris. Zitiert nach Fr. Heer, Die Arbeiterpriester. Hochland
46, 1954, 330.
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den kann, aus, wenn er sagt: ,Cum omnis doctrina humana
efficaciam habere non possit nisi ex virtute illius luminis, constat
quod solus deus est, qui interius et principaliter docet® *.
»-..doctor illuminat exterius per ministerium catechizando; sed
Deus illuminat interius baptizatos, praeparans corda eorum ad
recipiendam doctrinam veritatis, secundum illud (Joan. VI, 45):
Est scriptum in prophetis: ,Erunt omnes docibiles Dei ¢ “*.

2 Quaestio disp. de ver. XI, 1.
33 S, Th. III. 69,5 ad 2.

UNIV.-PROFESSOR DR. THEOL. OTTO WEINBERGER, WIEN

DER HL. PAULUS IM LICHTE DER KRITIK
PROF. KLAUSNERS

EIN BEITRAG ZUR WURDIGUNG SEINER MISSION *

L.

Herr Dr. Joseph Klausner, Professor an der hebriischen Univer-
sitat in Jerusalem, hat auf Grund umfassender Studien ein Buch
tber [esus von Nazareth verfafit, das 1925 auch in englischer und
1930 in deutscher Sprache veroffentlicht wurde!. Trotz aller Ge-
lehrsamkeit, deren Anerkennung auch der Gegner dem Verfasser
nicht versagen sollte, ist das Buch vom christlichen Standpunkte aus
vollstindig abzulehnen. Christus der Herr wird darin als extremer
Nationalist geschildert, und der Verfasser behauptet, dafl er fiir
das jiidische Volk weder ein Gott, noch Gottes Sohn sein konne;
auch sei er weder ein Messias noch ein Prophet, da das Reich Gottes
fur das jidische Volk noch nicht gekommen sei; auch konne er nicht
als Gesetzgeber oder Religionsstifter betrachtet werden, da er beides
zu sein nicht gewollt hatte. Nichtsdestoweniger hat Prof. Klausner
in seinen abschlieflenden Bemerkungen in solch begeisterter Weise

* Anmerkung der Redaktion: Der Aufsatz vermittelt wertvolle Einblicke in die
geistige Haltung des modernen gebildeten Judentums in Hinsicht der Person
und des Werkes des Weltapostels Paulus, sowie seiner missionarischen Tatigkeit
unter Juden und Heiden. Es wird deutlich, wie die heutige jiidische Theologie
die friihchristliche Mission beurteilt, und zugleich. welche wesentlichen Kontro-
verspunkte zwischen Juden und Christen in der Gegenwart bestehen.

' Joseph Klausner, Jesus von Nazareth, Judischer Verlag Berlin 1980, FEine
4. erweiterte Auflage ist in hebrdischer Sprache 1938 in Jerusalem erschienen.
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von Christus dem Herrn gesprochen, dafl seine Worte ,in den ver-
schiedensten Kreisen Proteste und Erbitterung erregt hatten“®. Er
erklart namlich gleichzeitig, daf Jesus auch fiir das judische Volk
»ein Lehrer hoher Sittlichkeit und Gleichnisredner ersten Ranges®
sei. Und er sagt wortlich: ,Er ist geradezu der Lehrer der Sitt-
lichkeit, die fiir ihn im religiosen Bereiche alles bedeutete .
Seine Sittenlehre ist eine erhabene, gewahlter und origineller als
jedes andere hebréische System. Awuch seine wunderbaren Gleich-
nisse stehen ohne Beispiel da. Der Scharfsinn und die Kiirze seiner
Sprache und die wirkungsvollen Parabeln machen seine Ideen in
aullergewohnlichem Mafe zum Eigentum aller. Und wenn einst
der Tag kommen wird, wo diese Ethik die Hiille ihrer mystischen
und mirakelhaften Umkleidung abstreift, dann wird Jesu Buch der
Ethik einer der erlesensten Schitze der judischen Literatur aller
Zeiten sein ™.

Aber Prof. Klausner hat es bei diesen Jesus-Studien nicht bewen-
den lassen. Er hat ein zweites Buch: , From Jesus to Paul® (Von
Jesus zu Paulus) geschrieben. Es liegt jetzt in englischer Sprache
schon in zweiter Auflage vor* und soll in den folgenden Zeilen
kurz erértert werden.

Schon die erste Schrift: , Jesus von Nazareth® hatte einen christlichen Ubersetzer
in Dr. Herbert Danby, friher Kanonikus an der St.-Georgs-Kathedrale zu
Jerusalem und jetzt Regius Professor der hebrdischen Sprache an der Universitat
Oxford, gefunden. Auch das zweite, den Gegenstand unserer heutigen Be-
trachtung bildende Buch hat Dr. William F. Stinespring, Professor des Alten
Testamentes an der Duke Universitit zur Durham, Nord-Carolina, USA, in
ausgezeichneter Weise aus dem neuhebraischen Urtexte ins Englische Ubersetzt.
Das Vorwort, das er seiner Ubersetzung vorausgeschickt hat, erscheint auch fir
uns einer besonderen Erwdhoung wert: Als christlichen Forscher der alt-
hebriischen Sprache und Literatur habe es ihn, so schreibt er, sehr interessiert,
dafl solch ein Buch wie ,Jesus von Nazareth® in modernem Hebriisch von einem
Juden verfafit und von einem Christen ins Englische tbersetzt wurde. Er habe
den Eindruck gehabt, dafl eine grofiere Anzahl christlicher Gelehrter die jiidische
Literatur und eine groflere Anzahl judischer Gelehrter die christliche Literatur
studieren sollten. Denn wenn diese Studien in einem freundlichen und wissen-
schaftlichen Geiste betrieben wiirden, dann bestiinde die Moglichkeit, die wissen-
schaftlichen Bezichungen zwischen Christen und Juden in der Zukunft zu ver-

bessern.
Prof. Klausner selbst erklirt in den einleitenden Bemerkungen seines Buches tiber

2 Vgl. S. 573, Anm. 285.

38873 L.

* London, George Allen & Unwin Ltd. 1946, XVI und 623 pp. Feststellen méchte
ich, dafl mir der Artikel von Werner Georg Kiimmel, Jesus und Paulus. Zu
Joseph Klausners Darstellung des Urchristentums. Judaica 4 (Zirich 1948), S.1
bis 85, erst nach Fertigstellung meines Aufsatzes zu Gesicht gekommen ist.

2 Missions- u. Religionswissenschaft 1954, Nr. 3
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den hl. Paulus, daf} sein erstes Buch einer Ergidnzung bedirftig gewesen sei.
Denn er sei nach vielen Forschungen zum Schlusse gekommen, dafl sich Jesus
zwar fiir den Messias gehalten hitte und sich fiir berufen betrachtete, Israel
die Erlésung zu bringen; doch habe er niemals daran gedacht, eine neue Religion
zu griinden und sie unter den Heiden zu verbreiten. Und so befafit sich das
neue Buch vorziiglich mit zwei Fragen: Warum hat sich die Christenheit vom
Judentume getrennt, und warum hat das Judentum die Lehre des hl. Paulus
ebenso abgelehnt wie jene des Herrn? Im iibrigen versucht das Buch, die
eigentiimliche Natur des Judentums und des Christentums zu besprechen und
aufzuzeigen, was beiden gemeinsam ist und worin sie sich unterscheiden.

Wenn wir nun einen Blick auf dieses zweite Buch Prof Klausners werfen, so
{allt zunachst auf, dafl es sich erst im 6. Kapitel (S. 303 ff.) mit der Personlich-
keit und den Werken des hl. Paulus beschiftigt. Die fiinf einleitenden Kapitel
befassen sich mit der jiidischen Diaspora zur Zeit der Entstehung des Christen-
tums, mit der heidnischen Welt und ihren philosophischen Lehrmeinungen, mit
dem Einflusse und der Bedeutung des Hellenismus auf die judischen Denk-
richtungen und mit dem Verhiltnisse der jiidischen zur heidnischen Christenheit.
Nur ein einziger Abschnitt (S. 288—251) ist den Briefen des hl. Paulus gewidmet.
Mit grofler Befriedigung wird man zur Kenntnis nehmen, daf Klausner die
.vollstindig negative® Einstellung gewisser Schriftsteller gegeniiber diesen Briefen
ablehnt; vielmehr sagt er in diesem Belange: ,Eine grofle und einzige Persin-
lichkeit spricht aus solchen Briefen wie jenen an die Rémer, die Galater, und
aus dem ersten und zweiten Korinther-Briefe. Sie bekréiftigen in vielen Be-
langen das, was wir aus der Apostelgeschichte von Paulus erfahren. Daher
schiefit die Behauptung iiber das Ziel, dafi Briefe wie jene, mit all ihrer Grifle
und Originalitat, mit all ihrer grofartigen und machtigen seelischen Erregung,
die sich in ihnen offenbart, und mit all ihren biographischen Einzelheiten, die
sich darin vorfinden, blofle Félschungen (forgeries) sein sollten.“ Er bricht
weiter eine Lanze fiir die Echtheit des zweiten Thessalonicherbriefes: denn wenn
ihm auch die Begeisterung des ersten Schreibens abgehe, so sei dieser Umstand
doch nicht hinreichend, um aus dieser Verschiedenheit Schliisse auf seine Un-
echtheit zu ziehen, weil Schriftsteller nicht immer in der gleichen seelischen
Verfassung (frame of mind) schreiben und ihre literarischen Werke sich nicht
immer auf der gleichen Hohe bewegen. Man brauche nur an die ,Leiden des
jungen Werther® und den ,Groflkophta“ Goethes zu denken, um sich von der
Richtigkeit dieser Behauptung zu iiberzeugen (mag zutreffen, doch scheint mir
der Vergleich in diesem Zusammenhange wenig geschmackvoll. Anm. des Ver-
fassers) 5, Dagegen hilt Klausner die Pastoralbriefe des hl. Paulus, d. h. die
beiden Schreiben an Timotheus und jenen an Titus, fiir Werke cines Schiilers
des Apostels. Als Grund wird angefiihrt, dafl diese Briefe keine Belegstellen
aus dem Alten Testamente enthalten und sich mit Einwendungen gegen die
damaligen Hiresien befassen. Derartige Streitfragen mifiten wir besser in den

® Fiir die Echtheit des zweiten Thessalonicherbriefes jetzt: Paul Feine, Theo-
logie des Neuen Testaments, Berlin 1951, S. 145—47, mit ausfiihrlichen Literatur-
angaben. Fiir die Echtheit der Apostelgeschichte und samtlicher 13 Briefe tritt
jetzt auch ein A. J. Maclean in seinem Paulusartikel im Dictionary of the Bible,
herausgegeben von James Hastings, New York, Charles Scribner’s Sons, 1951,
S. 685, ferner 8. . Green, ebendaselbst S. 929—931. Uber die Thessalonicher-
briefe jetzt auch Giuseppe Ricciotti, Der Apostel Paulus. Deutsche Ausgabe
Basel 1950, S. 870—382.
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Anfang des 2. Jahrhunderts verlegen, da sie zur Zeit des Ablebens des Apostels.
um 62—64 n. Chr., noch nicht akiuell gewesen seien.

Hier mufl ich die Darstellung unterbrechen. Es kann nicht Aufgabe dieser
Zeilen sein, die in Reichsdeutschland vorziiglich von Schleiermacher und Ferdinand
Christian Baur geltend gemachten Einwendungen gegen die Echtheit der sog.
Pastoralbriefe neuerlich zu widerlegen. Das ist auf besonders sorgfiltige und
eingechende Weise bereits von anderer Seite geschehen® Aber das Argument,
das Prof. Klausner anfithrt, ist doch sehr fadenscheinig: es finden sich in den
Pastoralbriefen keine Belegstellen aus dem Alten Testamente, wie in den
sonstigen Briefen, und Paulus sei doch ein Pharisder, der Sohn eines Pharisders
gewesen! (249.) Auch abgesehen davon, dafl die Behauptung von der mangeln-
den Bezugnahme auf das Alte Testament tatsdchlich unrichtig ist (vgl. z. B.
I Tim 2, 18. 14; 5, 18; 6, 7—8; 2 Tim 3, 8. 15—17; 4, 17), so fehlt jeder logische
Grund, aus dem Umstande, dafl ein Brief keine Zitate enthilt, zu schliefen, dafl
er unecht ist. Es fehlt aber auch jeder sachliche Grund; denn Timotheus und
Titus standen mit Paulus schon fast zwanzig Jahre in Verbindung (seit 46), als
die drei Briefe geschrieben wurden (um 65), so dafl fur Paulus kein besonderer
Anlaf bestand, sich auf eine auf Quellenstellen fundierte Auseinandersetzung
mit den beiden Adressaten einzulassen. Im tibrigen desavouiert sich Klausner
selbst, da er eine Seite vorher (248) geschrieben hatte: ,a writer is not always
the same in his feeling and thinking, and he does not always exhibit the best
of his talents; nor are the ideas and concerns of a joung religions zealot the
same as those of an elderly lover of order. Was aber das Fehlen von ,Hére-
sien® um die Zeit der angeblichen Abfassung der Pastoralbriefe betrifft, so hat
Klausner selbst seiner diesbeziiglichen Einwendung dadurch den Boden entzogen,
dafl er zugibt, daB wir keine ,mathematische Sicherheit® fiir diese Schlufi-
folgerungen besidfien, weil wir tber die Lage der christlichen Kirche um die
Zeit des Ablebens des Apostels nichts Sicheres wiiflten; anderseits hédtten Lehr-
meinungen wie die Gnosis, der Antinomianismus? und die religitsen Misch-
richtungen (Synkretismus) noch vor dem Auftreten Jesu Christi existiert.

Im tibrigen greift Klausner zum Schlusse seiner Erorterungen iber die Pastoral-
briefe noch ein unhaltbares Argument auf, das gleichfalls nicht neu ist. Unter
Berufung auf den Umstand, dafl Paulus vor Abfassung seiner Sendschreiben an
Timotheus in Ephesus gewesen war und die Absicht hatte, dorthin zuriick-
zukehren (vgl. 1 Tim 1,8 und 3, 14), behauptet Klausner, dal gar kein Grund
vorhanden gewesen sei, die betreffenden beiden Briefe an Timotheus zu schreiben.
Er wiederholt damit nur, was z. B. Bultmann geschrieben hat, dafl Paulus ,eben
erst den Adressaten verlassen hatte, und man nicht einsehe, weshalb ,er (Paulus)
ihm (Timotheus) diese Regeln schicken mufite, die ja nicht fur den Augenblidk,
sondern fir die Dauer gelten sollen, und deren Inhalt dem Adressaten ldngst
bekannt sein mufite® 8. Dabei wird zundchst tibersehen, dafl Paulus selbst gleich-
zeitig (vgl. 1 Tim 3, 15) seine Riidkkehr nach Ephesus als etwas darstellt, das

% Vgl. zum Texte vorziiglich Joh. Ev. Belser, Einleitung in das Neue Testament 2,
Freiburg 1905, S. 606—628.

7 Damit sind die griechischen Christen gemeint, die die Beobachtung der Vor-
schriften des Alten Bundes ablehnten (vgl. S. 337, anders aber S. 550). Daf} die
in den Pastoralbriefen bekdmpften 8i8doxahor mit den Gnostikern und Marcio-
niten nichts zu tun haben, dariiber Belser, 1. c., S. 609—611.

8 Vgl. Bultmann, Artikel ,Pastoralbriefe® in ,Die Religion in Geschichte und
Gegenwart“ %, Tiibingen 1930, IV., Sp. 994. Vgl. auch Ricciotti, S. 540—549,

2%
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sich verzogern konnte (8av de Bpudlvw) und somit ungewill war. Und warum
sollte schliefilich ein von Todesahnungen erfiillter Mensch (vgl. 2 Tim 4, 6), der
um das Heil der ihm anvertrauten Seelen bekiimmert war, einem seiner Schiiler,
gleichsam als Testament, nicht jene Grundsdtze noch einmal ans Herz legen,
die zu bewahren er fiir unerldfllich gehalten hatte? Dazu kam vielleicht, —
ich sage ausdrucklich vielleicht, — noch die Erwigung, dafl Timotheus als Sohn
eines heidnischen Vaters und einer zum Christentum ibergetretenen Jiidin
(Apg 16,1) in einer anderen Weltanschauung aufgewachsen war und als sog.
»Mischling® und Konvertit nicht jene Ausgeglichenheit besessen haben diirfte
wie Personen, die schon von Geburt aus einer bestimmten Religionsgesellschaft
angehéren, und dafl daher eine neuerliche Mahnung und besondere Wachsam-
keit am Platze war.

IL

Ich glaube zunichst, dafl die Behauptung Klausners keiner Wider-
legung bedarf, Paulus sei .der wirkliche Begriinder des Christen-
tums“ (the real founder of Christianity, S. 303—304) gewesen.
Man miifite ndmlich alle jene Stellen anfiithren und erldutern, in
denen Paulus sich selbst nur als ¢inen Uerkiinder der Lehre Jesu
Christi nennt, sein Evangelium nur als die Lehre Jesu Christi an-
fithrt (z.B. Rém 1,1; 16,25—27; 1 Kor 1,1; 2 Kor 2,1; Eph 1.1)
und mit der Erscheinung Jesu Christi des , Gesetzes Ende® (téhog
vap vopov Xowtog) verbindet (Rém 10,4)°. Wenn es die Grenzen
wissenschaftlicher Kritik nicht tberschreiten sollte, dann wiirde ich
die Behauptung wagen: Es ist kaum glaublich, daff wiederholt
widerlegte Irrtimer immer wieder vorgetragen, niedergeschrieben
und schlief8lich auch gedruckt werden. Im iibrigen kann sich Klausner
in diesem Belange auf einen ihm vielleicht nicht sympathischen
Eideshelfer berufen, auf Alfred Rosenberg, der in seinem ,Mythus
des zwanzigsten Jahrhunderts® behauptet, dafl die judische Vor-
stellung vom ,Knecht Gottes® auf Rom und Wittenberg iiber-
gegangen sei und sich ,noch immer an Paulus als den eigentlichen

® Es wiare m. E. richtiger, téhog (Rom 10,4) mit ,Zweck des Gesetzes® statt
,Ende des Gesetzes® zu iibersetzen. Denn Paulus will offenbar darauf hin-
weisen, dafl der Alte Bund auf die Erscheinung Christi als Abschlul ausgerichtet
war. — Im tbrigen stellt Klausner die Behauptung, dafl Paulus der wahre Be-
griinder des Christentums gewesen sei, auf S. 303 ganz ohne Begriindung auf.
Auf S. 581 heifdt es, es sei mit gewissen Uorbehalten (with certain reservations)
zulédssig, Paulus den Begriinder des Christentums zu nennen. Gleichzeitig heifit
es: ,Jesus is the source and root of Christianity, its religious ideal, and he
became its lawgiving prophet. Wenn Klausner behauptet, dafl erst Paulus aus
dem Christentum ein ,religitses System® (S. 582) gemacht hitte, so ist damit
noch lange nicht gesagt, dafl der gottliche Ursprung des Christentums auf ihn
zuriickgeht. — Dafl die Theologic des Paulus ,christozentrisch® orientiert ist.
dariiber jetzt eingehend Feine, 1. c., 8. 165, 167—179.
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Schipfer dieser Lehre klammert, womit gesagt sein soll, dafl die
Kirchen nicht christlich, sondern paulinisch sind, da doch Jesus
fraglos das Eins-Sein mit Gott als Erlésung und Ziel pries®*.
Obgleich nach dem Zeugnisse eines angesehenen protestantischen
Gelehrten Jesus ,als Sohn Davids von den altesten Tagen der
Christenheit an gilt® und auch ,im Urchristentum niemand an
seiner davidischen Abkunft gezweifelt hat ", versteigt sich Klausner
zur Behauptung, dafl Paulus grundlos (without sufficient grounds)
Jesus als dem Hause Davids angehorig bezeichnet (vgl. Rém 1,8)
und sein eigenes Geschlecht vom Stamme Benjamin abgeleitet hat,
weil ,Konig Saul von diesem Stamme herkam und er (Paulus) selbst
Saul geheifien hatte“. Als Grund wird angefiihrt, dafl zur Zeit des
zweiten Tempels entsprechende Geschlechtsregister nicht mehr vor-
handen gewesen seien, die den benjaminischen Ursprung beweisen
konnten. Gleichzeitig wird aber behauptet, dafl, selbst wenn ein
solcher Nachweis fiir einen Mann von hervorragender Herkunft
(for a man of llustrious family), wie z.B. fir den dlteren Hillel,
moglich gewesen sei, dies doch nicht fir eine Personlichkeit wie
Paulus angenommen werden konnte. In einem Atem aber lesen
wir weiter, daff Paulus auch einer angesehenen Familie (a worthy
family) entstammte. Da darf man wohl fragen, wo das ,worthy*
endet und das ,illustrious® beginnt, und behaupten, dafl die
ganze Beweisfihrung ins Leere auslduft, weil niemand heutzutage
nachweisen kann, ob die Familie des Paulus ihr Geschlechtsregister
bewahrt hatte. Aber noch beklagenswerter ist es, wenn ein Ge-
lehrter den Vorwurf einer unehrenhaften Handlung erhebt, ohne
irgend einen plausiblen Grund angeben zu kénnen. Denn mit
diesen Behauptungen wird implicite behauptet, dal Paulus den
Adressaten seiner Briefe aus propagandistischen Motiven eine
falsche Mitteilung iiber die Abkunft Jesu Christi machte und seine
eigene Abstammung mit jener Konig Sauls in Zusammenhang
bringen wollte, eine Behauptung, die bei dem bescheidenen und
demitigen Charakter des Apostels (1 Kor 15,9) nur als vollig
haltlos bezeichnet werden mufi.

Klausner berichtet weiter, dafl Paulus — im Gegensatze zu Jesus,
der, in Palistina geboren, durch auslindische und einander wider-

10 99.—102. Aufl. (1), 1936, S. 285. Rosenberg ist tuber geschichtliche Einzel-
heiten anscheinend besser informiert als sonstige Geschichtsforscher. So weif er,
dafl die ,hypnotisierenden® Predigten von Paulus ,hauptsichlich von leiden-
schaftlichen Frauen besucht waren®. 1. c., S. 480.

11 Vgl 0. Procksch. Das Alte Testament im antisemitischen Sturm, Allgemeine
Evangelisch-Lutherische Kirchenzeitung 56 (1923), S. 808—311.
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streitende Weltanschauungen nicht beeinflufit war, — zwischen
Pharisdertum, Judengriechentum und Heidengriechentum hin- und
herschwankte (his soul was torn). Er habe sich deshalb nach seiner
Konversion auch in seiner zweiten Religion ,nicht recht zu Hause®
gefithlt. In dieser Form geht das viel zu weit, obgleich nicht ge-
leugnet werden soll, daff die ,Umstellung”® Paulus zeit seines
Lebens schwere Kampfe gekostet hat. Ein Theologe, der sich ex
professo mit den Lehren des grofien Heidenapostels zum Trinitats-
begriffe befafit hat, kommt zum Schlusse, dafl wir uns freuen sollten,
dafl uns Paulus ,s0 viel von seinem, nach thm sicherlich von keinem
Menschen erreichten Wissen um Gott den Dreieinen in seinen
Schriften hinterlassen hat“*. Also Paulus einer der tiefsten Kenner
und Bekenner einer der Grundwahrheiten des Christentums! Und
zugleich ein schwankendes Rohr in den christlichen Belangen nach
der Meinung seines Biographen Klausner! Im ibrigen ist das, was
Klausner zu diesem Punkte iiber Paulus berichtet, sicher unzutref-
fend. Seine Stellung zum Judentum und zu den Juden hat Paulus,
ohne seine Abstammung zu verleugnen (Phil 3, 5), im Romerbriefe
2,17—29 und 3) zweifelsfrei umrissen, er hat ihr ,Prahlen mit dem
Gesetze® (dg év vopg wovydoar, Rom 2,23) und ihre ,auflere Be-
schneidung® (V) v 1@ @avepd 2v ougxi weptropt), Rom 2, 28), die nicht
im Gehorsam gegen Gott wurzelt, verurteilt. Dall er gleichzeitig
das Heidentum und seine Laster scharf abgelehnt hat, geht gleich-
falls aus den hier als bekannt vorausgesetzten Stellen im Romer-
briefe (1,21—32) hervor *.

Uber die Gelehrsamkeit des Paulus in den jiudischen Religions-
fragen gehen die Meinungen der jiidischen Gelehrten weit aus-
einander. Denn, wihrend Klausner ihm eine gute Kenntnis der
heiligen Biicher zubilligt und die von ihm vertretenen Auslegungen
dieser Blicher von talmudischem Geiste erfullt sieht (S. 309). hat
ihn Grdtz als einen Mann von ,geringen Kenntnissen im jiidischen
Schrifttum“ und als einen Schiiler von , Winkelgelehrten in Tarsins®
bezeichnet **. Da m. E. noch niemand, der in richtiger Gemiitsfassung

2 Vgl. Rudolf Bliml, Paulus und der Dreicinige Gott. Wien 1929, S. 250.
Uber die Trinititslehre bei Paulus vgl. Feine, Theologie S. 244—247.

13 Uber das Verhiltnis des hl. Paulus zum Hellenentum vorziiglich Paul Feine,
Der Apostel Paulus, Giitersloh 1929, S. 523—532, mit einer Zusammenstellung
der abfalligen Urteile des Apostels iiber die griechische Weisheit; ferner Feine,
Theologie, S. 153—160. Vgl. auch Cottlob Schrenk, Studien zu Paulus, Ziirich
1954. insbesondere S. 49 ff. und S. 131 ff.

14 Vgl. H. Graetz, Geschichte der Juden, I1I/2%, Leipzig 1906, S. 414. Uber
die Bedeutung von Tarsus vgl. Josef Holzner, Paulus, 3.—10. Auflage, Freiburg
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und unvoreingenommen die Briefe von Paulus studiert hat, sie aus
der Hand gelegt haben diirfte, ohne die hohe Bildung und die sitt-
liche Grofle des Verfassers zu bewundern, so brauchen wir die
Austragung dieser Gelehrtenkontroverse an dieser Stelle nicht
weiter zu verfolgen.

Die Frage, ob Paulus den Heiland personlich gekannt hat, kann
hier dahingestellt bleiben®. Klausner bejaht sie, beruft sich aber
zum Nachweis seiner Behauptung nicht auf Quellenstellen wie z. B.
2 Kor 5,16 oder Gal 3,1, sondern fithrt einen psychologischen Be-
weis. Es kommt zwar manchmal vor, so schreibt er, daf} ,die Phan-
tasie (imagination) einem etwas vormalt, was man nicht wirklich
gesehen, sondern blof§ 6fters gehort oder gelesen oder meditiert hat;
aber noch hdufiger reproduziert eine Vision (vision) noch lebhafter,
was man wirklich gesehen hat, namentlich dann, wenn man es in
einer dahinflutenden und unsicheren Erfahrung wie einen Traum
im wachenden Zustande gesehen hat“ (especially what was seen
in a fleeting and uncertain experience, like a dream during waking
hours, S. 315). Das mag vielleicht poetisch ganz schon gesagt sein.
aber wissenschaftlich {iberzeugend ist es nicht. Es werden die Be-
griffe ,imagination® und ,vision® gebraucht und nicht definiert,
worin sie sich unterscheiden. Und wenn Paulus Christus den Herrn
wirklich gesehen haben sollte, warum sollte die Erfahrung ,dahin-
flutend“ und ,unsicher® gewesen sein, einem Traume im wachen-
den Zustande vergleichbar? Selbst wer geschichtliche Romane
schreibt, dirfte m. E. solche dunkle, unfundierte Redewendungen
nicht gebrauchen, wenn er ernst genommen werden will. Um so
weniger der Geschichtsschreiber, der sich zugleich als Religions-
psychologe bewihren machte. Dabei wird wenige Zeilen vorher —
wiederum génzlich ohne plausible Griinde — behauptet, daff die
Vision an der Strafle nach Damaskus tiberhaupt nicht moglich ge-
wesen wire, wenn Paulus den Herrn nicht einmal oder wiederholt
(one or more times) — wiederum eine unsichere Ausdrucksweise —
bei dessen Lebzeiten gesehen hatte. Denn was soll das heifien,
wenn Klausner schreibt, dafl eine stark phantasiebegabte Person

1939, S. 1—138 (die letzte Auflage ist mir nicht zur Hand). Da Tarsus eine
angesehene Stadt war und Paulus einer achtbaren Familie entstammte, ist nicht
einzusehen, warum er seine religionswissenschaftlichen Studien bei einem
» Winkelgelehrten® absolviert haben sollte. Ein Geschichtsschreiber, der fiir sich
Vertrauen beansprucht, sollte derartige unbegriindete Behauptungen nicht auf-
stellen. — Vgl. tber Tarsus auch Eduard Meyer, Ursprung und Anfinge des
Christentums 3 (1923), S. 308—312.

15 Dariiber eingehend Feine, Paulus, S. 4183 —437. Vgl. auch Ricciotti, S. 217—219.
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sich ,vorphantasiere® (to picture in his imagination), was sie ein-
mal wirklich gesehen hat, auch wenn sie dem Gesehenen nicht sehr
nahe gekommen oder weil sie ihm sehr nahe gekommen ist (even
if he did not come very near to what he saw, or because he did
not come near)? Ich mochte daher sagen, dafl diese ganze Schreib-
weise viel zu vage ist, um als wissenschaftlich brauchbar bezeichnet
zu werden.

Da wir aber somit schon bei der Erscheinung vor Damaskus ange-
langt sind, so will ich gleich mitteilen, dafl sie Klausner aus der
Fallsucht oder Epilepsie des Paulus erklart (S. 324 ff.). Klausner
betdtigt sich hier plétzlich als Facharzt, als Differentialdiagnostiker;
denn er fithrt eine ganze Reihe von Krankheiten an, die zur Er-
klirung der obenerwahnten Erscheinung namhaft gemacht worden
sind und zwar 1. Fieber von Malta oder anscheinend ein anderes,
im mittellandischen Meere auftretendes Fieber; 2. Malaria; 3. eine
bosartige Augenkrankheit; 4. schwere Neurasthenie, und entscheidet
sich schlieflich fir 5. Epilepsie.

Klausner ist der Ansicht, dafl seine Erklarung keineswegs als ab-
sonderlich betrachtet werden durfte; denn Religionsstifter und
Mystiker wie Mohammed, Augustinus, Bernhard von Clairvaux,
Savonarola, Jakob Boehme, Swedenborg, Staatsmanner wie Julius
Caesar, Peter der Grofle und NapoleonI. seien Epileptiker gewesen;
desgleichen Pascal, Rousseau und Dostojewsky in den Geisteswissen-
schaften. Ich mufl zunéchst bekennen, dal mir die Kompetenz fehlt,
iiber die angebliche Epilepsie der obengenannten Persénlichkeiten
ein Urteil abzugeben. Man wiirde aber vermuten, dafl Klausner
zur Bekriftigung seiner zum mindesten als ,gewagt® zu bezeichnen-
den Hypothese unbefangene medizinische Autoritaten heranzichen
diirfte, obgleich man wohl, ohne selbst Arzt zu sein, als Theologe
oder Jurist auf Grund pastoral- oder gerichtsmedizinischer Kennt-
nisse einwenden kann, dafl auch von Arzten mangels sicherer, aus-
reichender geschichtlicher Unterlagen, insbesondere mit Riicksicht
auf das Fehlen jeder Anamnese, ein halbwegs sicheres Gutachten
tber den ,Patienten“ Paulus nicht mehr erstattet werden kann.
Aber die Autorititen, die Klausner heranzieht, sind keineswegs
Mediziner, sondern der russische Romanschriftsteller Dostojewsky
und die russische Mathematikerin Sonja Kovalevsky. Die Apostel-
geschichte berichte ndmlich, dal Paulus bei der Erscheinung zu
Boden gefallen und durch ein plétzliches Licht geblendet worden
sei. Diese bezeichnenden Zustinde von einem epileptischen Anfalle
habe Dostojewsky in seinem Roman ,Der Idiot“ meisterhaft be-
schrieben, wie in dem Gehirne des Epileptikers daselbst ,in Mitten
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seiner Traurigkeit, geistigen Finsternis und Bedriickung® (oppres-
sion) ein Licht aufgeblitzt sei (a flash of light), das seine Lebens-
kraft ,zehnfach“ vervielfiltigt hitte. An Stelle aller friuheren
Zweifel und Angste sei ,eine erhabene Ruhe voll harmonischer
Freude und Hoffnung getreten“. Und was Frau Professor Kova-
levsky angeht, so habe Dostojewsky, wie sie in ihren , Jugend-
erinnerungen® erzihlte, mit ihr iber seine epileptischen Anfalle
gesprochen und Nachstehendes gesagt: ,Mir war’s, als ob der
Himmel auf die Erde gekommen und mich mit hinaufgenommen
hatte. Ich habe buchstdblich Gott in mich selbst (into myself) emp-
fangen und bin von ihm erfillt gewesen® (was filled with him).
Dostojewsky habe auch erzihlt, daf sich gesunde Personen keine
Vorstellung von der Seligkeit (bliss) machen konnten, die Epilep-
tiker vor dem Anfalle empfinden. Mohammed sei kein Liigner
und sei tatsdchlich vor einem seiner Anfélle ,im Paradiese® ge-
wesen. Hiemit ist nach Klausner der Beweis erbracht, dafi Paulus
Epileptiker war. Denn in 2 Kor 12,2—4, werde von einer .Ent-
rickung bis in den dritten Himmel® und vom ,Paradiese® ge-
sprochen und ,die neue Vorstellung von Jesus als dem leidenden
Messias sei in das Gehirn des Paulus unmittelbar vor dem epilep-
tischen Anfalle hineingeblitzt (flashed into the brain of Paul), als
ihn das himmlische Licht iiberschien und verschlang® (engulfed him).
Es will mir scheinen, dafl diese ganze Beweisfihrung auf sehr
schwachen Fufen steht. Eine Stelle aus einem Roman und einemn
Zwiegesprache, von dem man nicht einmal mit Bestimmtheit weif},
ob sein Inhalt in den betreffenden Lebenserinnerungen richtig
wiedergegeben wurde, zwei Urkunden, die viele Jahrhunderte nach
der Erscheinung von Damaskus abgefafit und allem Anschein nach
ohne irgend eine Beziehung darauf abgefafit wurden, sollen als
zureichende Beweisgriinde fiir die Epilepsie des grofien Heiden-
apostels betrachtet werden. Der Beweis, dafl solche ,blitzartige®

Erscheinungen auch zahlreiche andere Epileptiker Befallen und sie
zur Umstellung ihrer Weltanschauung bewogen haben, wird tber-
haupt nicht angetreten. Und was noch wichtiger ist: Solch ein tiefer
Denker wie Paulus wiirde doch die Umstellung seiner bisherigen,
auf Schrift und Uberlieferung beruhenden Vorstellung vom Messias
nicht plétzlich, ohne Reflexion und Priffung der dafiir sprechenden
Griinde, lediglich infolge eines ihn treffenden, zur Erde schleudern-
den Blitzlichts gedndert haben, nachdem er wiederum in den Voll-
besitz seiner Vernunftkrafte gelangt war! Noch zwei Bemerkungen
waren m. E. zu diesem Punkte zu machen: Es ware jedenfalls sehr
merkwiirdig, daf}, wenn epileptische Anfalle die Weltanschauung
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eines Menschen zu verandern vermochten, spdtere epileptische An-
falle des Paulus seine christliche Weltanschauung nicht mehr ge-
andert haben, sei es in Richtung des Judentums nach riickwirts,
sei es in Richtung einer anderen, hellenisch-rémischen oder orien-
talischen Weltanschauung. Schliefilich wire ein Mensch, der seine
Weltanschauung infolge epileptischer Anfélle gedndert hat und
auch in Zukunft wiederum andern konnte, tberhaupt nicht mehr als
vollwertig zu betrachten, da seine Weltanschauung sich als Produkt
eines vorhergehenden krankhaften Zustandes darstellte®.

Wir werden daher feststellen miissen, dafl auch der geschichtlichen
Forschung Grenzen gesetzt sind und dafl es Tatbestinde gibt, die
sich mit den uns heute zur Verfligung stehenden Forschungsmitteln
nicht restlos ausschopfen lassen. Gott selbst — so werden wir sagen
— wenn wir die ,Ubernatur® nicht grundsitzlich ablehnen oder
einer , Entmythologisierung® des Christentums das Wort reden, —
hat in das Leben des kiinftigen Heidenapostels ,machtvoll ein-
gegriffen und ihn in den Zusammenhang von grofien objektiven
Geschichtstaten, von Taten Gottes und Christi hineingestellt. Gott
ist méchtig geworden in seinem Leben, Gott hat an ihm gehandelt,
Gott hat an ihm wirksam gemacht, was er an seinem Sohn Christus
zum Heil der Menschen getan hat“".

III1.

Noch auf eine Reihe anderer Unstimmigkeiten mochte ich auf-
merksam machen. So wird m.E. ohne triftigen Grund behauptet,
daff der Uerfasser der Apostelgeschichte — wie er die Konflikte
zwischen Petrus und Paulus, sowie jene zwischen Jakob, dem
,Bruder” des Jesus, auf der einen, und Petrus und Paulus auf der
anderen Seite, abschwiche, — die Verdienste des Barnabas zu ver-
dunkeln versuche, der zweifellos dem Paulus den Weg bereitet
hitte, die Heiden ohne Beschneidung und ohne Befolgung des
judischen Zeremonialgesetzes in die Christenheit aufzunehmen
(S.213). Denn bei Paulus selbst, so heifit es an einer spateren Stelle,
hatten dartiber nur ,dunkle® Vorstellungen bestanden (S. 340).
Ohne gegen die Personlichkeit Klausners irgendwie voreingenom-
men zu sein, wird der Leser doch veridrgert, wenn dem hl. Lukas,

16 Zur Frage der Epilepsie bei Paulus vgl. Feine, Theologie, S. 152, Uber die
Krankheiten des hl. Paulus vgl. auch Ricciotti, S. 174—184, iiber die angebliche
Epilepsie S. 176, mit Literaturangaben.

17 Vgl. Fezine, Paulus, S. 34. — Uber das Bekehrungsproblem auch Feine, Theo-
logie, S. 161,
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der doch ausdriicklich auf sein Bemiihen, eine wahrheitsgetreue
Darstellung zu geben, hinweist (vgl. Luk 1,3—4), ohne irgendeinen
iiberzeugenden Beweis der Vorwurf der tendenziésen Geschichts-
schreibung gemacht wird. Die Behauptung, dafl der Autor der
Apostelgeschichte die ,fritheste” (earliest) Geschichte des Christen-
tums abgekiirzt und alles, was Paulus oder den Paulinismus be-
treffe, mit ibermédfiger Breite dargestellt hétte, entbehrt jeder
Begriindung. So heifit es auch in diesem Zusammenhange, daf} die
Geschichte des Stephanus Ubermafiig lang erzihlt werde, um zu
zeigen, dafl der erste Mairtyrer des Christentums ,paulinische®
Ansichten vertreten hatte. Worin dieser Paulinismus bestehen
sollte, wird nicht aufgeklart. Das ist um so befremdender, als
Klausner bei einer spateren Beschreibung der Vorginge bei der
Steinigung des Stephanus darauf hinweist, dafl Lukas tiber den
Inhalt dessen, was Stephanus gesprochen, aus dem Munde des
Philippus genau orientiert sein konnte (S. 290—293, vgl. Apg 6, 5;
21, 8). Betreffend Barnabas ist die Darstellung bei Klausner (S. 213,
340, 341) m.E. ganz widersprechend und verfehlt. Wer soll nach so
viel Jahrhunderten eine auch nur halbwegs sichere Entscheidung
dariiber treffen konnen, ob es Barnabas war, der bei Paulus den
Verzicht auf die Beschneidung und auf die Beobachtung des Zere-
monialgesetzes angeregt hat? Andererseits heifit es ausdrudklich bei
Klausner, daff Barnabas von den Heiden die Erfiillung aller dieser
Verpflichtungen oder wenigstens das Wesentliche dieser Gesetze
(or at least the most essential of these laws) verlangt hat. Das ist
wiederum ganz verschwommen und unbestimmt, da man nicht weif3,
was unter dem (Wesentlichen dieser Gesetze recht eigentlich zu ver-
stehen ist. Schlieflich ist die Behauptung Klausners, dafl Lukas
den Gegensatz zwischen Paulus und Jakobus abzuschwichen ver-
sucht hat, unrichtig, da Lukas die Vorhalte, die Jakobus dem Paulus
nach dessen Riidkkehr von der dritten Missionsreise nach Jerusalem
gemacht hat, eingehend beschreibt (Apg 21, 17—26).

Im iibrigen steht die Apostelgeschichte bei Klausner nicht hoch im
Werte. Sie ist nach ihm ein ausgesprochen antisemitisches Buch
und sieht in den Juden die Ursache alles Ubels (the Jews are the
source of evil). Es sei deshalb unrichtig, ihre Entstehungszeit in
die Jahre 63—70 zu versetzen: Denn um diese Zeit wire es noch
praktisch unmoglich gewesen, etwas Derartiges zu schreiben, als das
palistinensische Judentum und die Juden-Christen noch ein ent-
scheidender Machtfaktor waren. ' Ihre Entstehungszeit ist daher
nach Klausner richtig in die Zeit um 94—96 anzusetzen, als die
Juden ihren Einfluff im romischen Reiche zum Grofiteil bereits ver-
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loren hatten und Kaiser Domitian sie und die Christen in gleicher
Weise zu verfolgen begonnen hatte. Und jetzt folgt die zweite
Beschuldigung gegen den Verfasser der Apostelgeschichte: Er wollte
die Unterschiede zwischen Juden- und Christentum besonders her-
vorheben und mit Riicksicht auf den Umstand, dafl das Juden-
christentum bereits verschwunden war und dem Heidenchristentuin
Platz gemacht hatte, die Bedeutung dieses neuen, dem heidnischen
und politisch machtigen Rom zugewendeten Christentums hervor-
heben. Klausner bemerkt zugleich, dal man Bicher, die sich be-
stimmte religiose Ziele gesetzt haben, als Geschichtsquelle grund-
siatzlich nur mit Vorsicht verwenden darf. Ob Klausner auch die
alttestamentlichen Geschichtsbiicher, die doch offenbar auch be-
stimmte religiose Ziele verfolgen, nur ,mit Vorsicht” verwendet,
kann dahingestellt bleiben. Jedenfalls sind die Wunder, die die
Apostelgeschichte berichtet, nach seinem Urteil nur Tauschung. Ich
kann es mir aber auch nicht versagen, wenigstens ein Beispiel zu
geben, auf welche Art und Weise der rationalistisch eingestellte
Verfasser die Befreiung des Petrus aus dem Kerker, von der die
Apostelgeschichte im 12. Kapitel spricht, zu ,erkldren® versucht.
Klausner (S. 348—50) ist sich ndmlich Gber die entscheidenden
Griinde (the fundamental reasons), die die rasche Ausbreitung des
Christentums verstindlich machen, im Klaren: nur die Sadduzder
waren seine Gegner. Die Pharisder sahen in ithm nichts anderes
als eine judische Sekte, und zwar eine ,gute® Sekte, die an den
Messias, die Auferstehung der Toten und die Beobachtung des
Zeremonialgesetzes glaubte. Und diese Meinungsverschiedenheit
zwischen Sadduziern und Pharisdern hat das jingste Christentum
des ofteren gerettet. Und das war zweifellos das ,,Wunder®, das
Petrus erfuhr (undoubtedly this was the ,miracle® which happened
to Peter). Die Wichter des Gefdangnisses oder die Richter, so schreibt
Klausner namlich, waren Pharisier und sahen daher nichts Stind-
haftes in der Glaubenslehre des Petrus, der damals dem Zere-
monialgesetze giinstig gesinnt war. Deshalb befreiten sie ihn.

Man staunt, wenn man dies liest. Bislang hat man immer gehért,
daf Christentum und Pharisdertum in schirfstem Gegensatz zu-
einander stehen, und sich dabei an die grofle Strafpredigt Christi
gegen die Pharisier (Mt 23) erinnert. Wenn Paulus sein Herkommen
von den Pharisdern betont (Apg 26,5; Phil 8,5), so will er doch
offenbar sagen: ,Seht, ich komme von den drgsten Feinden Christi
her, und jetzt bin ich ein anderer geworden.“ Es wire auch ganz
unverstindlich, wieso der Hohepriester gerade den Paulus, einen
Pharisder, mit den Vollmachten fur die Strafexpedition nach Da-
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maskus (Apg 9, 1—2) ausgestattet hitte, wenn die Pharisder in der
ncuen ,Sekte“ nichts besonders AnstoBiges, wie Klausner wissen
will, erblickt hatten. Klausner weill anscheinend mehr, als man
tiberhaupt wissen kann: denn er weifl sogar, dafl die Wichter des
Herodes (Apg 12,4—5) oder dafl die Richter Pharisder waren. Von
-Richtern® spricht die Apostelgeschichte iiberhaupt nicht: Herodes
liefl Petrus nach dem Wortlaut des Textes (Apg 12, 3) ganz einfach
festnehmen, was uns, die wir in der Gegenwart dhnliches in denkbar
grofitem Ausmafle erlebt haben, nicht unglaubwiirdig vorkommen
dirfte. Im iibrigen ist es ganz unwahrscheinlich, dal die betreffen-
den Wachter Pharisder waren. Denn, wenn auch tiber den Phari-
saismus das letzte Wort noch nicht gesprochen sein sollte **, so steht
doch fest, daf sie, gleichgiiltig ob Demokraten oder nicht, den soge-
nannten Bildungsadel, und dadurch eine besondere Gruppe gegen-
tiber dem ,gesetzesunkundigen® niederen Volke darstellten (vgl.
Joh 7,45—49). Im tbrigen scheint Klausner, ohne Apg 5,17 (vgl.
auch Apg 4,1) zu zitieren, mit dem auch in der Jurisprudenz nur
mit grofiter Vorsicht zu verwendenden argumentum a contrario zu
arbeiten. Weil dort von den Sadduzdern gesprochen wird, die auf
die Festnahme der Apostel drangen, glaubt er offenbar schlieflen
zu diirfen, daf} die Pharisier den Judenchristen wohlgesinnt waren.
Das ist unzutreffend. Unius positio non est alterius exclusio.

Der Grundsatz, daff man seinen Mitmenschen keine unlauteren
Absichten unterschieben sollte, wenn man solches nicht beweisen
kann, wird von Klausner bei seiner Erorterung uber das sog. Apo-
stelkonzil nicht beachtet. Er geht nimlich von der Ansicht aus, daf§
die Kollekte, die Geldunterstiitzungen, die Paulus und Barnabas aus
Antiochien nach Jerusalem gebracht hatten (vgl. Apg 11,27—30),
einen giinstigen Boden fir die Losung der Streitfragen tber Be-
schneidung und Ritual geschaffen hatten. Dieser Tatumstand allein
(alone) gentigte, um die Haupter , der heiligen Kirche zu Jerusalem*
fir Paulus und Barnabas sowie fiir die von ihnen vorgetragenen
Lehren und fiir die Heiden und ihre Gebréduche ,unbewuf}t* (un-
consciously) glinstig zu stimmen. ,Denn die Menschen sind schwach,
— sogar Menschen. die das judische Zeremonialgesetz beobachten®
(S.365). Auch behauptet Klausner, dafl dieses Konzil nur ein kleines
»Konventikel“ (a small gathering) von finf Aposteln, drei Vetera-

18 So Feine, Paulus, S. 532. Im Gegensatz zu Schweitzer betont er, dafl Jesus
auch iber die Schriftgelehrten und Pharisder das richtige Urteil gefillt hat
(vgl. S. 530, Anm. 1). Das neue Schrifttum iiber die Pharisderfrage bei Wilkelm
Bousset, Die Religion des Judentums im spithellenistischen Zeitalter, ? Tiibingen
1926, S. 183—190, und Schrenk, S. 10, Anm. 6.
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nen und zwei Novizen gewesen sei; dafl Petrus zwar ein Zweifler
und zogernder Mensch, zuweilen aber auch sprunghaft (perverse),
zu Sinnesinderungen bereit gewesen sei, und schliefflich Jakobus
u. a. unter dem Druck der den Heiden zu bietenden Gegenleistung
fir die erwadhnten Kollekten gestanden habe. Paulus selbst aber
habe die Konzilsbeschlisse als etwas Unbilliges empfunden und sie
praktisch ,nullifiziert®. Klausner behauptet zudem, dafl die Be-
merkungen iiber Petrus, Johannes und Jakobus in Gal 2,9 (vgl. auch
2 Kor 11,5 und 12, 11) ironisch gemeint seien, und dafl der ganze
Galaterbrief den Zweck verfolge, seine (des Paulus) Unabhéngig-
keit von den groflen Aposteln darzutun. Das ist eine unrichtige,
den bescheidenen, demiitigen Charakter des Paulus verkennende
Auslegung. Paulus erklért in demselben Galaterbrief: 0@ 8¢ otuét
gy, Cfj 08 &v epol Xowotos“ (2,20), d. h.: “Was ich bin, bin ich nicht
durch mein Verdienst, sondern durch die Gnade Christi, der in mir
lebt.” Im ersten Korintherbrief (15,9—10) bezeichnet er sich selbst
als einen des Apostelamts unwiirdigen Menschen und erklart: ,Eyd
Yo eipt 6 EAdyroTog 1@V dnootohwv, dg otw eiul inavos wakelota
amootohog, duott EdiwEa v Ewxdnolav Tob Beol . ydorTL 8¢ Vot
eipe 8 eipe . . .“ Paulus weifl, dafl das Evangelium ein Werk
gottlicher Offenbarung ist und daher sein Werk durch einen Rang-
streit derer, die es verkiinden, nicht bertihrt wird. Es ist nicht not-
wendig, bei solchen den wahren Sinn der hl. Schrift verkennenden
und den Verkiindern des Wortes Gottes unlautere Motive unter-
schiebenden Auslegungen langer zu verweilen.

Zu den die rationalistische Wundererklarung betreffenden, m. E.
gekiinstelten Bemerkungen Klausners gehort jene, daff der ,Heilige
Geist* und die ,FErscheinung® (8pauc), die Paulus von der Reise
nach Asien abhielten, beziehungsweise ihn aufforderten, nach Maze-
donien zu fahren (Apg 16,6—9), in Wirklichkeit (true reason) die
Nachrichten gewesen sind, die Paulus unterrichteten, dafl die Zahl
seiner Widersacher unter den Juden und den Heiden Asiens und
Bithyniens sehr grofl sei. Denn wer an den Heiligen Geist nicht
glaubt, wird damit jene, die an ihn glauben, nicht widerlegen.
Dagegen ist es, mit Riicksicht auf die bereits zitierten Quellenstellen,
offenbar unrichtig, daff Paulus den von ihm gegrindeten Kirchen-
gemeinden ,sein eigenes besonderes Evangelium® unter Kampfen
mit den jidischen Nazarenern und unter Betonung seiner gleich-
wertigen Apostelwiirde gepredigt hatte. Oder dafl, wo immer
Paulus seine Kirchengemeinden mit der .Abschaffung der Thora
Israels“ gegriindet hatte, die Schiiler von Petrus und Jakobus nach-
traglich gekommen und eine andere Lehre verkiindet hitten, nim-
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lich, dafl das Christentum die Religion Israels mit einigen ,naza-
renischen® Zusatzen sei. Oder dafl Paulus am Ende seiner Tage
sich wie ein Jude betragen und das jiudische Zeremonialgesetz be-
obachtet hitte, wobei sich Klausner auf Apg 28,17—20 beruft. —
Wenn aber Paulus davon spricht, daf} er wegen der Hoffnung Israels
in Haft sei (elvexev yao &hnidoc 1ot "Togamd v Glvow tattmy meoi-
zeywar), so will er uns auf den Messiasglauben verweisen, auf die
Worte des Propheten Isaias (vgl. Apg 28,25—28), worin er nichts
gegen das Volkstum noch die vaterlichen Sitten Israels Verstofien-
des erblickt. Seine Absicht bei seiner Ankunft in Rom war durch-
wegs lauter: die dort ansdssigen Juden nicht sofort vor den Kopf
zu stoflen und sie von der Ankunft des wahren Messias zu tiber-
zeugen. In ihrem Starrsinn aber hat er die Erfilllung der Worte
des Propheten gesehen, der die Verstocktheit und Blindheit des
Judentums im Auftrage Gottes kennzeichnet.

Auf S.418 behauptet Klausner — m.E. ganz ohne zureichende ge-
schichtliche Grundlagen —, dafl der ,Kampf® (battle) zwischen
Petrus und Paulus um den ersten Platz in der Christenheit keinem
von beiden gestattete, bei Lebzeiten mit dem anderen einen end-
giltigen Frieden zu schlieflen. Aber es sei ,leicht moglich, dafi der
unnattrliche Tod beider durch die Hande Neros zwischen ihnen
den Frieden gebracht hat“. Das sind lauter Vermutungen, subjek-
tive Meinungsdufierungen, und wenn man auf solche Weise Ge-
schichte schreibt, konnte man ganze Bucher mit ihnen fiillen, ohne
der Wissenschaft einen wirklichen Dienst zu leisten®. Bei Schil-
derung der Personlichkeit des Paulus wird Klausner nicht miide,
auf die zahlreichen Widerspriiche in seinem Betragen hinzuweisen,
auf sein Schwanken zwischen Juden- und Christentum, auf sein
Anpassungsvermégen an die jeweilige Lage, kurz auf seinen Oppor-
tunismus (S.429—30)*. Gleichzeitig aber fiigt er hinzu, dafl es
Paulus nur auf diese Weise moglich war, jene Erfolge zu erzielen,
die er tatsichlich erzielt hat, nicht blof einen ,neuen Glauben und
eine Ideologie, sondern auch eine Kirche zu griinden, d. h. eine
Religion, die in der Welt des tatsdchlichen Handelns Platz hat®.
Klausner gewahrt nicht, dafl er mit dieser Art von Polemik der

19 Uber das Verhiltnis zu Petrus vgl. Feine, Theologie, S. 197.

20 Dafl die angeblichen ,Widerspriiche® nur scheinbar sind, dariiber eingehend
Feine, Theologie, S. 199—200, der auch die ,schwankende” Haltung des hl. Paulus
psychologisch zu erklaren versucht. Vgl. auch S. 198: ,Er (Paulus) hat als Christ
im Judentum eine falsche Religion erblickt.“ Vgl. dazu auch Maclean, S. 689,
und Ricciotti, S. 827—28, S. 384 und S. 461, denen ich aber nicht in allen Be-
langen folgen kann.
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eigenen Sache nur schadet. Er sieht in Paulus nur den abtriinnigen
Juden und ist daher bestrebt, ihm Charakterlosigkeit vorzuwerfen.
Er rennt offene Tiren ein, wenn er auf die Schwierigkeiten hin-
weist, die Paulus bei seiner Missionstatigkeit unter den Heiden und
den eigenen Stammesgenossen zu iiberwinden hatte. Wer gegen
Traditionen ankdmpft, hat immer einen schweren Stand. , Toic ndow
véyova mavro, tva ovtog Twves odow, d. h.: “Allen bin ich Alles ge-
worden, um nur ihre Seelen zu retten’, sagt Paulus von sich selbst.
Er ist der grofle Lehrer der Liebe, die er uber alles gestellt hat.
Dafl er mit sich selbst schwer zu ringen hatte, hat er freimutig zu-
gegeben, und er war schliefilich auch nur ein Mensch! Aber iiber
die Kdmpfe, die er mit sich selbst gefihrt, und tber die Mittel,
die er zum Heile der ithm anvertrauten Seelen anzuwenden fur
entsprechend fand, wird nicht das Ressentiment, sondern die Ge-
rechtigkeit Gottes entscheiden. Er hatte von niemand, wie er selbst
sagt, Gold oder Kleider begehrt (Apg 20, 33), und die Tridnen seiner
Freunde beim Abschiede von Milet machen jede derartige Kritik
zunichte.

Zum Schlusse dieses Abschnittes noch zwei Punkte zur Beurteilung
Klausners. Er behauptet, dafl der dreieinige Gott fiir Paulus nicht
existierte (belief in the Trinity still did not exist for him, S.467).
Die Widerlegung wiirde zu weit fithren. Ich miifdte alle die Quellen-
stellen erortern, die diese irrtimliche Behauptung widerlegen (z. B.
Rom 8, 1—3; 1 Kor 6,11; 2 Kor 13.3; Gal 3,11—14; Eph 1,3 und
13—14; 2,18 u.a.m.), und kann auf eine Abhandlung von anderer
Seite iiber diesen Gegenstand verweisen *. Ferner: die Enttduschun-
gen, die die Christenheit mit ithrem vergeblichen Glauben an die
Wiederkunft des Herrn. die Parousie, erfahren, erkldre ihren hart-
nickigen Widerstand gegen den Zionismus, da dessen Verwirk-
lichung, die Einigung des Judentums zu einer ihr eigenes kulturell-
religioses Leben bildenden Nation zugleich die Uereitelung des
Parousie-Gedankens in sich schliefit (vgl. S.546). Als ob das: (inde
venturus est iudicare vivos et mortuos), mit dem Zionismus auch
nur das Geringste zu tun hédtte! Dann folgt noch eine Lobrede auf
den politisch-geistigen (!), national-universalen (!), irdisch-himm-
lischen (!) jiidischen Messianismus, den Paulus vergeblich durch
Einschliefung heidnischer Elemente zu tiberwinden versucht hitte.
»Aber das Volk Israel ist ein ewiges Volk, ein immer dauerndes

# Bliiml, 1. c. Vgl. auch die Belegstellen bei &. H. Griffith Thomas, Dictionary
cit.,, S. 949,
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Volk, das weder sterben noch veridndert werden kann® (But the
people of Israel is an eternal people, an everlasting people, which
can neither die nor be transformed).

IV

Da es im Rahmen eines Aufsatzes nicht moglich ist, sich mit allen
Einzelheiten, die der Verfasser vortrdgt, auseinanderzusetzen, so
mochte ich wenigstens die Schluffolgerungen, die er auf Grund
seiner Studien entwickelt. noch kurz besprechen. Der Verfasser ist
der Ansicht, daf das Judentum, das weder in den Talmudim noch
in den Midraschim des grofien Volkerapostels gedenkt, seine Lehren
mit Recht abgelehnt hitte, da sie auf die Verneinung der jiidischen
Religion und die Zuriickweisung eines besonderen jidischen Na-
tionalbegriffes auslaufen (S.591). Wenn aber seine Lehre in toto
nicht angenommen werden diirfte, so wiirden doch die erhabenen
und wundervollen Worte (sublime and beautiful words) tiber die
Liebe (1 Kor 18, 1) niemals vergessen werden. Dagegen konne der
schéne Ausspruch: ,Der Buchstabe totet, aber der Geist macht
lebendig® (td voo yobupa dmoxteiver, 1o 8 avelpa Twomoei — 2 Kor
3,6) nur mit Vorbehalten angenommen werden. Denn Paulus wolle
mit dieser auch an anderen Stellen seiner Briefe in dhnlichen Rede-
wendungen wiederkehrenden Meinung die sich in kasuistischen
Einzelheiten (minute details) verlierenden Vorschriften des Alten
Bundes treffen. Das Judentum ehre aber auch den Buchstaben. da
er .das Kleid des Geistes“ bedeute. Den toten Buchstaben aber
weise das Judentum zuriick. Es anerkenne lediglich den lebendigen
Buchstaben, der den sich verindernden Umstinden der Zeit an-
gepafit sei. Der Talmud sei nichts anderes als eine den Bediirf-
nissen des Lebens angepafite Auslegung der Thora. Und wenn
Paulus, zu den Christen gewendet, sie als den Tempel des leben-
digen Gottes erklirt (2 Kor 6,16) oder den Leib als den Tempel
des HI. Geistes bezeichnet (1 Kor 6, 19), so seien dies schliefilich dem
Judentum entnommene Lehren (vgl. Ex 29,45), die auch von Hillel
dem Alteren eingescharft wurden®. Auch mit den Worten des
Apostels: ,Lafit den Geist nicht erléschen® (10 mvedua uv ofévvure
— 1 Thess 5,19) konne sich das Judentum befreunden, wenn ihm
auch der iiberspitzte Gegensatz zwischen Fleisch und Geist fremd
sei, und die Verherrlichung der Askese, der Kloster und des Monch-
tums und schlieBlich auch die pessimistische Weltanschauung des

22 Man miifite m. E. auch beifiigen: Lv 26, 11. Uber Hillel vgl. die Belegstellen
bei Klausner, S. 552—554.

3 Missions- u. Religionswissenschaft 1954, Nr. 3



206 Weinberger: Der hl. Paulus im Lichte der Kritik Prof. Klausners

Paulus nicht auf seiner, des Judentums, Ebene liege. Aber eines
versucht Prof. Klausner besonders zu betonen. Paulus habe seine
ganze ,neue” Lehre auf das , Alte* Testament gegriindet. Dies sei
eine der wichtigsten Ursachen gewesen, weshalb die Kirchenviter
das alte Testament dem christlichen Kanon einzuverleiben ge-
zwungen gewesen waren (608); es sei aber auch die Ursache gewesen,
weshalb die judische Kultur auf das, was man die christliche Zivili-
sation (soll wohl heiflen: Kultur) zu nennen pflegt, neben Hellenen-
und Romertum solch einen machtigen Einflufl ausgeiibt hatte. Und
diesem Umstande sei es auch zuzuschreiben, dafl die fern der
Heimat verstreut lebenden Juden die Kultur der sie beherrschenden
Volker trotz allen ihren Leiden, Verfolgungen und Erniedrigungen
schopferisch beeinflufiten, was gewill nicht moglich gewesen wire,
wenn diese Volker nicht auch das Alte Testament als ihr geistiges
Besitztum anerkannt hatten. Und darin liege das grofie Uerdienst
des Paulus um das Judentum. Und der ,Pharisier”, der Schiiler
Gamaliels, sei so erfillt von dem Gedanken der Sdhriften des Alten
Bundes und ihrer Uberlieferung gewesen, dafl es ihm ganz unmog-
lich gewesen wire, anders zu lehren als auf der Grundlage dieser
hl. Schriften seines Volkes, des Volkes, das er hart zu verurteilen
pilegte, von dem er sich aber bis zu den letzten Tagen seines Lebens
nicht ganzlich loszumachen verstanden hatte. Und Klausners Werk
schliefit mit den Worten, dafl, wenn dereinst ,das Reich Gottes®
im jidischen Sinne des Wortes gekommen sein werde, auch das
Judentum die grofien Verdienste des Paulus wiirdigen werde, die
judische Bibel zum Ausgangspunkte seiner Glaubensverkindigung
unter den Heiden genommen zu haben. Und in diesem Sinne sei
auch Paulus, wie schon Maimonides erklart hatte, der , Wegbereiter
des Messias-Konigs“ gewesen. —

Dazu wiare m. E. folgendes zu sagen: Zunachst mufl die Meinung
Klausners, dafl die Lehre Christi nur eine solche fir das jidische
Volk gewesen sein sollte, zuriickgewiesen werden, ebenso die Be-
hauptung, dafl Christus der Herr die Heiden fiir eine minderwertige
Art von Menschen angesehen hitte (S.8). Dagegen spricht schon
das Gleichnis vom barmherzigen Samariter (Lk 10,30—37), das,
richtig ausgelegt, uns befiehlt, alle unsere Mitmenschen als Brider
zu betrachten und ihnen in den Zeiten der Krankheit und der Not
hilfreich beizustehen. Es fafit den Begriff des ., Nachsten® (Lk 10, 29)
in denkbar weitestem Sinn auf, und die Worte: ,,Kal ov moter 6poiog®
(Lk 10,37) verpflichten, in jedem Hilfsbediirftigen den Nichsten
zu sehen, dem Nichsten gegeniiber aber nicht wie der Priester oder
der Levite, sondern wie der Samaritaner zu handeln, der ohne
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Riicksicht auf Volkszugehérigkeit und sonstige zwischen den Volkern
etwa bestehende Spannungen der Stimme des Gewissens und des
Mitleids Gehor geschenkt hat*.

Es ist ferner unhaltbar und verfehlt, aus den Worten des Herrn
bei Mt 10,5—6 (vgl. auch Mt 15,24), wo Christus der Herr den
Aposteln auftrigt, nicht zu den Heiden und Samaritanern zu gehen,
sondern vielmehr die ,verlorenen Schafe des Hauses Israel® (ra
spdBara T dmordrota oixov "Toganl) in den Schafstall zurtickzufithren,
den Schlu} zu ziehen, daf} die Religion Jesu Christi nicht von An-
fang an als eine solche fir alle Menschen gedacht war. Da aber
Gott der Herr die Verheiflung des Messias direkt nur dem anus-
erwdihlten Uolke und nicht den Heiden gemacht hatte, so richtete
sich die Predigt Jesu Christi 2undchst an die Genossen des Bundes **.
Und erst, als das auserwihlte Volk die messianische Predigt des
Herrn abgelehnt und die Finsternis, wie der hl. Johannes so schon
sagt, das Licht nicht verstanden hatte, als die Seinigen ihn nicht
aufgenommen hatten (of o1 adtév o0 napérafov, Jo 1,11), da war
die Stunde fir die Heidenmission gekommen. Deshalb sagt auch
der hl. Petrus (vgl. Apg 8,26): tuiv tp®tov dvaotnoas 6 Veds tov
notda altol améotelhev evhoyolvro Vuds &v T GIOCTOEQELY EXDOTOV

28 Vgl iiher diesen Begriff des ,Néachsten“: Josef Schmid, Das Evangelium nach
Lukas, Regensburg 1940, 8. 1471, der auch das Verhaltnis der besoaderen
Liebe zum Eros, zur Freundschaft und zur Humanitit erortert. Ferner Otto
Weinkerger, Die Gottes- und Nichstenliebe im Evangelium, Theologisch-Prak-
tische Quartalsschrift, 96 (Linz 1948), S. 230—234, worin ich auf den Unterschied
der jidischen Berith-Vorstellung und der christlichen Gnadenlehre betreffend
die ,Erlangung des ewigen Lebens® (Lk 10,25) hingewiesen habe. Fiir meine
Auslegung auch Maclean, S. 693 (the whole transaction was a matter of contract,
God owing a debt to man for goodness), und das Sammelwerk Die Lehren des
Judentums, herausgegeben vom Verband Deutscher Juden, Gustav Engel Verlag
Leipzig (s. a.), 5. Teil, S. 13.

24 Noch bei Lk 1,32 lesen wir die Beschreibung des Messias vollkommen im
Rahmen der alttestamentlichen Messiaserwartung (vgl. Schmid, 1. ¢, S. 35),
wihrend der Prophet Symeon bei Lk 2,32 in Anlehnung an Is 52, 10 bereits von
allen Uélkern spricht, von dem ,geistigen® Israel und von dem messianischen
Heile. an dem auch die Heiden Anteil haben werden (Is 2,1; 42, 6; 49,6 und
dazu Schmid, a.a. 0., S. 62). Uber Isaias und seine Bilder vom einstigen Eintritt
der Heiden in das Reich Gottes ausfithrlich Max Meinertz, Jesus und die
Heidenmission (Neutestamentliche Abhandlungen I/1—2, * Miinster 1925, S. 26, 29,
Meinertz bringt auch (S. 120) ein interessantes Exzerpt aus dem Exegeten Ferus
des 16. Jahrhunderts, der unter den Griinden, warum Jesus die Apostel zunachst
nur zu den Juden gesendet hat, auch jenen anfithrt, dafl es angemessen war,
dafl die, die zuerst das Gesetz empfangen hatten, auch zuerst das Ewvangelium
erhielten, da das Gesetz ein .paedagogus ad christum® war.

3*
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Gmd Tév movnoudy dudv. Also, an Euch hat Gott zuerst seine Sendung
ergehen lassen, erkldrt der Uikar Christi, indem er sich auf die
Prophezeiungen des Alten Bundes beruft (vgl. Vers 22—25
a. a. 0.). Es darf nicht vergessen werden, dafl die bereits an Abra-
ham ergangene Verheillung alle Volker der Erde betraf. Da es
auch im hebrdischen Urtexte heifit: PIND M0 Y3 (Gen 22,18; vgl.
auch 18,18), so befremdet es, dafl dem gelehrten judischen Pro-
fessor, der uns Christen heute noch als ,Heiden® bezeichnet, diese
Verheiflung Jahves, der schliefilich auch sein Gott ist, entgangen
sein sollte *.

Es ist auch nicht richtig, die Worte des Herrn bei Mt 10, 5—6 sowie
15, 24 dazu zu benutzen, um irgend einen Gegensatz zwischen der
Lehre Jesu Christi und jener des hl. Paulus kiinstlich zu konstru-
ieren. Denn das Evangelium, so lehrt er im Romerbrief (1, 16), hat
die Kraft Gottes, alle selig zu machen, die daran glauben, zuerst
die Juden, aber auch die Heiden (d0vauig yao #eod dorwv elg antmolay
wévry 1 motevovry Tovdaie te mpdrtov %al “ElMnwi). Und ganz in
gleichem Sinne hatte der hl. Paulus zu Antiochia in Pisidien zu den
ihm widersprechenden und ihn ldsternden Juden gesagt: ,Euch
mufite zuerst das Wort Gottes verkiindet werden. Da Thr es aber
verwerfet und Euch selbst des ewigen Lebens unwiirdig erklart,
siche, so wenden wir uns den Heiden zu® (dpiv fv dvoyraiov modtov
Lohndfivon Tov Adyov tol deob. &newdn) de anmdelote avtov nal ovx aElovs
%olvere fovtods i alwviov Twig, 1oy otoepousda eic d Edvm)
{Apg 18,46)*. Dafl aber nach dem ewigen Heilsplan auch die
Heiden zum Reiche Gottes berufen waren, lehrt Paulus selbst im
Epheserbriefe 3, 5—6, woselbst er unter Berufung auf die Prophe-
ten von den Heiden als ,Miterben, Miteinverleibten und Mitgenos-
sen” (ovyxhngovopa xol olooswua xal ovpuétoya) des Reiches Gottes
spricht und diesen Umstand als ein von Ewigkeit in Gott geborge-

2 Uber die Verheifflungen an die Patriarchen und den ,Universalismus® des
AT iiberhaupt Meinertz, S. 19—38, der diesen Gedanken auch bei den anderen
Propheten, in den Lehr- und Weisheitsbiichern, sowie den Psalmen verfolgt. —
Uber den Universalismus des Lukasevangeliums im besonderen vgl. auch Mei-
nertz, Das Lukasevangelium (Biblische Zeitfragen, 3. Folge, Heft 2), Minster
1910, S. 28—34.

26 Vgl. zum Text Franz X. Polzl, Der Weltapostel Paulus, Regensburg 1905,
S. 110. der zutreffend ausfithrt, dafl sich der hl. Paulus zundchst an die Juden,
,die geborenen Sohne des Messiasreiches®, gewendet hat, dafl er aber, wenn er
sich hierauf wegen ihrer Unwiirdigkeit an die Heiden wendet, durch diesen
Schritt nur die Prophetie des Js 49,6 verwirklicht.
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nes Geheimnis bezeichnet (oixovopio tob pvstepiov Tod dmoxexpuupévou
and tiv aldvov év 1@ 9o, Eph 3,9)*.

Im iibrigen sagt Christus der Herr bei Mt 18, 11, dafl der Sohn des
Menschen gekommen sei zu retten, was verloren war (cdoar 10
&mohwkds, vgl. auch Lk 19, 10), ohne dafl irgend eine Unterscheidung
zwischen Juden und Heiden gemacht wird. Bei Jo 10,16 wird von
den Schafen gesprochen, die ,nicht aus diesem Stalle® (&x tfic aiilng
tattng) sind, d. h., nicht von den Juden herkommen, und daf} auch
diese herbeigefiihrt werden mufiten. Und nach Jo 12,46 soll
keiner, der an den Herrn glaubt, in der Finsternis bleiben. Der
Lehr- und Taufbefehl bei Mt 28,19 ist an alle Volker gerichtet.
Es scheint mir nach diesen Ausfithrungen nicht notwendig, bei die-
sem Punkte noch weiter zu verweilen.

Auch die Auslegung, die Klausner den Worten des Apostels gibt:
,Der Buchstabe totet, aber der Geist macht lebendig®, ist m. E.
verfehlt. Der Volkerapostel denkt an den Heiligen Geist, den Geist
der Gnade, durch den Christus in uns lebt (Gal 2,20.21), den er
dem ,Buchstaben“ entgegensetzt, durch den niemand gerechtfertigt
werden kann (Gal 2,16.21). Denn die Christen sind mit dem
Hl. Geiste getauft (vgl. Jo 1,33), sie leben im Glauben an den
Sohn Gottes, der sie geliebt und sich fiir sie hingegeben hat und
der sie dereinst, wenn sie den Glauben bewahren und nach seinen
Geboten handeln, zur ewigen Glorie, zur Anschauung Gottes be-
rufen wird®. Ebenso wird man es als befremdend bezeichnen
miissen, wenn uns H. Prof. Klausner glauben machen will, die
.Kirchenviter“ hitten sich mit Riicksicht auf die alttestamentlichen
Belegstellen gezwungen gesehen (were forced, von Klausner ge-
sperrt), das Alte Testament trotz ihres Hasses gegen Juden und
Judentum (with all the hate which most of them had for Jews and
Judaism) in den christlichen Kanon aufzunehmen. Dabei wird ganz
beiseitegeschoben, dafl sich schon Christus der Herr an zahlreichen
Evangelienstellen, die hier aufzuzihlen miflig wire, auf das Alte
Testament beruft und insbesondere auch der hl. Petrus die In-
spiration der alttestamentlichen Biicher ausdriicklich bezeugt hat ™.

27 Zum Texte Pélzl, S. 456—-57. Uber die Verblendung der Juden und ihre
kiinftige Bekehrung nach der Lehre des hl. Paulus vgl. Pdlzl S. 334—36.

28 Uber die Stellung des hl. Paulus zum mosaischen Gesetz: Feine, Theologie,
S. 196—200.

2 Vgl. statt aller die Belegstellen bei Theophil Hubert Simar, Lehrbuch der
Dogmatik, 4. Auflage (1899), 1. Bd. S. 4—6, S. 10. Ferner die eingehende Aus-
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Das ist ferner doppelt befremdend in dem Munde eines Autors.
der sich in seinem fritheren Buche iiber ,Jesus von Nazareth®
(VIIL Buch, 2. Kapitel) auf Wellhausens bekannten Ausspruch, dafl
»Jesus nicht Christ, sondern Jude® gewesen sei, beruft und ab-
schlieflend behauptet, dafl Jesus ,Jude war und bis zum letzten
Atemzuge Jude blieb“. Aber ich halte es fiir unnétig, bei diesem
Punkte noch langer zu verweilen.

Ich halte es schlieflich auch nicht fiir erforderlich, mit Prof. Klausner
iber den Wert der Askese, der Abtotung, iitber Ménchtum und
Ordenswesen zu rechten. Im Hause des Herrn gibt es ,viele Woh-
nungen“ und wer sich nicht berufen fithlt, dem Herrn nachzu-
folgen (Mt 19,21), der kann auch, ohne daf er schon hier auf
Erden durch Armut, Keuschheit und Gehorsam den verginglichen
Irrlichtern dieser Welt entsagt, dereinst selig werden®. Denn die
ewige Seligkeit ist, wie der hl. Franz von Sales sagt, mit jedem
Stande vereinbar.

Trotz der tiefen Kluft, die uns von einem Gelehrten wie Klausner
trennt, bleibt sein Buch doch sehr beachtenswert. Es enthilt reiche,
uns vielfach unbekannte Literaturangaben, es gibt uns Aufschluf
tber die Mentalitdt des jidischen Intellektuellen, der jede Ver-
sohnung mit dem Christentum aus religiosen und verstandes-
mafigen Grinden, wie er sagt, ablehnt®, — und das ist auch fiir
uns sehr wertvoll zu wissen, — und es bestirkt uns schlieflich da-
durch in der Uberzeugung, dafl wir Christen auf dem richtigen
Wege sind, wenn wir jene Lehre angenommen haben, die uns ein-

einandersetzung iber das Verhiltnis beider Testamente zueinander bei Otfo
Weinberger, Die Wirtschaftsphilosophie des Alten Testaments, Wien 1948,
S. 36—49.

# Der Text erldutert den Begriff der ,Nachfolge® bei Mt 19,21 (réhetoc slvan)
in Ubereinstimmung mit Petrus Dautsch, Die drei ilteren Evangelien, 4. Aufl.,
Bonn 1932, S. 265—66. Christus der Herr deutet ,in seiner mafivollen Weise®
an, dafl die Hingabe der Habe nicht von allen Christen, sondern nur von
denen. die ,vollkommen® sein wollen, zu verlangen sei. Die von protestantischer
Seite gemachte Einwendung, daR damit die ,verhiingnisvolle* Unterscheidung
zwischen hoherer und niedrigerer Sittlichkeit, die Existenz von ,Réten® in die
Sittenlehre eingefithrt worden sei, weist Dautsch zutreffend unter Berufung auf
die gleichzeitig erwihnte Dekaloggesetzgebung und das Gebot der Nichstenliebe
zuriick. Ebenso Julius Spiegel. Das Markusevangelium, Mainz 1940, S.122, der
Mk 10,21 als einen evangelischen Rat bezeichnet. Es werde ein Unterschied
gemacht zwischen einem Weg, der notwendig ist, um das ewige Leben zu erlan-
gen, und einem Weg, der einen Schatz im Himmel verschafft, dem Verzicht auf
irdischen Besitz und der Nachfolge Jesu. Ebenso Gottfried Stettinger, Kommen-
tar zum Evangelium des heiligen Markus, 3. Aufl.. Graz 1935, S. 263—264.

' Vgl. Klausner, S. 609.
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scharft, daff wir Menschen ohne die Gnade Gottes nichts erreichen
kénnen, und dafl zwar das Heil von den Juden gekommen ist
(Jo 4,22), dafl aber niemand zum Glauben an unseren Herrn Jesus
Christus gelangen kann, wenn ihn der Vater nicht zieht (Jo 6, 44).

DR. P. JOSEF GLAZIK MSC, MUNSTER (WESTF.)

MAKARI] GLUCHAREV (1792—1847), DER BEGRUNDER
DER RUSSISCH-ORTHODOXEN ALTAI-MISSION *

Obgleich der Missionsauftrag Christi von der russisch-orthodoxen
Kirche allgemein als verpflichtend anerkannt wurde, war seine
Ausfiihrung jedoch zumeist der personlichen Initiative glaubens-
eifriger Manner tberlassen. Jedenfalls gab es bis ins 19. Jahr-
hundert hinein in Rufiland kein kirchliches Zentralorgan, das sich
der Missionsaufgabe angenommen hitte. Die Sorge um die Aus-
breitung des Glaubens und die Verantwortung fir das Missions-
werk lagen voll und ganz auf den einzelnen Eparchen. Von ihrer
personlichen Einstellung, ihrem religiésen Eifer und ihrer Tatkraft
hing es ab, ob das Wort Gottes zu den Heiden getragen wurde
oder nicht. Bei den einzelnen Eparchen lag demgemafl auch die
Entscheidung tiber das Schicksal einer vor ihrer Amtszeit begonne-
nen Mission. Russische Missionsgeschichte ist deshalb in gewisser
Hinsicht die Geschichte der einzelnen Eparchien und ihrer Vor-
steher. Aus dieser Tatsache ergeben sich allein schon Schwierig-
keiten, die die Geschichte anderer missionarischer Gemeinschaften
nicht kennt.

* Zur Missionierung im westsibirischen Raum vergleiche: A. M. Ammann, Ost-
slawische Kirchengeschichte. Wien (1950). — S. Bolshakoff, The Foreign Missions
of the Russian Orthodox Church. London 1943. — Brockhaus-Efron, Enciklo-
pedideskij slovar’. StPtbg. 1890—1907. — A. Dobroklonskij, Rukovedstvo po
istorii Russkoj Cerkvi. 4 vol. Rjazan’? 1889. Moskau 1889—93. — G. Florovsky,
Russian Missions. An Historical Sketch. In: The Christian East 14, 1933, 30—41.
— K. S. Latourette, A history of expansion of christianity. VI: The great
century in Northern Africa and Asia. 1800—1914. New York 41944, —
K. Liibeck, Die Christianisierung Rufilands. Aachen 1922. — A. Palmieri, La
Chiesa Russa. Le sue odierne condizioni e il suo riformismo dottrinale. Firenze
1908. — Fr. Raeder, Die Missionstitigkeit der russischen orthodoxen Kirdhe.
In: AMZ 32, 1905, 349—365, 397—411, 457—474, 507—528, 545—558. —
P. Sumarokov, Missionerstvo v Sibiri. In: Chr Ct 18838 II 411—434, 561—593;
1884 I 113—147, 639—673; II 827—347, 657—685. — E. K. Smirnov, Oferk
istorieskago razvitija i sovremennago sostojanija russkoj pravoslavnoj missii.
StPtbg. 1904. ;
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Unter diesen besonderen Schwierigkeiten stand auch das Werk, das Filofej
Leicinskij !, der Pionier der sibirischen Mission, begriindet hatte. Sein unmittel-
barer Nachfolger, Antonij Stachovskij (1721—1740), stand noch unter dem Ein-
flufl des missionarischen Beispiels Filofejs und versuchte zumindest, die Glaubens-
boten, die dieser als Mitarbeiter gewonnen hatte, zu unterstiitzen. Als aber
trotz aller staatlichen Vergiinstigungen — wie Freiheit von Leibeigenschaft,
Steuererlall, Kleider- und Geldgeschenken — dem Christentum von seiten der
einheimischen Bevélkerung immer mehr Widerstand entgegengesetzt wurde, da
crlahmte selbst dieser geringe Eifer, und es folgte cine Reihe recht stiller Jahre
fiir die Heidenmission.

Unter Katharina II. wurde besonders den Mohammedanern religiose Bekenntnis-
freiheit zugebilligt. Daraufhin entstand unter dem EinfluR islamischer Wander-
prediger cine noch groflere Abneigung gegen die christliche Religion. Infolge
dieser staatlichen Toleranz wurde die Titigkeit der Missionare stark einge-
schrankt: 1764 bewilligte man den einzelnen Eparchien nur eine begrenzte
Anzahl staatlich besoldeter Glaubensboten. Der Riesendiozese Tobolsk z. B.
wurden nicht mehr als zwei solcher Missionare zugesprochen. Im iibrigen sollte
sich die Pfarrgeistlichkeit der in ihrem Kirchspiel wohnenden Heiden annehmen.
Diese sah jedoch in der Missionsaufgabe ein Werk der Ubergebiihr, eine Zusatz-
arbeit, auf die sic nicht einmal vorbercitet war. Als endlich 1799 die Stellen
der offiziell besoldeten Missionare aufgehoben wurden, hérte die Arbeit unter
den Heiden vollstindig auf.

Wihrend dieses Stillstands der Missionstitigkeit fielen die Getauften in solchen
Massen vom christlichen Bekenntnis ab, daf nicht nur die Kirche, sondern auch
der Staat alarmiert wurden. Gliiklicherweise fanden sich zu dieser Zeit wieder
apostolisch gesinnte Ménner, die sich des vernachlissigten Wortes Gottes it
neuem Eifer annahmen und die fiir die Entwicklung des Missionsgedankens in
der russisch-orthodoxen Kirche von bleibendem Einflufl sein sollten.

Am Anfang dieser neuen Periode in der russischen Missionsgeschichte steht der
gebildete und seeleneifrige Erzbischof von Tobolsk: Evgenij Kazancev (1826
bis 1831)%.

Gleich zu Beginn seiner Amtszeit unternahm Evgenij eine Visitationsreise durch
seinen Sprengel und war von dem, was er zu sehen bekam, so beeindruckt, dafi
er beschloB, seine Eparchie auf 5—6 Jahre zu verlassen, um nach dem Beispiel
Filofejs ,mit den Ostjaken, Vogulen und Samojeden zusammenzuleben, ihre
Sprache zu erlernen, die kirchlichen Biicher in ihre Sprachen zu iibersetzen .. .3,
Er gab diesen Gedanken jedoch wieder auf, obwohl sein Riicktritt vom HI. Synod
und vom Zaren bereits genehmigt worden war. An Stelle dessen bat er um die
Erlaubnis, im Norden und Siiden seiner Didzese zwei Missionen begrinden zu
dirfen. Da ihm klar geworden war, ,daB die Pfarrgeistlichkeit sich nicht einmal
~die Mithe machte, den Eingeborenen die Anfangsgriinde des christlichen Glau-
bens zu vermitteln® 4, und da in Sibirien keine vertrauenswiirdigen Priester fiir

! Vgl. ZMR 387, 1958, 24—385. Dort auch die Umschrift des Russischen und das
Verzeichnis der Sigel.

2 A. Sulockij, Archiepiskop Evgenij Kazancev, kak archipastyr’ tobol’skij. In:
Strannik 1872 I 3—34, 97—152, 181—221. — Vgl. dazu: Pravoslavnoe Obozrenic
1868 n. 7, 80—86; n. 8, 136—144, Dulepoleznoe Ctenie 1868 Okt.—Dez.; 1869
Jan. — 1. Blagove§tenskij, Evgenij Kazancev. Biografiteskij oerk. Moskau 1875.
® Irinarch, Istorija Obdorskoj duchovnoj missii. 1852—1904. Moskau 1906, 5.
4 Predigt Kazancevs, zitiert bei Blagove$tenskij, 1. c., 98.
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diese Aufgabe zu finden waren, wandte Kazancev sich mit einem Aufruf an die
Kloster des europaischen Rufilands.

Einer der beiden Ménner, die diesem Rufe Folge leisteten, war der
Archimandrit Makarij Glucharev, ,der neben Innokentij Venia-
minov der hervorragendste Missionar werden sollte, den die rus-
sische Kirche jemals hervorgebracht hat“®. Er wurde der Begriinder
der russisch-orthodoxen Altai-Mission und ist in einem gewissen
Sinne als der geistige Vater des neueren Missionswerkes der rus-
sischen Kirche anzusprechen.

Michail Jakovlevié Glucharev® wurde am 8. November 1792 zu Vjaz'ma im
Bezirk Smolensk als Sohn eines Geistlichen geboren. Er studierte zundchst auf
dem Seminar der Bezirksstadt, ging dann zur Geistlichen Akademie nach
St. Petersburg und beendete 1817 dort sein Studium als Magister der Theologie.
Er wurde als Professor der Kirchengeschichte und der deutschen Sprache an das
Seminar nach Jaroslavl berufen, an dem er bald als Inspektor eine leitende
Stellung einnahm. Sein Erzbischof Job Potemkin behandelte den jungen, leb-
haften Gelehrten recht streng und versuchte, thn zur Demut zu erzichen. Glu-
charev ging auf diese Anweisungen gelehrig ein, da er sich schon im Seminar
mit gefiihlvoller Liebe den Ubungen der Frommigkeit hingegeben hatte. Hier
in Jaroslavl kam er auch mit den Schillern Paisij Velitkovskijs zusammen, die,
der hesychastischen Richtung ihres Meisters folgend, das gemeinsame Leben mit
dem Einsiedlertum zu verbinden suchten. Unter ihrem Einflufl entschlof Glucha-
rev sich 1819 zum Monchstum und nahm bei der Weihe den Namen Makarij an.
Seinen Neigungen und der Vorliebe seiner Zeit entsprechend, beschaftigte er
sich viel mit dem deutschen und franzosischen Schrifttum mystischer oder mysti-
zistischer Farbung. So las er die Werke Johann Arndts, Jung-Stillings, Jakob
Béhmes und der Madame Guyon. Spater ubersetzte er sogar einige Schriften
aus dem Kreise um die heilige Theresia von Avila und die ,Pensées” Pascals?.
Schon in seiner Studentenzeit hatte Makarij ein besonderes Interesse an der
HI. Schrift gefunden. Um das AT nicht nur in der kanonischen Septuaginta-
iibersetzung, sondern auch in der Ursprache lesen zu konnen, hatte er neben
Griechisch und Latein noch eigens Hebraisch gelernt, was unter den damaligen
russischen Theologen fiir ganz ungewohnlich angesehen wurde. Es ist daher
verstiandlich, dal gerade Glucharev der 1813 auf englische Anregung gegriin-
deten russischen Bibelgesellschaft beitrat. Dadurch kam er auch personlich in
Beziechung zu all denen, die den Zielen dieser Gesellschaft in Rufiland dienen

5 Libeck, a.a. 0., 76.

§ —, Pis’'ma pokojnago missionera archimandrita Makarija byviago nadal’'nikom
Altajskoj Duchovnoj Missii. 2 vol. Moskau 1860. — K. V. Charlampovi¢, Archi-
mandrit Makarij Glucharev, osnovatel’ Altajskoj misii, i ego prebyvanie v
Kazani. In: PrSob 1904 I 205—230; II 229—253. — A. Lavrov, Archimandrit
Makarij, natal’nik Altajskoj cerkovnoj missii. In: Strannik 1, 1860, III 57—67.
— E. Ostromy#lenskij, Archimandrit Makarij, Altajskij missioner. Ibd. 1, 1860,
1 12—24; TIT 68—83. — A. S. Sturdza, Archim. Makarij, podviZnik i blagovestnik
slova Christova. Ibd. 1, 1860, II 123—185. — M. Makarevskij, Jizneopisanie
archimandrita Makarija (Michaila Gluchareva), osnovatelja altajskoj missii.
StPthg. 1892.

7 G. Florovskij, Puti russkago bogoslovija. Paris 1937, 187—191.
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wollten. Der Verkehr mit den frommen Vertretern der westlichen Welt weitete
seinen geistigen Horizont und machte ihn in der Beurteilung anderer Auf-
fassungen weitherziger und duldsamer, als es im allgemeinen in der orthodoxen
Kirche iiblich war. Gleichwohl hielt Makarij sein Leben lang an den Dogmen
seiner Kirche fest, wenn auch durch Jaroslavl reisende Quiker nach einem Be-
such bei ihm feststellen zu konnen glaubten, dafl ,er sich durch die zahlreichen
auflerlichen Zeremonien im Gottesdienst der griechischen Kirche und die iber-
miflige Verchrung der Heiligenbilder bedriickt fithle®®. Bei solchen Unter-
redungen ging es ihm nicht nur um den Austausch von Gedanken und Mei-
nungen; er verstand es, diesen Begegnungen einen ausgesprochen religiosen
Charakter zu geben: aus dem Besuch der Quaker wurde gemecinschaftliches
Gebet — eine lateinisch gefithrte Disputation mit dem lutherischen Oberpastor
Dittrich in Moskau schloff er mit einem herzlichen Bruderkufl. Dieser Versohn-
lichkeit anderen Glaubenshaltungen gegeniiber entsprang der phantastische Plan,
in Moskau ein Gotteshaus zu errichten, in dem an drei verschiedenen Altdren,
einem orthodoxen, einem katholischen und einem protestantischen, Gott unter
einem Dache gemeinsam angebetet werden sollte.

Diese etwas schwirmerische Weitherzigkeit mag ihn seinen kirchlichen Vor-
gesetzten verdichtig gemacht haben. Vielleicht wollte man ihn durch grofiere
Wiirden fester binden; jedenfalls war er schon 1821 Archimandrit und wurde
als solcher zum Rektor des Geistlichen Seminars in Kostroma bestellt. Aber
sein Einflufl auf den Nachwuchs der orthodoxen Geistlichkeit mufl doch wohl
als schiddlich angesehen worden sein. Auffallend ist, da er schon nach zwei
Jahren sein Amt ,krankheitshalber niederlegte und sich in eine Eindde bei
Kiew zuriickzog. Von dort ging er noch weiter in die Einsamkeit und unter-
stellte sich der Seelenfithrung des Starzen Filaret in der Glinskajer Einsiedelei
bei Kursk.

Vielleicht hdngt Makarijs Riicktritt aber auch mit der kirchlichen Sduberung
zusammen, die als Reaktion auf die iiberspitzten Reformen Alexanders I. nach
dem Sturz seines ,Kultusministers* Gallitzin (1824) durchgefithrt wurde und bei
der auch die Bibelgesellschaft ein schnelles, unrihmliches Ende fand. Eine
gewisse Berechtigung zu dieser Vermutung besteht insofern, als auch das Monchs-
lebeén in der Einsiedelei Makarij nicht allzu lange zu fesseln vermochte. Er war
trotz aller mystischen Neigungen doch ein aktiver Typ. So entschlof er sich,
dem Aufruf Evgenij Kazancevs zu folgen und Heidenmissionar zu werden.

*

Nach den Plinen des Tobolsker Erzbischofs sollte Makarij die
nordliche Mission im Obdorsker Gebiet iibernehmen. Aber wegen
seiner schwichlichen Gesundheit glaubte Makarij diesen Auftrag
ablehnen zu miissen®. Er selbst trug sich mit dem Gedanken, zu
den Kirgisen zu gehen. Aber ein Verbot der Regierung hinderte
ihn daran™. Schlieflich tbertrug Kazancev ihm die Missionierung
der im Tomsker Gouvernement lebenden Kalmucken.

8 Fil(imo)nov D., Materialy dlja biografii osnovatelja Altajskoj Missii, Archi-
mandrita Makarija (M. J. Gluchareva). Moskau 1888, 17 — zitiert bei Raeder,
a0 467

? Irinarch L. c,, 7.

10 Fibeck a-a. @, 77.
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Das Makarij anvertraute Arbeitsgebiet bot sicherlich nicht weniger
Schwierigkeiten als der hohe Norden. Es lag mitten im Altai-
gebirge, zwischen Irtysch und Selenga. Ein Gewirr vielfach sich
kreuzender Gebirgsketten von 2600—2900 Meter durchschnittlicher
Hohe, mit ewigem Schnee bededkt, voller Schrunden und Schluchten
— Talmulden voll steiniger Simpfe und kleiner morastiger Seen —
heifle Sommer und kalte Winter — dazu eine unruhig wandernde,
kriegerische Bevolkerung aus Resten aller moglichen Stimme: das
war das Arbeitsfeld, das Makarij 1830 mit zwei Studenten aus dem
Tobolsker Seminar in Angriff nahm. Den jungen Leuten sank
allein beim Anblick der diisteren Landschaft der Mut, und sie
kehrten zu ihrem Bischof in die Heimat zuriick. Allein geblieben,
schlug Makarij zunichst in Bijsk seinen Wohnsitz auf und er-
kundete von hier aus die ndhere und weitere Umgebung. Als es
ihm gelang, seinen Bruder Akakij und den jungen Priester Lan-
dys$ev als Mitarbeiter zu gewinnen, zog er mit einer Zeltkirche aus
der Stadt und griindete die drei ersten Missionsstationen: Sandypsk,
Maima (1831) und Ulala (1835).

Aber gleich der Anfang seiner Tétigkeit begegnete heftigem Wider-
spruch, dazu noch von einer Seite, von der er am wenigsten Schwie-
rigkeiten erwartet hétte: nimlich von den russischen Siedlern. Diese
waren zum groflen Teil von der altglaubigen Sekte der Raskolniki.
Ob religiose oder wirtschaftliche Interessen sie gegen Makarij ein-
nahmen —, jedenfalls verstanden sie es, die Eingeborenen davon
zu lberzeugen, dafl der Missionar der Teufel selbst sei''. Fiir die
primitiven Schamanisten mit ihrer stindigen Furcht vor dem
‘Scheitan’ geniigte der blofle Verdacht, um dem Missionar, so weit
wie moglich, aus dem Wege zu gehen.

Aber Makarij gab nicht nach. Er verstand es, aus Irkutsk neue
Mitarbeiter zu werben, die er nach Bedarf mit einer beweglichen
Zeltkirche auf einzelne Stamme verteilte, damit die Missionare,
obwohl der Sprache noch unkundig, eine erste Fiihlung mit den
Heiden bekimen. Er selbst leitete diesen Einsatz seiner Gefdhrten,
hielt sich personlich aber von jeder unmittelbaren Arbeit zuriick,
um zunichst einmal die Sprachen seines Missionsgebietes zu stu-
dieren. Von allgemeiner Bedeutung im Verkehr mit den verschie-
denen Volkerschichten schien ihm die telengutische Sprache zu sein.
Nach dem Gehor verfafite er ein Lexikon von rund 3000 Waértern
und war nach zwei Jahren angestrengtester Arbeit soweit, dafl er
ohne Dolmetscher gut fertig werden konnte. Nach diesem Erfolg

11 Enc Slov XVIII (35), 398.
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tiberzeugen sollten. Aus diesem Grunde legte er so grofles Gewicht
darauf, ihnen die Wahrheiten des Glaubens in ihrer eigenen
Sprache vorlegen zu konnen, sie die Gebete in ihrer Sprache
beten zu lehren, die Liturgie in ihrer Sprache feiern zu konnen.
So miihte er sich in den 14 Jahren seiner Missionstatigkeit
ab, moglichst viele Ubersetzungen fiir seine Christen zu schaffen.
Tatsichlich lagen bei seinem Fortgang von der Mission siamtliche
Evangelien, Teile der Apostelgeschichte und der Apostelbriefe.
einige Psalmen und ausgewahlte Stiicke aus dem Alten und Neuen
Testament in altaischen Mundarten vor. Sie blieben bis zum Jahre
1860 die einzigen Hilfsmittel der Missionare. Dafl die Liturgie in
einer Altaisprache gefeiert wurde, hat Makarij allerdings nicht
mehr erlebt; die Erlaubnis dazu wurde vom Synod erst 1865 ge-
geben.

Wegen dieser seiner Grundhaltung kannte Makarij nicht — wie
alle Missionare vor ihm und viele nach ihm — die Jagd nach
Zahlen. Er protestierte heftig gegen das Gesetz, wonach jedem
Missionar fiir hundert gespendete Taufen ein Orden verlichen
wurde . Er sah darin eine Schiadigung der Missionsarbeit. Lieber
wollte er einen bescheidenen, dafiir aber richtigen Beginn einer
organisierten Mission machen®. Nach vierjahriger Missionstitig-
keit konnte er zwar schon 202 Taufen verzeichnen; aber insgesamt
hat er in 14 Jahren nicht mehr als 675 Taufen gespendet.

Die Bekehrung der Eingeborenen war fiir ihn nicht mit der Taufe
abgeschlossen, sie begann erst mit ihr. Deshalb war er mit seinen
Missionaren unermiidlich tétig, in personlichen Unterredungen und
in den von ihm gegriindeten Schulen den Glauben zu festigen und
zu vertiefen. Er ging bei all dem nie iibereilt vor. Sein Lebens-
werk ist, was duflere Erfolge angeht, recht gering: er hat nicht
mehr als 3 Schulen, 1 Kirche, 1 Krankenhaus und 2 missionseigene
Hauser gebaut.

An allererster Stelle lag ihm das Wohl seiner Christen am Herzen.
Sie standen ihm selbst niher als der auflere Aufbau seiner Mission.
So bemiihte er sich auch, seinen Neophyten mit dem Glauben die
Segnungen der christlichen Kultur zu vermitteln. Er hatte bald
erkannt, dafl das nomadisierende Leben der Bevélkerung das grofite
Hindernis fiir eine dauernde Verchristlichung darstellte. Deshalb
legte er alles darauf an, sie zur Seflhaftigkeit zu bringen. Daf} diese
Aufgabe seine und der Missionare Krifte tiberstieg, war ihm klar.

12 Enc Slov 85, 899.
13 Smirnov, I. c, 19,
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machte er sich sogleich an die Ubersetzung der Hauptgebete und
bestimmter Teile des Gottesdienstes. Makarij stand ndmlich auf
dem fiir seine Zeit vollig neuen Standpunkt, dafl man mit der
Spendung der Taufe sehr vorsichtig sein miisse. Deshalb forderte
er von den Taufbewerbern seiner Mission eine lange Vorbereitungs-
zeit, wahrend der sie sich von der Wahrheit des Christentums
Darum sorgte er sich um das christliche Leben der russischen
Siedler, um an ihnen tatkrdftige Helfer zu bekommen. Wer von
ihnen Taufpate eines Eingeborenen werden wollte, mufite sich ver-
pflichten, den Taufling in seine Hausgemeinschaft aufzunehmen
und ihn durch Wort und Beispiel zu einem gesitteten Leben zu
erzichen. Hatte der Pate bei seiner Fiirsorge fir den Getauften
wirtschaftliche Schwierigkeiten, so scheute Makarij nicht einmal
zuriick, ihn mit Geldern aus der Missionskasse zu unterstiitzen!
Er studierte sogar selbst Landwirtschaft und Gartenbau, um prak-
tisch raten zu konnen, und besorgte aus Rufiland landwirtschaft-
liche Gerdte und Handwerkszeug. Er wagte auch die Grindung
neuer Doérfer fiir die Christen, in denen sie, gesondert von den
Heiden, in warmen Hausern wohnten und sich mit Ackerbau be-
schaftigten. Auf die Dauer beeindruckte das die Heiden sehr; aber
sie zogen nicht den Schluff, den Markarij erwartet haben mag —
sie bauten sich eigene heidnische Dérfer, in denen sie das auflere
Leben ihrer christlichen Landsleute nachzuahmen suchten, ohne den
Glauben selbst anzunehmen. Sie gingen sogar dazu iiber, heidnische
Schulen zu eroffnen, um den Christen in nichts nachzustehen ™.

In der stindigen Sorge fiir seine Gemeinden war Makarij einfach
iiberall, wo Hilfe nottat. Es kam vor, dafl er selbst die Kleinkinder
verwahrte, damit die Miitter in seiner Gegenwart den schmutzigen
Wohnraum der Familie sdubern konnten. Da das keine Arbeit fiir
den Missionar, den Mann, darstellte, kam er auf den Gedanken,
die Organisation einer Frauengemeinschaft zu betreiben, die sich
der hauslichen Erziehung der Frauen widmen sollte, um sie auf
diese Weise fir das Christentum zu gewinnen. Bei Gelegenheit
eines Besuches in Moskau und St. Petersburg, 1839—40, unter-
breitete er diesen Plan dem Synod, wurde aber abschldgig be-
schieden. Immerhin gelang es ihm. nicht nur das Interesse der
Obrigkeit und privater Kreise fir die Altaimission zu wecken; er
fand auch zwei Frauen, die gewillt waren, sich dieser missionari-
schen Aufgabe zu unterziehen. Eine von ihnen war die Franzosin
Sophie de Valmond, die in Moskau vom Katholizismus zur Ortho-

14 Smirnov, 1. c., 20f.
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doxie iibergetreten war **. Sie hat unter der weiblichen Bevélkerung
des Altai segensreich gewirkt: sie beriet sie in geistlichen und welt-
lichen Dingen, lehrte sie, die Glaubenswahrheiten ins praktische
Leben zu tiberfithren, brachte ihnen die Geheimnisse der Kochkunst,
des Flickens und Nahens und aller anderen hausfraulichen Arbeiten
bei. Sie errichtete sogar eine Midchenschule, in der sie mit ihrer
Gefahrtin die weibliche Jugend auch im Lesen und Schreiben unter-
richtete. Bei all dem fand sie noch Zeit, der Kranken zu warten,
Wunden zu behandeln und Kinder zu betreuen.

Makarij selbst war all seinen Mitarbeitern Meister und Vorbild
in der Missionsarbeit. Selbstlos war er zu jedem personlichen Opfer
bereit. Er teilte sogar seine enge Wohnung mit Waisenkindern,
wenn er keine Moglichkeit sah, sie anderswo unterzubringen.

*

Bei aller Sorge fur das personliche Werk fand Makarij noch Mufie,
Pline zu schmieden, um das Missionswerk im allgemeinen zu
fordern und im ganzen russischen Volke zu propagieren. Er ver-
fafite eine missionstheoretische Schrift, in der er seine ,Gedanken
iber Wege zu einer erfolgreicheren Ausbreitung des christlichen
Glaubens unter den Mohammedanern, Juden und Heiden im
Russischen Reiche” entwidckelte. Aber seine kirchlichen Vorgesetzten
waren in ihrem Verstindnis fir die Missionen noch nicht weit
genug fortgeschritten, um Makarijs Plinen zur Verwirklichung zu
verhelfen. So blieb dieses umfassende, seiner Zeit weit voraus-
eilende Missionsprogramm im Staub der Archive vergraben. Erst
1893—94 wurde es im ,Orthodoxen Glaubensboten® (Pravoslavnyj
Blagovestnik) und 1894 als Buch in Moskau veroffentlicht, nachdem
mancher der darin enthaltenen Vorschlige bereits seine Verwirk-
lichung gefunden hatte.

Der Verfasser geht in seinem, bis ins kleinste ausgearbeiteten Ent-
wurf zur Neugestaltung des russischen Missionswesens von der
Voraussetzung aus, dafl die Heidenmission Pflicht des ganzen Uolkes
sei. Damit das Volk fiir diese Aufgabe befihigt werde, miisse es
selbst zundchst im lebendigen Christentum tiefer gefestigt werden.
Um das zu erreichen, fordert Makarij die allgemeine Verbreitung
der vollstindigen Bibel in der russischen Volkssprache, da nur die
Heilige Schrift der tragende Grund fiir eine religiése und sittliche
Erneuerung des Volkes sein kénne. Deshalb erscheint ihm die
schulische Erzichung der Jugend, besonders auch der Midchen, als

15 Pr Blag 1904 I 20f.
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die unvermeidliche Vorbedingung der Bibellektiire; d. h. es miissen
bis ins letzte Dorf hinein Volksschulen gegriindet werden.

Die Sorge fiir diese Schulen, fiir die Verbreitung der Bibel und
anderer apologetischen Schriften will Makarij einer Missionsgesell-
schaft Ubertragen wissen, deren Mitglieder alle Schichten der
Bevéolkerung, Minner und Frauen, werden konnen. Von dieser
Gesellschaft soll auch eine Missionszeitschrift herausgegeben wer-
den, die weiteste Kreise mit der Arbeit der Missionare und mit den
Missionsaufgaben der Kirche bekannt macht.

Naturgemafl befassen sich die Pline Makarijs besonders mit der
Missionsarbeit selbst. Grofites Gewicht will er auf die Ausbildung
des Missionspersonals gelegt wissen. Es soll eine eigene Missions-
anstalt gegriindet werden, in der die zukiinftigen Missionare nach
einem vielseitigen, zwolf Ausbildungsjahre umfassenden Lehrplan
auf ihre Aufgabe vorbereitet werden sollen. Der charakterlichen
Ertiichtigung soll die Gemeinschaftserziehung dienen nach dem
Vorbild der klosterlichen Lebensweise.

Ein ahnliches Werk mufl fiir die weibliche Jugend bestehen. In
ihm sollen die Frauen der Missionare und die weiblichen Hilfs-
krifte der Mission ausgebildet werden, die fiir die Schule, die
Krankenpflege und die Anleitung der Eingeborenenfrauen zu
sorgen haben.

Weitere ,Gedanken“ befassen sich mit der Anlage der Missions-
stationen, mit dem Verhailtnis der Missionen zueinander und zu
dem heimatlichen Missionsverein.

Fir Makarij blieben diese Entwiirfe nicht blofle Pline. Soweit es
in seinen Kriften lag, versuchte er, sie auch zu verwirklichen. Er
begann 1835 mit der von ihm als notwendige Voraussetzung er-
kannten Ubersetzung der Heiligen Schrift aus dem Urtext ins
Russische. Bei der Reformfeindlichkeit der kirchlichen Kreise der
damaligen Zeit war das ein Wagnis, das bald unliebsame Folgen
fiir ihn haben sollte. Seine Bittschriften blieben unberiicksichtigt,
seine Manuskripte wanderten in die Archive. Aber Makarij blich
hartnickig: der Gerechtigkeit seines Anliegens bewuflt, setzte er
seine Bemithungen unverdrossen fort und wagte selbst den Gegen-
satz zu seiner kirchlichen Behorde. 1841 wurde er vom Heiligen
Synod wegen seines ,unbedachtsamen Eifers“ geriigt, und sein
Bischof sollte ihn 3 bis 6 Wochen in Hausarrest und Kirchenbufle
tun. Seine Bibeliibersetzung bekam keine kirchliche Druckerlaubnis;
ebenso ging es ihm mit seinem ,Bibelalphabet®, einer Sammlung
von Bibelspriichen, die nach dogmatischen Gesichtspunkten geord-
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net waren. — Makarijs Bibelibersetzung wurde erst 1860—67 in
der Zeitschrift ,Pravoslavnoe Obozrenie“ (Orthodoxe Rundschau)
veroffentlicht und erschien 1863 und 1868 zu Moskau in Buchform.

*

Diese Schwierigkeiten waren nicht geeignet, die Schaffensfreude
des Missionars, der sich in der langjdhrigen Missionsarbeit auf-
gerieben hatte, neu zu beleben. 1844 erwirkte er seinen Abschied
vom Altai. Er wurde zum Abt des Optina-Klosters in Bolchov
(60 km nordlich Orel) ernannt. Hier arbeitete er noch drei Jahre
unter der unwissenden Bevolkerung dieser russischen Kleinstadt.
Sein Wunsch, eine Pilgerfahrt ins Heilige Land zu unternehmen
(und seine Bibelubersetzung vielleicht im Ausland erscheinen las-
sen zu konnen), ging nicht in Erfillung. Er starb am 18. Mai 1847,
erst 55 Jahre alt, mit den Worten: ,Das Licht Christi erleuchtet
alle.”

Das glaubige Volk ehrte sein Andenken als das eines Heiligen.

b1

Nach einem Ausspruch des Moskauer Metropoliten Filaret Drozdov
(1821—67) war Makarij Glucharev in einer Person ,ein geist-
liches Seminar, eine geistliche Akademie, eine Universitat® '.
Damit ist die vielseitige umfassende Bildung Makarijs in allen
theologischen und philosophischen Fragen seiner Zeit hinreichend
gekennzeichnet.

Aber iiber alle personlichen Eigenschaften hinaus ist seine Wirk-
samkeit als Missionar fiir die russiche Kirche von der weittragend-
sten Bedeutung gewesen. Nicht allein, dafi er in der Bekehrung
der Heiden neue Wege gegangen ist und den Mut hatte, sich gegen
die jahrhundertealte Praxis der Kirche und des Staates zu stellen
— er hat als erster Wege gewiesen, die zum Heil der Vélker ge-
fithrt hatten, wenn die russische Kirchenleitung die Einsicht gehabt
hitte, diese Wege auch rechtzeitig zu beschreiten. Am Beispiel
Glucharevs tritt vielleicht am deutlichsten die Tatsache in Erschei-
nung, die wie ein dunkles Geschick uiber der gesamten Missions-
arbeit der orthodoxen Kirche Rufilands schwebt: dafl die amtliche
Kirche weniger Interesse an der Ausbreitung des christlichen Glau-
bens gezeigt hat als einzelne apostolisch gesinnte Ménner, die wie
Lichtpunkte aus dem allgemeinen Dunkel hervorleuchten.

18 Smirnov, 1. ¢, 19,
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Es ist gewifl nicht zufillig, dafl die erste tatsichliche Griindung einer russisch-
orthodoxen Missionsgesellschaft im Jahre 1865 von einem Kaufmann veranlaflt
wurde, der die Altaimission personlich kennengelernt hatte. Wenn diese erste
Griindung auch bald wieder einging, weil der Kaufmann Mal’kov sich als Be-
triiger und Schwindler entpuppte, der die kollektierten Gelder fiir sehr eigen-
nitzige Zwecke in der Reichshauptstadt verwandt hat — der Gedanke Makarijs
hatte doch endlich geziindet und fand in der neuen ,Orthodoxen Missionsgesell-
schaft* von 1870 seine spate Verwirklichung %

*

Es ist eigentlich selbstverstandlich, dafl eine Mission, die so plan-
maflig aufgebaut wurde wie die Altaimission, auch nach dem Tode
ihres Griinders weiterbestehen konnte. Denn wegweisend fiir die
Nachfolger war immer wieder die Gestalt des Griinders der Mis-
sion. Sein Beispiel befdhigte die Missionare nicht nur, sein Werk
weiter auszubauen, es spornte sie auch personlich immer wieder zu
neuem Seeleneifer an. Es ist nicht sonderlich zu verwundern, dafl
zwei dieser Nachfolger gerade wegen dieses Eifers hohe Wiirden
in der russischen Hierarchie einnahmen: Uladimir Petrov als Erz-
bischof von Kazan''® und Makarij Newvskij als Metropolit von
Moskau ™.

Dieser Eifer zeitigte die ersten Friichte in der Mission selbst. Bis 1866 war die
Zahl der neugewonnenen Christen bereits auf rund 5000 angestiegen®®, 1870,
als die neugegriindete Missionsgesellschaft ihr Protektorat iibernahm, zdhlte sie
bereits 8 Stationen mit 7268 Getauften und 12 Schulen®!. 1874 wurde eine
missionseigene Buchdruckerei erstellt, um die verschiedenen Ubersetzungen an
Ort und Stelle veroffentlichen zu konnen; 1876 wurde in Ulala ein Kinderhort
und ein Zentralkrankenhaus erdffnet, 1879 eine Katechetenschule ins Leben
gerufen. 1880 wurde die Altaimission zu ihrem finfzigjahrigen Bestehen in ein
Suffraganbistum der Tomsker Eparchie mit Sitz in Bijsk umgewandelt, wohin
dann auch die Leitung der Mission verlegt wurde 22.

1882 konnte von der Altaimission der Bezirk Semipalatinsk abgetrennt werden.
Als Mohammedanermission kennt dieses Gebiet ganz besondere Schwierigkeiten.
Die Zahl der jdhrlichen Konversionen ist sehr gering. Immerhin zdhlte die
selbstindige Kirgisenmission 1907 bei einem Personalstand von 1 Archiman-
driten, 5 Hieromonchen, 6 Weltpriestern, 1 Hierodiakon, 7 Sangern, 2 Lehrern
und 8 Dolmetschern 4820 orthodoxe Christen, 18 Kirchen oder Kapellen und
10 Schulen mit 345 Schiilern 23,

17 D. Tolstoj, Novoe missionerskoe ob¥¢estvo v Rossii. StPtbg. 1865. — A. Ni-
kol’skij, Pravoslavnoe missionerskoe ob$cestvo. Moskau 1895.

18 J. Jastrebov, Vladimir, mitropolit kazanskij i svjaZskij. Kazan' 1898,

19 Bolshakoff, 1. c., 59.

20 Vsepoddannej$ij otfet ober-prokurora Svjatejago sinoda K. Pobedonosceva.
StPthg. 1888/89, 207.

# Sbornik svedenij pravosl. missionerskago ob3estva. 1871, Beilage, 33.

22 Smirnov, 1. ¢, 19.

28 Cerkovnye Vedomosti 1907 n. 6, Pribavl. 263.

4 Missions- u, Religionswissenschaft 1954, Nr. 3
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Die Muttermission im Altai hatte 1891 folgenden Personalstand: 1 Bischof,
1 Abt, 2 Hieroménche, 16 Weltpriester, 5 Diakone, 12 Kirchendiener, 36 Stu-
denten. Zur Mission gehérten auflerdem je ein Manner- und Frauenkloster.
In letzterem lebten 4 Nonnen, 122 Schwestern, 10 Kandidatinnen. Die Mission
umfaflite 188 christliche Siedlungen mit 26 203 Einwohnern, davon 7095 Russen.
Es bestanden 46 Kirchen und Kapellen. An Heiden gab es noch 15662, an
Sektierern (Raskolniki) 1432; die Gesamtbevilkerung belief sich auf 41865

Seelen 24.
*

Auch tber das Werk Makarij Glucharevs brauste der Sturm des
Bolschewismus. Was aus der blilhenden Missionskirche im Altai
geworden ist. wissen wir nicht.

Der letzte bekannte Missionar dieser Mission, Meletij Zaborovskij, wurde 1920
Bischof von Charbin in der Mandschurei, spiater Metropolit und Primas des
Fernen Ostens2. Auch bei ihm 1aft sich die Schule Makarijs nicht verkennen:
er blieb auch in der Emigration Missionar. Von Charbin aus griindete er 1931
ein Gebetshaus in Kobe in Japan, 1934 eine Gemeinde auf Java, 1937 eine
Kirche in Nordkorea. Insgesamt hat er wihrend seiner Amtszeit in Charbin
(1920—45) 48 neue Kirchen gebaut 26,

So wirkte Makarijs Einflufl bis in unsere Tage fort.

24 Materialy dlja istorii pravosl.-rossijskago missionerstva. Moskau 1893, Aus-
lieferung I, 11—22.
25 Bolshakoff, 1. c., 60.

2 Zurnal Moskovskoj Patriarchii 1946, n. 5, 11.

PROF. DR. R. MOHR, NIJMEGEN (HOLLAND)

NEUE GESICHTSPUNKTE FUR DIE ORDNUNG
KULTURELLER PHANOMENE IN ETHNOLOGIE
UND RELIGIONSWISSENSCHAFT

A. Historisch-kritischer Teil

Bei jeder wissenschaftlichen Betrachtung irgendwelcher Phanomene ist der
menschliche Geist angewiesen und darum ausgerichtet auf eine systematische
Ordnung der Tatsachen. So besteht ein grofier Teil unseres wissenschaftlichen
Bemithens im Ringen um Ordnung, und zwar um eine logische Ordnung. die
der ontologischen Ordnung der Tatsachen und Phanomene moglichst nahe
kommt, womdglich vollkommen entspricht.

Auch das Gesicht der verhiltnismafig kurzen Geschichte der ethnologischen
Wissenschaft wird gezeichnet von diesem Ringen um eine zutreffende Ordnung
der Tatsachen und Phinomene. Es hat sich im Laufe der Geschichte der ethno-
logischen Methodik gezeigt, dafi diese Ordnung letztlich eine historische Ordnung

sein muf.
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Dabei ist festzustellen, dal die ersten, die eine solche letzten Endes historische
Ordnung zur Diskussion stellten, die Evolutionisten waren. Wir haben heute
den geniigenden: zeitlichen Abstand von der Bliitezeit des Evolutionismus er-
reicht, um die Geistigkeit der damaligen Ethnologen gerecht und ohne Vor-
urteile zu wiirdigen. Man kann es diesen Ménnern, die zum Teil Wissenschaftler
von ganz anderem Format waren als so manche ihrer Kritiker, doch nicht zum
Vorwurfe machen, dafl sie Kinder ihrer Zeit waren, ciner Zeit, die auf der
einen Seite ganz und gar unter dem tiberwiltigenden Eindruck des neuentdeckten
naturwissenschaftlichen Gesetzes der Entwicklung stand, auf der anderen Seite
unter dem ebenfalls tiberwiltigenden Eindruck der sich hdufenden technischen
Erfindungen. So war eine Art geistiger Rausch iiber die Menschen dieser Zeit
gekommen. Die Kehrseite der geistigen Stromungen, in denen sie so selbstsicher
schwammen, hatten sie noch nicht kennengelernt. In dieser geistigen Befangen-
heit ihrer Zeit mithten sie sich ehrlich, in das Chaos des schlecht und lickenhaft
gesammelten Materials eine historische Ordnung zu bringen. Diese konnte
natiirlich nur ausfallen im Sinne des Begriffes, den man sich eben damals von
LHistorie“, wenigstens auf dem Gebiete der Kultur, machte, einer eingleisigen,
stetigen Evolution zu dem in der europaischen Zivilisation erreichten Hohepunkt.
Sachlichkeit und Bescheidenheit werden uns beféhigen, richtig einzuschétzen, wie
weit wir es gebracht haben. Dabei werden uns drei Tatsachen zum BewufBtsein
kommen: 1. Dafl auch wir Kinder unserer Zeit sind, dafl auch wir darum unser
Denkvermdgen in den heute gangbaren Kategorien betitigen, 2. dal auch das
heute vorhandene ethnographische und religionshistorische Material keineswegs
vollstindig, sondern auflerst liickenhaft ist, und 3. dafl auch heuté, so wie in
fritheren Jahrhunderten, das Material gesammelt wird unter der bewufiten oder
unbewuften Einwirkung gewisser liebgewordener Theorien und Meinungen, von
denen in unserem angeblich so sachlichen Zeitalter auch der sachlichste Feld-
forscher nicht ganz freikommen kann. Und unter der bewufiten oder unbewufiten
Einwirkung solcher liebgewordenen geistigen Schoflkinder wird auch der sach-
lichste Schreibtischgelehrte immer wieder das Material sichten, ordnen und aus-
scheiden, so wie es ihm am besten pafit. Absolute Objektivitit bleibt ein Ideal,
wo Menschen im Spiele sind.

In diesem Gedankengang mufl aber ein weiterer Gesichtspunkt im Auge be-
halten werden: Wenn wir uns wirklich abwenden von einem historischen Ma-
terialismus, der im historischen Geschehen nur innerweltliche Ursachen am Werke
sieht, wenn wir wieder anerkennen, dafl in diesem Geschehen zweifellos auch
auflerweltliche — sagen wir es offen — metaphysische Krafte wirksam sind, so
wie es die gesamte Menschheit bis zum Zeitalter der Aufklarung in Europa
angenommen hat, und wie es uns einigermafilen im Erleben der jiingsten Ge-
schichte wieder zum Erlebnis geworden ist, wenn wir also anerkennen, daff der
Mensch nicht absoluter Herr seiner Geschichte ist, dann sollten wir diese Er-
kenntnis auch konsequent zu Ende denken. Dann miissen wir ndmlich zugeben,
dafl wir an einer Evolution gesetzmafiiger Art nicht vorbeikommen. Denn es
scheint mir unméglich zu sein, dafl der EinfluB eines auBermenschlichen und
tbermenschlichen, nach einem unabanderlichen Plan wirkenden Faktors in der
Geschichte dem menschlichen Intellekt sich anders manifestieren kann, als in der
Form von gesetzmafliger Entwicklung. Es war der Fehler der Evolutionisten
nicht, daf sie diese Gesetzmafigkeiten erspiirten, sondern dafl sie unter dem
Einflu} ihres geistigen Milieus dieselben falsch deuteten. Eine Warnung an uns,
von unserem geistigen Milieu nicht so stark abhidngig zu werden, dafl wir wieder
die Gesetzmafigkeiten falsch deuten.

4%
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Nun hatte schon Adolf Bastian auf Grund seiner grofien personlichen Einsicht,
die er durch seine ausgedehnten Reisen in die Kulturen hatte, erkannt, daf die
Verschiedenheit der Kulturgiiter und Kulturformen nicht nur begriindet sein
konne in einer Verschiedenheit der Stufe einer eingleisigen Entwicklung der
Kultur, sondern er erkannte, wic schr auch das geographische Milieu eine Rolle
spiele neben der Einheitlichkeit der Entwidklungstendenz, die in der prinzipiellen
Gleichheit der seelischen Struktur aller Menschen grindet. Damit war zunéchst
einmal das Axiom durchbrochen, dafl es nur eine Kultur der gesamten Mensch-
heit gebe, und zugleich war damit fiir die vielerlei Kulturen der Menschheit ein
Ordnungsprinzip aufgestellt, das noch heute in Amerika vielfach wirksam ist
bei der Theorie von den Kulturarealen, das geographische Prinzip.

Dieses Prinzip ist historisch wenig fruchtbar. Es kann hochstens zur Erkenntnis
historischer Vorgiange innerhalb oder an den Grenzen der verhdltnismafiig
kleinen Areale fithren. Es ist zu statisch, um ein geschichtliches Bild formen
zu konnen.

In der zweiten Hilfte des vorigen Jahrhunderts wird dann ein neuer Ansatz
wirksam mit Friedrich Ratzel, der historische Ansatz. Nun wird tiber Bastian
hinaus, nicht zuletzt unter dem Eindruck des in erdriickender Fiille herein-
stromenden Materials, der Gedanke einer eingleisigen Entwicklung als abwegig
erkannt und radikal fallen gelassen. Aber nicht nur das. Man beginnt auch
angesichts des neuen Materials iiberhaupt mifitrauisch zu werden gegeniiber
jedem konstruktiven Bemiihen des menschlichen Intellektes und erhebt die
Forderung, dafl die Tatsachen das entscheidende Wort sprechen miissen. Die
Tatsachen zu sehen und dann die Tatsachen zu ordnen, nicht nach einem vorher
vom abstrakten Denken aufgestellten Prinzip, sondern nach einem aus den
Tatsachen herausgelesenen Prinzip, das wird nun die Grundforderung der volker-
kundlichen Methodik. Ratzel, Schurtz, Gribner, Frobenius machten den Anfang
dieses methodischen Vorgehens damit, dafl sie das Material in eine typologische
Ordnung brachten. Frobenius, Gribner und Ankermann erkannten dann, wie
sich die Typen zu Kreisen zusammenfinden. Und schlieBlich ging dann in der
Hauptsache Wilhelm Schmidt mit der von ihm begrindeten Wiener kultur-
historischen Schule daran, die Kreise in Schichten zu ordnen und so eine
historische Tiefe zu gewinnen.

Diese historische Schichtenordnung steht hier nicht zur Diskussion. Es geht
darum, hier einmal die Prinzipien zu beleuchten, nach denen man iiberhaupt
Kulturgruppen herausgestellt und Kulturkreise aufgestellt hat.

Die ersten Systematisierungen von Gribner und Ankermann nahmen ihren An-
lauf von musealem Material, also im wesentlichen von der ,materiellen Kultur®
aus. Wenn Miihlmann — in gewissen Grenzen mit Recht — diese als .zivili-
satorische Ausriistung” von der eigentlichen Kultur absondern will (10, S.171),
so scheint mir darin ein Hinweis zu liegen dafiir, eine wie relativ zweitrangige
Bedeutung den Museumsstiicken bei einer historischen Ordnung der Kulturen
zuzubilligen ist. Allerdings eine solche Bedeutung ganz von der Hand weisen
zu wollen, wozu die soziologisch orientierten Funktionalisten, besonders in
England, neigen, das ginge zu weit. Aber diese Rolle scheint mir mehr von
wegweisender als von bestimmender Art zu sein.

Sehen wir uns die Einteilungsprinzipien der frithen Kulturhistoriker genauer an,
so mussen wir feststellen, dafl sie nicht nach einem einheitlichen Prinzip vor-
gegangen sind. Es kommt alles vielmehr hinaus auf ein unsicheres Tasten
zwischen geographischen, ergologischen, wirtschaftlichen, soziologischen, religiosen



Mohr: Ordnung kultureller Phdnomene 225

Gesichtspunkten, wobei man die Liicken, die der eine Gesichtspunkt offen lafit,
mit entlehnten Stiicken eines anderen zu verkleistern sucht.

Auch iiberzeugte Vertreter des kulturhistorischen Gedankens haben diesen Mangel
erkannt und die urspriinglichen Einteilungen wenigstens im Prinzip aufgegeben.
Allerdings ist es ihnen noch nicht gelungen, an ihre Stelle etwas wesentlich
Besseres zu setzen. Es ist auch weiterhin ein unsicheres Tasten geblieben.
Augenblicklich ist man eigentlich mehr beschiftigt, die alten Grundlagen neu zu
tberpriifen und zu verbessern bzw. zu verstarken. Jedenfalls ist diese Unsicher-
heit ein Zeichen dafiir, dal man sich bewuflt ist, das letzte, entscheidende und
der Wirklichkeit entsprechende Ordnungsprinzip noch nicht gefunden zu haben.
Mir scheint klar zu sein, dafl als ein derartiges Prinzip nur etwas in Frage
kommen kann, was nun auch wirklich das Gesicht einer Kultur wesentlich und
dauerhaft bestimmt. Und zur Festlegung eines solchen Prinzips miissen wir uns
zunichst dartiber klar werden, was denn Kultur iiberhaupt ist.

Es wird in der Ethnologie zwar viel von Kultur und Kulturen gesprochen, aber
man bemiiht sich eigentlich selten darum, eine befriedigende Definition dessen
zu geben, was man nun eigentlich unter Kultur versteht. Am allerwenigsten
hat man sich iiber eine solche Definition einigen konnen. Dabei wird vielfach
iibersehen, dafl der abstrakte Begriff Kultur keineswegs identisch ist mit den
konkreten Kulturen.

Es ist hier nicht meine Aufgabe, die Definitionen von Kultur, die man aufzu-
stellen versucht hat, einer kritischen Priiffung zu unterziehen, oder gar von mir
aus eine neue, bessere Definition aufzustellen. Jedenfalls scheint mir Wilhelm
Schmidt auf den entscheidenden Gesichtspunkt hinzuweisen, wenn er das tiefste
Wesen der Kultur in einer inneren Formung des menschlichen Geistes sieht.
Dem zweiten Teil seiner Definition kann ich allerdings nicht zustimmen, wenn
er die Kultur selbst aufler in der inneren Formung des Geistes auch noch sieht
in einer dufleren Formung des Korpers und der Natur, allerdings, fiigt er ein-
schrankend hinzu, nur insofern, als diese durch den Geist gelenkt sei. Er will
damit offenbar seine Unterscheidung von innerer und duflerer Kultur begriinden.
Es ist nun allerdings schwer zu sagen, welche vom Menschen ausgehende Formung
des Kérpers und der Natur nicht vom Geiste geleitet sein soll. Viel besser ist dem-
gegeniiber, wenn Schmidt eindringlich betont, dafl die Kultur als etwas Geistiges,
Immanentes, als etwas durchaus Innerliches der dufleren Beobachtung nicht zugéng-
lich sei (14, S. 131). Die Formung der Auflenwelt, im menschlichen Bereich immer
vom Geiste gelenkt, ist konsequenterweise nicht Kultur, sondern nur eine Mani-
festation des durchaus geistigen Phidnomens Kultur. Damit wird die Aufstellung
einer dufleren Kultur neben einer inneren hinféllig. Es gibt keine blofl dufiere
Kultur. Mithlmanns Vorschlag, von ,zivilisatorischer Ausriistung® zu sprechen,
trifft die Sache besser, bringt aber nicht den Umstand zum Ausdruck, dafl diese
sichtbaren Phinomene eine Auswirkung des unsichtbaren Phinomens Kultur sind.
Bleiben wir also dabei, dal Kultur primir und zutiefst die innere Formung des
menschlichen Geistes, etwas Immanentes, Innerliches, der dufleren Beobachtung
nicht Zugingliches ist. Die Wiener Schule hat eigentlich aus dieser Definition
ihres Begriinders bis heute noch nicht die entsprechenden methodischen Folgerun-
gen gezogen. Um das Immanente, Innerliche der Kultur bemiihten sich andere
eigentlich mehr. So Fritz Krause, wenn er die Struktur (vgl. dazu: 14, S.311f),
Miihlmann, wenn er den funktionalen Gesamtzusammenhang von Sitten,
Briuchen und Einrichtungen als das Wesen der Kultur bezeichnet (10, S. 172).
Aber diese strukturalen und funktionalen Zusammenhinge sind auch schon
duflere Manifestationen des letzten Endes innerlichen Prinzips, das die Kultur
statuiert, sie sind noch nicht dieses Prinzip selbst.



226 Mohr: Ordnung kultureller Phénomene

Am tiefsten zu diesem Geistigen der Kultur scheint mir Leo Frobenius vor-
gestolen zu sein, indem er an Stelle des Wortes Kultur das Wort Paideuma
setzte. Paideuma ist geistiger als Struktur oder Funktion. Es stellt die Seele,
das geistige Prinzip, die Form, die Entelechie aller Kulturstruktur und Kultur-
funktion, aller Kulturduflerungen und schlieBlich aller Kulturgeschichte dar.
Frobenius hat diesen bedeutsamen Begriff des Paideuma nicht nur konzipiert
und umschrieben, er hat auch, von Afrika ausgehend, aufgezeigt, wie sich dieses
Paideuma in zwei Stilen inkarniert, durch die der Mensch seine Umwelt zu einem
strukturellen und funktionalen Ganzen formt. Er unterscheidet das hamitische
und das athiopische Paideuma, die Mahalbi- bzw. Gabulukukultur, das magische
bzw. mystische Weltbild, die Kultur um das Tier und die Kultur um die Pflanze
(6, S. 234 ff.).

Fir eine historische Klassifizierung der Kulturen ist es nun beachtenswert, daff
Frobenius fiir das geistige Formprinzip des Paideuma eine innere Entwicklung
statuiert, eine Evolution entsprechend der biologisch-morphologischen Evolution
des Individuums vom Kindesalter durch Jiinglings- und Mannesalter zur Ver-
greisung. Nach Frobenius und seinem Schiiler Jensen geht diese morphologische
Entwicklung des Paideuma zwischen zwei Polen vor sich. Der Ausgangspol ist
die Ergriffenheit, das schopferische Erleben und der urwiichsige Ausdruck der
kulturellen Einheit. Der Endpunkt auf der anderen Seite der Entwidklungslinie
ist das Begreifen als die zwedkmiflige Anwendung der kulturellen Einheit zu
menschlichen Zielsetzungen (6, S.242; 7, S. 5 ff.).

Diese Betrachtungsweise kann wohl fir die Wertung und historische Ordnung
von Kulturgiitern in Anwendung gebracht werden. Anders dagegen liegen die
Dinge bei den beiden Stilen, d. h. bei der geistigen Substanz des Paideuma
selbst. Die geistige Substanz des #thiopischen Paideuma scheint mir, recht be-
sehen, ihrem Ursprung und Wesen nach ,Ausdruck® zu sein im Sinne von
Frobenius-Jensen, dagegen die geistige Substanz des hamitischen Paideuma ihrem
Ursprung und Wesen nach ,Anwendung®. Hier liegen wurzelhaft und wesenhaft
so kontrdre Gegensatzlichkeiten vor, dafl eine von innen heraus bedingte Ent-
widklung, eine Evolution des einen aus dem anderen oder des einen zum anderen,
undenkbar ist. Wenn aber die beiden sich historisch begegnen und beeinflussen,
dann erweist sich das dthiopische Paideuma als rezessiv. das hamitische als
progressiv, und zwar so hiufig, dafl hierdurch der Eindruck einer gesetzmifigen
inneren Entwicklung erweckt werden kann. Die Ursache dieser griferen Stofi-
kraft des hamitischen Paideuma ist wohl in dessen besserem zivilisatorischem
Inventar zu suchen, was seinerseits wieder aus der inneren Tendenz dieses
Paideuma hervorgeht.

Daf} Frobenius diesen historischen ProzeR als einen biologischen Entwicklungs-
prozel ansicht, das hidngt wohl nicht zuletzt damit zusammen, daf er das
Paideuma zu sehr als eine selbstdndige, fast mystische Grofie auffafit. Es fiihrt
bei ihm ein Eigenleben neben dem Menschen, oder, wie er es ausdriickt, auf
dem Menschen, jedenfalls abseits vom Menschen. Und doch ist Kultur so sehr
im Menschen, so sehr mit seinem Innersten, mit seiner Psyche, verwachsen, dafl
man den Menschen als Subjekt und Objekt der Kultur bezeichnen kann. Diese
menschlich-psychologische Bedingtheit des Paideuma ist Frobenius natiirlich
nicht verborgen geblieben, aber es scheint mir, dafl er dieselbe zu wenig wiirdigt
und in Rechnung stellt.

Er bringt sie zur Geltung, insofern er die Gabulukukultur als mystisch, die
Mahalbikultur als magisch orientiert bezeichnet. Mit dieser Gegeniiberstellung
scheint mir wirklich der eigentliche, psychologisch begriindete Unterschied der



Mohr: Ordnung kultureller Phdnomene 227

beiden Kulturrichtungen getroffen zu sein. Zugleich liegt darin aber auch, das
mufl betont werden, ihre prinzipielle Unversohnlichkeit begriindet.

Dieser grundlegende Unterschied wurzelt nun in der verschiedenen Haltung, die
der Mensch innerlich einnimmt gegeniiber der Welt, in die er gestellt ist, in
dem, was wir im allgemeinen als Weltanschauung bezeichnen. In dieser Welt-
anschauung oder Weltbeschauung sehe ich den eigentlichen kulturbildenden Faktor
im Menschenleben. Dagegen sind Ergologie, Soziologie und Wirtschaft entweder
durch die Weltanschauung geformt oder sie schaffen nur Modifikationen des
dufleren Bildes einer Kultur, die aber nicht wesentlich sind.

Weltanschauung ist die geistige Auseinandersetzung des Menschen mit der Wel,
in welcher er lebt. Jensen sieht diesen Vorgang im Prinzip richtig, wenn er
sagt, jede Kultur bilde eine Wertskala aus, mit der die verschiedenen Erlebnis-
inhalte nach ihrer Vorrangstellung gemessen wiirden (7, S.32ff.). Es scheint
mir allerdings die ontologische Ordnung dieses Prozesses besser zu treffen, wenn
man diesen Zusammenhang so formuliert: Jede Kultur geht hervor aus einer
Wertskala, welche die Menschen an die Erscheinungen ihrer Umwelt anlegen.
Die Wertskala selbst geht ihrerseits zuriick auf die innere Haltung der be-
troffenen Menschen.

Nun fiihrt die hier in Frage stehende Wertskala wohl zu einer Differenzierung
der Volker nach ihrem &ufleren ergologischen, 6konomischen und auch sozio-
logischen Kulturinventar, sie begriindet aber nicht, wie Jensen annimmt, eine
Einteilung der Menschen in Natur- und Kulturvolker.

Diese Unterscheidung von Natur- und Kulturvilkern ist wohl das alteste und
zugleich primitivste Ordnungssystem, das die Volkerkunde geschaffen hat, das
sich aber am zahesten hilt, weil es stark in gefiihlsmdfigen Erwiigungen griindet,
letzten Endes in dem bewufiten oder unbewufiten Empfinden, wie herrlich weit
wir es doch gebracht haben. Bereits in der antiken Unterscheidung von Men-
schen und Barbaren war dieses Empfinden wirksam. Dabei geht dieses Ordnungs-
system, was auch Kulturhistoriker iibersehen, hervor aus naturwissenschaftlich-
evolutionistischen Gedankengingen iiber die menschliche Kulturentwicklung.
Wie unmoglich es ist, eine Finteilung in Natur- und Kulturvdlker aufrecht zu
crhalten, das ersicht man auch aus den hilflosen Bemiithungen einzelner bedeu-
tender Ethnologen, dieselbe zu rechtfertigen. So wenn Heinrich Schurtz im An-
schlufl an Alfred Vierkandt die Unterscheidung dieser beiden Volkergruppen
darauf begriindet, dafl die Handlungen der Naturvolker fast ausschlieflich von
Triecben und sekundidren Instinkten und von deren #Aufleren Parallelen, den
Sitten und Braduchen, bestimmt seien, wihrend die Kulturvélker viel mehr will-
kiirlich handelten und nach ecigenem Ermessen die Beweggriinde abwigten
(16, S. 54); wenn Schmidt-Koppers im Anschlufl an Gréibner diese Unterscheidung
auf den Besitz oder Nichtbesitz einer Schrift griinden wollen (15, S. 45), wogegen
Thurnwald Stellung nimmt, der seinerseits als Naturvilker solche Volker be-
zeichnen will, die fiir den Erwerb ihrer Nahrung wie fiir ihr ganzes Leben sich
nur sehr einfacher Mittel bedienten und eine nur geringe Einsicht in die Vor-
ginge der sie umgebenden Natur besdfien, was alles das Vorrecht der Kultur-
volker ausmache (19, S.2—38); wenn noch Malinowski polemisieren mufl gegen
angelsidchsische Vertreter der Vélkerkunde, die den Naturvilkern, genauer ge-
sagt, den savages, einen sklavischen, unwissentlichen, spontanen Gehorsam gegen-
tiber Tradition und Sitte zuschreiben aus einem allmichtigen Gruppengefiihl
oder Gruppeninstinkt heraus, wihrend nur der Kulturmensch eine individuelle
Personlichkeit hervortreten lasse und nur das kultivierte Individuum sich er-
laube, sich gelegentlich auflerhalb von Gesetz und Sitte zu stellen (8, S.25f.);
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wenn dann schlieflich Wilhelm Schmidt noch eine zwar bedeutsame, aber in
diesem Zusammenhang nicht angebrachte Unterscheidung geltend macht, indem
er die Naturvolker einer Periode des naiven Geisteszustandes, die Kulturvolker
einer solchen des kritizistisch-reflexiven Geisteszustandes zuweist (15, S.45).
Es ist mir nicht moglich, im einzelnen diese Unterscheidungen kritisch zu be-
leuchten. Ich kann nur ‘darauf hinweisen, dafl das hier in Frage stehende Ein-
teilungsprinzip nach der inneren Haltung gegeniiber der Welt in keiner Weise
eine Unterscheidung von Natur- und Kulturvolkern aufrecht erhalten will. Es
iberschneidet eine derartige Einteilung. Die Kulturgeschichte der gesamten
Menschheit scheint mir das Ergebnis der Auswirkungen und des Gegeneinander-
spielens der Weltanschauungen oder inneren Haltungen gegeniiber der Welt
zu sein.

Wenn ich mit Frobenius iibereinstimme, dafl es zwei solcher Haltungen gibt,
so darf nicht ubersehen werden, dafl nicht nur Frobenius diese zwei Pole kul-
turellen Geschehens herausgestellt hat, sondern auch andere Ethnologen und
Religionswissenschaftler auf sie gestoBen sind und mehr oder weniger ihre
Bedeutung gespiirt haben.

Hier ist zunachst einer zu nennen, der unter die Evolutionisten gerechnet wird,
James G. Frazer. Er stellt einander scharf gegeniiber Religion und Magie, ganz
im Sinne der mystischen Gabulukukultur und der magischen Mahalbikultur von
Frobenius. Allerdings lafit Frazer, entsprechend seiner Auffassung von einer
einlinigen Evolution, die Religion aus einem Versagen der Magie hervorgehen,
dieser also folgen. Aber Frazer stellt sehr gut heraus den Gegensatz zwischen
Magier und Priester, zwischen der stolzen Selbstgeniigsamkeit des Magiers,
seinem anmaflenden Auftreten gegenitber den héheren Michten und seinem
unverschamten Anspruch, ein Regiment wie das ihrige auszuiiben, und der Ehr-
furcht des Priesters vor der gottlichen Majestit und seinem demiitigen Nieder-
fallen in deren Gegenwart. Noch klarer macht er diesen Gegensatz in der
Gegeniiberstellung der beiden Typen des Gottmenschen, des fleischgewordenen
oder inspirierten, religiosen Gottmenschen, der ein gottliches Wesen in einem
menschlichen Leibe darstellt, wobei der menschliche Leib nur als gebrechliches
Gefdf funktioniert. das mit gottlichem, unsterblichem Geiste erfillt ist, und
des magischen Gottmenschen, der in Wirklichkeit nur ein iiber ungewdhnliche
Krifte verfiigender Mensch ist, Kréfte, die nicht etwa tibernatiirlicher oder gott-
licher Art sind, sondern die er einer gewissen physischen Sympathie mit der
Natur verdankt (5, S.75).

Noch schérfer als Frazer formuliert Karl Beth den Gegensatz zwischen Religion
und Magie als den Gegensatz zwischen zwei Erlebnisweisen, die nichts mitein-
ander zu tun haben. Der magische Mensch hilt sich nach Beth fiir das Maf aller
Dinge, wihrend der religiose Mensch liberwiltigt steht vor der Erhabenheit des
Ubersinnlichen und sich vorkommt wie ein Grashalm, wie ein Tautropfen am
Eimer und ein Stdubchen an der Wagschale (2, S. 404).

Dieselbe Gegensitzlichkeit bringt K. Th. Preu zum Ausdruck, wenn er gegen-
dberstellt: das Selbstbewufitsein inmitten des Kosmos und den Willen, die Welt
zu beherrschen auf der einen Seite, und auf der anderen die Setzung des Uber-
natiirlichen durch Bewunderung und Furcht (11, S.82). Dabei wird davon ab-
gesehen, dafl Preufl den Gegensatz zwischen Religion und Magie nicht so sicht
wie Beth.

Auch in der Unterscheidung von homo divinans und homo faber, die Th. W. Dan-
zel macht, ist dieselbe Erkenntnis wirksam, nur daf Danzel nicht sieht, wie die
Magie zum homo faber und nicht zum homo divinans gehort, weil er dhnlich
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wie Preuf Religion und Magie als zwei Aspekte des gleichen Phinomens an-
siecht. Danzel nihert sich auflerdem der kulturmorphologischen Ausdeutung des
Paideuma bei Frobenius, wenn er den homo faber und den homo divinans als
zwei aufeinanderfolgende Bewufitseinsstufen ansieht (4, S.86ff.). Hier geht es
nur um die Feststellung, dafl auch er die in Frage stechende Zweigleisigkeit sicht.
Aber nicht nur vom Verhalten gegeniiber dem Ubersinnlichen her kommt man
zur Aufstellung von zwei gegensitzlichen Typen des Verhaltens, sondern ebenso
auch von der psychologischen und charakterologischen Betrachtungsweise her.
Hier stellt Paul Radin den ,thinker“, den religiosen Menschen, dem ,man of
action®, dem unreligiésen Menschen, gegeniiber (12, S.37ff.). Wahrend Radin
diese Typen mehr am Individuum betrachtet, stellen Ruth Benedict (1) und
Margaret Mead (9) ahnlich gesehene Charaktertypen als Volks- oder Stammes-
typen heraus, wobei Benedict an die Einteilung Nietzsches in den apollinischen
und dionysischen Menschentyp ankniipft (1, S.72).

Bei Giinter Tefmann sehen wir beide Einteilungsgesichtspunkte wirksam. Vom
Gesichtspunkte der Einstellung zum Ubersinnlichen aus stellt er gegeniiber eine
dualistische und eine monistische Weltanschauung, was im Wesen iibereinstimmt
mit der Gegeniiberstellung von Religion und Magie. Teflmann bezeichnet es
geradezu als ein grofles Naturgesetz, dafl diese beiden Weltanschauungen in der
Menschheit leben und sich, solange die Erde sich dreht, immer feindlich gegen-
tiberstehen werden (17, S.238). Von dem anderen Gesichtspunkte aus, den er
den geschlechtssozialen nennt, teilt er die Kulturen der Menschheit in maskuline
und feminine ein, wobei er sich ausdricklich dagegen verwahrt, dall man maskulin
und feminin etwa mit den herkommlichen Klassifikationen von Vaterrecht bzw.
Mutterrecht gleichsetze (18, S.633).

Damit baut Teffmann auf Victor v. Christian auf, der seinerseits wieder an
Kretschmer und Jung ankniipft. Dabei geht Christian zwar vom sexualpsycho-
logischen Gesichtpunkte aus. er setzt diesen aber unmittelbar in Parallele zu
der Einstellung gegeniiber dem Ubersinnlichen. Alle Kulturerscheinungen fithrt
er in ihrer Verschiedenheit urspringlich zuriick auf den Gegensatz ménnlich-
weiblich. Dabei offenbart sich das Mannliche als Kraftglaube, das Weibliche als
Seelenglaube. Hier sieht Christian dann die Dinge wieder ganz im Sinne von
Frazer und Beth. Der Kraftglaube ist das Prinzip der Magie, er sucht die
Materie zu meistern und die Dinge nach eigenem Beliecben zu lenken. Er glaubt
auch, dafl er das kann, und fihlt sich darum unabhingig von hoheren Michten.
Seine letzte philosophische Auswirkung ist in Hochkulturen der Materialismus.
Unter Seelenglaube versteht Christian die Einstellung, welche die wirkenden
Krifte aufierhalb der Materie sucht. Hier herrscht das Gefiihl der Abhangigkeit
von einer hoheren Macht; dieser zu dienen, ihren Willen zu erforschen, sie durch
Bitten sich geneigt zu machen, das bedeutet hier den eigentlichen Lebensinhalt
des Menschen. In Hochkulturen gehort hierher die Weltanschauung, die das
Geistige als das Wesentliche in Welt und Weltenlauf ansieht (3, S. 195 ff.).

B. Positiver Teil

Die bisherigen Darlegungen lassen es als gut begriindet erscheinen, wenn ich es
als moglich ansehe, die gesamten kulturellen Phidnomene zu ordnen nach dem
Prinzip von zwei inneren Haltungen; die der Mensch gegeniiber der Welt und
ihren Erscheinungen einnimmt.

Diese beiden Haltungen mochte ich als eine religios-liberweltliche bzw. eine
magisch-innerweltliche kennzeichnen. In diesen Benennungen kommen Stand- und
Ausgangspunkt und Tendenz der beiden Haltungen zum Ausdruck.
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Der grundlegende Unterschied zwischen ihnen liegt darin, dafl die religids-iiber-
weltliche Haltung die Welt dualistisch, die magisch-innerweltliche sie monistisch
sieht. ,Dualistisch® besagt hier, dafl eine sichtbare, materielle und eine unsicht-
bare, geistige Welt unterschieden werden. Dabei darf allerdings der Ausdruck
dualistisch nicht geprefit werden. Das Weltbild ist wesentlich tberweltlich, auf
die geistige Welt hin orientiert, theozentrisch. Der Schwerpunkt und Standpunkt
liegt in der geistigen Welt, wihrend die materielle Welt nur als eine mehr
oder weniger belanglose Erscheinung und Episode genommen wird. ,Monistisch®
dagegen besagt, dafl die Welt angesehen wird als ein einheitliches, in sich ge-
schlossenes und abgeschlossenes System von miteinander und gegeneinander
wirkenden Kriften. Diese Krafte bezeichnen wir als magisch, womit allerdings
nicht gesagt ist, dal sie einer geistigen Welt entstammten. Das Kraftesystem
ist vielmehr rein innerweltlich, es steht in keiner Abhingigkeit von einer aufler-
halb der Welt wirkenden Grofie.

Aus diesem verschiedenen Weltbilde ergibt sich nun unmittelbar ein weiterer
Unterschied zwischen den beiden Haltungen. In einem Welthild, das den
Schwerpunkt in eine geistige Welt verlegt, mufl natiirlich das geistige Fortleben
nach dem Tode eine grofle Rolle spielen, eine fast grofiere als das derzeitige
Leben. Und zwar handelt es sich dabei um ein personliches Fortleben des ein-
zelnen Menschen, woraus eine enge und personliche Verbindung zwischen Leben-
den und Verstorbenen hervorgeht. Bestattungsriten und Verkehr mit den
Verstorbenen spielen darum eine bedeutende Rolle. Bei einem monistischen
Weltbilde im gekennzeichneten Sinne dagegen kann natiirlich von einem
jenseitigen Fortleben keine eigentliche Rede sein, man kennt ja keine Welt aufler
der materiellen. Bei solchen Voélkern bekommen die Forscher immer wieder zu
horen, dafl mit dem Tode alles aus sei. Das ist allerdings nur richtig im Sinne
einer personlichen Fortexistenz. Es bleibt doch vom Menschen nach dem Tode
etwas erhalten. Das ist seine in diesem Leben in ihm wirkende Lebenskraft,
die unvergénglich ist. Man erkennt hier so etwas wie das Gesetz von der Er-
haltung der Energie. Nach dem Tode ist die vom Korper geloste Kraft eine
Zeitlang in der Nihe der Leiche wirksam. Sie sucht den Tod, den man in
diesem Kreise fremder Magie zuschreibt, zu rdchen. Darum fliechen die Lebenden
vor dem Toten. Spiter kehrt die Lebenskraft dann zu ihrem kollektiven Prinzip
zuriick, um eventuell von dort aus sich wieder in einem lebenden Wesen zu
inkarnieren. Das bezeichnen wir mit einem nicht ganz zutreffenden Ausdruck als
Wiedergeburt. Das kollektive magische Prinzip ist entweder die méannlich-weib-
liche Kollektivkraft oder das diese Kraft vielleicht darstellende Totemwesen der
ethnischen Einheit, zu der das Individuum gehort. Totenriten, Verkehr mit den
Verstorbenen und sittliche Vergeltung nach dem Tode haben natiirlich in dieser
Weltanschauung keinen Sinn. Es kommt hochstens eine magische Abwehr der
rachsiichtigen Lebenskraft des Toten in Frage.

Ein weiterer besonders hervorstechender Unterschied der beiden Haltungen liegt
auf dem Gebiete der Ethik. Die magisch-innerweltliche Haltung beurteilt das
Verhalten des Menschen nicht unter dem Gesichtswinkel der Kategorien gut und
bose, sondern nach den Kategorien stark und schwach, damit zusammenhédngend:
reich und arm, méichtig-angesehen und einflufilos-unbedeutend. Hier ist offenbar
cin ethischer Ansatzpunkt nicht gegeben. Als eine Art von Tugend gelten Kraft-
gefiihl, Selbstbewufitsein, Stolz, anmaflendes Wesen. Das treibende Motiv beim
Handeln des Einzelmenschen ist die Sucht, seine Lebenskraft zu vermehren, sei
es durch Erwerb von Kriften, die wir als ausgesprochen magisch kennzeichnen,
oder, was im Grunde dasselbe ist, durch Erwerb von Reichtum, Ehre und An-
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sehen bei seinen Mitmenschen. Merken wir nebenbei an, dafl hier ein Ausgangs-
punkt fiir soziale Schichtung vorliegt. Es scheint aber auch hinter diesem ganzen
Streben ein Motiv zu stehen, das nicht nur in Hochkulturen, wie etwa im
Buddhismus wirksam ist, das Motiv, durch die im Leben erworbene grofiere
Lebenskraft einen Einflufl irgendwelcher Art auf die Neuinkarnation dieser Kraft
in einem andern Leben zu gewinnen.

Daneben steht die Forderung der magischen Einheit, die hier grundsitzlich
identisch ist mit der herrschenden soziologischen Einheit. Sie fordert von ihren
Gliedern, dafl sie sich der Auswirkung der kollektiven Kraft nicht stérend in
den Weg stellen. Reprasentiert wird sie von den Trigern der stirksten Kraft
in der Einheit, meist von den voll-initiierten Méannern oder dem Schamanen
oder den Reichsten oder dem hochsten Stand.

Beides nun, das Streben nach Vermehrung der individuellen Kraft fiir eine
kiinftige neue Existenz, wie auch die Forderungen der magischen Einheit, beides
mag nach Ethik aussehen. Ein eigentliches Ethos aber steht nicht dahinter.

Ein solches kann nur aus der religids-iiberweltlichen Haltung geboren werden.
Diese Haltung erkennt grundsétzlich die Abhingigkeit der Welt und des Men-
schen von einer geistigen Schopfermacht an. Dieser mufl der Mensch mit Demut
und Ehrfurcht gegentibertreten. Demut und Ehrfurcht sind in der Tat die beiden
Grundtugenden und zugleich die Charakterideale des religios-iiberweltlichen
Menschen. Zugleich sind sie auch die Grundlagen fiir jedes Ethos. Das Ethische
manifestiert sich nun dem Menschen als das Tabu. Dieses erscheint hier als eine
jeder menschlichen Willkiir entzogene, ehrfurchterweckende Forderung, die mit
einer automatisch wirkenden, iiberweltlichen Sanktion verbunden ist. Ihre Uber-
tretung zieht vernichtende Folgen nach sich, nicht nur fiir das siindige Individuum,
sondern auch fiir die ganze Gemeinschaft. Nur ein Bekenntnis der Ubertretung,
cine Beicht, in Verbindung mit einem Siihneritus nach Art eines Opfers kénnte
diese Folgen abwenden. Dabei macht dieser Siihneritus den Eindruck, dafl er
eine stellvertretende symbolische Opferung des Siinders darstellt, die zugleich
in Verbindung steht mit einem mythischen Urzeitgeschehen. Wenn Jensen diesen
Ritus nur als ein Sich-Erinnern an das Urzeitgeschehen auffafit und die Tabu-
verletzung nur im Vergessen dieses Urzeitgeschehens sieht, so scheint mir das
den Sachverhalt nicht ganz zu treffen (7, 242 f.). Ich glaube eher, dafl es sich um
eine symbolische Gegenwartigsetzung des Urzeitgeschehens am siindigen Men-
schen handelt, wodurch die Reinigung von der Siinde zustande kommt. Jedenfalls
grindet das Ethos der religios-iiberweltlichen Haltung ganz in diesem Urzeit-
geschechen. Und dieses umfafit zwei Phdnomene, die man noch nicht recht in
Beziehung zueinander setzen kann: 1. die Totung eines Wesens aus der geistigen
Welt, 2. eine Urschuld.

Diese Urschuld wird nun vielfach in Verbindung mit dem Geschlechtlichen ge-
bracht. Und gerade auf dem Gebiete der Auffassung des Geschlechtlichen und
der Einstellung zum Geschlechtlichen werden die Unterschiede zwischen den
beiden Haltungen wieder besonders deutlich.

Bei der religiés-iiberweltlichen Haltung wird die Zeugung, wenigstens die erste
Zeugung, mit dem Tode verbunden, und zwar anscheinend von der Urschuld her.
Vor Ausiibung des ersten Geschlechtsverkehrs mufl darum der Mensch geopfert
werden, er mufl symbolisch sterben.

Das geschieht durch die Initiation. Bei ihr erhélt der junge Mensch irgendein
Siegel seiner Opferung, z. B. in Form einer Tatauierung oder der Beschneidung,
an seinem Kérper. Urspriinglich scheint das ein Teil der Hochzeitszeremonien
zu sein. Wurde davor ein Geschlechtsverkehr ausgeiibt, so mufite das Paar oder
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die aus dem Verkehr hervorgehende Frucht unweigerlich sterben, d. h. geopfert
werden.

Demgegeniiber bedeutet die Initiation im magisch-innerweltlichen Kreise die
Ubertragung der stirksten magischen Kraft an den zur Pubertit gelangten
Menschen, der Geschlechtskraft. Eigentlicher Trager dieser Kraft ist hier nicht
ein in der Ehe zusammengeschlossenes Paar, sondern die ethnische Einheit als
solche. Diese wird hier als zweigeschlechtlich aufgefafit und ist darum in eine
ménnliche und eine weibliche Gruppe aufgespalten, zwischen denen der Ge-
schlechtsverkehr arrangiert wird. Daraus gehen dann Formen des geschlechtlichen
Zusammenlebens hervor, die man als Gruppenehe bezeichnet hat. Ferner findet
sich hier legalisierte Homosexualitdt, natiirlich auferhalb der eigenen Gruppe,
und der Versuch, den Zusammenhang zwischen Geschlechtsverkehr und Kon-
zeption zu leugnen. Alles das geht daraus hervor, dafl man dem Geschlecht-
lichen einen auflerhalb desselben liegenden Sinn, einen magischen Sinn, zu-
schreibt. Es dient der Steigerung der Lebenskraft des Individuums und der
ethnischen Einheit. Ja, es ist sogar die Lebenskraft katexochen, der alles Leben
seinen Ursprung verdankt. Diese Urkraft findet sich 6fter personifiziert in der
Form eines zweigeschlechtlichen Wesens, das durch stindige Zeugung Urheber
des Lebens ist. Diese Personifizierung der magischen Urkraft bzw. die Vor-
stellung von einem Urmagier muff bei der Beurteilung urtiimlicher Gottes-
vorstellungen sehr beachtet werden.

Zu einer ethischen Wertung des Geschlechtlichen kann es hier natiirlich nicht
kommen. Dasselbe unterliegt nur den allgemeinen Regeln, denen die Betitigung
magischer Krifte unterworfen ist. Dabei dient es keineswegs nur menschlicher
Fruchtbarkeit, sondern ebenso der von Ackern, Biumen usw. und namentlich
auch dem Erfolg auf der Jagd. Das ganze Leben erscheint hier stark sexualisiert.
Man sicht tiberall Symbole des Geschlechtlichen, nicht nur aus einer Neigung
zum Symbolismus, sondern aus dem Bediirfnis heraus, die stirkste Kraft am
Werke zu sehen.

Im religios-uiberweltlichen Kreise wird das Geschlechtliche nach seiner sinn-
gemifien Bestimmung und in seiner organischen Stellung im Leben des einzelnen
und der Gemeinschaft beurteilt. Es dient der Vermehrung der Menschen, und
damit der Erhaltung der gottlichen Weltordnung. Darum ist es mit strengen
Tabus versehen und unterliegt es einer spezifisch ethischen Wertung, die wir
bereits bei der hier gebrduchlichen Initiation wirksam fanden. Mann und Frau
sind zu chelicher Treue verpflichtet. Ehebruch ist ein Vergehen gegen die gétt-
liche Weltordnung. Darum verlangt er Bekenntnis und iibernatiirliche Siihne.
Im magisch-innerweltlichen Kreise hat dagegen der Mann als das aktive sexuelle
Prinzip vollkommene geschlechtliche Freiheit und wird ein Ehebruch der Frau
rein innerweltlich aufgefafit als ein Vergehen gegen die magische Lebenskraft
ihres Mannes, die sich zum Teil im Besitz der Frau konkretisiert. Hier kommt
es zur Ausbildung einer ,doppelten Moral* auf geschlechtlichem Gebiete.

Die bisher besprochenen Unterschiede weltanschaulicher Art zwischen den beiden
Haltungen wirken sich naturgemaf auch im Charakter der betroffenen Menschen
aus. Diese Charakterunterschiede haben gut herausgearbeitet Ruth Benedict (1),
Margaret Mead (9) und Giinter Tefimann (18, S.100, 610). Besonders beachtens-
wert ist, dafl Schebesta sie feststellt zwischen zwei ihm gut bekannten Zwerg-
volkern, den Semang von Malakka und den Bambuti von Zentralafrika. Er
spricht von einem gewaltigen Charakterunterschied zwischen diesen beiden
Zwergvolkern. Dabei fiihrt er denselben ausdriicklich nicht — wie W. Schmidt
mochte — auf das duflere Milieu zuriick, sondern auf die verschiedene Lebens-
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auffassung, sagen wir in unserem Sinne Haltung. Den Semang bezeichnet
Schebesta als stiller, besinnlicher, religios-durchtrankter; es ist der Charakter
des religios-iberweltlichen Menschen. Den Mbuti als ausgegossen, im allgemeinen
aufs Grobsinnliche eingestellt, es fehlt ihm die Ehrfurcht vor der Gottheit:
Schebesta mochte eher bei ihm von einer ,Kraftmeierei sprechen — der Cha-
rakter des magisch-innerweltlichen Menschen (13, S.9ff.).

Auf Grund der Untersuchungen der genannten Forscher kann man nun die
Charakterunterschiede wohl so zusammenfassen: Der Mensch der religiés-iiber-
weltlichen Haltung ist stark nach innen gewendet, ausgeglichen in seinem Ge-
fihlsleben, gehalten in seinen Gefiihlsauflerungen, er ist zuverldssig, von be-
scheidenem Auftreten, er liebt ungemein den Frieden, die Wirme und Riick-
sichtnahme in der hiuslichen Familiengemeinschaft, er ist sexuell nicht aggressiv,
technisch nicht interessiert. Als ausgesprochener Pazifist kennt er urspringlich
keine Waffen, nicht einmal Jagdwaffen. Es ist der eigentlich kultivierte Mensdch.
Dagegen ist der Mensch der magisch-innerweltlichen Haltung nach auflen
gekehrt, dem Lebensgenufl ergeben, von unbeherrschtem und unberechenbarem
Gefiihlsleben, unbestindig, der geborene Individualist bzw. Egoist, sexuell
aggressiv, prahlerisch und streitsiichtig. Er ist vom Streben beseelt, sich sozial
tiber seine Mitmenschen zu stellen. Ausgesprochen technisch veranlagt, hat er
vor allen Dingen ein ganzes Arsenal von Waffen ausgekliigelt, nicht nur fiir die
Jagd, sondern auch fiir den Krieg, der in diesen Kulturen eine grofie Rolle
spielt. Es ist der innerlich unkultivierte Mensch, auch wenn er hochzivilisiert ist.
Mit dieser Schilderung sind natiirlich nur die abstrakten Idealtypen umrissen.
Die konkrete Wirklichkeit zeigt iiberall die verschiedensten Berithrungs- und
Mischungsformen. Bei diesen findet sich dann Bedeutungs- und Funktions-
wandel, so wenn z. B. das Gebet zur magischen Formel, der Kult zur magischen
Zeremonie, das Opfer zum Fruchtbarkeits- oder Jagdritus, vielleicht auch die
religiése zur magischen Initiation, das religiése zum magischen Tabu wird usw.
Hiermit hdngt dann auch das magische Ausweichen zusammen, das darin besteht,
dafl man magische Praktiken anwendet, um den religiésen Folgen eines Tabu-
bruches vorzubeugen.

Nach dieser Skizzierung der beiden Haltungen bleiben nun noch drei Fragen
offen. Thre Beantwortung geht iiber den Rahmen dieses Aufsatzes hinaus und
erfordert Spezialuntersuchungen.

Die erste Frage lautet: Wenn prinzipiell die psychische Struktur aller Menschen
iibereinstimmt, worauf ist dann die Differenzierung von zwei so gegensitzlichen
psychischen Haltungen zur Wirklichkeit zuruckzufithren? Ich glaube, eine Unter-
suchung dieser Frage wird besonders die mythischen Uberlieferungen der Vélker
von einer entsprechenden Differenzierung, etwa durch eine Zwillingsgeburt oder
cine Urschuld, beriicksichtigen miissen.

Die zweite Frage lautet: Ist eine historische Ordnung zwischen den beiden Welt-
anschauungen erkennbar, so dafl die eine als absolut dlter gegeniiber der anderen
bezeichnet werden kann?

Wer mit Jensen tberzeugt ist, da ausnahmslos jede Kultur-Erscheinung dem
Wandel vom ,Ausdruck® zur ,Anwendung® unterliegt (7, S. 6), der kann um
die Antwort nicht verlegen sein: die magisch-innerweltliche Haltung als wesen-
hafte ,Anwendung” ist zweifellos dann jlinger als die religids-iberweltliche als
wesenhafter ,Ausdruck”. Allerdings muf} festgestellt werden, daf sich tatsichlich
beide Haltungen in den ethnologisch dltesten Kulturen bereits nachweisen lassen.
Von dem hier in Frage stehenden Gesichtspunkt aus ist ein einheitlicher Komplex
»Urkultur® nicht nachweisbar, das ethnologisch dlteste sind bereits zwei Kom-
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plexe, die einander gegeniiberstehen. Vielleicht kommen wir aber durch Heran-
ziehung der urgeschichtlichen Parallelen zu einer Beantwortung der historischen
Frage nach dem relativen Alter der beiden Weltanschauungen. Es kann kaum
zweifelhaft sein, dafl die im mittleren oder spiteren Paldolithikum erst greifbar
werdenden typischen Klingenkulturen ,magischen® Charakter haben. Allerdings
kann demgegenuber der religiose Grundzug der altpaldolithischen Faustkeil-
kulturen nur vermutet werden aus Begribnissitten und gewissen Erscheinungen,
die nur als Opfer gedeutet werden konnen. Um etwas Endgiiltiges dariiber zu
sagen, dazu ist unsere Kenntnis des Paldolithikums, besonders auflerhalb Europas,
zu liickenhaft.

Die dritte Frage lautet: Wie steht die hier vorgeschlagene Ordnung und Ein-
teilung kultureller Erscheinungen zu den bisher gebriuchlichen Einteilungen?
Dazu ist zu sagen, dafl die Einteilung nach der inneren Haltung andere Ein-
teilungsprinzipien nicht tberfliissig macht. Aber es ist Folgendes zu bedenken:
Wenn wir nach geographischen, ergologischen, wirtschaftlichen oder soziolo-
gischen Gesichtspunkten Kulturerscheinungen ordnen, dann ist das zweifellos
schr wertvoll fir die betreffenden Wissenschaften, also Anthropogeographie,
Technologie, Wirtschaftslehre oder Soziologie. Aber damit ist nur eine Ordnung
der betreffenden Kulturiduflerungen, Kultur-Erscheinungen erreicht, nicht der
Kultur als solcher, des Kulturprinzips.

Demgegentiber scheint mir mit der hier vorgelegten Einteilung die Moglichkeit
gegeben, zu den letzten Ursachen der dufleren Verschiedenheiten der Kulturen
vorzustolen. Und diese Ursachen liegen in den Verschiedenheiten des zutiefst
Inneren, Verborgenen, das die Kultur darstellt, in den zwei Seelen oder Ente-
lechien der Kultur.

So wire es moglich, auf diesem Wege nicht nur zu oft recht komplizierten Reihen
von geographischen, ergologischen, Gkonomischen, soziologischen Kreisen zu
kommen und eventuell die Geschichte der Zivilisation zu rekonstruieren. sondern
hier kénnte man zu Kreisen kommen. die wirkliche Kultur-Kreise wéren, und
schlieBlich zu wirklicher Geschichte der Kultur. Und das erachte ich als schr
bedeutungsvoll, sowohl vom Standpunkte der Ethnologie aus wie von dem der
Religionswissenschaft.
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P. NIKOLAUS KOWALSKY OMI, ROM
DIE INNERE VERWALTUNG IN DER FRUHZEIT DER PROPAGANDA

,In Christi Nomine Amen. Anno ab eiusdem Nativitate 1622 die 6. Januarii® —
so steht auf dem ersten Blatt der Akten der S. Congregatio de Propaganda Fide.
Mit diesem Satz beginnt die Geschichte der zur Forderung und Verbreitung
des Glaubens begriindeten pépstlichen Zentralbehorde, die sich nach dem Willen
ihres Stifters aus 13 Kardinilen, 2 Pralaten und einem Sekretdr zusammensetzte.
Schon am 14. Januar hielt die S. Congregatio de Propaganda Fide im Palast
des Kardinalpréfekten Sauli ihre erste Sitzung ab, in der nach langen Erwi-
gungen uber die Art und Weise des Vorgehens beschlossen wurde, den Aposto-
lischen Nuntien zu schreiben, sie sollten iiber den Stand der Religion in den
ihnen anvertrauten Lindern berichten und der Propaganda die geeignetsten
Mittel zur Verbreitung des Glaubens daselbst kundtun!. Im gleichen Sinne
schrieb man am 17. Januar an die Ordensgenerale 2. Mit diesen beiden Schreiben
beginnt der Geschiftsbetrieb der Propaganda, der wahrend 27 Jahre voll und
ganz auf den Schultern des Sekretdrs, Mgr. Francesco Ingoli, lastete. In der
zweiten Sitzung, am 4. Februar, wurden der Sekretir Ingoli und der Prilat
Giovanni Agucchi, Privatsekretir Gregors XV. und seines Nepoten Ludovico
Ludovisi, beauftragt, einen Plan auszuarbeiten, der jedem der 13 Kardinile
eine bestimmte Anzahl von Landern als Geschiftsbereich zuteile®. In den
,Scripta Varia et Decreta S. Congregations de Propaganda Fide multa ad
Missiones Ordinis spectantia 1622 (1700) finden sich verschiedene Entwiirfe,
so f. 61/64 eine ,Divisio provinciarum per I'Ill. et Rev. Sig. Cardinal Zoller®,
eine andere ohne weitere Angaben f. 295/298 und schliefilich f. 290/294 ,Divisio
provinciarum totius orbis terrarum in tredecim partes pro Ill. et Rev. DD.
Cardinalibus S. Congreg.nis de propaganda Fide facta a Rev.me D. Agucchio
iuxta decretum eiusdem Congr.nis videnda ab Ill. DD. Cardinalibus®, die auf
der dritten Sitzung der Propaganda am 8. Marz gutgeheiffen und in die Acta
aufgenommen wurde 4.

Trotz der ihr anhaftenden Mingel blieb die Einteilung in 18 Provinzen bis zum
Jahre 1657 bestehen. Weil selten alle 13 Kardinile an den Congregationes
Generales teilnahmen und so stets der eine oder andere Referent ausfiel, verfiigte
Alexander VIIL. die Zusammenlegung in 10 Provinzen5. Da der Ubelstand da-
mit nicht abgestellt war, beschlof die Congregatio generalis vom 18. April 1670,
der Sekretir solle die einschligigen Akten ohne Riucksicht auf die Einteilung
in Provinzen, den in Rom anwesenden Kardinidlen der Propaganda als Refe-
renten zuweisen b,

t Acta S.C. de Propaganda Fide 1622—1625 (3) f.1—2. Collectanea (Roma
1907) Ln.2.

2 Scripta varia et Decreta S. C. de Prop. Fide 1622 (1700) f. 12: Brief des Kard.
Sauli an den General der Jesuiten vom 17. 1. 1622.

3 Acta 1622—1625 (3) f. 3.

4 Acta 1622—1625 (3) f.3—5v.

5 Misc. Missioni Tomo 3 f. 538.

8 Acta 1670 (39) f.256 Non attenta Provinciarum divisione remittantur scrip-
turae arbitrio R.P.D. Secretarii.
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Fir die Vermégensverwaltung der Propaganda wurde am 25. April 1622 Ro-
dolfo Ghirlandario als Buchhalter und der Kanonikus Achille Venerio als Sach-
walter bestellt. Beide erklarten, daB sie der Sache der Mission unentgeltlich
aus Liebe zu Gott dienen wollten?. Nachdem die Congregatio generalis vom
7. Februar 1623 den Kanonikus Venerio endgiiltig zum Sachwalter der Propa-
ganda ernannt hatte, stellte ihm am 11. Februar 1623 der Notar der Aposto-
lischen Kammer Astulfo Galloppi die Bestallungsurkunde aus, die dann auch
von der Apostolischen Kammer gedruckt wurde®. Am 8. Juli 1622 beschlof die
Propaganda, keine Bittschriften mehr fiir Unterhaltungskosten und Paramente
anzunechmen ®. Schlieflich wurde am 17. August 1622 der Kardinal Ludovisi
betraut, mit dem Papst zu verhandeln, dafl dem Sekretar Ingoli das Bestallungs-
breve ausgestellt und die Obliegenheiten und Gelder zugewiesen wiirden 10,
Dieselbe Congregatio generalis gab dem Sekretir den Auftrag, die Ausgaben
fur die Briefe zu notieren L.

Durch die Geschaftsordnung vom 21. Juli 162512 und eine spitere Memoria von
Mgr. Ingoli ,Stato e bilancio della Secretaria“?® sind wir iiber den Beamten-
stab und den Geschiftsverlauf in der Frithzeit der Propaganda bestens unter-
richtet. Von Anfang an standen dem Sekretdr ,drei junge Leute® (tre giovani)
als Schreibkrafte zur Seite. Alle drei hatten freie Wohnung, Tisch, Arzt und
Barbier im Palast der Propaganda, auflerdem warf die Propaganda fiir alle drei
zusammen 300 Skudi (rund 3000 DM) Gehalt im Jahre aus.

Der erste Schreiber mufite alle Einldufe, Briefe und Berichte auf der Riickseite
des Schriftstiickes kurz zusammenfassen, die Entwiirfe zu den lateinischen
und italienischen Briefen machen (daher sein Titel Minutant, weil er die
~Minuta® abfassen mufite), die vom Sekretir ausgearbeiteten Briefe ins Reine
schreiben, die Einldufe registieren und schlielich fiir den Versand der ausge-
henden Briefe sorgen.

Der zweite Schreiber fithrte das Register der ausgchenden Briefe und fertigte
die Zweit- und gegebenenfalls Drittschriften an, da die meisten Briefe wegen
der herrschenden Unsicherheit in den Postverhiltnissen auf verschiedenen We-
gen verschickt wurden, auflerdem mufite er die Reinschrift der Dekrete anfer-
tigen, alle auslaufenden Postsachen kunstgerecht falten, da man ja noch keine
Briefumschldge kannte, schlieflich mufite er sie siegeln und mit der Anschrift
versehen. Der dritte Schreiber mufite die Ponenzen, die der Sekretir entworfen
hatte, ins Reine schreiben, dem zweiten Schreiber beim Anfertigen der Duplikate
helfen, die Instruktionen ins Reine schreiben und schlieflich alle 2 Jahre die
Namens- und Ortsregister der Aktenbinde abfassen. Eine Beschiftigung, dic
ihn einige Monate in Anspruch nahm, wie der Sekretir in seiner Denkschrift
versichert.

Da die einlaufende Post von Jahr zu Jahr zunahm, war Mgr. Ingoli nicht mehr
in der Lage, alles allein zu sichten und alle vertraulichen Sachen allein zu

7. Acta 1622—1625 (3) f. 8v.

8 Scritture riferite nei Congressi: Ministri 1628—1730 (1) f.8—5.

® Acta 1622-—1625 (8) f.13v.

10 Acta 1622—1625 (8) f.15.

1 Acta 1622—1625 (3) f. 16.

1® Misc. Varia XIV S. Congregazione 1622—1828 I. f.41—43; Acta 1784 (154)
f. 384v.

13 Misc. Varia XIV 8. Congregazione 1622—1828 IL. f. 8583—855; Acta 1784
(154) £.395.
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bearbeiten. Darum gab ihm die Congregatio generalis vom 20. September 1638
die Vollmacht, Geheimsachen dem ersten Schreiber oder Minutanten, wie er
schon genannt wird, anzuvertrauen, gleichzeitiz wurde die Excommunicatio
latae sententiae soli S. Sanctitati reservata auf den Minutanten ausgedehnt,
falls er die Geheimhaltepflicht verletzen sollte 4.

Zum Gebrauch der Sekretarie wurde schon in den ersten Jahren, vielleicht sogar
schon 1622, ein Verzeichnis aller Titel mit den passenden Schlufiformeln an-
gelegt. Es zerféllt in zwei Teile; der erste umfafit alle kirchlichen Titulaturen
vom Papst bis zum einfachen Priester, der zweite ist fiir den Schriftverkehr
mit den weltlichen Behorden gedacht und reicht vom Kaiser bis zum Gouverneur
von Mailand und den katholischen Schweizer Kantonen. Fiir die Konigin von
‘England ist die Anrede: ,Madama Vostra Maesta und die Schlufiformel:
»Humilissimo e divotissimo servitore“ vorgesehen, wobei eine Anmerkung aus-
dricklich vermerkt, dafl auch der HI. Vater schon verschiedentlich an nicht-
katholische Firsten geschrieben habe%, Ferner enthilt derselbe Band der
Scripta varia eine Aufstellung der Fille, die dem Papst und den Kardinilen
zur Entscheidung vorgelegt werden miissen 6.

Der Biirobetrieb der Sekretarie scheint klein und bescheiden angefangen zu
haben, denn erst die Congregatio generalis vom 9. Oktober 1627 bewilligte dem
Sekretiar das nétige Geld fir Tische und Aktenschrinke 7.

Am 12. November 1622 verlieh Gregor XV. den Kardinilen Sauli und Ludovisi
das Recht, alle Schriften der Propaganda zu unterschreiben und zu siegeln 8.
Schon am 21. November 1622 erhielt Kardinal Ludovisi den Auftrag, allein als
Prafekt die Kongregationsausldufe zu unterzeichnen . Als Siegel beniitzte er
sein Kardinalswappen mit der Umschrift: ,LUDOVICUS S.R.E. PRESB. CARD.
S.CONGR. de PROP. FIDE P.“ Auch sein Nachfolger Kardinal Antonio Bar-
berini (1632—1648) fithrte sein Kardinalssiegel mit dem Familienwappen und
der Umschrift: ,ANTONIUS S.R.E. DIAC. CARD. BARBERINUS ET S. CONGR.
de PROP. FIDE PRS.*

Eine grofle Erleichterung fiir die Sekretarie der Propaganda brachte das Breve
Gregors XV. vom 14. Dezember 1622, wodurch er bestimmte, dafl in Zukunft
alle Schriftstiicke fiir die Propaganda und alle ihre Briefe, sowie die Einliufe
als auch die Ausginge, von den Kurialbeamten unentgeltlich ausgestellt, regi-
striert und versandt werden sollten 20,

Bis zum Tode Ingolis bliebh die innere Verwaltung unverindert. Sein am
30. August 1649 ernannter Nachfolger Dionisio Massari®! fiihrte die ersten
Neuerungen ein.

14 Acta 1638—1639 (13) f. 180—180v.

1 Scripta varia et Decreta S. C. de Prop. Fide 1622 (1700) f.21—26: Titolario
della Sacra Congreg. de Propaganda Fide.

1% Ibid. f.322: Memoriale delle cose che si dimandono al Papa e Cardinali.
17 Acta 1626—1627 (4) f.298v.

1% Jus Pontificium I. p. 11.

19 Acta 1622—1625 (3) f.21.

20 Jus Pontif. L. p. 14.

1 Acta 1649—1650 (19) f.266v: Die 30 Augusti 1649 fuit declaratus secretarius
S. Congregationis de Propaganda Fide a Sanctissimo Domino Nostro et ab
Eminentissimis DD. Cardinalibus Dionysius Massarius E. [cclesiae] F. [irmanae]
M. [etropolitanae] decanus ex civitate Firmana oriundus (Fermo).

5 Missions- u. Religionswissenschaft 1954. Nr. 3
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Wahrend Ingoli bisher die Ponenzen, Dekrete, Instruktionen und Memorien
der Propaganda selbst verfafit hatte, wilzte sein Nachfolger diese Arbeit auf
den Minutanten ab. Die Folge davon war, daf es niemand lange in dieser
Stellung aushielt. Unter Ingoli hatte Don Valerio Milzetti von 1622 bis 1647
den Dienst des Minutanten versehen. Nun folgten ihm im Verlauf von 6 Jahren
6 Nachfolger. Da der stete Wechsel dem Geschiftsbetrieb der Propaganda nur
schaden konnte, erlaubte die Congregatio generalis vom 14, Januar 1653 dem
Sekretir, einen zweiten Minutanten anzustellen 22.

Auch in der Fihrung der Akten trat eine Anderung ein, die bei der Benutzung
des Archivs zu beachten ist. Ingoli hatte die Congregationes generales laufend
gezihlt und nach den Pontifikaten eingeteilt. So haben wir unter Gregor XV.
von Januar 1622 bis Juni 1623 die Congregationes 1—33; unter Urban VIII.
von September 1623 bis Juli 1644 die Congregationes 1—316; und schlieflich
unter Innozenz X. bis zum Tode Ingolis von September 1644 bis Mirz 1649 die
Congregationees 1—103. Massari gab diese Zihlung auf. Sie kam aber 1657
wieder in Ubung, und so haben wir von 1657 bis 1668, wo man endgiiltiz von
ihr abging, die Congregationes 1—816. Auch die Register zu den Akten der
Propaganda scheinen nach dem Tode Ingolis nicht weitergefiihrt worden zu
sein. Jedenfalls mufite im Jahre 1660 der Augustiner Girolamo Nicolio beauf-
tragt werden, ordentliche Namens- und Ortsverzeichnisse zu allen Schriften der
Propaganda anzulegen. Die Congregatio generalis vom 24. Mai 1660 dankte
ihm fiir seine duferst niitzliche Arbeit, besonders da er in wenigen Monaten
vollendete, wozu ein anderer Jahre gebraucht hitte 23,

Das Jahr 1657 brachte mit dem dritten Sekretdr Mario Alberici eine weitere
Neuerung. Das Sitzungsprotokoll der Congregatio generalis vom 7. Mai 1657, der
ersten, an der Alberici teilnahm (Albericius secretarius similiter pro prima vice),
ist das letzte der Akten, das in Latein abgefafit ist. Besonders Ingoli hatte es
verstanden, in 10 bis 15 Zeilen geschliffenen Lateins einen Verhandlungspunkt
mitsamt der Entscheidung klar niederzulegen. Manche Punkte sind sogar nur in
einem einzigen Satze festgehalten. Mit dem Sitzungsbericht vom 4. Juli 1657
beginnt nun die Reihe der italienisch abgefaiten Akten (Vol. 26). Die schriftlich
ausgearbeiteten Verhandlungsunterlagen nehmen einen immer grofileren Raum
ein.. Hiufig zerfallen sie in zwei getrennte Teile, dem Sommario des Sekretiirs
und der Ponenza des referierenden Kardinals. Nur das Datum, die Anwesen-
heitsliste und vor allem die Entscheidung (Rescriptum, seltener Decretum) wur-
den auch nach 1657 noch in Latein abgefalt. Da manche Ponenzen den Umfang
eines Traktats haben, schwoll die Arbeit der Sekretarie, die sie vorbereiten, aus-
arbeiten und in mehrfacher Ausfertigung abschreiben mufite, bedeutend an.
Damit das kostbare Kartenmaterial der Propaganda nicht verloren gehe, ordnete
die Congregatio® generalis vom 1. Oktober 1658 an, dafl in Zukunft alle aus
den Missionen geschickten Karten sorgfiltig aufbewahrt werden sollten 24.

Da mit Mgr. Ingoli die lebende Tradition der Propaganda ins Grab gesunken
war, brauchte man bei den zu treffenden Entscheidungen immer haufiger An-
gaben aus dem Ardchiv, so dafl die Ernennung eines eigenen Archivars nicht mehr
langer zu umgehen war. Erster Archivar der Propaganda wurde im Jahre 1661
William Lesley, ehemaliger Alumnus des schottischen Kollegs, Sekretir des

2 Acta 1653 (22) f.7.
3 Acta 1660 (29) f.127.
% Acta 1658 (27) f.249—250.
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Kardinals Carlo Barberini. Da er von Papst Alexander VII. personlich ernannt
wurde, geht das genaue Datum der Ernennung nicht aus den Akten hervor. Wie
Lesley am 4. Oktober 1661 an den Apostolischen Vikar Francois Pallu, dessen
Sachwalter Lesley in Rom war, schrieb, hatte Alexander VII. ihn um diese
Zeit zum Archivar der Propaganda ernannt, und er dachte daran, sein Amt in
Kiirze anzutreten 25,

Wohl aber wissen wir genau, wer als erster an die Propaganda den Antrag
stellte, das Archiv fiir eine geschichtliche Arbeit beniitzen zu diirfen. Es war der
ehemalige Nuntius am Kaiserhof Carlo Caraffa, der sich 1629 auf sein Bistum
Aversa zuriickgezogen hatte und dort seine ,Commentaria de Germania sacra
restaurata® (Koln 1639) schrieb. Zu diesem Zwedke bat er die Propaganda um
Uberlassung von Aktenstiicken aus der Kélner und Schweizer Nuntiatur. Die
Congregatio generalis vom 6. Marz 1629 antwortete, er solle genau angeben,
welche Akten er haben wolle, damit sie von Fall zu Fall entscheiden konne 5.

% A. Launay, Documents historiques des Missions Etrangéres (Paris 1904) p. 268.
26 Acta 1628—1629 (6) f.241: Instante RMo Episcopo Aversano sibi communi-
cari scripturas quae in Archivo S.Congr.nis habentur ad Nuntiaturam Coloniae
et Rhetiae pertinentes, ut Historiam ecclesiasticam rerum in tota Germania
gestarum tempore suae Nuntiaturae perficere possit I1l.mi Patres censuerunt,
D. Oratoris petitioni non esse absclute annuendum, sed prius de singulis scriptis,
quas pracfatus Orator cupit commonendam esse S.Congr., ut decerni possit,
quae sint, vel non sint communicandae.

THOMAS OHM
CHRIST UND YOGI

In den Jahren 1936—1938 unternahm ein Sizilianer eine ,Pilgerfahrt® nach
Indien, nicht um Abenteuer zu erleben, sondern um Abenteuern den Riicken zu
kehren, um aus ,unseren Wirrsalen einen Ausweg zu finden, den Sitten und
geistigen Gewohnheiten Europas zu entflichen und sich mit den Sitten jeues
Landes vertraut zu machen, in dem er fortan zu leben gedachte. In diesem Sinn
unterzog sich Lanza del Vasto den Prifungen eines indischen Novizen.
Letztere sollten ihn festigen und auf seine Aufgabe vorbereiten. Was er auf
seiner Reise erlebte und erduldete, hat er dann in einem gldnzend geschrie-
benen Buch geschildert 1.

Seltsam ist dabei, dafl in der Pilgerfahrt eines begeisterten Christen, der stindig
offen auf der Brust ein Kreuz trdgt, buddhistische und hinduistische Tempel,
Klgster und Wallfahrtsorte eine so grofle Rolle spielen. Seltsam ferner, dafl
sich L. d. V. von bestimmten Ubungen und Methoden, die bei den Nichtchristen
Indiens tiblich sind, viel verspricht. So von denen des Yoga. Nur auf die letz-
teren sei hier eingegangen.

Man horcht auf, wenn man liest, dafl Lanza del Vasto sich unter der Leitung
des Svami Ananda im Yoga iibt. Er lebt von Speisen, die vom Yoga gefordert,
macht korperliche Ubungen, die vom Yoga vorgeschrieben werden, lernt sogar,

! Pilgerfahrt zu den Quellen. Ein Indien-Buch. Diisseldorf (1951). Verlag
L. Schwann. 436 Seiten. DM 12,80.

5%
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lange Zeit auf dem Kopf und den Ellbogen zu stehen und ,die kindische Ge-
wohnheit des Denkens® (296) abzulegen. Wesentlicher aber als das alles ist die
Atemregelung und die Meditation. Wir sehen L. d. V. auch an den Meditations-
iibungen, welche die Junger Anandas in der Lotosstellung machen, teilnehmen.
Er meditiert und meditiert immer wieder. Svami Ananda verlangt dabei von
ihm, daf} er das Kreuz auf der Brust ,zum bestindigen® Gegenstand seiner Be-
trachtung mache (S. 289).

Die Begrindung aber fiir diese weitgehende Anpassung lautet: ,Eben weil der
Yoga an keine bestimmte Religion gebunden ist, kann ich mich darin iiben, ohne
in Apostasie zu verfallen® (304). Yoga sei nicht Religion, sondern Philosophie
im tiefsten und urspriinglichsten Sinn des Wortes: Erkenntnis der Liebe (304).
»Der Yoga stellt demnach eine rationelle Methode dar zur Erreichung der
hochsten Stufe und schafft die Verbindung zwischen den Geheimnissen der ab
soluten Wahrheit, den Problemen und dialektischen Widerspriichen des Denkens
und den beschrdnkten Auflerungen des Leiblichen. Der Yoga mit seinen vier
Zweigen: Yoga der Erkenntnis, konigliches Yoga, Yoga des Handelns und Yoga
der Kasteiungen ist nicht eine Philosophie, sondern ist die Philosophie® (305).
Diese Philosophie fehle dem Westen. Das Christentum sei die an Wahrheits-
gehalt ,reichste Religion, die es gibt, aber die Wahrheit bleibt in Ermangelung
von Philosophie so gut wie unerreichbar fiir alle, die ihr anhdngen miissen. An
Glaube, Frommigkeit, Wissen, Nachstenliebe, Gerechtigkeit, Mut und gutem
Willen fehlt es in unseren Lédndern nicht mehr als andernorts, aber was uns
vollig fehlt, ist die Lenkung* (305). In einer Anmerkung fiigt L. d. V. hinzuy,
der Yoga der Erkenntnis verwirkliche die Unterscheidung des Wahren und
Falschen, der kénigliche Yoga die Beherrschung der ILeidenschaften und die
Beweglichkeit des Geistes, der Yoga des Handelns das rechte Handeln bei vél-
liger Aufgabe des Willens, ungeachtet der Friichte des Handelns, der Yoga der
Kasteiungen die Bezwingung des Korpers und der gesamten Natur und der
Yoga der Frommigkeit oder bhakti-Yoga die immerwéhrende Anbetung.

Ich mochte jetzt zu diesen Auffassungen keine Stellung nehmen. Hier sei nur
gesagt, dafl L. d. V. in seinem Buch ein Problem anschneidet, welches die Be-
achtung derer verdient, welche an einem Gesprdch zwischen Ost und West in-
teressiert und um eine Indisierung des Christentums bemiiht sind. Bisher ging
es bei der Untersuchung tiber die Akkommodation mehr um die Lebensweise, die
Kunst, die Sprache und dergleichen. Es ist an der Zeit, sich eingehender mit der
Frage zu beschiftigen, was auf dem Gebiete der Frommigkeit in der Akkommo-

dation, Assimilation und Transformation getan werden kann und getan werden
sollte.



( AUS DER PRAXIS UND FUR DIE PRAXIS )

P. NORBERT KURZEN OFMCap, MUNSTER
ZUM PROBLEM DER TAUFNAMEN IN CHINA'!

Die christliche Namengebung in China ist ebenso eine Frage, die noch der Losung
harrt, wie die Verwendung der Volkssprache beim gemeinschaftlichen Gebet®.
Beide Probleme treffen in threm Kernpunkt zusammen, ndmlich in der Anpassung
an die sprachlichen Gegebenheiten und linguistischen Voraussetzungen im
Missionsland. Mag es sich bei den Taufnamen, angesichts der Menge anderer
Fragen, die die Chinamission stellt, nur um eine zweitrangige Aufgabe handeln,
so lafit sich die grundsatzliche Bedeutung dieser Frage und die Awswirkung einer
bestimmten Losung in der praktischen Missionsarbeit doch nicht verkennen 3.
Man wundert sich, weshalb nicht schon lingst in den vorausgehenden ruhigeren
Zeiten eine befriedigende Losung gefunden wurde. Vielleicht ist auch das ein
Segen der heutigen Not und des Unheils, das iber die Chinamission ge-
kommen ist, dafl wir aufgerittelt werden und uns sowohl auf Kern- wie auf
Nebenfragen unserer missionarischen Arbeit neu besinnen.

In den letzten Jahren ist das Problem der Taufnamen in China wiederholt zar
Sprache gekommen. Im ,China Missionary® 4, der seit 1947 erscheinenden Fach-
zeitschrift der Chinamissionare, wurde von verschiedener Seite und in verschie-
denem Sinn zu dieser Frage Stellung genommen.

! Vgl. meinen Artikel ,Once More Baptismal Names“ in ,Mélanges Mission-
naires® (1950) 5, 40—6. — Bzgl. dieser Schriftenreihe s. Anm. 4. — Die damals
vertretenen Grundgedanken lege ich hier in neuer Bearbeitung und Erweiterung
fir die Heimat vor.

2 Zur Verwendung der Volkssprache beim gemeinschaftlichen Gebet vgl. die
eingehende Darstellung von P. J. Hofinger in ZMR (1952) 257—76.

3 Beim ,Katholischen Zentralbiiro® in Schanghai bestand 1950 eine Kommission,
die sich unter anderem auch die Losung des Problems der Taufnamen zum Ziel
gesetzt hatte. Auf Grund der vorliegenden Versuche und der kritischen Stellung-
nahme zu ihnen wollte dic Kommission einen bestimmten Vorschlag erarbeiten
und als einheitliche Regelung fir ganz China empfehlen.

4 Zum ,China Missionary® vgl. [. Hofinger a.a. 0. 272. Die Zeitschrift wurde
vom , Katholischen Zentralbiiro® herausgegeben, der auf Anregung hochster kirch-
licher Seite eingerichteten uberdiézesanen Organisation missionarischer Gleich-
richtung und Initiative in Schanghai. Thr unermiidlicher und zeitwacher Schrift-
leiter bis zum Einstellen ihres Erscheinens unter kommunistischem Druck war
der Scheutvelder P. Franz X. Legrand. Als es bei der Besetzung Schanghais
durch die Roten im Frithjahr 1949 ratsam erschien, den ,China Missionary“ nach
Hongkong zu verlegen, wo er seither als ,China Missionary Bulletin® (jetzt im
5. und als Nachfolgerin im 6. Jahr des Erscheinens) herauskam, redigierte
P. Legrand eine fortlaufende Serie von Heften unter den verschiedensten Kopf-
titeln weiter fiir Rotchina. Diese Hefte gliedern sich in die Reihe ,A“ (Etudes
Missionnaires) und ,B* (Mélanges Missionnaires), die monatlich miteinander ab-
wechselten. Solange es moglich war, hielten diese Hefte den geistigen Zusammen-
halt unter den Missionaren aufrecht. Die letzte Nummer erreichte uns Ende
1950. Im Zusammenhang mit der voélligen Zerschlagung des ,Katholischen
Zentralbiiros®, am 7. September 1951, wurden P. Legrand und andere fithrende
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Der Maryknoller P. Russel Sprinkle® zeigte hier zunachst die ganze Frage
in ihrer Bedeutung auf und gab richtungweisende Fingerzeige fiir ihre Losung,
ohne allerdings eine Ahnung zu haben, dafl eine Losung in seinem Sinn schon
fertig vorlag. Auf diese® wies sodann ein ungenannter Einsender hin.
Bischof Léon de Smedt von Siwantse (Chahar) wandte sich darauf in einer
kurzen Stellungnahme? gegen diesen Vorschlag, lehnte diese Art der Losung ab,
namlich die Ubertragung der Taufnamen aus unsern westlichen Sprachen nach
dem Wortsinn, und nicht wie seither nach dem Wortlaut, hauptsiichlich aus der
Befiirchtung, das spezifisch Christliche an den Heiligennamen mochte bei diesem
Prozefl verlorengehen und nur Heidnisches oder Profanes iibrigbleiben. Jedoch
verkannte Bischof de Smedt keineswegs die Mingel in der hergebrachten Form
der Namengebung.

Ungeachtet dieser Gegensitzlichkeit konnte man in den damals an die Uffent-
lichkeit tretenden Auflerungen Einmiitigkeit wenigstens dariiber feststellen, dafl
die in China hergebrachte Form der Taufnamen als unzuldnglich und
durchaus der Uberholung bediirftig anzusehen sei. Fiir die Einsicht eines ein-
fachen Missionars, der auf diesem Gebiet selber bescheidene Erfahrungen ge-
sammelt hatte, bedeutete das einen erfreulichen Fortschritt.

Wie war die seitherige Situation? — Dem chinesischen Téufling wurde, wie der
Codex J. C. es vorschreibt, ein christlicher Name gegeben. Da es diesen in
chinesischer Sprache nicht gab, mufite die westliche Form unserer Heiligennamen
mit franzosischem, italienischem oder sonst einem Akzent auf Chinesisch nach -
gesprochen und nachgeschrichen werden, Daraus ergaben sich Formen wie:
»Be-do-lu® gleich Petrus, ,Ma-da-le-na® gleich Magdalena, um bei weniger
komplizierten Beispiclen zu bleiben8. Monstra von vier, finf und mehr
fiir das chinesische Ohr und Auge sinnlos zusammengeketteten Lautsilben oder
Schriftzeichen sind keine Seltenheit?. Dabei mufl man wissen, dafl der chinesische

Personlichkeiten dieser rein missionarischen Organisation vom roten ,Sicherheits-
dienst® gefangengesetzt. Bis zur Stunde wird der verdiente Herausgeber in
Gewahrsam gehalten (Sunday FExaminer, Hongkong, Febr. 13th, 1953, 8). —
Im folgenden zitiere ich der Einfachheit halber: ,Etudes* und ,Mélanges” fir
den im roten China seiner Zeit weiterbestehenden ,China Missionary®.

5 In: Mélanges (1950) 1, 57—60.

8 In: Mélanges (1950) 2, 67—S8.

7 In: Etudes (1950) 8, 180. — Bischof de Smedt ist inzwischen verstorben. Sein
Name fiihrt die Liste der China-Bischofe an, die seit der Machtergreifung in
kommunistischer Gefangenschaft umgekommen sind (China Missionary Bulletin
5 [1958] 2, 177).

Auf die Wiedergabe chinesischer Schriftzeichen wird hier verzichtet, da die
Lautwiedergabe mit lateinischen Lettern hinreichend erkennen lafit, was gemeint
ist. Das angewandte System folgt im allgemeinen dem chinesisch-deutschen
Worterbuch von W. Riidenberg (Hamburg).

® Der Name ,Emmanuel® z. B. wird wiedergegeben mit , Ai-ma-nu-é-orl“. Das
sind fiinf Schriftzeichen oder Lautsilben, die den westlichen Klang nachahmen
und, nach threm Sinn befragt, folgende Begriffe aneinanderreihen: ,Staub-Achat-
sich anstrengen-bedringt-du®. Natiirlich achtet der Chinese bei Wiedergabe von
Fremdnamen nicht auf die Sinnbedeutung. Die einzelnen Zeichen und Silben
dienen ihm in diesem Fall lediglich als ein phonctisches Alphabet, haben aber
gleichwohl auf Grund der angewandten Bilder- oder Begriffsschrift ihren eigent-
lichen Sinn.
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Vorname, genauer Nachname, hochstens aus zwei und manchmal nur aus
einem Schriftzeichen oder entsprechenden Lautsilben gebildet wird, die nach
Tonart, Rythmus und Sinnbedeutung in einem feinen harmonischen Verhaltnis
zum Ganzen stehen.

Man sollte Chinesen gehort haben, wie sie sich an ihrem Taufnamen die Zunge
zerbrechen, falls sie sich iberhaupt seiner erinnern — man mufl sich in die
Gefithle eines seiner Eigenart bewufiten Menschen hineindenken, der
hier mit einem auslidndischen Etikett behangen wird, das in seiner ganzen Art
das Zeichen des Exotischen an sich tragt, um zu verstehen, wie widersinnig
diese Art Taufnamen auf den denkenden Chinesen wirken diirfte. Gewif’, ein
von der Gnade erfafiter und zum Glauben gelangter Christ sicht auch hinter
solch abstrusen Formen noch den Heiligen. Er kann sich daran gewo6hnen, kann
sogar das Exotische liebgewinnen. Aber ist es ebenso fir die grofle Masse,
der das Evangelium noch verkiindet werden mufl? Werden sie nicht abgestofien
durch unnétige Europédisierung? Schliefilich haben auch die Katholiken
ein Recht auf ihre angestammte Art, auf vélkische und kulturelle Eigen-
standigkeit.

Man mache nicht geltend, dafl der Chinese im profanen Leben auslindische
Namen konstant und ohne Bedenken auf die eben beschriebene Art wiedergibt,
ohne sich an der Sinnlosigkeit zu stoflen! Es ist namlich klar, dafl ein Ausldnder
ein Auslinder bleibt, auch wenn er der bekannteste Erfinder, Philosoph oder
Politiker ware. Der Name soll ihn gerade als solchen ausweisen. Da leiht die
Sinnlosigkeit und Stilwidrigkeit in der Bildung des Namens die rechte
Aufschrift fir den ,yang-jen“, d. h. ,Ozeanmenschen® oder Fremdling.
Vergessen wir nicht: China ist sehr selbstbewufit, heute mehr denn je! Man
distanziert sich gewollt von allem Fremden, sei es aus dem Willen und geheimen
Wunsch nach Eigengeltung oder aus resignierter Erkenntnis der eigenen Riick-
standigkeit. Was auf profanem Gebiet nur verstandlich ist, darf auf keinen Fall
die Norm fir das Religiose sein. Wenigstens wollen wir es so nicht mit unsern
Heiligen machen. Sie sollen dem chinesischen Katholiken nicht fremd sein.
Thre Namen sollen nicht wie etwas Unerreichtes, Fernstehendes und Fremdes
wirken. Obwohl die Taufnamen alten Stils, bei allen inneren Mangeln, mit dem
Buchstaben der kirchlichen Vorschrift noch vereinbar scheinen, so werden sie doch
dem eigentlichen Anliegen dieser Vorschrift nicht gerecht. Aus dem can. 76110
erhellt ndmlich unmittelbar, dafl nach dem Codex J. C. der Taufname ein wirk-
licher Name sein soll, der mit ins Leben geht. Nur wenn dies nicht zu
erreichen ist, begniigt sich die Kirche mit der Hinzufiigung eines Heiligennamens,
der in die Akte eingetragen wird und dann nicht mekr in Erscheinung tritt. —
Genau das geschah bisher in China. Der christliche Name blieb ein papier-
ner Name, der nur im Taufregister stand. Niemand konnte solche Ungetiime
im praktischen Leben brauchen. Der . diristliche Chinese blieb, abgesehen von
gliicklichen Einzelfdllen !4, in denen sich zuféllig der fremde Laut mit zwei Silben
wiedergeben lieff und ebenso zufdllig ein annehmbarer Sinn damit verbunden
werden konnte, bei seinem profanen Rufnamen, der mit einem Heiligen nichts
zu tun hatte. Die 6ffentliche Ehre, die dem jeweiligen Heiligen aus der Namen-
gebung erwichst, wurde in China durch die hergebrachte Form faktisch auf ein
Mindestmafl herabsetzt. Wenn nach dem sicher irgendwie bestehenden Verhiltnis

10 CJC can. 761: ,. . christianum imponatur nomen; quod si id consequi non
poterunt, . . . addant nomen alicuius Sancti . . .%

1 7 B. .Bau-lu“ fir Paulus, ,Jo-wang® fiir Johannes Ev., ,Lu-djia“ fiir Luzie,
~Ya-na“ fir Anna.
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der Entsprechung von Gnade und menschlichem Bemiihen auch Schutz und Fiir-
bitte der Heiligen fiir ihre Pflegebefohlenen auf cin Mindestmaf herab-
gedrickt werden sollte, dann miifite man die Chinesen wohl bedauern. Nur weil
ihre Sprache mit den westlichen Formen nicht korrespondiert, wéren sie andern
gegeniiber im Nachteil.

Die seitherige Situation, die hergebrachte Form der Namengebung, mufi auf
Grund solcher Erwdgungen ohne Zweifel als ruckstindig und unzureichend be-
zeichnet werden. Es wurde schon gesagt, dall eine neue Art der christlichen
Namengebung in China fertig vorlag, als P. Russel Sprinkle danach Ausschau
hielt.

Die Bemithungen um Hebung der offenbaren Mingel und Unzuldnglichkeiten
sind nicht erst von heute. — Vor nahezu 15 Jahren haben einheimische Gelehrte
der katholischen ,Fu-jen”-Universitit in Peking eine Liste von Heiligennamen
zusammengestellt, die aus nicht mehr als je zwei Schriftzeichen oder Wortbildern
bestehen. Aus ,Be-do-lu“ (Petrus) wird hier einfach ,Be-do”, aus ,Ma-da-le-na“
(Magdalene) das nur zweisilbige ,Ma-1lin“ Diese Liste ist sehr wahrschein-
lich identisch mit einer 1939 von der Synodalkommission'® in den ,Collectanea
Commissionis Synodalis“ 13 veroffentlichten Zusammenstellung.

Bischof Karl Weber ** von Ichow (Schantung) brachte wihrend des zweiten Welt-
krieges im ,Apostolicum® ! eine fortlaufende Reihe von Heiligennamen mit
kurzen Erlduterungen. Auch diese Liste zeichnet sich dadurch aus, daB sie
nicht iiber zwei Schriftzeichen fiir einen Namen hinausgeht. Sie wird
ebenso wie die ,Fu-jen“-Liste der fundamentalsten Forderung nach Anpassung
an den landesiiblichen Brauch und das chinesische Sprachempfinden
gerecht, In dieser Mindestanpassung muffi man wohl eine Grundvoraussetzung
fur jede Einburgerung neuer Namen in China erblicken.

Beide Vorschlige blieben jedoch auf der Grundlage einer Lautwiedergabe west-
licher Heiligennamen stehen. Da die Namen der curopéisch-amerikanischen Welt
vielfach aus mehr als zwei Silben bestehen, blieb nichts anderes ubrig als
zu kiirzen. Man mufite eben einige Silben streichen. Man tat es je nach
Geschidk und Geschmack, je nach dem wechselnden Einfiblungsvermogen in
chinesische Mentalitit und Psyche. Zwei hervortretende oder sonstwie passend
erscheinende Silben wurden herausgehoben und mit den gleichen oder, beim
Fehlen gleicher, wenigstens mit annahernden chinesischen Lautbezeichnungen
wiedergegeben. — Die ,Fu-jen“-Liste bemiihte sich dabei, auf chinesisch ge-
brauchliche oder in der klassischen Literatur vorkommende Namenformen
zuriickzugehen. Bischof Weber war mehr auf die Verchristlichung dieser

2 Die Aufgaben und Arbeiten der .,Synodalkommission® wurden spiter vom
.Katholischen Zentralbiiro® aufgenommen und den fortgeschrittenen Verhalt-
nissen entsprechend auf breiterer Basis weitergefihrt.

18 P. Sprinkle zitiert in seinem a. a. O. genannten Beitrag die ,Collectanea
Commissionis Synodalis“ (1939) 325 als Fundort der ,Fu-jen“-Liste.

14 Msgr. Weber wurde bald nach der Machtibernahme durch die Kommunisten
in Tsingtau gefangengesetzt und war dort bei Abfassung dieses Artikels mit
weiteren Bischofen und Missionaren eingekerkert. Vgl. ,,China Missionary Bul-
letin® 5 (1953) 2, 177. Inzwischen wurde er ausgewiesen und ist am 5. November
1958 als kranker Mann in Hongkong eingetroffen (Sunday Examiner, Nov. 13th).
18 Das ,dpostolicum® wurde seit vielen Jahren von den deutschen Franziskanern
in Tsinan (Schantung) als pastoral-aszetische Monatsschrift fiir Chinamissionare
herausgegeben.
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Namen bedacht. Er wihlte zwar grundsatzlich nach dem Wortklang, aber doch
mit einem Blick darauf, dafl die neuen Namen ein Lebensprogramm, eine sittlich
und religios gute Devise abgaben. Infolge einer notorischen Lautarmut der
chinesischen Sprache konnte, bei notwendiger Beschrinkung auf zwei Zeichen,
die Wiedergabe westlicher Namen, wenigstens als Lautwiedergabe, nur sehr
unvollkommen ausfallen. Die Unvollkommenheit ging oft bis zu einem
Grad, dafl die Namen einfach nicht wiederzuerkennen waren. Wer
wollte z. B. in ,Na-djiau® Ignatius, in ,Feng-su® Alfons, in ,,Schu-schen“ Susanna
vermuten? Dabei greife ich hier nicht einmal besonders eklatante Beispiele
heraus. — Tatsdchlich haben beide Vorschlige wenig Beachtung gefunden.

Angesichts dieser Sachlage hat nun der Elsdsser Franziskaner P. Fidelis Chicotne
einen anderen Weg der Losung des Problems beschritten. Die Zeit der Inter-
nierung im zweiten Weltkrieg gab ihm die nétige Mufle, sein System auszu-
arbeiten. Er liefl den Versuch einer Lautwiedergabe fallen und stellte alles auf
die Basis der Sinnwiedergabe. Das war eine Neuerung, fiir die wir, von Einzel-
fillen in anderen Sprachen abgesehen, bisher kein Vorbild hatten. Im westlichen
Sprachkreis wurden vielmehr die hebraischen, griechischen, lateinischen, keltischen
und germanischen Namen stets dem Laut nach in andere Sprachen iiber-
nommen, mit nur unbedeutenden Abwandlungen der linguistischen Anpassung.
Bei der engen Verwandtschaft der hier in Frage gekommenen Sprachen ist diese
Methode der Ubernahme keinen sonderlichen Schwierigkeiten begegnet und war
infolgedessen als die g ¢ gebene anzuschen. Nun braucht aber das, was inner-
halb des westlichen Sprachkreises geschehen ist, nicht von vornherein fiir den
Ubergang 'in einen ganz anders gearteten Sprachkreis, von einer westlichen in
die chinesische Sprache, als mafigebend und bindend angesehen zu werden. Es
fragt sich sogar, ob die westliche Methode im Osten iiberhaupt moglich ist.
Tatséchlich liegen uniiberwindliche Schwierigkeiten vor und dringende
missionsmethodische Grinde verlangen fir den Osten einen anderen
Weg.

Man kann wohl nicht sagen, dal der Name eines Heiligen etwas von seiner
Heiligkeit einbiift, wenn man ihn nicht nach dem Lautwert, sondern nach seiner
Sinnbedeutung in die andere Sprache ubernimmt. Das Heiligsein flieft einem
Namen doch wesentlich von der Person des heiligen Trigers zu, inhiriert
nicht ausschlieflich dem Laut und Klang, sondern dem Ganzen des Namens,
also auch seinem Sinn und sciner Bedeutung. Anderseits wird der Name als
solcher gewifl nicht weniger substanziell durch seinen Sinngehalt, als
durch den fiir eine andere Sprache bedeutungslosen Laut erfafit. Naturgemifl
kann man einen Namen nicht nach beiden Wesenselementen in die andere
Sprache iibernehmen. Ich méchte sagen: Der Name, den ein Heiliger durd:
seine Person geadelt hat — ganz gleichgiiltig, ob ihm eine religits-sittliche
oder nur profane, ja sogar eitle und urspringlich aberglaubische Sinnbedeutung
zugrundeliegt — wird durch seinen deutlich erfafiten Sinn vollkommener in eine
andere Sprache ibertragen, als durch annihernde, oft bis zur Unkenntlichkeit
entstellte Lautwiedergabe.

Da also die Eigenart der chinesischen Sprache den Vorschligen auf Grund
einer Lautwiedergabe uniiberwindliche Schranken setzt, weil sodann die Hei-
ligen der Gesamtkirche auch dem chinesischen Volk vertraut und zugehirig
werden miissen, scheint die Einbiirgerung sinnvoller Heiligen- und Taufnamen,
wie P. Chicoine in Zusammenarbeit mit einem einheimischen Literaten sie uns
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geschenkt hat %, nicht nur einen moglichen, sondern geradezu den einzigen Weg
der Lésung zu weisen.

Allerdings 148t auch die Anwendung dieser Methode noch etwas zu wiinschen
iibrig. Sie kann nicht auf alle Heiligennamen ohne Ausnahme angewandt wer-
den. Jene, deren Etymologie nicht ermittelt werden kann, lassen naturgemafl
keine Ubertragung ihres Sinnes in eine andere Sprache zu. Glidkicherweise
handelt es sich hier nur um eine ,quantitas negligibilis“, der auch in anderer
Weise abgeholfen werden kann. Da wiirde z.B. die Lautnachahmung in ihr
Recht eintreten. — Alles in allem ist mit der Sinniibertragung auf diesem Gebiet
ein beachtlicher Fortschritt erzielt worden 17,

16 In ,Mélanges“ (1950) 2, 67 ist eine Seite des Namenkatalogs von P. Chicoine
wiedergegeben. Dort finden sich auch nahere Angaben. — Die Anordnung folgt
dem liturgischen Kalender, getrennt fiir ménnliche und weibliche Namen, unter
Vorausstellung der alttestamentlichen Heiligen. Auch Selige sind aufgenommen,
vor allem die der Franziskusorden. Durch 1500 Namen wird allen praktischen
Bediirfnissen weitgehend Rechnung getragen. Die Arbeit ist im Verlag der
=Domus Franciscana” in Peking wihrend des zweiten Weltkrieges erschienen.
Leider habe ich kein Exemplar aus China mitbringen kénnen. Ob im ,Studium
Biblicum® der Franziskaner (jetzt in Macao bzw. Hongkong) Exemplare erhilt-
Iich sind, entzieht sich meiner Kenntnis.

P. Herrmann Koster SVD macht in seinem Aufsatz: ,Zur christlichen Verkiin-
digung in China®, in ZMR 87 (1953) 2, 118—9, darauf aufmerksam, dafl schon
im Jahre 1932 P. Friedrich Hiittermann SVD sich fiir die Sinnwiedergabe
chinesischer Taufnamen eingesetzt habe, hauptsichlich um der Unterschiebung
eines unwiirdigen oder licherlichen Sinnes vorzubeugen, zu der die Eigenart des
chinesischen Schriftzeichens, das bei der Lautwiedergabe zur Verwendung kommt,
reichen Anlafi gibt. — Késter verweist hier auf: ,Collectanca Commis-
sionis Synodalis® Peking (1932) 583 ff., 872 ff.

Demnach miiite man in P. Hiittermann den geistigen Urheber des Gedankens
einer Sinniibertragung von Heiligennamen fiir China sehen. Wie aus Anm. 4
a.a. 0. hervorgeht, hat P. Hiittermann schon gelegentlich ,bei seiner Ubersetzung
der Viter Ernst gemacht mit der Verdolmetschung der Namen®. Den Franzis-
kanern in Peking bleibt gleichwohl das Verdienst, diesen Gedanken wieder auf-
gegriffen, als allgemeine Losung vorgeschlagen und zuerst in einer umfang-
reichen systematischen Liste verwirklicht zu haben.

P. Koster gibt auch den genauen Titel der anonym erschienenen Arbeit von
P. Fidelis Chicoine OFM, den Titel eben dieser Liste: ,Sanctorum Nomina juxta
sensum Sinice versa“ (Peking 1943).

17 Zur Veranschaulichung des Fortschrittes an konkreten Beispielen mége folgende
Gegeniiberstellung dienen:

Alte Form Fu-jen Chicoine
Franz Xaver Fang-dji-go Fan-dji Djid-yi
Scha-wu-liau (Scha-we) (der Kiihne) *
Barbara Ba-érl-ba Pe-bai Yi-min
(die Fremde)
Nikolaus Ni-go-lau Ni-go Dschung-scheng
(Volkssieg)
Ambrosius Yang-bo-lo-hsiii An-bo Yung-tsun

(ewig lebend)
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Zu priifen wire noch die praktische Braudhbarkeit der neuen Namen. Wie stellen
sich die Chinesen selber dazu? Hat das Volksempfinden dafir Ver-
stindnis? Das ist der Prifstein, an dem sich letzthin die Frage entscheiden
mufi.

In geringem Umfang habe ich Versuche mit der .Fu-jen“-Liste gemacht. Die
einheimische Bevdlkerung verhielt sich ihr gegeniiber ablehnend. Diese Art
Namen sagten ihrem Empfinden nicht zu. Aus der an sich schon beschrankten
Anzahl des Vorschlages lieflen die Befragten nur eine kleine Auswahl als
annehmbar gelten. Man mufl allerdings in Betracht ziehen, dafl es sich in der ,
Hauptsache um ungebildete, schlichte Leute aus der ldndlichen Bevilkerung ge-
handelt hat. Threr Grundeinstellung nach halten diese Kreise am Herge-
brachten und Gewohnten zih fest. Sie neigen dazu, alles Neue prinzipiell
abzulehnen 18,

Die Liste von Bischof Ueber praktisch zu erproben, hatte ich keine Gelegen-
heit mehr. Grundsitzlich diirfte fiir sie das gleiche gelten, was von der
~Fu-jen“-Liste gesagt ist, wegen der gleichen Basis, auf der sie beruht.
Die Erfahrungen mit der auf Sinnwiedergabe beruhenden Liste von P. Fidelis
Chicoine dagegen brachte eine Uberraschung. Sowohl im Osten des chinesischen
Reiches, in der Provinz Schantung, wie auch im &duflersten Westen, in der
Provinz Kansu, fanden diese Namen spontane Zustimmung und zum Teil
begeisterte Aufnahme, und zwar bei den gleichen Bevdlkerungsschichten, die
sich sonst gegen alles Ungewohnte und Neue ablehnend verhalten. Dies seien
Namen, die sich sehen lassen konnten, deren man sich nicht mehr zu schimen
brauche. Man sah in ihnen nicht einen annehmbaren, sondern einen wirklich
guten Vorschlag, der lebhaftes Interesse wedkte. Einer meiner Katechisten
lief sich alsbald Besuchskarten drucken, mit denen er sich hochst personlich als
~Dschang-yi“ (Zuwachs = Josef) vorstellte. Die alte Bezeichnung ,Jo-sé“ hatte
er iiberhaupt nie gefiihrt, sondern statt dessen einen fritheren heidnischen Namen
beibehalten.

Uereinzelte ablehnende Haltung auch dem . Chicoine“-Vorschlag gegeniiber fand
sich nur beim Klerus, beim auslindischen sowohl wie beim einheimischen.
Gerade die Grinde des einheimischen Klerus wiren von besonderer Be-
deutung gewesen; aber leider habe ich Bestimmtes dariiber nicht mehr in Tr-
fahrung bringen konnen. Ich verweise hier nur auf ahnliche Erschei-
nungen in der verzweifelt notwendigen Gebetsreform und auf die Hinweise

* Die Vieldeutigkeit der chinesischen Sprache auf Grund der Haufigkeit syno-
nymer Ausdriicke verleiht ihr bei der Wiedergabe von Doppelnamen eine eigen-
tiimliche Vollkommenheit, von der P. Fidelis Chicoine in seinem System gliick-
lichen Gebrauch macht. Wahrend wir z. B. ,Franz Xaver® von einem anderen
Franz nur durch den Zusatz ,Xaver® unterscheiden konnen, bietet sich hier die
Méoelichkeit, dieselbe etymologische Bedeutung von ,Franz“ durch verschiedene
Laute und Schriftzeichen wiederzugeben und so den Unterschied zum Ausdruck
zuw bringen. So steht in der Chicoine-T.iste: ,Djidy:“ (der Kihne) fiir Franz
Xaver. .Gang-dschi® (der Mutige) fiir Franz Sales.

18 Bezeichnend fiir diese Einstellung ist das nahezu véllig fehlende Verstindnis
einheimischer Christen, Klerus im allgemeinen nicht ausgenommen, fiir die wirk-
lich hochstehenden Leistungen der chinesischen christlichen Kunst. Die Dutzend-
ware der um die Jahrhundertwende unter dem bekannten Firmenschild ,.Saint
Sulpi-e” eingefithrten Devotionalien dagegen erfreut sich fast ungeteilter Beliebt-
heit.
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von P. Johannes Hofinger SJ. Noch soviel sei hier gesagt: Die einer Um-
stellung nicht geneigten ausldndischen Bischofe und Missionare begriinden ihre
Position zumeist mit der tatsiachlichen Schwierigheit des Umlernens. Fiar
den ohnehin mit Chinesisch viel geplagten Ausldnder bedeutet das Umlernen
eine betrachtliche zusatzliche Gedéchtnisarbeit, die niemand gern unternimmt,
zumal wenn es Jahrzehnte ,ohne diese gegangen hat®. Nicht zu verkennen ist
der Umfang dieser Umstellung. Es handelt sich schliefflich nicht nur um
Taufnamen, sondern auch um Gebete, Heiligenlegenden, die ganze Katechese
und Predigt, bis in den Kanon der hl. Messe und das ,Ave Maria® hinein.

Trotz dieser nicht zu verkennenden praktischen Schwierigkeiten in der Durdh-
fihrung beweist das festgestellte Interesse und die freudige Zustimmung der
breiten Schicht des chinesischen Volkes unbedingt die Brauchbarkeit der
von P. Fidelis Chicoine erarbeiteten Losung. Diese Zustimmung beweist aufler-
dem, dafl die getroffene Auswahl und Zusammenstellung der zur Namenbildung
verwandten Begriffe mit guter Einfiiklung in die chinesische Sprache und mit
feinem Verstandnis fiir chinesische Denkweise getroffen wurde. Der Autor
selber scheint zwar mit seinem Werk nicht restlos zufrieden zu sein® — dafi im
einzelnen manche Verbesserung méglich wire, soll nicht bestritten werden —
aber als Ganzes erscheint die Loésung so gliicklich, daBl ich damals vor-
schlug 2, fiir eine eventuelle Neuauflage im Interesse der Gleichférmigkeit und
Stetigkeit die einmal festgelegten Namen unverdndert zu lassen. Nach dem
inzwischen erfolgten Debakel der Chinamission denkt man dariiber naturgemafl
anders. Jetzt kommt es nicht darauf an, méglichst gleich etwas zur Hand zu
haben; nunmehr ware es an der Zeit, in fruchtbarer Zusammenarbeit und exakter
Prufung des schon Erreichten das Beste fiir einen newen Anfang in China zu
schaffen. Wir haben unfreiwillig Zeit gewonnen, und manche Hemmungen
der Vergangenheit sind durch diese einschneidende Wende schon gefallen.
Im Anschluf an diese grundsitzlichen Darlegungen machte ich auf einzelne
Punkte der Diskussion noch niher eingehen. P. Russel Sprinkle wies aufler auf
vorliegende, noch auf eine andere Moglichkeit der Losung hin . Er fragte nach
einer Zusammenstellung der Rufnamen chinesischer Martyrer, um siec bei der
Taufspendung verwenden zu konnen. Ohne Zweifel lice darin eine schone
Ergéanzung der vorher besprochenen Losung. Die Namen der Martyrer,
nicht nur die der Chinesen, sondern auch die von Auslindern angenommenen
profanen chinesischen Namen, erhielten durch ihre Triger die Weihe und
Heiligung, die sie zu Heiligennamen im wahren Sinne des Wortes machen.
Sie sind nicht anders und nicht weniger Heiligennamen wie die dem Sinngehalt
nach profanen Bezeichnungen der Martyrer in der griechisch-romischen Welt.
Dem eigenen Volk dirften die Namen der eigenen Heiligen gewifi besonders
lieb und wert sein. An sich gebithrt darum dieser Art die erste Stelle; nur weil
erst verhdltnismifig wenige solcher Namen gegeben sind, spreche ich von einer
Erginzung, und weil aus katholischer Sicht die Heiligen der Gesamtkirche fiir
jeden volkischen Bereich stets ihre volle Bedeutung behalten. — Eine praktische
Schwierigkeit tritt auch hier zutage. Die personlichen oder Rufnamen der chine-
sischen Martyrer sind wenig bekannt, da sie unter ihren westlichen Taufnamen
bzw. Ordensnamen seliggesprochen und in die Liturgie des ,Proprium Sinense®

19 ZMR 36 (1952) 4, 269 .

20 Vgl. die Bemerkung in: Mélanges (1950) 2, 67.

21 _Once More Baptismal Names® in: Mélanges a. a. O.
2 Mélanges (1950) 1, 57—60.
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eingegangen sind. Doch diirfte sich aus Chroniken, biographischen und allge-
meingeschichtlichen Darstellungen sowie értlichen Traditionen manches zutage
fordern lassen.

Die Sorge Bischofs de Smedt um Wahrung des christlichen Charakters der neuen
Taufnamen ?® ist sehr verstindlich. Ob aber der christliche Charakter einzig
durch Festhalten am Laut? gewahrt werden kann, dariiber darf man
verschiedener Meinung sein. Fur unser, von westlicher GewShnung herkommen-
des Empfinden liegt die Bejahung nahe. Halt man aber fest, dafl Adel und
Heiligkeit den Namen durch heilige Trager verlichen wurde, dafl der Charakter
des Heiligen oder das spezifisch Christliche weder im Laut allein noch aus-
schlieBlich im Sinngehalt begriindet liegt, dann diirfte rein begrifflich
sowohl das eine wie das andere materielle Element als Substrat fir die
fortdauernde Form der Heiligkeit dienen konnen.

Die weitere Forderung Bischofs de Smedt nach Anpassung an den Geist der
chinesischen Sprache® wird jeder unterschreiben. Nur lassen die angestellten
Versuche schon erkennen, dafl diese Anpassung auf der Lautbasis nickt zu
erreichen ist, wohingegen die Sinngrundlage keine nennenswerten und
grundsatzlichen Schwierigkeiten bereitet. Es ist speziell der Geist dieser ostlichen
Sprache, der einen anderen Weg der Losung fordert, als wir ihn vom Westen
her gewohnt sind.

Namen mit definitiv christlichem Sinn kommen vom erzieherischen und pastoralen
Standpunkt aus dem Ideal am nichsten. Aber wie viele lassen sich ungezwungen
und in Anpassung an den Geist der chinesischen Sprache so bilden? Es handelt
sich hier ja nicht um Neuschopfung von schonen christlichen Namen, sondern um
die Ubertragung ganz bestimmter, schon vorliegender Heiligennamen. Als trag-
fahiges und geniigend weites Prinzip steht dafir m. E. nur der Sinn zur Ver-
figung.

Das Problem, mit dem wir uns hier beschiftigen, ist nicht ausschlieflich ein
chinesisches. Man mufl es als bezeichnend ansehen, dafl Steyler Missionare in
Indien auf die gleiche Frage stiefen und dafl sie eine Losung gefunden
haben, die offensichtlich mit dem Vorschlag von P. Fidelis Chicoine fiir China
iibereinstimmt. P. Anton Freitag SVD erwihnt in einer Verdffentlichung der
Nachkriegszeit *, dafl die Missionare der Apostolischen Prafektur Indore wihrend
des zweiten Weltkrieges die bislang den Einheimischen unverstindlichen euro-
péischen Taufnamen in entsprechende Hindu- A usdriicke iibertragen haben.
Damit scheint eine Umstellung von der Laut- auf die Sinnwiedergabe aus-
gesprochen zu sein.

So schen wir auch von dieser Seite, dafl ein gangbarer Weg fiir die Losung des
Problems offensteht und nicht einmal cin sehr abgelegener. Es stellen sich zwar

23 Vel. Etudes (1950) 38, 130.

24 . . sa résonnance chrétienne . . .“ a. a. O.
25 ... au génie de la langue chinoise . . .“ a. a. O. Neuere Standardisierungs-
versuche chinesischer Verlage zur Lautumschrift ausldandischer Namen, auf die
P. Hermann Késter (a. a. O. 119) hinweist, kommen (bei grundsitzlicher Ab-
lehnung der Lautbasis) fir Taufnamen nicht in Frage, wenngleich die
Erwagung dieses Hinweises fiir rein geschichtliche Namen, auch biblische, soweit
sie nicht als Heiligennamen ins praktische Leben iibernommen werden, wohl der
Beachtung wert ist.

2. P. Anton Freitag SVD, Glaubenssaat in Blut und Trinen (Kaldenkirchen Rhld.
1948), 220.
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noch Schwierigkeiten in den Weg, aber k ein e grundsitzlicher Art — das diirften
die vorstehenden Ausfithrungen gezeigt haben — und die praktischen Hinder-
nisse oder Hemmungen dirften iberwindbar sein. Wenn wir Missionare
die erforderliche Geistesarbeit, mehr oder weniger Bekanntes mit Neuem aus-
zutauschen, nicht scheuen, so diirfen wir sicher sein, dall die chinesischen Katho-
liken sich ebenso schnell an das Neuc gewohnen werden, wie sie Gebete in
verstindlicher Sprache vorziehen. Sie werden nicht weniger dankbar dafiir sein.

( MITTEILUNGEN >

VON DER UNIVERSITAT MUNSTER (WESTF.)

Im Sommersemester 1954 wurde P. Johannes Schiitte SUD an der Universitit
Miinster zum Dr. theol. promoviert. Seine Dissertation handelte iiber ,Die
katholische Mission im Lichte der rotchinesischen Presse“. P. Schiitte hat zwolf
Jahre hindurch als Missionar in China verbracht, daven drei Jahre unter kom-
munistischer Herrschaft, und selbstindig die Mission Sinsiang geleitet.

Im gleichen Semester erwarben sich cand. theol. Paul Durschlag und cand. theol.
Alfons Dall. beide aus der Dibzese Osnabriick, das missionswissenschaftliche
Diplom.

o BESPRECHUNGEN -

RELIGIONSWISSENSCHAFTLICHER LITERATUR-UBERBLICK

Das nachstehende Sammelreferat beriicksichtigt lediglich die bei der Schriftleitung
eingegangenen Biicher und auch diese vorerst nur teilweise, da der Fiille des
Stoffes wegen eine Aufgliederung in zwei Berichte notwendig wurde. Die Uber-
sicht bezweckt keine kritische Auseinandersetzung mit den einzelnen Publi-
kationen, sondern blofl eine kurze Orientierung fir den Leser in Hinsicht der
behandelten Probleme.

I. Biicher, die Phinomene aus dem Gebiete der Tiefenseele
zum Gegenstande haben

Die Tiefenseele als die Stelle im Menschen, wo der Geist sich noch nicht differen-
ziert hat in ein reflex bewufites Denken, Erleben und Wollen, wo er mit der
erdhaften (chthonischen) und sinnlichen Schicht im Menschen in engste Beriihrung
kommt, ein Doppelgesicht von Bewuflt und Unbewuflt zeigt und zugleich die
Stétte ist, aus der neben normalen unter- und iibernormale Phinomene hervor-
brechen, ist in den letzten Jahrzehnten sehr in das Blickfeld des wissenschaft-
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lichen Interesses getreten. Dabei haftet der Blick nicht nur auf den rein theore-
tischen Fragen, sondern beachtet auch praktische Gesichtspunkte, d. h. die Be-
deutung der Tiefensecle etwa fiir geistiges Schaffen, fiir Mythenbildung, Dich-
tung, Religion, Erziehung, Heilkunde usf. In mehrfacher Hinsicht kann ihre
Kenntnis auch fiir die missionarische Arbeit von Wichtigkeit werden. Besonders
sind in der Tiefenpsychologie die verschiedenen psychoanalytischen Schulen titig
gewesen, und unter ihnen verdient namentliche Beachtung die C. G. Jung'scie
Schule in der Schweiz. Anzuzeigen sind hier mehrere Verdffentlichungen.

1. C. G. Jung, Seelenprobleme der Gegenwart (Verlag Rascher, Zirich) 1950,
5 A., 388 S.. ghd. DM 18,—. Das Buch enthilt eine Reihe interessanter Ab-
handlungen, die aus der Dialektik mit dem Publikum in Frage und Antwort
herausgewachsen sind. Sie wollen nicht so sehr abgeschlossene Losungen geben,
als den Leser zu eigener Erfahrung und Einsicht fithren. Hingewiesen sei auf
einzelne besonders interessierende Themen: Uber die Beziehungen der analy-
tischen Psychologie zum Kunstwerk, Struktur der Seele, Seele und Erde, Der
archaische Mensch, Ehe als psychologische Beziehung, Analytische Psychologie
und Weltanschauung, Komplex und Mythos, Geist und Leben, Das Seelenproblem
des modernen Menschen u. a. — 2. C. G. Jung, Symbole der Wandlung. Mit
300 Illustrationen, ausgewdhlt und zusammengestellt von Dr. Jolande Jacobi,
vierte umgearbeitete Auflage von ,Wandlungen und Symbole der Libido“ (Ver-
lag Rascher), Ziirich 1952, S. XVIII u. 821, gbhd. DM 38,—. Der Verf. verfolgt
nicht direkt die Absicht, Mythendeutungen vorzulegen, aber indirekt liefert er
Material, das der MythenaufschlieBung dienen konnte. Die Seele ist nach J. das
Produkt ihrer nie abgeschlossenen Geschichte. UUnd darum kommen zu ihrem
Verstindnis aufler Driisenprodukten und anderen naturhaften Faktoren auch
geistesgeschichtliche Konstellationen in Frage, und zwar vor allem irrationale
Motive. Uber die personlichen Beeinflussungen hinaus stehen der schopferischen
Phantasie zur Verfiigung der ,vergessene und ldngst iiberwucherte primitive
Geist mit seinen eigentiimlichen Bildern, die sich in den Mythologien von allen
Zeiten und Volkern offenbaren®. Im Kollektiven-Unbewusten, welches nach J.
jedem Individuum durch Vererbung verliehen ist, stellt sich die Gesamtheit
dieser Bilder dar. Das bedingt nach ihm die rdumliche und zeitliche Grund-
einheit der Mythen. Allerdings ist das Kollektive-Unbewufite mit mehreren
seiner Begleitmotive heute wissenschaftlich noch sehr umstritten. — 8. Uber
Parapsychologie, ihre Ergebnisse und Probleme schreibt Prof. H. Bender in
einem kleinen Biichlein (Verlag Carl Schiinemann, Bremen, Schriften der Witt-
heit, Bremen 1958, S. 66). Es handelt sich dabei um eine besondere Gruppe von
Phdnomenen, die mit der Tiefenseele in Beziehung stehen und auch als okkulte
oder parapsychische Vorgiange bezeichnet werden. Die Schrift bietet nach kurzem
Uberblick iiber ihre bisherige wissenschaftliche Erforschung und deren Methoden
eine kritische Darstellung ernst zu nehmender bzw. viel diskutierter Erschei-
nungen (Telepathie, Hellsehen, Prophetie, Magische Praktiken, Spuk u.a.m.)
und schlieft mit einer kritischen Wiirdigung der bisher vorliegenden Theorien
zur Erklarung, die alle noch umstritten sind. ,Es mag sein, dafl ein gesichertes
Wissen iiber die spirituelle Natur der Seele, auf das die Ergebnisse der para-
psychischen Forschung hinzufithren scheinen. ein Gegengewicht gegen diese ver-
hingnisvolle Entwicklung wird® (= Ausnutzung der tieferen Erkenntnis der
Materie zur Vernichtung, S. 64). — 4. Neben neutralen Auswirkungen okkulter
Krifte gibt es indes auch solche, die grofle Gefahren in sich bergen. Ihnen widmet
eine sehr kenntnisreiche Studie Dr. Kurt E. Kodh, Seelsorge und Okkultismus.
Eine Untersuchung unter Berucksichtigung der Inneren Medizin, Psychiatrie,
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Psychologie, Tiefenpsychologie, Religionspsychologie, Parapsychologie, Theologie.
(Kurt Reith Verlag), Wiistendorf, 1953, S. 236, brosch. DM 11,80, gbd. 13,80. —
Das Buch diente als literarische Unterlage fiir die theologische Promotion an
der Universitit Tubingen und kann sich auf mehrfache wissenschaftliche An-
erkennung von verschiedenen Fachvertretern berufen. Ins Auge gefafit werden
besonders #ibersinnliche Wahrnehmung (Spiritismus, Totenerscheinung, Glas-
riicken, Tischriicken. das Trancereden, das automatische Schreiben), Hyperdsthesie,
(Wahrtraum, Telepathie, Hellsehen, Hellfiihlen, Mantik, Kartenlegen, Chiro-
mantie, Astrologie, Rute und Pendel), auflersinnliche Beeinflussung (Laien-
hypnose. Heilmagnetismus, Magisches Besprechen, Fernbeeinflussung, Schwarze
und weille Magie, Blutverschreibung, Fetischismus, Incubi, Succubae), endlich
auflersinnliche Evschewmungen (Materialisation, Spuk). Damit ist der stoffliche
Reichtum in etwa sichtbar geworden. Die Phanomene werden wissenschaftlich
geprift, auch vom Standorte des AT und NT aus beleuchtet und mit tiefem Ernst
nach ihren schidlichen Wirkungen untersucht — alles im Interesse einer ver-
stdndnis- und verantwortungsvollen Seelsorgsbetreuung. Der Schluflabschnitt des
Buches hat die Uberschrift ,Christus — das Ende der Ddmonen“. — 5. Von
katholischer Sicht aus legt K. Rahner S] eine sorgféltig durchdachte Uberpriifung
gewisser auch in der Parapsychologie bekannter Phinomene vor: Uisionen und
Prophezeiungen (Tyrolia-Verlag), Innsbruck—Wien—Miinchen, 1952, S. 128.
Der Hauptteil der Schrift befafit sich mit den Visionen. Ihre psychologische
Problematik wird aufgezeigt, ihr psychologischer Verlauf kurz gezeichnet unter
dem Gesichtspunkte: Wie kommt es bei einer imaginativen Vision zu einer species
sensibilis und weiterhin zur Objektivation? Dem Verf. liegt vor allem daran.
die iibernatiirliche und natiirliche Grenze bei Visionen und Prophezeiungen auf-
zuzeigen und Kriterien dafir zu finden. Sehr wichtig und entscheidend ist die
Frage nach der Ansatzstelle einer evtl. gottlichen Einwirkung auf den Visiondr.
Dabei ist scharf auseinanderzuhalten die eingegossene gnadenhafte Beschauung
und die sie begleitende, aber in weitem Umfange nach psychologischen Gesetzen
der sinnlichen Sphire verlaufende oder auch ohne echte Beschauung vor-
kommende Vision. Es gibt auflergewohnliche Phinomene, die natiirlich ver-
laufen und weder krankhaft noch transzendent bewirkt sind. Das ist besonders
zu beachten, nachdem man weiff, dal wahrscheinlich ernsthaft auch mit para-
psychologischen und paraphysikalischen Fahigkeiten zu rechnen ist. — 6. Auf
breiterer Basis verfolgt ein ahnliches Ziel Jean Lhermitte (von der Académie
nationale De Médicine), Echte und falsche Mystiker (Verlag Réber), Luzern
1953. Aus dem Franzosischen iibersetzt von O. von Nostitz, S. 252 u. 1 Tafel,
gbd. DM 12,—. Ein auflerordentlich aufschlufireiches Buch aus der Hand einer
medizinischen Autoritdt, das unter Beratung von in der Mystik erfahrenen
Theologen geschrieben wurde. Zunidchst werden Vorgidnge mystischen Lebens
aufgezeigt: Ekstasen, Ansprachen, Visionen, Stigmatisation etc. Unechte Nach-
ahmungen werden beschrieben und verdeutlicht. Zahlreiche Beispiele bieten ein
belehrendes, einprigsames Material. Das Ergebnis der Untersuchungen lafit sich
mit den Worten des Verf. kurz umschreiben: ,So ist also alles das, was ober-
flachliche Geister als den eigentlichen Ausdruck des mystischen Lebens oder der
mystischen Erfahrung ansehen — so sind die Ekstasen, die Visionen, alle die
itberraschenden Manifestationen, an denen der Kérper weithin beteiligt ist, in
Wahrheit nur zufdllige Phinome, die — von niemandem heute bestritten — mit
den eindeutig als pathologisch gekennzeichneten Zustidnden verwandte Ziige auf-
weisen . . ., damit soll keineswegs gesagt sein, daBl wir die echten Mystiker
als Kranke ansehen; ihr Beispiel zeugt fiir das Gegenteil.“ Es soll nur unter-
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sucht werden, wieweit auflergewohnliche Phinomene eine psychophysiologische
Erklirung finden konnen, und wie man die heute so zahlreichen Pseudomystiker
entlarven und feststellen kann, wie ,sich eine klar umgrenzte Geistesstorung
bei einem sehr groflen Mystiker zu entwidkeln vermag, ohne die Madht
seiner Lehre und die Ausstrahlung seines Glaubens in Frage zu stellen® (S. 24).

II. Literatur aus dem Bereiche der Religionsgeschichte und Religionsvergleichung

Fir jeden gebildeten Christen ist eine gewisse Kenntnis der Religionsgeschichte
bzw. der Religionsvergleichung von Wichtigkeit, fiir den Missionar ist sie
unerldfllich notwendig. Natirlich gibt es innerhalb der Religionsgeschichte,
namentlich wenn Wertungen vorgenommen werden, auf die nie ganz verziditet
werden kann, sehr gegensitzliche Meinungen, zu denen der Leser kritisch Stel-
lung nehmen mufl, aus denen er jedoch auch jeweils zu lernen vermag. —
1. Paul Rohrbach, Aufgang der Menschheit. Der Gottesgedanke in der Welt.
(Verlag W. Kohlhammer), Stuttgart 1953, S. 368, gbd. 15,60 DM. — Der Verf.
zeichnet einen Durchschnitt durch das lebendige Universum wom Beginn des
Lebens und der Menschwerdung auf unserem Planeten bis zu den Aufgaben in
der gegenwirtigen Situation. Leitend dabei ist die Entfaltung des Gottes-
gedankens. Nach kurzem Verweilen bei den ., Vorstufen und Seitengebilden® der
Religion, kommen die antiken Kulturreligionen (Agypten, Babylon, Iran, Indien,
China, Hellas, Rom) zu kurzer Darstellung, wihrend der Hauptteil des Buches
sich mit dem Christentum, seiner Vorstufe in Israel, vor allem aber in spiteren
Entwidklungsstufen, seinem Verhiltnis zur Umwelt und Kultur sowie zu den
anderen Weltreligionen befafit. Ein zweifaches, rational nicht erklirbares Er-
leben bildet die Grundlage des Christentums nach R.: Das Erleben Jesu, als er
den Ruf vernahm: Du bist mein Sohn, heute habe ich Dich gezeugt — und das
andere sciner Jiinger, auf Grund dessen sie an seine Auferstehung glaubten.
An beiden Stellen fand ein Durchbruch aus einer Welt jenseits aller sinnlichen
Erfahrung in diese Welt statt, der nicht geleugnet werden kann, ohne dafl das
Christentum zerstort wiirde. Ziel und Sinn des von allen fremden Zutaten ge-
reinigten Christentums wird ebenso wie bei A. Schweitzer bestimmt als die
Schaffung eines Gottesreiches hier auf Erden, in Form eines innerweltlichen
Gottesdienstes der Nichstenliche durch das natiirliche menschliche Wollen, was
vielleicht jedoch erst in ferner Zukunft realisiert wird. — 2. Edith B. Schnapper,
Religion ist Einheit. Mit einem Vorwort von Baron Erik Palmstierna. (Verlag
Rascher), Zirich 1954, S. XVIII, 228, ghd. DM 12,—. Wir haben hier eine
Sammlung von wesentlichen Ausspriichen aus den hl. Biichern der Menschheit,
die von der Herausgeberin geordnet wurden auf Grund eigener Entwicklungs-
stufen. Uberall in den Religionen findet sie Inspiration, alle wahre Erkenntnis
fithrt fiir sie zur Religion. Nicht nur ist Gott iiberall Ein- und Derselbe, auch
die verschiedenen Wege zu ihm stimmen miteinander tiberein. Sie fithren zu
Ihm, der ist das Eine und das All. Als hochste Stufe verkiinden nach Schn. alle
Heiligen Schriften die Offenbarung des Géttlichen in uns selbst und die Eins-
werdung und Identifikation mit Gott. Somit sicht die Verf. in einer gewissen
Form des Pantheismus den hochsten religiésen Ausdruk. — 3. Das lebendige
Wort, Texte aus den Religionen der Volker. Hrsg. von Gustav Mensching (Halle
Verlag), Darmstadt und Genf, 1952, S. 455, ghd. DM 12,80, — Es werden nicht
ctwa nur Aphorismen und kurze Zitate und Ausspriiche gegeben, sondern auch
lingere Texte, dic so ausgewdhlt sind, daB sie unter Ausscheidung zeit-
geschichtlicher Vermischungen und Ausgestaltungen direkt an die Lebenskraft

6 Missions- u. Religionswissenschaft 1954, Nr, 3
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der betreffenden Religion heranfiihren sollen. Beriicksichtigt werden Agypten,
Babylonien-Assyrien, Israel, Iran, Indien in weitestem Umfange, China, Japan,
Hellas, Urdhristentum, Christliche Mystik, Islam mit islamischer Mystik. Jedem
Abschnitt sind eine einfiihrende Einleitung und Erkldrungen beigegeben. Als
Ziel des Buches, das des Lehrreichen und Interessanten sehr viel bietet, wird
angegeben: das Zusammenfithren der religitsen Glaubensmichte in der Welt
gegenitber der sich beiingstigend ausbreitenden und verstirkenden Front des
Unglaubens. Auch das Motto des Buches soll das zum Ausdruck bringen: ,Heilig,
heilig, heilig ist Gott der Heerscharen, alle Lande sind seiner Ehre voll®
(Is 6,8). Alle Religionen sind damit soweit wenigstens gleichgeordnet, dafl der
Anspruch auf Absolutheit keiner zugebilligt wird. — 4. Alfred Bertholet, Warter-
buch der Religionen in Verbindung mit Hans Freiherr von Campenhausen,
(Alfred Kérner Verlag), Stuttgart 1952, S. VIII, 532, ghd. DM 15,—. Hier soll
in Kiirze dem Leser die notige Orientierung gegeben werden nicht nur tiber das
Wesentliche und Wissenswerte der Religionen in der Fulle ihrer Erscheinungs-
formen, sondern zugleich auch iiber die Kirchen- und Dogmengeschichte. Das ist
ein gigantisches Unternehmen fiir zwei Autoren. Gewifl ist in dem Buche ein
weitgespanntes Material ausgebreitet, aber man begreift auch, daff man bei
Befragungen 6fter im Stiche gelassen wird, einmal weil vielleicht die gesuchte
Sache nicht beriicksichtigt wurde, sodann weil die Unterrichtung zu knapp und
dabei nicht immer dem heutigen Stande der Erkenntnis angepafit ist. Gleich-
wohl wird es dem Suchenden in vielen Stiiken sehr behilflich sein kénnen. —
5. Eine wertvolle Unterstiitzung kann dem Missionar das Biichlein leisten:
K. Beck, Die Uberwindung heidnisch-dimonischer Gottheiten durch die christlich-
missionarische Botschaft, 2. A. (Evangelischer Missionsverlag GmbH), Stuttgart-S,
1958, S. 186, DM 4,80,—. Nach kurzer Skizzierung des Wesens heidnisch-
damonischer Gottheiten und der Stellungnahme der Bibel den dédmonischen
Gottheiten gegeniiber entwickelt der Verf. Vorschlage fiir eine antithetische
Uberwindung heidnischer Vorstellungen, die hier nur angedeutet werden kénnen:
dem heidnischen Verlangen nach gegenstindlicher Schau des Géttlichen soll
gegeniibergestellt werden die Offenbarung in Jesus Christus, der Lokalisierung
der Gatter Gottes Gegenwart, der ddmonischen Vergeltung die christliche Ver-
gebung, den vielen heidnischen Erlosungswegen in entsprechender Form das
Heil in Christo und die christliche Auferstehung. Verf. legt zugleich dar, wie
das geschehen soll.

III. Theologische Literatur- im engeren Sinne und teilweise von besonderer
missionarischer Bedeutung

1. Jean Daniélou, Uom Heil der Udlker, (Verlag Jos. Knecht. Carolus Druckerei),
Frankfurt a. M. 1952, S. 186, ghd. DM 5,80. — Wie der franzésische Titel: ,Le
Mystére Du Salut Des Nations“ es noch deutlicher zum Ausdruck bringt, geht
es um eine neue vertiefte Schau der Heidenmission im Rahmen des gesamten
Christentums. Der entscheidende Sinn des Christentums zielt nicht in erster
Linie dahin, Christus als Erloser zu allen Menschen zu bringen, so unabdingbar
wichtig dies auch allezeit sein mag, sondern realisiert sich erst voll und ganz,
wenn alle Seelen zu Christus gebracht werden und seine Herrlichkeit in ihnen
aufleuchtet. Dieser wesentliche Gesichtspunkt stellt die Notwendigkeit der mis-
sionarischen Arbeit unter Beweis unbeschadet des Satzes, dal auch der aufler-
kirchliche Mensch gerettet werden kann, wenn er der ihn rufenden Gnade mit
bestem Gewissen sich ergibt. Damit die Herrlichkeit Gottes bzw. Christi allen
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Menschen offenbar werde, sollen alle Kulturen vom Geiste Christi durchdrungen
werden unter Vermeidung aller endlichen Verabsolutierungen, so dafl auch da-
durch das Christentum selbst in seiner wahren weltweiten Katholizitdt auf-
leuchtet. Damit dieses grofie Ziel des in allen Sprachen sich manifestierenden
Pfingstgeistes erreicht werde, soll es jeder Christ zur Wegbereitung als innerstes
Gebetsanliegen in seinem Herzen tragen. — 2. Jean Daniélou. Das Geheimnis
vom Kommen des Herrn. Aus dem Franzosischen tbersetzt von Maria Wahl.
(Verlag Josef Knecht, Carolus-Druckerei), Frankfurt a. M. 1951. S. 206, ghd.
DM 6,80. In diesem inhaltsschweren Buche mit dem urspriinglichen Titel ,Le
Mystére De L’Advent® versucht der Verfasser dem Leser einen tiefgreifenden
Eindruck zu vermitteln von der unvergleichlichen Bedeutung, die das Kommen
€hristi fiir die gesamte Menschheit, ja fiir den ganzen Kosmos besitzt. Dieser
Advent des Herrn wird in seinen einzelnen Stufen gezeichnet. Die Wege der
Vorbereitung werden sichtbar (die Sendung Abrahams, Isaaks, Ismaels, Mel-
chisedechs, Johannes’ d. T.) wie die Wege der Erfiillung. Sehr originell ist die
Darstellung von der Mission der Engel in ihrer Liturgie, im Dienst an den
Nationen, im Kampf der Geister, in ihrer den Kosmos iibergreifenden Gesamt-
funktion, ebenso die Konfrontierung: Maria und das Alte Testament, Maria
und die Kirche, mit den Ausblicken nach dem Islam, nach China und Indien..
,Kosmische Mutter ist Maria, universelle Mittlerin . . . Kiinderin ut aurora,
Christustragerin und Geberin des Geistes®. Die heidnischen Religionen sind
unvollendet. Alle Nationen sollen in dem aufgefahrenen Christus vereinigt
werden. Die Missionare setzen die Sendung des Wortes und des hl. Geistes
fort von der Auffahrt Christi bis zu seiner Wiederkehr am Ende der Zeiten,
da die Menschheit eine neue Einheit darstellen wird im verklirten Herrn.
Auch hier wie im vorgenannten Buche wird die Missionsarbeit im hdchsten
pneumatischen Aspekt gesehen. — 8. Otto Semmelroth, Die Kirche als Ursakra-
ment. (Verlag Josef Knecht, Carolus-Druckerei), Frankfurt a. M. 1953, S. 244,
gbd. DM 10,80. — Der Titel des Buches 1Bt bereits aufhorchen und gewisse
neue Sichten der Kirche erwarten. In scharfsinniger Gedankenfithrung gewahrt
dann auch das Buch iberraschende und befruchtende Einblicke in das Wesen
der Kirche, dessen ErschlieBung hier unter dem Gesichtspunkt des Sakramentes
in einem weiteren, iibergreifenden Sinn erfolgt. Unter Vermeidung aller ge-
fahrlichen Einseitigkeiten, die bald vom Geschichtlichen, von der Soziologie,
vom Individualismus bzw. der Gemeinschaft oder vom Mystischen, Spirituali-
stischen, bald von den Amtern, von der Autoritit, vom Organischen oder von
der demokratischen Freiheit aus, bald auch vom Eschatologischen oder vom
Temporéren her erfolgen, sucht der Verf. den Reichtum der Polarititen in ihrer
Besonderung sowie im gegenseitigen Wechselspiel und Einklang sichtbar zu
machen. Der Grundlegung der Gedanken dienen vor allem die sakramentale
Deutung des mystischen Leibes Christi sowie die Einzelsakramente als Aus-
formung des Ursakramentes in Bindung an die Kirche. Die weitere Entfaltung
der Grundgedanken handelt iiber die gesellschaftliche Kirche als Sakraments-
zeichen, iiber die leib-geistige Struktur der sakramentalen Zeichen und deren
Auswirkung in der Frage nach der Kirchengliedschaft. Tiefer fithren die Ge-
danken iber das sakramentale Bild des Erlosungswerkes und die Kirche als
sakramentale Vergegenwirtigung des Erlosungswerkes, wobei die Stellung
Mariens in der Kirche im Verhéltnis zu Christus eine besondere Beleuchtung
erfihrt. Die letzte Gipfelhohe bringt der Schlufabschnitt. Die Kirche als
sakramentales Bild der Dreifaltigkeit und der dreifaltige Gott in der Kirche.
Grundsitzliche Uberlegungen iber die Sendung des Logos und ihrer Beziehung

6%* Missions- und Religionswissenschaft 1954, Nr. 3
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zur Sendung der Laien beschliefit das gedankenreiche Buch, das erst in weiteren
Aussprachen und Kldrungen ganz fruchtbar sein wird. — 6. Johannes Beumer,
Theologie als Glaubensverstandnis. (Echter Verlag), Wirzburg, 1953, 8. 252,
brosch. DM 11,50. — Die Theologie ist wesensgemifl, zeitlich allerdings bald
mehr bald weniger, unter zwei Gesichtspunkten einer Bekampfung ausgesetzt:
von nichtchristlicher Seite wird ihr gern der wissenschaftliche Charakter abge-
sprochen, und von gldubiger Seite, besonders in letzter Zeit, mehrfach der Vor-
wurf gemacht, dafl das religiése Anliegen in ihr zu kurz komme, und mit Riick-
sicht darauf wird der Ruf nach einer Theologie der Verkiindigung, oder nach
einer hl. Theologie oder wie immer die Formulierungen lauten mégen, erhoben.
Der Verf. sucht in einem Lingsschnitt durch die Geschichte der Theologie einen
sachlich fundierten Standort fiir die Klirung der Frage nach dem eigentlichen
Wesen der Theologie zu finden: Hat sie die Vertiefung des Glaubens zum
eigentlichen Ziel oder ist sie vor allem ein wie die Prefanwissenschaft in Con-
clusionen fortschreitendes rationales Erkennen? In dem geschichtlichen Uber-
blidk wird die Theologie als Glaubensverstindnis erwiesen in der Zeit der
Patristik, in der Scholastik und Mystik, vor allem aber in der Definition des
Vaticanums, die der vom Glauben erleuchteten Vernunft ein sehr fruchtbares
Verstindnis der gottlichen Geheimnisse, und zwar aus ,der Entsprechung dessen,
was sie natiirlicherweise erkennt. als auch aus dem Zusammenhang der Geheim-
nisse untereinander und mit dem letzten Ziel des Menschen® zusichert. Nie-
mals jedoch wird sie nach dem Vaticanum diese Geheimnisse vollig durchschauen
konnen nach Art der Wahrheiten, die ihren eigenen Erkenntnisgegenstand aus-
machen. Verf. geht dann der Auswirkung dieser Definition in der theologischen
Literatur nach, sowohl nach der positiven wie negativen Seite. Er zeigt, wie
sich eine Harmonie herstellen 138t zwischen dem primiren Anliegen der Theo-
logie als Glaubensverstindnis und dem weiteren als Wissenschaft, wobei ersteres
besonders der spekulativen, letztere der positiven Theologie und ihrer Methode
zugewiesen wird. Verf. hat wertvolles Material zur Klirung der akuten Frage
dargeboten und mehrere Ansatzpunkte sichtbar gemacht, von denen aus die
Diskussion iiber theologische Erkenntnis und Methode weitergefithrt werden

kann. J. P. Steffes

MISSIONSWISSENSCHAFT

Grazik, Joser: Die russisch-orthodoxe Heidenmission seit Peter dem Groflen.
Ein missionsgeschichtlicher Versuch nach russischen Quellen und Darstellungen.
Aschendorff, Miinster 1954 (Missionswissenschaftliche Abhandlungen und Texte,
hrsg. von Prof. Dr. Thomas Ohm OSB, Band 19). 3 Karten, XXXVI u. 270 SS.

Die russisch-orthodoxe Kirche galt lange Zeit als missionarisch untitig und
unfruchtbar. Diese Meinung, von Buch zu Buch tradiert, ist bis in die letzte Zeit
zu finden gewesen.

Es ist das Verdienst Dr. Glaziks, einer Anregung Prof. Ohms folgend, in diese
Frage neues Licht gebracht zu haben, und man kann sagen, daf8 er hier Pionier-
arbeit geleistet hat. Aus einer Unzahl russischer Quellen versucht er nach aus-
gedehnten Arbeiten in westeuropaischen Instituten und Bibliotheken. die fiir
dieses Problem in Betracht kamen, die Geschichte der russischen Heidenmission
seit Peter d. Gr. zu zeichnen. Bescheiden nennt er das Resultat seiner Forschun-
gen einen ,missionsgeschichtlichen Versuch®, obwohl es weit iiber einen solchen
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hinausgeht. Man darf dabei die Schwierigkeiten nicht @ibersehen, die einem
solchen Unternehmen begegnen. Sie bedingen, dafi der Autor in seiner Darstel-
lung vom Missionssubjekt ausgeht, obwohl die heutige Missionswissenschaft mehr
vom Objekt ausgeht.

Der Vf. gibt eingangs einen Uberblick iiber die russische Heidenmission von
den Anfidngen bis Peter d. Gr. Dabei treten vier Arten von Missionierung in
den Vordergrund, die natiirlich nicht streng voneinander geschieden sind, sondern
sich oftmals iiberschneiden: a) Die Missionierung durch die Initiative der Kiever
Fursten. In diese Zeit reichen die Anfinge jenes fur Ruffland so charakteri-
stischen Doppelglaubens (dvoeverie) zuriick, der ein Gemisch von heidnischen
und christlichen Vorstellungen darstellt. Der Bestand und die Ausbreitung des
Christentums war in dieser Zeit ,mit dem Bestand des jungen Kiever Staates
verkniipft®, dessen ,territoriale Ausweitung oder Einengung auch die Richtung
der Missionsarbeit festlegte® (S.6). Im groflen und ganzen war bis zum Ende
des 11. Jhs. das Siedlungsgebiet der Ostslawen von Novgorod im Norden bis
iber Kiev hinaus im Siiden vom Christentum in Besitz genommen. Die Missio-
nierung wurde b) von den russischen Siedlern weitergefithrt. Als Rufiland eine
Provinz des tatarischen Reiches wurde, wurden ¢) die Kloster und Monche die
Trager der Mission. Die Klosterreform des hl. Sergij von Radonez (1314—1392)
war fiir die monchische Kolonisation duflerst forderlich. Der erste unmittelbare
Glaubensverkiindiger war der Ménch Stefan von Perm, den die orthodoxe
Kirche auch als Heiligen verehrt. Unter den Lappen wirkte der ehrwiirdige
Trifon (1495—1583), der an der norwegischen Kiiste das nordlichste Kloster
Europas erbaute. ,Zusammenfassend 1lafit sich feststellen, dal durch die mit-
telbare und unmittelbare Missionierung der Ménchskloster der ganze Norden und
Nordosten Rufilands bis zu dem Nordkap und iiber den Ural hinaus sowohl reli-
gios als auch wirtschaftlich und kulturell unter russischen Einfluf gekommen
war® (28). Schliefilich trat d) eine Wendung zur organisierten Missionstitigkeit
ein, die durch den endgiltigen Zerfall der ,Goldnen Horde“ zu erkliren ist. Nun
wurden kirchliche Missionare entsandt, die vom Staat weitgehend beschiitzt und
unterstiitzt wurden.

Die Missionen im 18. Jh. (I. Teil der vorliegenden Arbeit) wurden durch Peter
d. Gr. bestimmend beeinflufit. Peter selbst erhielt von Leibniz einen Hinweis auf
die Pflicht zur Heidenmission. Es begann nun auch das Interesse Rufilands an
China und der Mongolei zu erwachen. In China waren schon die Jesuiten
titig und Rufland wollte auch seinerseits Einfluf gewinnen. Die Missionsarbeit
erstreckte sich auch uber Westsibirien, fiir das die Metropolie Tobolsk errichtet
wurde. 1707 trennte man Irkutsk als Vikariat von Tobolsk ab. Der ,Erleuchter
der sibirischen Volker® wurde Filofej Ledéinskij (1650—1727). Unter secinen
Nachfolgern trat in der Mission ein Stillstand ein, der bis zum Beginn des
zweiten Drittels des 19. Jhs. wahrte, Die chinesische Mission stand von Anfang
an stark unter politischen Vorzeichen. Der Zwedk der russischen Mission in China
war in erster Linie die ,diplomatische Vertretung Ruffilands am chinesischen
Hof“ (61). Doch unterhielten die russischen Missionare zu ihren lateinischen
Kollegen ein sehr freundschaftliches Verhiltnis. Die russische Mission in China
wurde auch der Anlafl zu einer Bliitezeit der russischen Sinologie. Auch unter
den Kalmiicken, an der mittleren Wolga, in Ostsibirien und auf Kamtschatka
wurde das orthodoxe Christentum verbreitet. Der erfolgreichste und' eifrigste
Missionar Ostsibirens im 18. Jh. war Joasaf Chotuncevskij. Als Alaska ent-
deckt wurde, trugen Glaubensboten das Evangelium auch dorthin.

6%
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Das russische Missionswesen zeigt vor allem drei Eigenarten:

1. wurde es nicht von einer zentralen Stelle aus geregelt, sondern der Initiative
der einzelnen Bischofe tiberlassen, in deren Gebiet sich die Heiden befanden.
Wenn nun Oberhirten wenig Verstindnis oder Geschick fiir diese Aufgabe
besaflen, wurde sie vernachlassigt.

2. wurde die Mission schon sehr frith geordnetes kirchliches Verwaltungsgebiet,
d. h. der Pfarrgeistlichkeit uibergeben, die dann oft nicht die Moglichkeit hatte
oder haben wollte, sich so mit der Missionierung zu beschiftigen, wie es not-
wendig gewesen wire. Aufierdem fehlten ihr oft die notigen Sprachkenntnisse.

3. wurde die Mission tberall mit intensiver Unterstiitzung des Staates voran-
getragen. Man gewahrte den Neugetauften bedeutende materielle Vorteile, die
dann oftmals der eigentliche Grund zur Annahme des Christentums waren
(Erinnert sei hier an die Warenziige des Bischofs Otto von Bamberg als Paral-
lele im Abendland.)

Die Missionen des 19. Jhs. (II. Teil der Arbeit) wurden von einer Erneuerung
erfafit, die durch die Abfallshewegung in den zwanziger Jahren des 19. Jhs.
ausgelost wurde. Besonders die Kasaner Eparchie war durch die Abfille stark
in Mitleidenschaft gezogen worden. Bei dieser Wiedererwediung des Missions-
eifers sind vor allem zwei Minner zu nennen, die beispielgebend fiir die ganze
russische Kirche wirkten: Makarij Glucharev (1792—1847), der bei den Altai-
Kalmiiken tatig war, und Innokentij Veniaminov (1797—1879), dessen Arbeits-
feld ,Alaska und die Aleuten, Kamtschatka und die Kurilen, Ostsibirien von der
Lena bis zum Beringmeer und der russische Ferne Osten nérdlich vom Amur und
ostlich vom Ussuri bis zum Japanischen Meer® war (151).

Die russische Mission in China wurde durch die Instruktion von 1864 in den
rein geistlichen Bereich verwiesen und wirkte mit einigem Erfolg. Die neueste
politische Entwicklung machte sich auch hier storend bemerkbar, insofern
als sich die orthodoxe Kirche Chinas Moskau unterstellte. Die orthodoxe
Kirche in Japan hat eine eigene Entwicklung genommen, da man hier gleich
von Anfang an auf Eigenstindigkeit und Loslésung von politischen Zielen Wert
legte. Die Richtlinien Nikolaj Kasatkins, in denen er die Notwendigkeit der
sprachlichen Kenntnisse, eines einheimischen Klerus und einheimischer Katecheten
und der Sorge fiir die Neugetauften usw., darlegte, tibten auf die Mission einen
nachhaltigen Einfluff aus. Auch in Korea gewann die orthodoxe Kirche Anhénger.
Am Ende des zweiten Weltkrieges ergab sich hier die eigenartige Situation, dafl
die siidkoreanische Mission unter Moskau, die nordkoreanische aber unter west-
licher Jurisdiktion stand. Mit der Erwerbung des Kaukasus durch Rufiland (um
1800) wurde auch hier die orthodoxe Kirche intensiver titig. Die Erfolge des
Christentums fithrten zu einer Gegenbewegung des Islam. Aber schon gegen
1860 wurden fast alle Heiden im Kaukasusgebiet bekehrt. Die Reste des Hei-
dentums im europaischen Rufiland erhielten sich bis in die Neuzeit. 1908 wurde
ein Missionsrat gegriindet, der dieses Arbeitsfeld betreuen sollte. 1865 war
schon eine ,Missionsgesellschaft zur Unterstiitzung der Ausbreitung des Chri-
stentums unter den Heiden“ entstanden, der eine ,Orthodoxe Missionsgesell-
schaflt* folgte. Diese Gesellschaft iibernahm manche Funktionen der rémischen
Propaganda fidei.

Abschliefend befafit sich der Autor mit dem Missionsbefehl Christi in der Ost-
kirche und kommt zu keinem besonders giinstigen Ergebnis. Doch darf man nicht
vergessen, dall die byzantinische Kirche nach ihrer Unterwerfung unter dem
Islam kaum noch die Mdglichkeit hatte, Missionen durchzufithren. Aufierdem ist
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die Bekehrung der Balkanvélker und (wenigstens im Ansatz) Rufilands ihr Werk.
Das Wort ,.missija“ = .Mission® tritt im Sprachgebrauch der russisch-ortho-
doxen Kirche verhiltnismafig spat auf. Das Fehlen des Ausdrucks ist aber nicht
schwerwiegend, zudem der Ausdruck durchaus der abendlindischen Geisteshal-
tung entspringt. Die gemein slawischen Bezeichnungen wie ,rasprostranénie very™
= ,Glaubensverbreitung® oder ,prépoved’® = ,Verkiindigung, Predigt® sind
biblisch-apostolische Ausdriidee, die der Ostkirche mehr entsprechen.

Register und geographische Karten vervollstindigen das beachtliche Werk, das
fir das Gebiet der russischen Mission von groflem Wert und Bedeutung ist. —
Einige desideria seien noch vorgebracht: S. 16, Anm. 47: 1958 erschien im
Augustinus-Verlag, Wiirzburg, von Igor Smolitsch, Russisches Monchtum. S. 59
wire eine nihere Erklirung beziiglich des Neréinsker Vertrages und der ,offenen
Grenze® erwiinscht. S. 117: Die russisch-orthodoxe Kirche hat die neuen Ver-
haltnisse keineswegs ,widerspruchslos* hingenommen. Es bestand eine starke
Opposition, der die neue Richtung auch schliefilich erlag. Dazu ist zu verglei-
chen: Ernst Genz, Die abendlindische Sendung der ostlich-orthodoxen Kirche,
Verlag der Akademie der Wissenschaften und der Literatur in Mainz 1950,
bes. S. 696 ff. = (188) ff. S. 201: Sergij war zur Zeit des Briefwechsels wohl noch
Patriarchatsverweser, zum Patriarchen wurde er erst 1943 gewdhlt.

Das Buch gibt auch eine Reihe interessanter Anregungen, die zum Teil weiterer
Bearbeitung wert sind:

1. So wiren die Folgen der Tatarecherrschaft auf den russischen Volkscharakter
niher zu untersuchen. Gl. gibt S. 13 f. wertvolle Hinweise, die auch die Sowjet-
zeit berficksichtigen.

2. Der Kult der Géttin Baba war unter den osteuropdischen Vélkern weit ver-
breitet. Der Ortsname Bamberg soll davon kommen (S. 19 f.).

3. Der Autor zeigt an verschiedenen Stellen (so S. 130, 140, 142, 196, 207, 215)
die Bedeutung der Feier der Liturgie in der Muttersprache. Die russische Mis-
sion-hatte diese Bedeutung auch erkannt. Fiir die Liturgiewissenschaft eroffnet
sich hier ein sehr interessantes Studiengebiet.

4. Finer genaueren Untersuchung wire auch der Nikolauskult im Hinblik auf
die heidnischen Religionen wert. In manchen Gebieten haben sich dabei inter-
essante Verbindungen ergeben (S. 11, 230).

5. Sehr aufschlufireich ist auch der Hinweis auf das Geistliche Seminar in Tiflis
als den Herd aller umstiirzlerischen Bestrebungen (S. 217). Aus ihm wurde ja
Stalin 1898 wegen sozialistischer Tétigkeit ausgeschlossen.
Das ist nur einiges aus dem reichen Material des Buches.

Miinster (Westf.) : DDr. Ernst Hammerschmidt

Heinricas, Maurus, P. Dr., OFM: Die Bedeutung der Missionstheologie. Auf-
gewiesen am Vergleich zwischen den abendlandischen und chinesischen Kardinal-
tugenden. (Verdffentlichungen des Instituts fiir Missionswissenschaft der West-
falischen Wilhelms-Universitit, Miinster/Westfalen, herausgegeben von O. Univ.-
Prof. Dr. Thomas Ohm OSB, Heft 3.) Minster, Aschendorff, 1954. 48 Seiten.
DM 1,80.

Der VI. legt hier eine in mancher Hinsicht bedeutende Studie vor. Missions-
theologie ist ihm ,die christliche Theologie, die sich in der gewissenhaften Aus-
einandersetzung befindet mit eigenstindig gewachsenen Kulturen® (5f). Am
Vergleich der Kardinaltugenden abendldndischer Pragung mit den entsprechenden
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alten und neuen Ausformungen des chinesischen Geistes zeigt er nicht nur die
Notwendigkeit der Missionstheologie und ihre Bedeutung fiir die missionarische
Verkiindigung auf, sondern kommt auch zu bemerkenswerten Ergebnissen bzw.
Bestitigungen in der philosophischen und theologischen Tugendlehre.
Wihrend die konfuzianische Uberlieferung die fiinf Konstanten des geistigen
Lebens kennt, fithrt der dltere Kuan-tze und mit ihm die Moderne die Zahl der
Kardinaltugenden auf vier zuriick. ,Bei Kuan-tze heiflen sie ausdriicklich die
vier Eckpfeiler, wortlich: die vier Auflenschnire des Netzes, die das ganze
Netz zusammenhalten® (34). Zwar finden sich grofle Verschiedenheiten, die
Grenzen sind fliefend, die Tugenden scheinen ineinander iiberzulaufen. Das ist
jedoch nicht storend, da der Chinese ,auf Grund seiner Ganzheitshaltung ge-
wohnt ist, einen und denselben Gegenstand von den verschiedensten Seiten an-
zugehen. um so die volle Wirklichkeit in den Begriff zu bekommen* (37). Auf
einen Nenner gebracht konnte man die Grundhaltung der chinesischen Seele in
den sittlichen Tugenden etwa wiedergeben als: 1. Ehrfurcht (li), die im ,tao®
als letzten Quellgrund alles Seins und aller Ordnung verankert ist; 2. Geredhtig-
keit (i), nicht formal-juristisch verstanden, sondern eingebettet im hoheren Be-
griff der Hochherzigkeit; 3. Lauterkeit (lidn), in der auch die Klugheit diskret
zur Geltung kommt; 4. Ehrenhaftigkeit (ch’'ih) im Sinn echter, innerer Selbst-
kontrolle (407).

Die in der westlichen Tradition als Kardinaltugend vermifite Ehrfurcht nimmt
hier unverkennbar die erste Stelle ein. Mit unserer ,scharf geschliffenen Ge-
rechtigkeit* wird der Chinese nicht fertig. Sie ist ihm immer verbunden mit dem
Adel der Seele, der Hochherzigkeit, die wir eher der ,Tapferkeit* zuschreiben
wiirden, aber hier nicht eigens auftritt. Unsere ,Maifigkeit* wire der Sache nach
im 6stlichen System sowohl unter ,Lauterkeit* als ,Ehrenhaftigkeit” zu suchen.
Im Ergebnis lifit diese vergleichende Studie die Allgemeingiiltigkeit der
abendlindischen Systematik sehr fragwiirdig erscheinen, wenn sie diese nicht
geradezu als unhaltbar bezeichnen mufl. Gewisse Grundhaltungen der mensch-
lichen Seele scheinen in ihrer ostlichen Auspragung einen nicht weniger echten,
zwar durch Milieu und menschliche Entscheidung beeinflufiten, aber doch natur-
haften Eigenwert beanspruchen zu kénnen. Im Zusammenhang damit miifite die
auch in der kirchlichen Tradition nicht unwidersprochene Eingiefung der sitt-
lichen Tugenden abgelehnt werden. Fiir die missionarische Verkiindigung ergibt
sich die Forderung, die Natur ,stehen zu lassen und nicht durch miflverstan-
dene Ubernatur zu verbiegen® (41). In der Verkiindigung von Kardinaltugenden
ohne die fithrende ,Ehrfurcht® wiirde fiir China etwas Grundlegendes fehlen
(45). Die Verkiindigung mufl sich hiiten, ein vermeintlich christliches Menschen-
bild aufzudringen und durch einseitige Verzeichnung Fremdheitsgefiihle zu
wecken. .Das abendlindische christliche Menschenbild kann nicht die Méglichkei-
ten ausschpfen, die in Christus vorgegeben sind“ (48).

Der V£, zeigt gut die Probleme auf. Es gebiihrt ihm alle Anerkennung fiir das
mutige Aufweisen der Richtung. in der die Losung liegt, wenn er dabei auch
eine .verhirfete Position® theologischer Schulmeinune angreifen mufl. Das
platonisch-ganzheitliche Denken liegt dem Osten offenbar ndher als ein aristo-
telisch-rational-zergliederndes. — Vielleicht darf die Missionstheologie vom
langjahrigen Dogmatiklehrer des Regionalseminars in Tsinan (Schantung) auch
aus seinem neuen Wirkungskreis in Japan noch weitere Ausfiihrungen zu diesem
Thema, bzw. Erlauterungen an anderen Lehrstiicken erwarten.

Minster (Westf.) P. Norbert Kurzen OFMCap
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LatoureLre, René S]: Etude sur les écrits de Saint Jean de Brébeuf. Studia
Collegii Maximi Immaculatae Conceptionis, IX und X. Les éditions de I'Imma-
culée-Conception 1855, rue Rachel Est, Montréal (34), Canada 1952—53.

Das dritte Zentenar des Martertodes Jean de Brébeufs, des so sympathischen
und tapferen Jesuitenmissionars beim kanadischen Indianerstamm der Huronen.
wurde AnlaBl zu zwei ausgezeichneten Biographien: Robinne J., L’Apbtre au
coeur mangé, Jean de Brébeuf (Paris 1949) und Talbot Fr., Saint among the
Hurons, The life of Jean de Brébeuf (New York 1949). Die anzuzeigende Dok-
tordissertation will nicht im strengen Sinn Biographie, sondern Spezialstudie
der Schriften des Heiligen sein, beriihrt sich aber in vielem mit den genannten
Biographien, da auch diese sich in der Hauptsache auf Brébeufs eigene Schriften
stiitzen.

Von de Brébeufs Schriften sind insgesamt 27 bekannt und 20 erhalten: die
beiden sog. ,Relationen“ von 1635 und 16386, d. h. zwei offizielle Berichte, die
er als damaliger Oberer der Huronenmission fir die Generalleitung des Ordens
schrieb (die zweite nimmt in der Ausgabe bei Sébastien Cramoisy allein 228
Druckseiten ein), eine Reihe Briefe offizieller und personlicher Natur, zwei
huronische Texte und die Tagebuchnotizen, die er im Auftrage seines Obern
iiber seine Visionen und religiosen Erlebnisse zusammenstellte.

Nach einer 11 Seiten umfassenden Bibliographie (die leider neben einigen
lateinischen und englischen Schriften nur franzosische Werke zitiert). einem
Vorwort von Guy Frégaults und einer - grindlichen Behandlung der erforder-
lichen Vorfragen beschiftigt sich der ganze erste Band mit den beiden Rela-
tionen. Der Vf. glaubte die systematische Behandlung der Darbietung des Textes
mit entsprechendem Kommentar vorziehen zu sollen. Er vermittelt ein eindrucks-
volles Bild iiber Brébeuf als ,.Routier de la Huronie*, als Ethnologe und als
»Créateur de Mission®. Zugegeben, dafl der systematische Vorgang in diesem
Falle nicht ohne Vorteile war. wird man doch den Eindruck nicht los, daf} die
Darbietung des Textes selber mit Kommentar — wie bei den folgenden Schrif-
ten geringeren Umfanges — wirksamer gewesen wire.

Der zweite Band ist den iibrigen Schriften des Heiligen gewidmet. Fiinf Briefe
werden durch den Vf. erstmalig veroffentlicht und kommentiert. Sieben an den
Generalsuperior der Gesellschaft gerichtete Briefe und die aus dem geistigen
Tagebuch erhaltenen Ausziige werden im lateinischen Urtext und in flissiger
franzésischer Ubersetzung mit eingehendem Kommentar geboten. Mit Innig-
keit und Uberzeugungskraft ist das die ,Notes spirituelles“ einleitende Kapitel
.Brébeuf, mystique et martyr® geschrieben. Das Schluflkapitel ist eine feine
Wiirdigung der Personlichkeit und der Verdienste des hl. Missionars und Be-
grinders der Huronenmission. Ein ausfithrlicher Index erleichtert die Verarbei-
tung und Auswertung des in vorliegender Studie in reicher Fiille zusammen-
getragenen Materials.

St. Augustin K. Miiller

Lumen Uitae. Vol. 111, 1953, Nr.4. Bruxelles. Centre International d’études
de la formation religieuse.

Anlafilich der 4. Jahrhundertfeier des hl. Franz Xaver hat die vorziigliche Zeit-
schrift Lumen Vitae unter dem Motto ,Lehret alle Volker® die Nr. 4 des Jahr-
gangs 1953 als eine Missionsnummer herausgegeben. Eroffnet wird das Heft
mit Ausfihrungen von Msgr. J. Cardijn iiber den Inhalt, die Mittel, die Me-
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thode usw. der Mission und von J. Hofinger iiber den hl. Franz Xaver als
Katechisten.

Thema des I. Teiles sind sodann .einige grofie Aufgaben der religiésen Unter-
weisung®. Den ersten Beitrag zu diesem Thema liefert J. Hofinger: ,Die Kate-
chese in den Missionslindern und den dechristianisierten Gebieten®, ein Beitrag,
der gleichzeitig in deutscher Sprache in der NZM erschienen ist. Es reihen sich
an Aufsitze von J. Colomb iiber ,La grande pitié de I'Enseignement religieux®,
J. La Farge S] uber das Apostolat bei den Schwarzen in den Vereinigten Staa-
ten, G. Caron tiber die Evangelisation und die muhammedanische Welt, R. An-
toine SJ tiber das Evangelium und das moderne hinduistische Denken, J. Seffer
8] iber ,La Chine d’aujourd’hui face a4 I'Evangile® und M. Quéguiner ME,
einem fritheren indischen Missionar, der z. Z. das Bureau d’Education de Base
im Centre Catholique International de Coordination bei der Unesco leitet.
Caron weist mit Recht auf die Bedeutung des Islam in der Welt von heute hin.
Ich mochte aber nicht gern mit ihm von einer ,homogénéité remarquable des
populations musulmanes® (599) sprechen. Grofle Aufmerksamkeit verdienen die
Ausfithrungen von R. Antoine, der den Widerstand des modernen Indien gegen
das Christentum erklart. Aufierordentlich instruktiv ist ferner der Aufsatz von
Spae, eine gediegene religits-soziologische Studie, die optimistisch ausklingt.
Der II. Teil hat die Rekrutierung und Formung der Apostel zum Gegenstand.
Aus dem Aufsatz ,La vie missionnaire & l'école primaire® von R. Haustrate
erfahren wir hier, wie man in den Priméarschulen Belgiens vorgeht, um in den
Kindern das Verlangen zu erwecken, wirksam an der Ausbreitung der Kirche
mitzuhelfen, — ein Aufsatz, der unseren Religionslehrern und -lehrerinnen
viel Anregung geben konnte, Mit der missionarischen Formung der heranwach-
senden Jugend befafit sich P. A. Willot SJ. P. Babin OMI zeigt uns, was die
Jugend vom Priester und vom religiosen Leben denkt, und zwar auf Grund einer
Rundfrage. die an den Colléges secondaires libres in Frankreich veranstaltet
worden ist, und trigt so zu der Erklarung eines Faktums bei, das heute so viele
beunruhigt. Uber ,le recrutement des religicuses®, also eine gewifl zeitgemife
Frage, speziell iiber das Vocation Institute von Notre-Dame (USA) orientiert
H. M. Oger OP. Die Meinung, die hier vorgetragen wird, ist die, dafl es auch
in unserer Zeit nicht an Berufungen zum Ordensleben fehlt, dafl aber nicht
geniigend fiir die Entwicklung des geistigen Lebens bei der weiblichen Jugend
getan wird. Es folgen Anweisungen, was in dieser Beziehung getan werden
konnte (z. B. durch das System der Zelle).

Den Schlufi des Werkes bilden eine internationale und eine bibliographische
Chronik, in der aber nur mehr weniges iiber die Mission zu finden ist.

Thomas Ohm

Meropio pa Nemsro OFMCap: La Missione dei minori cappuccini in Eritrea
(1894—1952). Rom 1953. Iustitutum Historicum OFMCap. S. XXIV und 508.
Lire 3000.

Das umfangreiche Werk ist die erste quellenmifige und vollstindige Darstel-
lung der Kapuzinermission in Eritrea. Nach iibersichtlicher Wiirdigune der
unverdffentlichten und veroffentlichten Quellen in den verschiedenen Archiven
der Mission und des Ordens werden in der Einleitung kurz — wohl zu kurz —
Land und Leute geschildert und die Anfinge der Missionsarbeit unter den
Lazaristen behandelt. Der erste Hauptteil bietet chronikartig in vier Kapiteln,
die jeweils der Regierungszeit eines der kirchlichen Obern entsprechen, den
dufieren Verlauf der Ereignisse. Der zweite Hauptteil ist der Missionsmethode
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gewidmet und bespricht die verschiedenartige Tétigkeit unter den monophysi-
tischen Kopten, den Mohammedanern und den heidnischen Stimmen der Ku-
nama, Bogos und Mensa. Der dritte Hauptteil gilt der Kernfrage der Missions-
methode: der Heranbildung und Mitarbeit des einheimischen Welt- und Ordens-
klerus. Aufschlufireich ist das Verhalten der Missionare und romischen Ent-
scheidungen in der Frage des aethiopischen Ritus (361—896). In den beiden
Teilen iiber die Missionsmethode hitte man etwas mehr Systematik erwartet.
Statt dessen wird das, was im ersten Teil kurz gesagt ist, breiter, ausfithrlicher,
mit mehr Einzelheiten teilweise nochmal erzahlt, wobei das Wie, also die Art
und Weise des Missionsverfahrens, etwas zu kurz kommt. Die iiberreichen
Quellenangaben in den Anmerkungen deuten an, dafl iiber dieses konkrete Wie
weit mehr vorhanden ist, als im Text ausgefithrt wird. Mehrere Anhénge bieten
die Lebensdaten aller 169 Kapuzinermissionare, ferner eine Kennzeichnung der
einzelnen Stationen, dann eine Wiirdigung und Aufzahlung der literarischen
Arbeiten der Missionare, endlich die Statistik der Mission vom 31. Dezember
1951. Das Werk, mit groflem Fleifl geschrieben, ist ein wertvoller Beitrag zur
neuesten Missionsgeschichte Afrikas und eine gediegene Wiirdigung der ebenso
schwierigen wie erfolgreichen Missionsarbeit der Kapuziner in Eritrea.

Bonn J. A. Otto S]

MORNER, M.: The political and economic activities of the Jesuits in the La Plata
Region. Stockholm 1953, Library and Institute of Ibero-American Studies. S.
XVI und 260.

Uber den , Jesuitenstaat* in Paraguay zu schreiben droht heute wieder Mode
zu werden. Neues wird kaum gesagt, aber viel Torichtes. Selbst ernste Arbeiten
wiederholen nur, was andere vorher auch schon gesagt haben. Um so mehr ist
die vorliegende Studie zu rithmen. Der Verfasser hat es sich nicht leicht gemacht.
Das beweist der ,Survey of Sources and Literature* (6—21) und die ,Biblio-
graphy* (229—241). Auf wiederholten Studienreisen durchforschte er Archive
und Bibliotheken in Argentinien, London, Rio de Janeiro, Asuncién, Lissabon,
Madrid, Sevilla, Rom und Miinchen. Dafl er mit vorbildlicher Objektivitit und
reifem Urteil diese Quellen und Literatur verarbeitet hat, zeigt schon die kleine
Einleitung tber die Jesuiten, die nicht nur fehlerlos ist, sondern auch ein feines
Einfihlen und Verstehen fiir den Orden verrit, obwohl der Verfasser Nicht-
katholik ist.Das ganze Buch ist davon durchherrscht, vor allem auch das kluge,
abgewogene Schluflkapitel (194—216). Die Arbeit ist zeitlich auf die Jahre seit
Grindung der Mission bis 1700 begrenzt und sachlich auf die wirtschaftliche
und verwaltungspolitische Tétigkeit der Jesuiten. Ihre religits-missionarische und
geistig-kulturelle Wirksamkeit wird nicht behandelt. Mit Recht wird betont,
dafl die Guaran{-Mission der Jesuiten nur eine Mission neben andern durch die
koloniale Gesetzgebung wesentlich gleichartigen Missionen der Jesuiten und
anderer Orden war. Wenn trotzdem die Guarani-Mission in der Geschichts-
schreibung eine bevorzugte Behandlung erfuhr, so glaubte der Verfasser dafiir
den Grund in zwei Eigentimlichkeiten zu finden, durch die sie sich von allen
anderen Missionen Lateinamerikas unterschied: in der inneren Organisation, die
cine groflere Vergemeinschaftung und eine gréfere Mannigfaltigkeit ihres
Gefiiges aulweist, und in der einzigartigen verwaltungspolitischen Vorzugsstel-
lung, die eine Ausbeutung der Indianer durch die weiflen Kolonisten verhin-
derte, ohne aber die Mission zu einem ,Staat im Staate zu machen. Beide
Eigentiimlichkeiten sind aus der volkerkundlichen und geographischen Lage
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zum Teil verstindlich. Nur ein Vorbehalt mufl gemacht werden, der aber den
Wert der vorliegenden Studie nicht beeintrdchtigt, weil eben in Behandlung
einer Teilfrage niemals eine Beurteilung aus dem Ganzen mdglich ist. Eine
letzte Wiirdigung der Leistungen der Jesuiten in Paraguay kann nur aus der
religios-missionarischen Sicht ihrer Arbeit gewonnen werden. Wenn sich die
Jesuiten auch wirtschaftlicher und verwaltungspolitischer Tatigkeit widmen
mufiten, so war doch die oberste und entscheidende Richtschnur ihrer Arbeiten,
auch ihrer kulturell-geistigen, die religios-missionarische Aufgabe. Alles andere
war nur Rahmen, wegen der Verhiltnisse ein breiter, sehr breiter und unab-
dingbar notwendiger Rahmen, aber eben doch nur Rahmen. Das Gemailde selber,
dem dieser Rahmen diente und nur diente, war die religiose Mission. Man
mochte wiinschen, dafl die eigentliche religios-missionarische Arbeit der Jesuiten,
also ihre Hauptarbeit, endlich eine so gediegene Darstellung findet, wie sie
ihre wirtschaftliche und verwaltungspolitische Nebenarbeit in der vorliegenden
Studie gefunden hat.

Bonn J. A. Otto §]

Il movimento attuale missionario nelle varie nazioni. — Studia Missionalia,
vol. VIII, 1953/54. Romae, Pont. Universitas Gregoriana, 1954. pp 332.

Die Missionswissenschaftliche Fakultidt der Gregoriana widmet den 8. Bd. ihrer
»Studia Missionalia® dem gegenwirtigen Stand der Missionsbewegung in den
verschiedenen Lidndern Amerikas und Europas. Beriicksichtigt sind: Belgien,
Deutschland, Frankreich, Irland, Italien, die Niederlande, Usterreich, Portugal,
Spanien — Columbien, Mexiko und die USA.

Die Beitrage sind durchaus nicht so aufeinander abgestimmt, dafl sich ein ein-
toniges Bild von der Missionstitigkeit der verschiedenen Linder ergibe. Die
Berichte handeln zwar alle von der Arbeit in den auswirtigen Missionen, von
der Werbetdtigkeit zugunsten der Missionen und des Missionsinteresses in der
Heimat; aber die Eigenart der einzelnen Linder kommt doch jeweils zum Aus-
druck. So berichten die USA aufler von der Foreign Mission activity auch von
den ,Home missions” und verstehen darunter die Arbeit unter den Farbigen,
den Indianern und den spanisch sprechenden Vélkern Amerikas (Murphy). Auch
Columbien und Mexiko stellen die Tatigkeit in ihren heimatlichen Missions-
gebieten heraus. D. h. nicht. dafl die Wirksamkeit in Ubersee geleugnet werde;
doch tritt auf diese Weise in Erscheinung, daf diese Linder z. T. noch wirk-
liche Missionslidnder sind, wenn sie auch als solche nicht mehr der Propaganda-
kongregation unterstehen. — Fiir Belgien liegt die Kongo-Mission so sehr im
Vordergrund, daf der gesamte Bericht ihr gewidmet ist und daran der Gesamt-
beitrag des Landes fiir das Missionswesen beleuchtet wird (van Bulck). — Der
Artikel: , Deutschland ein missionarisches Land“ vermittelt einen eindrucksvol-
len Langsschnitt durch die Geschichte des Missionsgedankens, vor allem in
seiner publizistischen und wissenschaftlichen Entfaltung, und einen aufschlufi-
reichen Querschnitt durch die gegenwirtigen Leistungen der Heimat fiir die
Mission (K. Miiller). — Uber Spaniens Beitrag zum Werk der Glaubensver-
breitung handeln zwei Aufsitze. Aus den iibrigen Lindern wird ebenso viel
Wissenswertes wie Anregendes in Fille berichtet.

Alles in allem genommen ergibt sich ein lebendiges Bild von der Missionskraft
der katholischen Christenheit. Die Gregoriana in Rom war wie kein anderer Ort
geeignet und berufen, dieses Bild zu zeichnen.

Miinster (Westf.) P. Dr. J. Glazik MSC
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Prrx, P. Jouann: Die Apostelgeschichte. Werden und Wachsen der jungen
Kirche. Stuttgart 1954. XII und 240 Seiten. Kart. DM 7,80; Leinen DM 9,80.
Kepplerhaus-Verlag
Das schon ausgestattete Buch bietet eine Ubersetzung und Erkldarung der fiir
die Mission so wichtigen Apostelgeschichte und ist fiir weitere Kreise bestimmt.
Ein wissenschaftlicher Apparat wird nicht geboten. Aber die Arbeit beruht auf
einem gediegenen wissenschaftlich erarbeiteten Fundament. Der Vf. ist auf das
beste vertraut mit dem Milieu, in dem die Apg entstand. In der Einleitung wird
iber den Verfasser, die Zeit, den Ort und die Umstinde der Abfassung der
Apg gehandelt. Dann wird Stiick fiir Stiidk und Vers fiir Vers erkldrt, unter
ausgiebiger Heranziehung der Viter. Missionare und Missionsfreunde werden
das Buch mit Nutzen lesen. Natiirlich bleiben Wiinsche, so der Wunsch, es
mochte die Mission zur Deutung herangezogen, das Wort ,Zeuge® (S. 16) er-
klart und das xmovxdijven (Lk 24,47) nicht mit ,predigen® (8. 13) und das
podnredoare (Mt 28, 19) nicht mit ,lehret® iibersetzt werden.

Thomas Ohm

Scuierrer, THEODOR: Winfrid-Bonifatius und die christliche Grundlegung Euro-
pas. Verlag Herder, Freiburg i. Br. 1954. XII u. 326 S. In Leinen DM 15,80.

Die Literatur des bonifatianischen Jubeljahres hat mancherlei Friichte hervor-
gebracht, wie etwa die prichtige Fuldaer Gedenkgabe Sankt Bonifatius in Grofi-
quart mit 686 Seiten. Wer gar selbst versucht hat, auch etwas iiber Win(rid zu
schreiben, der steht beschimt und doch wieder begliickt vor der gewaltigen Lei-
stung des Historikers Schieffer. Zunachst weil er das Welthild jener Zeit in
treffenden Zigen darzustellen und jede sorgfiltig erforschte Einzelheit in den
genetischen Gesamtaufbau einzuordnen. Von der Zeit der ersten angelsachsischen
Glaubensboten an geht er den geschichtsformenden Elementen nach, dem Zusam-
menspiel der politischen und religiosen Ordnung im Merovinger- und Karolinger-
reiche und bei den Stimmen, denen die Mission galt in Friesland, Sachsen,
Thiiringen und Bayern. Die angelsichsischen Fremdlinge hatten sich mit dem
Klerus und Episkopat des Kontinentes auseinanderzusetzen. Bonifatius wurde
der grofle Wegbereiter und Bahnbrecher, der Reformator der frankischen Kirche
im Auftrage der Pipste. Er opferte sich und hat dadurch der Zukunft den
Weg gebahnt, dem Zusammenwirken der Franken mit dem romischen Stuhle,
der sich nun vom byzantinischen Osten dem germanischen Westen zuwendet. Zu
den einzelnen Kapiteln gibt Schieffer (S. 287—310) scine Anmerkungen, Quellen-
nachweis und Literatur. Auch das in einer ganz eigenwilligen, lebendigen Art,
jeweils in kurzen Schlagworten den Inhalt hervorhebend. Wir bekommen den
Eindruck, der Verfasser habe sein ganzes Lebenswerk Winfrid-Bonifatius ge-
weiht. Ein gehaltvolles, inhaltsreiches und problemgeladenes Buch.

Uznach/Schweiz P. Dr. Laurenz Kilger OSB

TerTULLIAN: Apologeticum. Verteidigung des Christentums. Lateinisch und
deutsch. Herausgegeben, tibersetzt und erliutert von Carl Becker. Kosel-Verlag,
Miinchen 1952, DM 22,— Lein.,, S. 318.

Seit Ernst Heimerams doppelsprachigen Ausgaben von Werken der Weltliteratur
erfreut sich diese Art, den unverginglichen Schriften der Vergangenheit auch
den modernen, gebildeten Leser zu erobern, immer groflerer Beliebtheit. Die
Doppelsprachigkeit soll den mangelnden Sprachkenntnissen des Lesers ent-
gegenkommen, liefert aber naturgemdfl zugleich bereits einen kiirzest gefaften
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Kommentar. So ist diese Ausgabe des klassischen Werkes der antik-lateinisch-
christlichen Glaubensverteidigung, zumal angesichts der bekanntlich schwierigen,
aber doch in der Lektiire dieser Ausgabe immer wieder bestitigten geistreichen,
kunstvollen, scharf geschliffenen Sprache Tertullians, hochst verdienstlich. Eine
gute Einfithrung weckt den Geschmack an dieser doppelsprachigen Lektire.
Hierin wird Tertullians personliche Leistung gebithrend hervorgehoben, dafl er
den von den hellenistischen Apologeten herrithrenden Stoff mit dem Stempel
seiner juristisch-rhetorischen Eigenart ,zu einer wohlgegliederten Einheit zu-
sammengezwungen hat® (23). Dabei schreibt der der Schule von Friedr. Klingner
entstammende Herausgeber Tertullian innerhalb der christlich-lateinischen
Literatur die Prioritit vor Minucius Felix zu (46 f.), sehr ernsthafte Argumente
beibringend. Das eigentlich ,Tertulliancische® sieht er mit Recht nicht in sprach-
lichen Neubildungen, sondern neben der Wucht des einzelnen Ausdrucks in der
Art der Gedankenfithrung (48). Tertullian hat sich dreimal an die apologetische
Aufgabe gewagt, im Frithjahr 197 in den 2 Biichern Ad Nationes, dann Ende
197 in der doppelten Rezension des Apologeticum, von denen die erste uns in
einer 1584 durch Modius hergestellten Kollation einer ehemaligen Handschrift
aus Fulda vorliegt (wenngleich Varianten der ersten und der zweiten Fassung
nicht reinlich auf den Fuldensis und die sog. Vulgata verteilt sind). Becker
bictet uns, wie Hoppe im CSEL, die endgiiltige Fassung und hierzu in einem
Anhang einen Einblick in die Forschungs- und Textproblematik der beiden
Fassungen, zusammen mit einem textkritischen Apparat. Das Buch wird durch
ein Register beschlossen, das auch dem weniger mit der Antike vertrauten
Leser Aufschluf} iiber die vielen Anspielungen Tertullians auf die antike Mytho-
logie und Geschichte gibt. ,Wenn eine Schrift aus solch siegesgewisser Haltung
entspringt (wie die Tertullians) und wenn die innere Uberlegenheit, bei aller
leidenschaftlichen Empérung, sich giiltig und in vollendeter Form in ihr zu er-
kennen gibt, dann mag ihr noch so vicles anhaften, was durch die Zeit und den
Ort des Entstehens bedingt ist, dennoch kann jeder, der eine dhnliche Situation
durchlebt, sein eigenes Anliegen in ihr ausgesprochen finden* (47).

Miinster (Westf.) A. Kolping

VERSCHIEDENES

Cerraux, Lucian: Die lebendige Stimme des Evangeliums in der Friihzeit der
Kirche. Mainz, Matthias-Grinewald-Verlag, 1958, 156 Seiten.

Dieses Biichlein des angesehenen Lowener Exegeten ist zuerst in franzédsischer
Sprache unter dem Titel: ,La voix vivante de I'évangile au début de I'église®
erschienen. Die fliissige Ubersetzung stammt von Ingeborg Klimmer. Es ist
fiir weitere biblisch interessierte Kreise bestimmt und will ihnen, auf Grund
von eingehender wissenschaftlicher Kenntnis, ohne wissenschaftlichen Ballast,
die Entstehung der Evangelien, ihren Inhalt und ihre Eigenart, sowie ihre Be-
deutung fiir die Entwicklung des jungen Christentums klarmachen. Dabei wird
auf die Bedeutung der miindlichen Uberlieferung mit allem Nachdrudk hin-
gewiesen.

Das Buch ist leicht verstindlich, verrdt aber den Kenner in jeder Zeile. Wert-
voll fir den Leser ist der hiufige Abdrudk altchristlicher Texte im Wortlaut,
die fiir das Verstindnis der Entwidklung der neutestamentlichen Offenbarung
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von Wichtigkeit sind. Es ist hier natiirlich unméglich, die zum Teil schwierigen
Fragen aus der Evangelienforschung zu diskutieren. Man kann manchmal ein
Fragezeichen sctzen und einige Formulierungen als zu scharf empfinden. So
wird man schwerlich allgemein sagen konnen, dafi die Formgeschichte sich
.durch ihre Ubertreibungen selber unmoglich mache (S. 11). Lukas ist gewifl
ein ,Historiker von Rang®. Aber die ,chronologische oder geographische An-
ordnung der Ereignisse® soll man nicht fiberschdtzen. Auch kann man nicht sagen,
daB ein Evangelium als ,historische Biographie“ mit Kindheitserinnerungen be-
ginnen mufite (S. 73 f.).

Ob das Versehen, daff S. 29 Johannes (statt Jakobus) als Herrenbruder bezeichnet
wird, dem Verfasser oder der Ubersetzerin zur Last fallt, ist nicht auszumachen.
Zweifellos ist es aber die Schuld der letzteren, dafl der anscheinend unver-
meidliche Origines (statt richtig Origenes) erscheint. Und da konsequent so
gedruckt ist — ich zihle iiber ein Dutzend Stellen —, liegt nicht ein Drudk-
fehler vor, sondern ein peinlicher Irrtum. Das richtig zitierte Buch von Lubac
tber ,Origéne” hatte schon davor bewahren konnen.

Minster (Westf.) M. Meinertz

Ecarervach, Hermur, Der Kommende. Die Offenbarung St. Johannes’ — fiir
die Gegenwart ausgelegt. Giitersloh, Bertelsmann, 1950. 188 S. Ganzleinen
DM 10,—.

An diesem Buch eines tiefglaubigen protestantischen Verfassers kann auch der
katholische Christ seine Freude haben. In feinsinniger, oft geistreicher Ausdrucks-
weise wird das letzte prophetische Buch des Neuen Testamentes fiir die Gegen-
wart ausgelegt. Vom Standpunkt der wissenschaftlichen Exegese aus ist es
freilich nicht haltbar, es als einen falschen methodischen Standpunkt zu be-
zeichnen, ,man miifite zundchst zu ermitteln suchen, was der Vf. damals sagen
wollte, und dann erst die Anwendung auf die Gegenwart vollziehen® (S. 6.
Anm. 1). Das sei, so meint E., moglich, beides miisse in eins gehen. ,Selbst
die Bildersprache der Apockalypse enthillt ihren damaligen Sinn nur im Zu-
sammenhang mit dem heutigen.“ Der Exeget wird das bestreiten, wenn er auch
zugeben mag, dafl zwischen einst und jetzt fruchtbare Beziehungen vorhanden
sein konnen. Aber diese grundsatzliche Frage ist fiir die Wirdigung des Buches
ohne wesentliche Bedeutung. Da der Vf. von vornherein erklirt, dal er die
Apokalypse fiir die Gegenwart erklirt, sucht man in seinem Buche keinen eigent-
lichen Kommentar. Was er bietet, ist ein Musterbeispiel der AufschlieBung eines
biblischen Buches fiir den Christen der Gegenwart. Und da er ganz im Rahmen
der neutestamentlichen Gedanken bleibt, kann ihm der katholische Leser fast
immer folgen. Allerdings liebt er manchmal gar zu sehr zugespitzte Gedanken,
in denen das irdische Geschehen gegeniiber dem Heilswirken Gottes in iiber-
steigerter Weise entwertet wird. So heifit es z. B. auf S. 17, jede Herrschaft im
weltlichen Raum kénne, ,wie alles menschliche Bemiihen, Gutes tun, nur indem
sie genau im gleichen Mafle Boses wiinscht“. Oder S.86: ,Vor der jungen Kirche
enthiillt der Macht- und Uffentlichkeitsstaat somit seine satanische Fratze und
damit die Satansfratze jeder Gewalt und jeder Uffentlichkeit“. Oder S. 96:
,Alle Geschichte des Abendlandes ist seit tausend Jahren gegen den Grund aus-
gerichtet, der sie trigt, denn alle Geschichte seit Christus ist die Geschichte des
Antichrists; sie lduft gradlinig und folgerichtig auf die Vernichtung hin.* Der
katholische Leser wird von solchen und anderen Ubertreibungen Abstand nehmen,
aber er braucht sich durch sie nicht die Freude an dem vielen Schonen und Guten
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des Buches verderben zu lassen. Ubrigens findet sich im ganzen Buch nur einmal
ein griechisches Wort (S. 12): fiir den Zeugen (Martyrer), der dem Vf. also als
besonders wichtig erschien. Und hier steht ein falscher griechischer Akzent.

Miinster (Westf.) M. Meinertz

Das Neue Testament, ibersetzt und erldutert von Otto Karrer. Neue, verbesserte
Auflage. Miinchen 1954. Verl. Ars Sacra Josef Miiller. 816 Seiten.

Eine Ubersetzung des NT, die auch den Missionaren warm empfohlen sei. Alle,
die in den Missionen an einer Ubersetzung des NT arbeiten, konnen sich an
Karrers Ubersetzung ein Beispiel nehmen, an der Treue gegentiber dem Urtext,
der Schonheit der Sprache, den kurzen, das Verstindnis wirklich férdernden
Erklarungen schwieriger Stellen, dem Register zum Lehrgehalt des NT und der
technischen Ausstattung. Missionare wirden im Register auch gern die Worte
»Mission®, ,Heiden®, ,Verkundigung®, ,,Volk®, , Volker* und dergl. finden.

Thomas Ohm

EINGESANDTE BUCHER

In der ZMR gelangen in der Regel nur Publikationen missions- und religions-
wissenschaftlicher Art zur Besprechung. Andere Schriften, die bei der Redaktion
eingehen, werden kurz angezeigt.

H. Dumourin: The Development of Chinese Zen after the Sixth Patriarch in the
Light of Mumonkan. New York 1953. The First Zen Institute of America.
146 Seiten.

A. GraTry: Was ist die Seele? Von dem Geheimnisse der Seele und von der
menschlichen Sprache. — Stifterbibliothek, Bd 26. Salzburg 1953, Adalbert-
Stifter-Gemeinde. SS 65.

J. C. Heenan: Der Weltpriester. Herder, Freiburg (1954) SS VIII u. 246.
Ln. 9,80 DM.

L. WeiscerBer: Die Spuren der irischen Mission in der Entwicklung der deut-
schen Sprache. Sonderdruck. Rheinische Vierteljahresblatter. 17, 1952, 8—41.

Nach Redaktionsschlufl erhielten wir die Nachricht, dal Univ.-Prof. Dr.
P. Johannes Thauren SUD am 4. Juli 1954 zu St. Gabriel in Wien ge-
storben ist. Die ZMR wird in der ndchsten Nummer das Leben und Werk

ihres um die Missionswissenschaft verdienten Mitarbeiters wiirdigen. R. i. p.




IN MEMORIAM
UNIV.-PROF. DR. P. JOHANNES THAUREN SVD

Als Prof. Dr. P. Johannes Thauren SVD vor knapp zwei Jahren
seinen 60. Geburtstag feierte, wurden ithm von seinen Freunden
die besten Wiinsche fur lange und gesegnete Jahre ausgesprochen.
Die ZMR brachte damals eine eingehende Wiirdigung seiner Ver-
dienste um die katholische Missionswissenschaft und einen Abril}
seines Lebens (37, 1953, 65f.). Leider haben sich die Wiinsche nicht
erfiillt. Am 4. Juli ist P. Thauren nach lingerem Leiden unerwartet
rasch in St. Gabriel, Modling bei Wien, gestorben.

Sein Leben stand voll und ganz im Dienste der Mission, wenn
P. Thauren auch niemals als Missionar drauffen gewesen ist. Seiner
Dissertation tiber ,Die Akkommodation im katholischen Heiden-
apostolat® (Missionswissenschaftliche Abhandlungen und Texte,
8. Miinster 1926), mit der er bei dem Altmeister der katholischen
Missionswissenschaft, Prof. Dr. Josef Schmidlin, in Miinster pro-
movierte, hat er eine ganze Reihe anderer Veroffentlichungen fol-
gen lassen. Sein besonderes Interesse galt der Missionskunde im
engeren Sinne und der Missionskatechetik. Davon zeugen vor allem
die Rundschauen, durch die er in zahlreichen Zeitschriften, auch
nicht-missionswissenschaftlichen, immer wieder die Aufmerksam-
keit weiter Kreise auf die verschiedenen Missionsfelder der Kirche
lenkte. Seit Oktober 1935 gab er als Dozent fiir Missionswissen-
schaft an der Universitit Wien die .Blatter fiir Missionskatechese
und katechetische Zusammenarbeit der Linder” heraus und ver-
suchte so, die Wissenschaft der Heimat fur die alltdgliche Praxis
der Missionare fruchtbar zu machen. Dariiber hinaus galt sein
stindiges Bemithen dem Lebendigwerden des Missionsgedankens
in Klerus und Volk: Er berief Missionskongresse, leitete Missions-
kurse, regte an und warb.

Seit 1951 gehorte der Verstorbene der Wissenschaftlichen Kommis-
sion des Internationalen Instituts fir missionswissenschaftliche
Forschungen und der Redaktion der ZMR an. Da P. Thauren in
den letzten Jahren oft krank lag, hat sich seine Mitarbeit nicht mehr
so geltend gemacht, wie er es gewiinscht haben mag. Sein Tod reif3t
eine empfindliche Liidke in die sich lichtenden Reihen der deutschen
katholischen Missionswissenschaftler der Miinsterschen Schule. Wir
sind ihm zum Danke verpflichtet und werden ihm ein ehrendes

Andenken bewahren. R.i.p.
Dr.P. ]. Glazik MSC

1 Missions- u. Religionswissenschaft 1954, Nr. 4



DR. P. JOSEF GLAZIK MSC, MUNSTER (WESTF.)

DIE MISSIONARE VOM HLST. HERZEN JESU
UND DIE MISSION

Zur ersten Jahrhundertfeier der Genossenschaft
) 58

Am 25. Mirz 1881 fragte der Prafekt der Propaganda-Kongrega-
tion, Kardinal Simeoni, bei der Genossenschaft der Missionare vom
Hist. Herzen Jesu (M.S.C.) an, ob sie bereit sei, ,das Vikariat von
Neu-Guinea“ zu tbernechmen®. Es handelte sich um das Doppel-
vikariat Melanesien-Mikronesien, das 1844 vom Apostolischen Vi-
kariat (AV) Westozeanien abgetrennt worden war und die Insel-
welt des Stillen Ozeans vom 138. bis 180. Grad 6.L. und vom
15. Grad n. Br. bis zum 12. Grad s. Br. umfafite. Dieses Gebiet war
zunichst der Sorge der Maristen anvertraut gewesen. 1852 iibertrug
der Hl. Stuhl es dem Seminario Lombardo per le Missioni Estere;
aber 1855 mufiten die Missionare das schwierige Missionsfeld auf-
geben. Es geschah, ,was selten in der Missionsgeschichte der katho-
lischen Kirche der Fall war, dafl die Kirche das Feld brachliegen
lieB, es der Vorschung Gottes iiberlassend, giinstigere Verhaltnisse
herbeizufithren, die eine Wiederaufnahme der Tétigkeit mit bes-
seren Aussichten gestattete® ®.

Anlaf zu solcher Hoffnung schien sich zu bieten mit dem Kolonial-
projekt des Marquis de Rays. Danach sollten die z. T. herrenlosen
Inseln der Siidsee zu der Kolonie ,Nouvelle France® zusammenge-
schlossen werden. Um dem Unternehmen die Unterstitzung des
franzosischen Volkes zu sichern, bekam es einen religiosen Anstrich:
In der Hauptstadt der Kolonie, Likiliki auf New Ireland, sollte
eine Kathedrale errichtet werden und katholische Priester sollten
die Seelsorge der Kolonisten und die Missionierung der Wilden
iibernehmen®.

De Rays machte bei einem Besuch in Rom die Bekanntschaft des
Prokurators der MSC, P. Victor Jouet, und verstand es, ihn fiir
seine Pline zu gewinnen. P. Jouet veranlafite dann Kardinal Sime-

1 Ubersetzung des Briefes in: Monatshefte der Erzbruderschaft Unserer Lieben
Frau vom hlst. Herzen 1, 1883/84, 26 f.

* B. Bley, Die Herz-Jesu-Mission in der Siudsee, Hiltrup (1925), 11.

3 J. H. Niau, The Phantom Paradise. The story of the Expedition of the Mar-
quis de Rays. Sydney 1936. Dort eingehendere Literaturangaben.
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oni, dem Stifter und Generaloberen der Genossenschaft, P. Jules
Chevalier, die Mission in der Siidsee anzutragen.

Der Zeitpunkt fiir ein solches Angebot war, menschlich gesprochen,
denkbar ungiinstig. Die junge Genossenschaft — am 8. Dezember
1854 der Idee nach begriindet, am 9. September 1855 kanonisch
errichtet — hatte im Augenblick gerade eine Zerreiflprobe zu be-
stehen. Die Missionare waren auf Grund der kirchenfeindlichen
Gesetze Frankreichs im November 1880 des Landes verwiesen wor-
den und lebten verstreut in Spanien, Italien, Belgien, Holland,
England und Amerika. Dazu war ihr Personalbestand noch sehr
gering: Sie zihlte bei der Ausweisung nur 41 Priester, 24 Kleriker
und 2 Laienbriider.

Gleichwohl glaubte P. Chevalier, nachdem er das ,ersichtliche Un-
vermogen und die wohlbegriindete Beunruhigung® der Genossen-
schaft ob des ihr gewordenen Auftrags dargelegt hatte, seine Zu-
stimmung geben zu missen®. Der Wahlspruch, den er seiner Ge-
meinschaft gegeben hatte: ,Geliebt sei wberall das hlst. Herz Jesu!®,
forderte mit innerer Folgerichtigkeit, dafl das urspriingliche Ziel
der Genossenschaft — die religiose Erneuerung der Landbevolke-
rung Mittelfrankreichs — auf das weltweite Programm der Losung
hinwuchs. So findet sich schon 1869 in der ,Formula Instituti Mis-
sionariorum Sacratissimi Cordis Jesu® die Bereitschaft fir die
.varia apostolicae vitae ministeria, etiam apud infideles®®. Die
zukiinftigen Missionare sollten sich durch ein viertes Geliibde ver-
pllichten, ,quolibet terrarum ad divinam gloriam efficacius propa-
gandam pergendi, statim ac Summus Pontifex aut Generalis Prae-
positus ipsos mittet”. Dafiir sollten sie unter ihren Mitbriidern eine
ehrenvolle Sonderstellung einnehmen und neben dem ersten und
zweiten Grad der Laienbriider und Priester einen dritten Grad
konstituieren. — In einer Bittschrift an Pius IX. vom 2. Februar
1869 zugunsten der Apostolischen Schule der Genossenschaft heifdt
es: ,La plupart (des enfants) se destinent aux missions étrangéres.”
— 1875 sendet der Stifter einen ersten Priester nach Amerika,
»qui lui semblait alors une région plus prés des missions, une
premicre étappe vers le pays des infidéles“®. — In den 1877 zur
Approbatio ad decennium vorgelegten Konstitutionen heifit es
schlieflich mit ausdriicklichem Bezug auf die Losung der Genossen-
schaft: ,Intendit etiam parvula haec Societas nostra fidem spargere

4 Monatshefte a.a. 0., 27 f.

5 Manuskript (Archiv).

¢ Ch. Piperon, Quelques notes sur les premiéres années du T. R. P. Chevalier
et les commencements de la Congrégation. Ms (Archiv).

1%
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apud infideles: Ametur ubique terrarum Cor Jesu Sacratissimum.
Semper igitur parati erimus ad varia apostolicae vitae ministeria.
etiam apud infideles® (n.17).

Diese unter manchen anderen ausgewahlten Tatsachen beweisen,
dafl der Genossenschaft der Missionsgedanke nicht fremd war.
Jetzt galt es, trotz der Ungunst des Augenblicks zum Wort zu
stehen. Deshalb nahm P. Chevalier ungeachtet aller Bedenken das
Angebot des HI. Stuhles an. Am 14. Mai 1881 iibertrug die Propa-
ganda-Kongregation offiziell den Herz- Jesu-Missionaren ,das apo-
stolische Vikariat Melanesien und Mikronesien, worin Neu-Guinea,
Neu-Frankreich und andere Inseln Ozeaniens einbegriffen sind® .
Bereits im August 1881 verlieflen die drei ersten Patres und zwei Briidder Europa.
Thre Fahrt in die Mission wurde eine wahre Odyssee: In Java stellte sich heraus,
dafl das Projekt de Rays’ ein grofangelegter Schwindel war; die angeworbenen
Siedler wurden in ihre Heimatlinder zuriickgebracht. Die Missionare, gewillt,
ihren Auftrag zu erfillen, reisten auf eigene Faust und auf ecigene Kosten
weiter. Thre Irrfahrt fithrte sie von Batavia nach Manila, von dort nach Sydney.
Erst hier konnten sie in Erfahrung bringen, wo ihr Missionsgebiet eigentlich
lag. Auf einem deutschen Segler erreichten sie am 29. September 1882, dreizehn
Monate nach ihrer Ausreise, New Britain. Von der Kolonie de Rays’ fanden sie
nur kldgliche Reste, verrottete Maschinenteile, den einen und anderen Siedler
und — 25 Kinder, die der erste Seelsorger der Auswanderer, ein P. Lanuzel,
getauft hatte.

Hier ist nicht der Ort, des ldngeren die Geschichte dieser Mission
zu beschreiben. Es war nur der Punkt anzugeben, von dem aus sich
die Missionen der Herz- Jesu-Missionare entwickelt haben und die
Genossenschaft zu einer ausgesprochenen Missionsgesellschaft wurde.

II.

Fiir das Selbstverstindnis eines religiosen Instituts ist es nicht ohne
Gewicht, sich der Grinde bewufit zu werden, die sein Wachsen und
Werden begiinstigt haben.

Die Missionare vom Hlst. Herzen Jesu verdanken letzilich ihren Ursprung der
Restauration der Herz-Jesu-Verehrung, die im 19. Jahrhundert von Frankreich
aus die ganze Kirche erfafite und die zuvor lokal beschrinkte, fast nur privat
gepflegte Andacht zu einem offiziellen, aligemeinkirchlichen Kult werden liefl.
Ein zweites Moment fiir das Wachstum der jungen Kongregation ist zweifellos
in der seit dem 8. Dezember 1854 neu geweckten und in der Folgezeit stindig
erstarkenden marianischen Frommigkeit zu sehen. Die MSC sind durch ihren
Versuch, die Marienandacht mit der Herz-Jesu-Verehrung zu verbinden — Notre
Dame du Sacré Coeur, Beata Maria Virgo a Sacro Corde Jesu — weit iiber
den Raum ihrer personlichen Tatigkeit hinaus bekannt geworden. Auflerdem
verdankt die Genossenschaft dieser Andacht den Gewinn neuer Mitglieder, die,
wenn auch nicht durch ihre Zahl, so doch durch ihre Personlichkeit, fiir die

7 Monatshefte a. a. 0., 29
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innere Formung und Gestaltung des Instituts von hervorragender Bedeutung
gewesen sind. Als drittes kommt fir das stirkere zahlenmifiige Wachsen der
Genossenschaft folgendes hinzu: 1866 lernte P. Chevalier den Priester Johannes
Maria Vandel kennen, der ein ,Werk der Landpfarreien® ins Leben gerufen
hatte, das ebenfalls der Behebung der Seelsorgsnot in der franzosischen Land-
bevélkerung dienen solltes. Von ihm iibernahm P. Chevalier den Gedanken,
die Geldmittel fiir die Heranbildung des geistlichen Nachwuchses seiner Genos-
senschaft durch die geringfiigige Jahresspende von einem Sou bei den Glaubigen
zu sammeln. Der entsprechende Verein und die von ihm unterhaltene Schule
erhielten den Namen ,Das Kleine Liebeswerk” (La Petite Qeuvre); sie fuhrte
der Kongregation, die bis dahin, was ihre Zahl angeht, ein recht kirgliches
Dasein gefristet hatte, erstmalig in gewisser Bestindigkeit neue Mitglieder,
auch aus dem Ausland, zu.

Trotz alledem zihlte die Genossenschaft 25 Jahre nach ihrer Griin-
dung nicht mehr als insgesamt 67 Mitglieder. Nach menschlichem
Ermessen ware ihr auch fir die Zukunft kaum ein schnelleres
Wachstum vorauszusagen gewesen. Um so erstaunlicher ist es, dafl
seit der Ubernahme der Missionstitigkeit ein geradezu rapides
Anschnellen der Mitgliederzahl festzustellen ist. Man geht nicht
fehl in der Annahme, beide in ein ursdchliches Verhaltnis zuein-
ander setzen zu konnen. Denn: ,Obgleich die auswdartigen Missi-
onen eines jener Werke sind, die die Konstitutionen ins Auge fafi-
ten, so hatte doch dieses Ideal unseres Ordenslebens bis 1881 kein
wirkliches Objekt. Jetzt aber zeigte Gottes Vorsehung, welchen Teil
des Weinberges des Herrn wir berufen waren zu bearbeiten; jetzt
hatten wir eine wirkliche Mission, die unsere Herzen entflammen
konnte; wir wuflten jetzt, welche Richtung die Sehnsucht unserer
Arbeitslust zu nehmen hatte; wir sahen jetzt den Stern unseres
irdischen Lebens in dem vollen Glanz des Heldentums und der
Opfer vor unseren Augen — und zugleich leuchtete dieser glidnzendr.
Missionsstern vor dem Seelenauge mancher Jiinglinge und Knaben
in der Welt und fiihrte sie zum Noviziat unserer Genossenschaft
oder zu unseren apostolischen Schulen®’.

In der Tat lifit sich zahlenmifig nachweisen, dafl die Genossen-
schaft seit der Ubernahme der Mission eine Entwicklung genommen
hat, die ohne sie nicht erklart werden kann. Man vergleiche nur
folgende Daten:

8 C. Giildenberg, Allen alles geworden. P. Johannes Maria Vandel M.S.C,,
ein grofler sozialer Reformer und Padagoge des 19. Jahrhunderts, Griinder der
neuzeitlichen klosterlichen Missionsschulen. Hiltrup 1949.

® H. Linckens, Die deutsche Provinz der Missionare vom hlst. Herzen Jesu.
Hiltrup (1922), 35.
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Jahr Bischofe Priester Kleriker Briider  Gesamtsumme
1880 — 41 24 2 67
1885 — 51 16 10 il
1890 3 86 80 58 227
1900 4 166 190 148 508
1910 E 399 160 262 825
1920 3 505 173 298 979
1930 - 822 391 550 1767
1940 9 1236 441 631 2317
1950 16 1524 402 583 2525

Dementsprechend lief die kirchenrechtliche Festigung der Genos-
senschaft. Am 24. Juli 1891 erhielt sie die endgiiltige Bestdtigung
ihrer Konstitutionen. Wenige Jahre spater, am 5. Mai 1894, errich-
tete Rom die erste Provinz. Heute besteht die Genossenschaft aus
zwolf solchen selbstindigen Verwaltungsbezirken: der niederldn-
dischen (gegriindet 1894), norddeutschen (1897), italienischen (1900),
franzosischen (1905), australischen (1905), belgischen (1921), ober-
deutschen (1925), kanadischen (1939), nordamerikanischen (1939),
spanischen (1946), brasilischen (1946) und irischen (1952) Provinz.
An Mitgliedern zdhlt sie nach dem Stand vom 1. Januar 1954 ins-
gesamt 2692 Professen, von denen 1625 Priester sind, 442 Kleriker
und 625 Briuder. Dazu kommen rund 140 Novizen und gut 1500
Gymnasiasten an den Apostolischen Schulen.

III.

Wie der Missionsgedanke fordernd das innere und duflere Wachs-
tum der Genossenschaft beeinfluft hat, so wirkte dieses seinerseits
auf die Entfaltung und Verstirkung der Missionsarbeit ein. Immer
mehr Mitglieder wurden in die Heidenldnder gesandt, immer mehr
neue Gebiete wurden iitbernommen. Heute wirken Herz- Jesu-Mis-
sionare in aller Welt, sei es in eigentlichen Missionsgebieten, sei es
in Landern, in denen die Missionssituation vorherrscht.

Das 1881 der jungen Gemeinschaft anvertraute Doppelvikariat Melanesien-
Mikronesien hat sich so gliidklich entwickelt, dafl bald andere religiése Genos-
senschaften zu Hilfe gerufen werden mufiten. Von den z. Z. bestehenden elf
selbstandigen Missionen betreuen die Herz-Jesu-Missionare folgende:

1. Das AV Rabaul!®. Es ist das Arbeitsgebiet, das 1882 zuerst in Angriff ge-
nommen wurde. Bereits 1889 léste die Propaganda-Kongregation es aus dem

10 (]J. Hiskes), Pioniere der Siidsee. Werden und Wachsen der Herz-Jesu-
Mission von Rabaul 1882—1932. Hiltrup/Salzburg (1932). — (J. Schmidt),
Missionsleiden und Missionsfreuden 1941—1945. Hiltrup (1946).
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Verband des Vikariats Melanesien heraus und erhob es zum AV New Britain 1%
Da das Gebiet des neuen Vikariats seit 1884 deutsche Kolonie war, wurde sein
Name am 9. 12. 1890 in AV Neupommern geindert!®. Die Neuordnung der
Besitzverhiltnisse nach dem ersten Weltkrieg fithrte schliefilich am 14. 11. 1922
zur jetzigen Bezeichnung 3.

Die Mission ist der Sorge der norddeutschen Provinz anvertraut. An ihrer
Spitze steht seit 1939 Mgr. Leo I. Scharmach. Die neuesten Statistiken bieten
folgendes Zahlenbild: Missionsgebiet 41000 gkm, Gesamtbevélkerung ca.
150 000, davon 62 800 Katholiken und 2128 Katechumenen, rund 50000 Prote-
stanten und 34 000 Heiden. Das Missionspersonal besteht aus 61 auslindischen
und 2 eingeborenen Priestern, 36 MSC-Briidern, 6 Christian Brothers und
4 chinesischen Maristenbriidern. Dazu kommen 39 Tochter U. L. Frau vom hlst.
Herzen Jesu, 51 Hiltruper Missionsschwestern und 33 einheimische Schwestern.

2. Das AV Port Moresby 4. Es trdgt das Erbe des fritheren Vikariats Mela-
nesien. Die MSC wurden bereits 1884, kaum dafl sie auf New Britain Fufl ge-
faft hatten, mit seiner Missionierung beauftragt. 1889 errichtete Rom fir sie
das AV Neu-Guinea, von dem schon in den nédchsten Jahren Teile fiir andere
Genossenschaften herausgeschnitten wurden. Den Herz-Jesu-Missionaren ver-
blieb praktisch das Gebiet der Papua, nach denen die Mission 1922 offiziell
benannt wurde 13,

Fiir den Unterhalt der Mission sorgt die franzésische Ordensprovinz. Thr kirch-
licher Oberer ist seit 1946 Mgr. André Sorin. An der Bekehrung der auf 275 000
Seelen geschitzten Bevédlkerung arbeiten 42 auswirtige und 2 einheimische
Priester. Von 14 Zentralstationen aus betreuen sie die 25000 katholischen Chri-
sten, die bis jetzt gewonnen werden konnten. An Missionshelfern- zahlt das
Vikariat 16 europiische und 16 einheimische Briider, 72 auslindische und 28 ein-
geborene Schwestern.

Am 13. 6. 1946 erhielt die Papua-Mission den neuen Namen Port Moresby.
Zu gleicher Zeit wurde der Ostteil des Gebiets mit den vorgelagerten Inseln
(u. a. Woodlark und die Lusiaden) der australischen Provinz der Herz-Jesu-
Missionare als Apostolische Prifektur (AP) Samarai tibergeben 6.

8. Die AP Samarai ist ein duflerst schwieriges Arbeitsfeld. Die ersten austra-
lischen Patres wirken bereits seit 1929 in diesem Gebiet!”. Die weiten Ent-
fernungen der Inseln und der Vorsprung der protestantischen Mission haben
bisher nur geringe Erfolge méglich gemacht. Von den rund 100 000 Inselbewoh-
nern sind 1800 firr den katholischen Glauben. gewonnen, 500 zadhlen als An-
hinger. Von 4 Hauptstationen aus betreuen 10 Priester, unterstiitzt von 9 Brii-
dern und 12 Schwestern, die 25 Gemeinden der Mission. Die Prafektur ist
seit Mai 1951 Mgr. Fr. Doyle als Ap. Prifekten unterstellt.

11 Monatshefte 6, 1889, 67. 116—118.

12 Te Missioni Cattoliche dipendenti dalla S. C. ,De Propaganda Fide“. Storia
Geografia Statistica. Roma 1950, 474.

13 AAS 14, 1922, 647.

14 A. Dupeyrat, Papouasie. Histoire de la Mission (1885—1935). Issoudun/Paris
1935. — P. Sorin, 15 ans de Papouasie. In: Les Missions Catholiques (Lyon) 80,
1948, 163—166.

15 AAS 14, 1922, 647.

18 AAS 89, 1947, 82s.

17 SCPF 1254/29 dal 6 aprile 1929: An(alecta) Soc(ietatis) 82, 1929, 287.
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4. Das AV Gilbert Island 18 ist seit 1888 Wirkungsfeld der Herz-Jesu-Missio-
nare. Die ersten zahlenmifigen Ergebnisse waren so gut, dafl das Gebiet 1897
aus dem Verwaltungsbereich des AV Neupommern herausgenommen und zu
einem eigenen Missionssprengel zusammengefafit wurde 19.

Die Mission ist durch die geographischen Mifiverhédltnisse und die Verworren-
heit der kolonialen Beziehungen gekennzeichnet. Die immer wieder geinderte
kirchliche Grenzzichung — Nauru z. B. gehorte ab 1898 als Administratur zu
Neupommern, ab 1905 zu Marshall, kam 1915 praktisch zu Gilbert und 1923
schlieflich auch rechtlich — wurde im letzten dadurch unwirksam, daf} die Gil-
bertiner infolge der ungiinstigen Lebenshedingungen sich iiber die gesamte Siid-
see zerstreuten. 1989 wurde der Ap. Vikar von Gilbert mit ihrer Seelsorge
betraut, gleich wo seine Schiflein weilten. Das heifit, daff de iure ecclesiastico
manche dieser Inseln immer noch res nullius sind 20.

Diecse Lage erschwert eine intensive Missionierung. Das Gebiet — an Land-
flache kaum 500 gkm groff — wird von der franzésischen Provinz betreut. Unter
Mgr. Octave Terrienne mithen sich 20 Priester, 3 Laienbriider und 26 Schwe-
stern. Von der auf 40000 geschitzten Gesamtbevdlkerung bekennen sich 14 050
zum katholischen Glauben. Aber die Gemeinden schrumpfen zusehends; immer
mehr Glaubige wandern ab, wohin der Missionar nicht folgen kann.

Zu diesen vier westozeanischen Missionsgebieten kann fiiglich als 5. die Didzese
Darwin hinzugezihlt werden?.. Sie wurde 1906 vom HI. Stuhl der eben erst
begriindeten australischen Provinz tibertragen. Obwohl das damalige Palmerston-
Victoria kirchenrechtlich die Verfassung einer Di6zese besafl, war es dech ein
ausgesprochenes Missionsgebiet. Nicht ohne Absicht wurde die grofite Didzese
der Welt — 1280000 gkm! — einem erfahrenen Papua-Missionar iibertragen:
Mgr. Franz X. Gsell22. In dem ausgedehnten Raum verschwinden die 25000
Einwohner, weifle und gelbe Siedler neben nomadisierenden Eingeborenen.
Die Arbeit erfordert vor allem Geduld: Der Missionar mufl die Menschen
suchen, damit er ihnen die Botschaft des Glaubens verkiinden kann, und er muf}
manchmal sonderbare Wege gehen, um sie zu treffen und anzusprechen 23,

Die Erfolge sind zahlenmaflig klein geblieben. 2847 Katholiken bilden die Herde
des gegenwirtigen Bischofs Mgr. J. P. O'Loughlin MSC, der mit 11 Priestern,
8 Briidern und 13 Schwestern die Sorge um die Seclen trigt. — Seit 1938 sind
der Didzese noch die Inseln der Torresstrafie und des Bezirks Queensland ein-
gegliedert worden; seitdem triigt sie den Namen Darwin 24,

Ein ganz neues Missionsfeld erschloff sich den Herz-Jesu-Missionaren der
niederlandischen Provinz in Indonesien, Fiir den gesamten Kolonialbesitz Hol-
lands bestand nur ein einziges Vikariat: Batavia (heute: Djakarta). Die Mis-
sionsarbeit wurde dadurch erschwert, dafl manche Gebiete fiir' die katholischen
Missionare verschlossen waren; in den offenen Zonen durften nur Glaubens-
boten hollindischer Herkunft arbeiten. Es war deshalb nicht mehr als recht
und billig, daf die Herz-Jesu-Missionare, die seit 1880 in Holland Gastfreund-
schaft und Heimatrecht genossen, sich fiir die Mission im indonesischen Archipel

8 E. Sabatier, Sous I'Equateur du Pacifique. Les Tles Gilbert et la Mission
Catholique. Paris/Issoudun 1939.

1 Monatshefte 14, 1897, 816. — An Soc 1, 1898, 183.

20 Le Missioni Cattoliche, 471.

*! La Diocesi di Darwin. Ann(ali di N.S. del S. Cuore) Rom(a) 77, 1948, n.2,
6—8; n. 8, 8—10; n. 4, 3s.

22 SCPF 70977 dal 238 Aprile 1906 — An Soc 8, 1905, 91.

# F. X. Gsell, L'Evéque aux 150 Epouses. Cinquante années de vie mission-
naire en Australie. Paris (1954). * AAS 30, 1938, 331s.
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zur Verfiigung stellten, als ihre 1894 gegriindete Provinz stark genug war, die
von einer eigenen Mission gestellten Anspriiche zu befriedigen. Heute verwal-
ten die ,Tilburger® Missionare folgende Missionen in Indonesien:

6. Das AV Amboina®. Es umfafite urspriinglich die Molukken und Hollédndisch-
Neu-Guinea. Am 22. 12. 1902 iibertrug die Propaganda es als AP der Genossen-
schaft?. Am 28. 8. 1920 wurde das Gebiet zum gleichnamigen AV erhoben #7.
Sein erster Bischof, Mgr. Johannes Aerts, hat bis zum Jahre 1942 die Mission
mit grofler Umsicht geleitet. Bei der Besetzung der Inseln durch die Japaner
wurde er mit zwdlf Gefdhrten erschossen 28. Unter seinem Nachfolger, Mgr. Jakob
Grent, machte die Mission manche Anderungen durch, die von den politischen
Umwilzungen in Indonesien bedingt waren. Zunachst wurde 1949 der Nord-
westteil Neu-Guineas, Irian, mit den vorgelagerten Inseln von dem Vikariat
getrennt und als AP Hollandia den Franziskanern tibertragen. Der Rest auf den
Kei-Inseln erhielt den Namen Amboina 2"

Dieses neuumschriebene Vikariat hat eine Gesamtoberfliche von 55741 gkm.
Von den 980 000 Bewohnern bekennen sich 32 078 zur katholischen Kirche. An
der Missionierung der Keiesen arbeiten z. Z. 24 Priester, davon zwei ein-
heimische, und 7 Briider.

7. Das AV Merauke, der niederldndische Kolonialbesitz auf Neu-Guinea, wurde
1950 vom autonomen Gebiet der Indonesischen Republik geschieden®. Die
Mission blieb zu recht der Obhut der Herz-]Jesu-Missionare anvertraut. Denn
seit 1905 haben sie unzdhlige Mithen auf sich genommen, um die Kopfjiger und
Menschenfresser des zumeist unerforschten Landes zum Glauben und zur Ge-
sittung zu fithren 3t. Fast zwei Jahrzehnte arbeiteten die Missionare ohne Erfolg.
Das Volk drohte auszusterben. Als es den Glaubenshoten gelang, dem Sterben
Einhalt zu gebieten %2, stellten sich auch missionarische Erfolge ein. 1921 konnten
die ersten Erwachsenen getauft werden. Seitdem hat die Mission sich langsam,
aber stetig entwickelt. Unter dem ersten Vikarbischof, Mgr. H. Tillemans,
arbeiten 23 Priester- und 7 Briidermissionare.

8. Das AV Manado® ist das zweite Arbeitsgebiet, das sich den Herz-Jesu-
Missionaren in Indonesien 6ffnete. Es wurde am 19. 11. 1919 als AP Celebes
aus dem AV Batavia herausgenommen und den MSC iibertragen 3. Die Arbeit
in diesem Gebiet ist sehr dornenreich. Von den auf 1400000 geschitzten Be-

* Een Kwarteeuw Apostolaat. Gedenkboek Ap. Vic. Ned. Nieuw Guinea 1908
bis 1928. Tilburg (1928). — K. Bedaux, De oogst rijpt! Missie van de Kei-
Eilanden 1908—53. In: Ann(alen van O. L. Vrouw van het h. Hart) Tilb(urg)
67, 1953, 148—164.

26 SCPF 52613 die 22 Dec. 1902: An Soc 6, 1903, 4s. [4245s.].

27 AAS 12, 1920, 565 s.

28 H. Smeets. ,Ik zal de Herder slaan®. Over de moord op Mgr. Aerts en zijn
twaalf gezellen. Tilburg (1950).

20 AAS 41, 1949, 585s.

30 SCPF 3318/50: An Soc 48, 1950, 3—5.

31 H. Geurtjens, Onder de Kaja-Kaja's van Zuid-Nieuw-Guinea. Roermond
1933. (Deutsche Ubersetzung: Paderborn 1935). — J. Verschueren/C. Meeuwese,
Nieuw Guinea, Uw naam is wildernis. Bussum/Antwerpen (1951). (Deutsche
Ubersetzung: Hiltrup 2 1952.)

# J. Vlamynck, De Redder der Kaja-Kaja’s: Pater Petrus Vertenten. Tielt (1949).
3 N. Verhoeven, Ap. Vicariaat van Manado. In: Indische Missie-Tijdschrift 33,
1950, 95—97.

3 AAS 12, 1920, 100.
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volkerung bekennt sich die Halfte zum Islam; aufierdem hat die protestantische
Mission mit 450 000 Anhdngern einen gewaltigen Vorsprung vor der katho-
lischen. Doch schon 1934 waren solche Erfolge erzielt, dafl die AP zum AV
erhoben werden konnte . Wenig spiter, am 18. 4. 1987, wurde ihr Gebiet um
den zur AP Makassar zusammengefafiten Bezirk verringert. Der Rest des alten
AV Celebes wurde in AV Manado umbenannt®. Heute betriigt die Zahl der
einheimischen Katholiken 31293 Seelen. Ihnen widmen sich unter Mgr. N. M.
Verhoeven 29 europiische und 3 eingeborene Priester; ihnen stehen 20 hollan-
dische Briider und 98 Schwestern, davon 30 aus dem Lande, als Helfer zur Seite.
9. Noch schwierigere Verhaltnisse und geringere Erfolge weist das AV Purwo-
kerto in Mitteljava auf. Es ist eine ausgesprochene Islammission. Die hollin-
dischen MSC begannen ihre Arbeit in diesem Gebiet 1926. Am 25. 4. 1932
wurde die Mission zur AP 3 und am 16. 10. 1941 zum AV % erhoben.

‘Die 6000000 Bevolkerung des 14 466 gkm grofien Gebiets ist fast ganz moham-
medanisch. Die kleine Herde von 3680 Getauften und 359 Taufbewerbern wird
unter Fihrung von Mgr. W. Schoemaker von 12 Priestern, 15 Briidern und
42 Schwestern betreut. Davon sind 7 Priester, 9 Briider und 8 Schwestern aus
dem Lande. Der hohe Anteil, mit dem die einheimische Christenheit an der
Bekehrung ihrer Landsleute arbeitet, berechtigt zu den schénsten Hoffnungen
auf zukiinftige, bleibende Erfolge.

10. Ein erstes Missionsgebiet im schwarzen Erdteil Afrika bekam 1924 die
belgische Provinz der Herz-Jesu-Missionare zugeteilt. Sie iibernahm von den
Trappisten die Thsuapa-Mission in Belgisch-Kongo, die von dem AV Neu-
Antwerpen (heute: Lisala) getrennt wurde®. Nach mannigfachen Grenzberich-
tigungen erwuchs daraus das heutige AV Coquilhatville (Prifektur seit dem
28. 1. 1926 0, Vikariat seit dem 22. 8. 1982 41),

Das Missionsgebiet mit seinen 185775 qkm Flicheninhalt ist rund sechsmal so
grol wie das belgische Mutterland. 450000 Nkundo vom Bantustamm und
einige im Urwald versteckt Iebende Gruppen von Batwa-Halbzwergen standen
den wenigen Missionaren gegeniiber. Die Trappisten, von denen 14 mit Ge-
nehmigung des Hl. Stuhles zu den MSC iibertreten durften, um in der Mission
verbleiben zu kénnen, hinterliefen als Frucht ihrer fast dreiffigjdhrigen Titig-
keit 30000 Christen und 7000 Taufbewerber. Die erste Sorge der neuen Mis-
sionare galt der Festigung der Neuchristen im Glauben und der Erhaltung des
Stammes. Schlafkrankheit, Unsittlichkeit und Kindersterblichkeit drohten die
Volker zum Aussterben zu bringen. In einigen Gegenden kamen auf 500 Tote
nur 160 Neugeborene! Die Missionare haben, unterstiitzt von einigen Schul-
briidern und drei europdischen Schwesterngemeinschaften, Grofartiges ge-
leistet 42. 1935 war die Zahl der Christen aufl 50 000 gestiegen, 1938 auf 60 000.
Heute zihlt die Mission unter 360 000 Eingeborenen 88500 Katholiken und
6000 Katechumenen. 54 Patres, 5 MSC-Briider, 12 Schulbriider und 98 Schwestern
suchen unter Leitung des Missionsbischofs, Mgr. H.-M. Vermeiren, die gewaltige
Arbeit zu leisten, die 16 Hauptstationen und 895 Filialen mit 281 Volks- und
16 Berufsschulen, 13 Hospitilern, 18 Ambulatorien und 5 Aussitzigenkolonien
von ihnen fordern. In einigen Punkten ihrer Missionstéitigkeit sind die belgischen

3 An Soc 37, 1934, 216s. 3 AAS 29,1937, 831 &
3 AAS 24, 1932, 389s. 38 AAS 34, 1942, 188s.
» AAS 17, 1925, 153 5., 245, 20 AAS 18, 1926, 215s.

41 AAS 24, 1932, 300.
#2 MSC onder de Kongovlag. In: (J. Vlamindd), MSC Een jonge Missiecongre-
gatie. (Borgerhout, 1947), 61—76.
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MSC ganz neue Wege gegangen. Besonders segensreich wirkte sich aus, daf} sie
den Mut besaflen, mit der ,Katholischen Aktion® Ernst zu machen. Thre Mit-
glieder betatigen sich in echt christlicher Gesinnung unter ihren Landsleuten.
Sie haben, soweit man das menschlicherweise beurteilen kann, den drohenden
Untergang ihres Volkes beschworen. Was die Missionare auf kulturellem Gebiet’
geleistet haben, kann hier nicht einmal angedeutet werden. Besonderes Aufsehen
erregten die Versuche der PP. Jans und Walschap um ecine afrikanische Kirchen-
musik 43 (Bantumesse). Der Beifall der Neger beweist, dal sie dazu den rechten
Weg eingeschlagen haben.

Aufler dieser blithenden Mission haben die MSC seit kurzem noch zwei weitere
Arbeitsfelder in Afrika:

11. eine Mission in Transvaal, in der seit 1950 funf irische Patres arbeiten, und
12. eine Mission in Dakar (Senegal), wo seit 1953 vier franzosische Patres in
einem Gebiet mit 400 000 Einwohnern rund 5000 Katholiken betreuen.

18. Im Jahre 1926 iibernahmen die beiden deutschen Provinzen in Gemeinschafts-
arbeit eine Mission in Kweichow, China. Die Verkiindigung des Evangeliums
in ‘diesem Gebiet, in dem bisher Pariser Missionspriester gewirkt hatten (AV
Kweiyang), war stets duferst schwierig gewesen. Es gab fast keine Verkehrs-
moglichkeiten in dem von wirren Gebirgsketten durchkreuzten Lande. Dazu
trieben ununterbrochen pliindernde und brandschatzende Rauberhorden ihr Un-
wesen. An eine geregelte Missionstitigkeit war deshalb jahrelang gar nicht zu
denken. Der erste Missionsobere, P. Josef Winkelmann, wurde schon Ende 1928
von Raubern ermordet4t. 1936 fiel ein anderer Missionar, P. Heinrich Kellner,
als Opfer kommunistischer Banden. Andere starben an den Strapazen eines
unruhigen Wanderlebens. Schliefilich kam der Krieg, zuletzt die rote Revolution.
All das machte die Kweichow-Mission zu einer , Mission der kleinen Statistiken®.
Trotzdem sind einige Erfolge zu verzeichnen. 1932 wurde das Gebiet zu einer
selbstindigen Mission 45, 1987 zur AP Shihtsien erhoben %, Die Gesamtbevélke-
rung des 20000 gkm groflen Gebietes belief sich auf 3 Millionen. Aus den
2811 katholischen Christen des Jahres 1930 waren 1950 rund 8000 geworden.
Unter ihnen arbeiteten, gefithrt von Mgr. Matthias Buchholz, 19 europiische und
8 chinesische Priester, 8 deutsche Briider und 6 Hiltruper Schwestern. 1952
wurden die Missionare, z. T. nach monatelanger Haft, von den Roten des Landes
verwiesen 47,

14. Als nach dem zweiten Weltkrieg neue Mdoglichkeiten fiir die Christianisierung
Japans gegeben schienen, erhielt auch die Genossenschaft der Missionare vom hlst.
Herzen Jesu ein japanisches Wirkungsfeld zugewiesen: eine Mission in Nagoya.
Die Arbeit haben Patres der australischen Provinz tibernommen, denen eine
Million Seelen anvertraut sind, von denen erst 1000 zum katholischen Glauben
gefunden haben.

Dies sind die eigentlichen Missionsgebiete, die die Genossenschaft der Herz-Jesu-
Missionare heute betreut. Auflerdem wirken MSC in verschiedenen missions-

43 P. Jans, Musique religieuse pour indigénes. AFER 13, 1938, 169—178. —
A. Walschap, Réflexions a propos de la musique indigéne. In: Ann(alen van
O. L. Vrouw van het Hl. Hart) Borg(erhout), 1939, 155—158.

4 P. Weber, Ist denn die Liebe tot? Ein Buch vom Leben und Sterben des
P. J. Winkelmann MSC, ermordet in China 1928. Hiltrup 1938.

45 AAS 24, 1932, 387 s.

46 An Soc 40, 1987, 515s. — B. Mertens, Mission Shihtsien 1927—1937. Hil-
truper Monatshefte 54, 1937, 287—297.

4 W.Homburg, Zwei Jahre unter den Kommunisten Rot-Chinas. 2 Hiltrup (1952).
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dhnlichen Unternehmen. So verwalten hollindische Patres die Diozese Surigao
auf den Philippinen (1908), ein Gebiet von 29 770 gkm mit 379 500 Einwohnern,
von denen die meisten (301 125) zur katholischen Kirche gehéren. Unter dem
Diézesanbischof, Mgr. Johannes Vraking MSC, arbeiten 46 Missionare und
3 Weltpriester in dem Bistum. 1937 {ibernahm die hollindische Provinz aufier-
dem ein weiteres Gebiet auf den Philippinen: Nueva Ecija auf Luzon.

In den beiden Amerika bestehen zahlreiche, z. T. ausgedehnte Werkkreise der
MSC. Die hollindische Provinz ist seit 1911 in Brasilien titig; ihr Unternehmen
entwickelte sich zu einer selbstindigen Provinz. Daneben arbeiten 22 Patres in
7 cigenen Pfarreien in den Staaten Sao Paolo und Minas Geraes. — Die kana-
dische Provinz unterhalt seit 1985 auf Santo Domingo einen ausgedehnten Seel-
sorgsbezirk, in dem 15 Patres und 5 Briider in 11 Pfarrbezirken 253 000 Seclen
betreuen. — Die norddeutsche Provinz ist seit 1938 in Peri vertreten. 15 Priester
und 4 Brider widmen sich vor allem dem Pfarr- und Schuldienst im Lande. —
Der italienischen Provinz wurde 1939 in Nordbrasilien die Praelatura nullius
Finheiro anvertraut. — Die belgische Provinz bemiiht sich seit 1948 um eine
Ausgangsbasis in Santa Caterina und Rio Grande do Sul in Brasilien, die
spanische Provinz seit 1949 in Argentinien und seit 1950 in Chile.

Hundert Jahre sind im Laufe der Weltgeschichte eine kleine Spanne
Zeit. Fir eine werdende Gemeinschaft sind hundert Jahre jedoch
ein Abschnitt von grofiter Bedeutung. Sie zwingen zur Besinnung
auf die Urspriinge, aus denen sie sich entwickelt hat. Sie fordern
Dankbarkeit gegen alle, die mit ihren besten Kriften dem Werk
gedient haben. Sie entziinden zur Hoffnung auf die Zukunft. Aus
der kleinen und unscheinbaren Griindung des Jahres 1854 ist ein
Gebilde geworden, das sich iiber die Erdteile verbreitet hat. Deut-
lich hat sich der Genossenschaft der Herz- Jesu-Missionare gezeigt,
dafl Gott oft andere Wege geht als Menschen planen. Es wurde
aber auch offenbar, dafl Gottes Gedanken weiter sind und herrlicher
als die kithnste Erwartung des Menschenherzens. Gott kann selbst
Leid und Not und Blut und Tod in Segen wandeln. Gerade dafiir
bietet die Missionserfahrung der Genossenschaft die tiberzeugend-
sten Beweise®. Deshalb vermogen selbst die schwierigsten Zeit-
laufte der Gegenwart nicht, die gldubige Zuversicht der Herz- Jesu-
Missionare zu erschiittern. Thre erste Jahrhundertfeier 14f}t sie be-
kennen: ,L’histoire d’'une Congrégation religieuse, c’est la main
de Dieu qui I'écrit® (HI. Franz von Sales).

48 Decretum Introductionis causae Servi Dei Henrici Baptistae Stanislai Verjus,
Episcopi Limyrensis, Coadjutoris Vicarii Apostolici Novae Guineae, e Congre-
gatione Missionariorum Sacratissimi Cordis Jesu. AAS 41, 1949, 570—572.
Decretum Introductionis causae pro beatificatione seu declaratione martyrii
Servorum Dei Matthaei Rascher, e Congregatione Missionariorum S. C. et
Sociorum in odium fidei, ut fertur, interemptorum. ASS 45, 1953, 188—192.



DDR. ERNST HAMMERSCHMIDT, MUNSTER (WESTF.)
DIE ANFANGE DES CHRISTENTUMS IN ATHIOPIEN

Die Anfange der christlichen Kirche im heutigen Kaiserreich Athio-
pien bilden ein wichtiges, aber ebenso schwieriges Kapitel der
Missionsgeschichte des christlichen Orients. Soweit wir die Vor-
géange aus Konigsinschriften und den Angaben bei den griechischen
und lateinischen christlichen Schriftstellern rekonstruieren konnen,
sehen wir, dafl die christliche Religion in Athiopien auf eigenartige
Weise (,tali quadam ex causa® sagt Rufinus, ML 21,478) Eingang
gefunden hat. Bevor wir aber diese Ereignisse naher untersuchen,
miissen wir einige grundsatzliche Feststellungen geographischen
und historischen Charakters treffen, da hier einerseits manche Un-
klarheiten zu beseitigen sind, andrerseits ohne Einsicht in die vor-
hergehende Entwicklung das eigentliche Thema nur ungentigend
beleuchtet werden kann.

I. Geographische und historische Grundlagen

a) Der Name ,Athiopien”. Die Landestradition fithrt den Namen Athiopien auf
Athiops, den Sohn des Kusch und Enkel des Ham! zuriidk, der die alte Haupt-
stadt Aksum gegriindet haben soll 2. Von dieser Tradition diirfte aber nur richtig
sein, dafl Aksum eine Grindung der KuSiten ist, die méglicherweise von
Agypten aus das Land besiedelt haben. In den Warterbiichern wird Aldioy
gewohnlich von oifw = anziinden (eifég = verbrannt, schwarz) und &y Gesicht
abgeleitet und mit ,Brandgesicht® wiedergegeben3. Prof. Adolf Grohmann
(Innsbruck-Cairo) leitet Athiopien vom arabischen taiyibun ,gut® ab. Tatsdchlich
gibt es auch einen gebrochenen Plural atayib in der Bedeutung ,beste Teile,
Annehmlichkeiten, Leckerbissen®4. Der Name wiirde sich dann urspriinglich auf
das konkrete Gute, das aus dem Lande kam (Gold, etc.), bezichen. Wie mir
Frau Prof. Hofner (Tiibingen) mitteilte, gibt es noch eine Erklirung, wonach

! Enno Littmann gibt die Erzahlung eines alten #thiopischen Geistlichen in Aksum
namens Gabra Wahed wieder, der ihm berichtete: ,Kam erzeugte den Kusch;
Kusch erzeugte den Athiopis; und nach seinem Namen ist Athiopien benannt
worden bis auf den heutigen Tag. Und sein Grab ist in Aksum und wird bis
auf den heutigen Tag ‘das Grab des Athiopis’ genannt.“ Deutsche Aksum-Fx-
pedition, Bd. I, Berlin 1913, 38; vgl. Gn 10, 6.

2 Vgl. G. K. Rein, Abessinien, I, Berlin 1918, 8: Liittke-Kromrei, Abessinische
Kirche, in: Herzog-Haudk, Realencyklopddie fiir protest. Theologie und Kirche
(RE), Leipzig 1896, I, 84.

2 Vgl. S. Euringer, Athiopien in: LThK I 771.

* Vgl. Hans Wehr, Arabisches Wérterbuch fiir die Schriftsprache der Gegenwart,
Leipzig 1952, 522.

5 In einem Schreiben vom 5. Juni 1954.
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der Name aus dem Agyptischen k }¥¢ iiber das koptische egdos (sa‘idisch und
achmimisch) oder ethds (bohairisch) 7 ins Griechische gekommen und dann dort
mit oiftoy zusammengebracht worden ist. Die Erklirung Athiopier = Brand-
gesicht, Sonnenverbrannter, diirfte dann eine Art Volksetymologie sein. Die
Abessinier selbst haben den Ausdruck ‘ityopiya erst aus dem Griechischen tber-
nommen.

b) Das alte .Athiopien. Das Land, das heute amtlich die Bezeichnung Man-
gesta Itiopia (Kaiserreich Athiopien) trégt, ist geographisch nicht das ,Athiopien®
des Altertums, das zum Unterschied von dem heutigen hier immer in Anfith-
rungszeichen gesetzt wird. In der griechisch-romischen Zeit sah man das ganze
Gebiet Afrikas, das siidlich von Agypten liegt, als ,Athiopien” an®. Schliefilich
wurden auch Ostpersien und Indien als ,Athiopien® bezeichnet; erst spater
unterschied man ein Athiopien des Ostens und des Westens. Das Volk, das
vorziiglich den Namen ,Athiopier” trug, waren die Vorfahren der heutigen
Nubier. Deren Land, das alte ,Athiopien® also, wird in den Keilinschriften
Ka§ (spater Kus), hebriisch Kii§ ® und dgyptisch k }§ genannt, und bestcht haupt-
sichlich aus dem sich siidlich an Agypten anschlieflenden Niltal, beginnend bei
Syene (dem jetzigen Assuan) bis an die Grenze des Sudan!. Es wurde im
Altertum noch von Negern bewohnt, die von den anderen Volkern !, vor allem
von den Agyptern, nicht besonders geschitzt wurden. Das dgyptische Mittlere
Reich (2183—1720) unterwarf das Land bis zum Stidende des zweiten Kataraktes.
Der ecigentliche Eroberer Nubiens wurde aber Thutmosis I1I. (1504—1450, von
der 18. Dynastie, Neues Reich), der die Grenze bis Napata (zwischen dem 18.
und 19. Grad n. Br.) vorschob. Nubien wurde fiir lange Zeit dgyptische Provinz
mit der Hauptstadt Napata, ging aber nie ganz in der Organisation des dgyp-
tischen Reiches auf1?. Es unterstand einem d&gyptischen Gouverneur, der den
Titel ,Konigssohn von Kui® fithrte und weitgehend selbstindig war: er hatte
auch eine eigene Truppe und einen eigenen Verwaltungsapparat. Die ,neue
planmiafige Nubienpolitik der 18. Dynastie sicherte Agypten fiir Jahrhunderte
ein ihm notwendiges Menschen- und Materialreservoir® 3. In dieser Zeit wurde
auch die Grundlage zu der eigenartigen #dgyptisch-afrikanischen Mischkultur
Nubiens gelegt, in der dgyptische Gotter, vor allem Amun?, die einheimischen
Gottheiten verdriangten.

8 Vgl. Erman-Grapow, Worterbuch der Aecgyptischen Sprache, Leipzig 1931,
V, 109.

7 Vgl. W. E. Crum, A Coptic Dictionary, Part I, Oxford 1929, 65; Wilh. Spie-
gelberg, Koptisches Handworterbuch, Heidelberg 1921, 31, 83.

8 Vgl. E. Littmann, Abessinien-Athiopien, in: Die Religion in Geschichte und
Gegenwart (RGG), Tibingen 1909, I, 98.

® Vgl. Ez 29,19. Die allgemeinere wie besondere Bedeutung von Kas geben die
LXX und Vulgata mit Ausnahme der Volkertafel Gn 10 und 1 Chr 1 immer mit
Acthiopia wieder.

10 Vgl. H. Ranke, Athiopien, in: RGG I 215.

1 Vgl. Jr 18,28 und Apg 8,27. Die Sprache der Nachkommen dieser alten
,Athiopier® ist heute noch eine Negersprache.

12 Eberhard Otto, Agypten, Stuttgart 1953, 150 f.

130%0 1515

14 Amun war einer der acht ,Urgotter®. Sein Name bedeutet vermutlich ,der
Verborgene®; sein Kultort war Theben.
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In den Wirren nach dem Ende des Neuen Reiches machte sich Nubien um
1000 v. Chr. selbstindig. In der ehemaligen agyptischen Kolonie entstand eine
eigene Dynastie, deren einzelne Vertreter sich als Nachlolger der Pharaonen
[ihlten 5. Vielleicht ist das ,athiopische® Konigshaus aus den thebanischen
Priesterkénigen der 21. Dynastie (1085—950) hervorgegangen. Die Residenz des
Reiches war in Napata am vierten Katarakt. Dort erhob sich der Heilige Berg
(Gebel Barkal), wo der Gott Amun in Widdergestalt oder mit Widderhérnern
als héchste Gottheit verehrt wurde. Seine Priester gewannen dhnlichen Einflufl
wie einst die Amunspriester in Theben, da Amun als der eigentliche Konig des
Landes galt, der auch den spiteren Herrscher aus den ihm vorgestellten Kandi-
daten auswihlte. Die dgyptische Religion hielt sich hier in ,Athiopien® in einem
besonders altertimlichen Geprage noch jahrhundertelang. Allerdings wurde sie
" auch immer mehr entstellt. Nubien sagte sich aber nicht nur von Agypten los,
sondern bekriegte dieses wiederholt. Wir wissen, dafl der nubische Kénig Pianchi
um 730 v. Chr. ganz Agypten bis zur Deltaspitze unterwarf. Es gelang jedoch
Bokchoris, dem letzten Konig der 24. Dynastie, nochmals, Unterdigypten in seine
Macht zu bringen. Aber schon unter Schabaka, dem Nachfolger des Pianchi,
wurde die ,athiopische® Herrschaft erneut aufgerichtet: Schabaka bestieg den
dgyptischen Thron; von 715 bis 633 stand nun Agypten unter ,ithiopischer®
Herrschaft. Doch eigenartigerweise empfanden die Agypter die ,ithiopische®
Regierung nicht als Fremdherrschaft, wenigstens lassen die zeitgendssischen
Quellen nichts derartiges erkennen. Die ,Athiopier® gebirdeten sich selbst so
~agyptisch® wie moglich, ja die orthodoxen ,Athiopier® galten als so fromm,
daff man ihnen sogar die Einfithrung des Gétterkultes zuschrieb. Die ,éithio-
pische® Herrschaft wihrte jedoch nicht lange, da ihr das aufsteigende assyrische
Grofireich entgegentrat: Assarhaddon besetzte um 671 v. Chr. Memphis und
Unterdgypten, wo sich ihm die Deltaftirsten unterwarfen. Der letzte Athiopen-
konig, Tanutamon, eroberte zwar nochmals ganz Agypten zuriick, mufite aber
alsbald nach Napata flichen und kehrte nie mehr nach Agypten zuriik. Der
erste Herrscher der 26. Dynastie, Psammetich I. (663—609), hatte die Assyrer-
herrschaft in Agypten mit Hilfe der Jonier und Lydier gestiirzt und dringte
daraufhin die ,Athiopier® bis nach Nubien zuriick. Sein Sohn Psammetich II.
und Psammetich III. (Psammenitos) hatten noch wiederholt mit den ,Athiopiern®
zu kdmpfen. Um 600 wurde die Hauptstadt des alten ,adthiopischen® Reiches
von Napata nach dem siidlichen Meroé verlegt, eine Tatsache, die schon
mancherlei Erklarungsversuche hervorgerufen hat®. Wir haben aber keine In-
schrift, die uns einen genaueren Zeitpunkt {ir die Griindung Meroés tiberliefert.
In der Folgezeit stand ,Athiopien® teils unter persischem, teils unter griechischem
Einfluff. Kambyses (529—522), der in Agypten die Pharaonenwirde angenom-
men hatte, unternahm einen Feldzug nach ,Athiopien®, der ihm aber mifiglickte.
Alexander d. Gr. griindete an der éthiopischen Kiiste eine griechische Kolonie,
die von Syrern besiedelt und Syrius genannt wurde. Rein halt es fiir moglich,
dafl in dieser Zeit das Judentum in Abessinien eindrang?’. Wahrscheinlich ist
jedoch, dafl das Judentum hier schon dlteren Datums ist, da es auch in Agypten
an der Grenze von Nubien bereits im 6. und 5. Jh. v. Chr. Nationaljuden gab.
Die Ptolemier befestigten die Handelsbezichungen zum Roten Meer. Sie legten
Emporien und Stationen fiir die Elefanten- und Rhinozerosjagd an; in dieser

15 Der erste bekannte Kénig heifit Kaschta — ein nichtigyptischer Name —, sein
Sohn Pianchi.
18 Vgl. Rein I 19f. 17 Rein T 20.
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Zeit wurde auch Adulis am Golf von Zula (in der Nihe des heutigen Massaua)
gegrindet, das ein bedeutender Handelsplatz wurde. Die griechische Bildung
gewann auf das Land grofien Einflufl; Aksum wurde eine Synthese von grie-
chischen und arabischen Kulturelementen.

Die Beziehungen des Reiches von Meroé zu Agypten schwanden in den letzten
zwei Jahrhunderten v. Chr. fast vollstandig. In Meroé herrschten vielfach
Kéniginnen, die den Titel Kandake (vgl. Apg 8,27) trugen!®. Eine von ihnen
versuchte nochmals, Agypten, das inzwischen unter der Herrschaft der Romer
stand, zu unterwerfen, wurde aber schnell besiegt. Der romische Heerfithrer
Petronius zerstorte Napata, das als Ausgangspunkt fir die kriegerischen Opera-
tionen der Kandake gedient hatte. Die weitere Geschichte ist in Dunkel gehullt.
Wabhrscheinlich ist das Reich Ku§ im dritten nachchristlichen Jahrhundert zer-
fallen. Die agyptische Religion hielt sich hier, allerdings bis zur Unkenntlichkeit
verandert, noch lange Zeit. Als Agypten schon ganz christlich war, wurde im
Tempel der Isis in Philae noch Gottesdienst abgehalten. Am oberen Nil be-
standen spater christliche Reiche, so das von Aloa mit der Hauptstadt Soba.
Stidlich von Ku§ hatten im Alpenlande Habesch Semiten das aksumitische Reich
gegriindet, das von Aksum seinen Ausgang nahm.

¢) Abessinien. Damit sind wir bei dem Lande angelangt, das uns heute unter
dem Namen Athiopien bekannt ist. Der Name Abessinien kommt vom arab
Habe§ = Volkergemisch und wird von den christlichen Athiopiern nicht gerne
gehort. Sie selbst bezeichnen sich als Athiopier auf Grund ihrer Bibelauslegung,
da sie im zweiten Paradiesesflul Gejon den Nil sehen und daher Abessinien
gleich Athiopien setzen 1. Zu dieser Bezeichnung mag auch Apg 8, 27 beigetragen
haben. Auf jeden Fall besteht kein Grund, ithnen diese Bezeichnung streitig zu
machen. ,Die einzigen Christen, die sich selbst Athiopier nennen, sind die abes-
sinischen, und wir haben kein Recht, ihnen diesen Namen, den sie selbst gewéhlt
haben, fortzunehmen®?!. Die Ureinwohner des Landes sind nach Littmann
Neger, die mit den Nubiern verwandt sind. S. Euringer sieht die Ureinwohner
und ihre Nachkommen (Agau, Falascha, Bogos, Galla) als Hamiten an und zihlt
ihre Sprache mit der dgyptischen zur sog. kufitischen Gruppe®, wihrend Litt-

18 Nach S. Euringer erscheint die Kénigin-Mutter mehrfach in einer dem Kénig
nebengeordneten Stellung; daher heifit sie Konigin von Athiopien, auch
Apg 8,27; vgl. Athiopien, in: LThK I 722.

9 Vgl. Gn 2,18. Wie E. Littmann, Deutsche Aksum-Expedition, IV, 7, berichtet,
scheint es, dafl schon die heidnischen Abessinier den Namen Athiopien auf ihr
Land iibertragen haben; vgl. Ders.,, Aus dem alten Abessinien, in: Serta Canta-
brigiensia (ed. Franciscus Steiner, Aquis Mattiacis, A. D. MCMLIV), 23.

20 E. Littmann, Abessinien-Athiopien, in: RGG 1 98.

2 Abessinien, in: LThK I 26. Zu diesem Problem sagt C. Brockelmann, Semi-
tische Sprachwissenschaft. Berlin und Leipzig 1916, 17f.: Unter dem Namen
hamitische Sprachen ,fafllt man die Sprachen der Berber in Nordafrika und
die der sogenannten Kuschiten (Bischari, Bedscha, Saho, Galla, Dankali, Somali
und die Agau, d. s. Bilin, Chamir und Quara und die Massai) in Abessinien
und seinen Nebenlindern zusammen; dazu gehdren vielleicht westsudanische
Stimme wie die Haussa und Fulbe, sowie die Hottentotten in Stidafrika. Dieser
Sprachstamm scheint allerdings in einem gewissen Verwandtschaftsverhiltnis zu
dem semitischen zu stehen. Dafiir sprechen namentlich gewisse auffallende Uber-
cinstimmungen in den Grundziigen des grammatischen Formenbaus, neben denen
freilich ebenso viele tiefgehende Unterschiede stehn. Wenn jene Ubereinstim-
mungen wirklich auf Verwandtschaft beruhen und nicht etwa auf Entlehnung,
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mann die Hamiten oder KuSiten als eine eigene Volksgruppe neben den Negern
betrachtet und die Meinung vertritt, die Hamiten (KuSiten) hitten sich in pri-
historischer Zeit von den Semiten losgelost. Im ersten vorchristlichen Jahr-
tausend wanderten von Siidarabien sabdische Stimme, Semiten, ein, die sich von
Arabien her immer wieder erganzten. Sie wurden die eigentlichen Kulturtrager,
grindeten Handelsniederlassungen und spéter das Reich von Aksum in der
Landschaft Tigre (AEounivar, ’AEwuivar, Exomitae). Der Untergang des Reiches
von Meroé beginstigte den Aufstieg Aksums 22,

Nach der Sage soll der erste Kénig Abessiniens ein Sohn Salomons und der
Kénigin von Saba gewesen sein: 1 Koén 10 und 2 Chr 92%. Diese Auffassung
findet sich sogar im Gothaischen Kalender! Der Knabe soll am Hofe zu Jeru-
salem erzogen und als Menilek I. (die hdufige Schreibung Menelik ist falsch)
zum Kénig der Athiopier im Tempel zu Jerusalem gekrint worden sein. Der
Sohn des Oberpriesters Asarja Zadok soll ihn mit zwolf Altesten nach Athiopien
gebracht haben. Dabei entwendeten sie aus dem Tempel zu Jerusalem die
Bundeslade, die heute als tabot in der Zionskirche zu Aksum verehrt wird 24
Von diesem Ursprung wird die dthiopische Konigsdynastie bis heute die ,salo-
monische® genannt. Doch sind dies alles Legenden, die in den einzelnen Uber-
lieferungen stark voneinander abweichen. Tatsache diirfte nur sein, dafl jiidische
Missionare eingeborene Stimme bekehrt haben. Die #thiopischen Juden, die
gewohnlich Falascha genannt werden, leben bis heute noch in grofleren Ge-
meinden in Amhara, vereinzelt auch in anderen Provinzen. Ihre Zahl hat sich
in der letzten Zeit sehr vermindert, da viele zum Christentum {ibergetreten sind .

I1. Die Einfihrung des Christentums
a) Nach den dthiopischen Quellen

Fir die Zeit bis zur Einfihrung des Christentums in Athiopien
mufl man auf die in ihrem Wert sehr verschiedenen Chroniken

was immerhin noch nicht ganz ausgeschlossen ist, so haben sich die beiden ver-
wandten Stimme jedenfalls schon vor aller Geschichte voneinander getrennt,
wahrscheinlich viel friher als etwa die Agypter von dem Hauptstamm der
Semiten.”

2 Es konnte irrefiihren, wenn Rein I 22 von einer ,Teilung® des alten ,ithio-
pischen® Reiches spricht. Eine eigentliche Teilung hat wohl nie stattgefunden.
Das Reich von Aksum ist wihrend des Niedergangs von Meroé aufgebliiht,
wobei sich die Kénige von Aksum sogar als Nachfolger der meroitischen Konige
betrachteten. Man konnte feststellen, daf sie ihre Stirnbinde trugen.

23 Vgl. Isaak Markson, Abessinien, in: G. Herlitz — Br. Kirschner, Judisches
Lexikon, Berlin 1927, I, 19ff. Die dthiopischen Erzihlungen finden sich im
Buche Kebra Nagast.

* Die athiopische Geistlichkeit vertritt noch heute entschieden die Auffassung,
die Bundeslade zu Aksum sei dic echte. Nach der Kirchenchronik soll sogar
Christus auf sie mit goldenen Lettern geschrieben haben: ,Nehmt alles an, was
hier geschrieben steht. Eine Anzahl #thiopischer Geschlechter leitet ihren
Stammbaum bis auf die Juden zuriick, die mit Menilek gezogen sind. Vgl. dazu
Rein I 10f.

#a Vgl. M. Flad, Kurze Schilderung der abessinischen Juden, Stuttgart 1869;
J. Faitlovitch, Quer durch Abessinien, Berlin 1910; C. Rathjens, Die Juden in
Abessinien, Hamburg; weitere Angaben in: Jiidisches Lexikon I 19 ff., II 578,
580 f., IV 447 f.

2 Missions- u. Religionswissenschaft 1954, Nr, 4
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zuriickgreifen, die fur die Landesgeschichte vorhanden sind. Fir die
ersten drei nachchristlichen Jahrhunderte kennt die Tarike negest
z itiopia® nur zehn Konige:

Bazehn, unter dem Christus geboren wurde  Serai

Zinfarit I. Savaaskit
Baheraskit Zoongissa
G’irmaasferi Aghtur
Serkuai Zinfarit II.*

Dem Zinfarit II. folgten seine beiden Sohne ’Ella ’Abreha und
’Asbeha, unter denen das Christentum in das Land eingefiihrt
wurde.

Genauere Angaben macht die Chronik des Lik Atkum in Gondar,
der alle ihm vorliegenden Biicher benutzte. Danach ergibt sich
folgende Reihenfolge:

Basen (= Bazehn), der noch acht  Gerale 1 Jahr
Jahre nach Christi Geburt Basi Serk 4 Jahre
regierte Neue Dynastie namens

Seretu 27 Jahre El Guak IR

Lekas (s Alte Dynastie:

Masenqo e El Haris DB ERE N

Satuwa Qe Tzawira l

Adegela P05/, ‘Wakena 1/4 Jahr

Agba : s Hades l

Malis J8est Asgel 2 Jahre

Hakeli 189 Alabech 17 B

Demahe 10 Askabu g

Autet A Samura By

Elalad 303 Atiba 1R

Remha A Sara Din I

Mit Ausnahme des ersten Konigsnamen Basen ist keiner der Tarike
negest mit denen der Chronik des Lik Atkum identisch. Das legt
die Vermutung nahe, dafl die Konige Doppelnamen fithrten. Dar-
auf weist auch der Name Sara Din hin, der tbersetzt heifit ,Der
die Religion annahm*, was sicher ein Epitheton ist. Unter ihm soll
das Christentum in das Land gekommen sein; wiederholt wurde
behauptet, er sei entweder mit ’Abreha oder ’Asbeha identisch.
Die chronologischen Angaben wiirden (unter der Bedingung, dafl
sie richtig sind) zum Teil dafiir sprechen: Wenn man die Regie-

% D. i. Geschichte der Kénige von Athiopien. Sie dient den Priestern als Grund-
lage und verfolgt natiirlich gewisse Tendenzen.
2 So Remn I 22.
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rungszeiten der Konige von Christi Geburt bis Sara Din einschlief-
lich bei Lik Atkum addiert, erhidlt man 342!/s Jahre nach Christi
Geburt®. Das ist aber gerade die Zeit, in der 'Abreha und ’Asbeha
nach den athiopischen Angaben regiert haben.

Die dthiopische Tradition schreibt die Einfihrung des Christentums
einstimmig den beiden genannten Konigen zu. Die aksumitische
Chronik berichtet dartiber: , Und Saifa ’Ar‘ad zeugte den 'Abreha
und 'Asbeha, unter denen das Christentum kam, wahrend sie bei
Aksum waren. In jenen Tagen aber gab es noch keine Tiirken.
Der Vater des Salama (d. i. Frumentios) war ein Kaufmann; es kam
Salama mit seinem Vater. Von dem Volke Athiopiens aber beteten
die einen den Drachen an, die anderen aber lebten nach dem Ge-
setze der Thora. Und danach bekehrte sie die Kunde von Jesu
Christo und tat Wunder vor ihnen. Sie glaubten und wurden mit
der christlichen Taufe getauft. Ihre Bekehrung aber fand statt
340 Jahre nach Christi Geburt, und Abreha und ’Asbeha bauten
(die Kirche von) Aksum*®*.

Wer ist nun unter diesem Briiderpaar zu verstehen? Nach den
griindlichen Untersuchungen von Enno Littmann ist ’Abreha wohl

mit dem éthiopischen Kénig “Ezana identisch®. Der Name auf den
durch die Deutsche Aksum-Expedition veroffentlichten Inschriften

ist sicher auf einen ‘Ezana zu beziehen. So heifit er auf der In-
schrift Nr. 4 des IV. Bandes der Expedition (S. 4ff) griechisch

Aeilavag®, Nr. 6 und 7 “ZN, Nr. 10 und 11: (‘E) zana, Sohn des
(CElla)-"Amida. Sicherheit iber die erste Silbe seines Namens gibt
uns eine Miinze: Der Ko6nig, der auf den Inschriften Nr. 10 und 11:

,,('E)zini ... Mann von Halen“ heifdt, wird auf einer Miinze HCova
frov Alyv genannt ™2, Fiir den Namen hat sich noch keine Erklarung

¥ Es ist unverstiandlich, wieso Rein I 24 die acht Jahre der Regierungszeit des
Basen nicht mitrechnet, da diese doch nach Christi Geburt liegen. Rein erhalt
daher das Datum 334 n.Chr. Dabei bleibt allerdings die Frage, wie die Athio-
pier die Geburt Christi berechneten, noch offen.

2 Deutsche Aksum-Expedition I 51.

2 In einer Konigsliste wird Al “Ameda als Grofivater von °Ella *Abreha und
*Asbeha genannt, wihrend in den Inschriften “Ezana als Sohn des °Ella-‘Amida
erscheint. Vielleicht bezog ‘Ezana aus irgendeinem Grunde seine Abstammung
auf seinen Grofivater und nicht auf seinen Vater. Vielleicht ist auch die Konigs-
liste ungenau (Exped. I 50). Auf jeden Fall spricht auch dieser Umstand fiir
die Identitit.

¥ Die Schreibung Aefove scheint in dem A nur das semitische ‘Ain wieder-
zugeben.

%a E. Littmann gibt die Legende zweier Goldmiinzen mit Htovag Bacihedg
’Aowrdv frov Adheve wieder. Auf der einen ist die Mondsichel und Scheibe
(Symbole des aksumitischen Heidentums), auf der anderen das Kreuz abgebildet,
vgl. E. Littmann, Aus dem alten Abessinien, 27 (mit Abbildungen).

2%
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aus dem Semitischen gefunden. Littmann vermutet, dafl er aus
dem Afrikanischen stammt. Obzwar neben ihm immer wieder sein
Bruder Se"azana (Zaialava oder Salovag) auftaucht, scheint doch er
die groflere Bedeutung in der Herrschaft iiber das Land gehabt zu
haben. Sein Bruder mag ihm dabei als Heerfithrer zur Seite ge-
standen haben.

Eine ganze Reihe von Inschriften spricht von “Ezana als dem heid-
nischen Konig. Er heifit auf der Inschrift Nr. 4: ,Sohn des un-
besiegten Gottes Ares® (vidg deo[U] dvinfirov "Apgewg) *, Nr. 6: ,der
Sohn des Mahrem, der nicht besiegt wird“®. Ebenso Inschrift
Nr. 8, 9 und 10*, Im Griechischen wird nur von einer Weihe an
Ares gesprochen, wihrend die semitischen Texte auch die anderen
abessinischen Gotter nennen. Ares, der dem Mahrem gleichzusetzen
ist, hatte kriegerischen Charakter und war der Stammesgott der
Aksumiten und Ahnherr der Koénige. Daneben erscheinen in den
semitischen Inschriften der Himmelsgott “Astar, der Erdgott Medr
und der Meeresgott Beher. Es handelt sich also ganz klar um einen
heidnischen Kult.

Die Inschrift Nr. 11 bringt die tberraschende Wendung. Diese
Platte, die im kleinen Schatzhaus der Zionskirche aufbewahrt wird,
bildete urspriinglich die Lehne eines Thronsitzes. Sie beginnt mit
den Worten: ,,[Durch] die Macht des Herrn des Himmels, [der im]

Himmel und auf Erden michtig ist uber alle Wesen! [‘E]-[z3]na,
der Sohn des (‘Ella)-‘Amida, vom Stamme Halén, der Koénig von
Aksum und von Him[yar] und von Raydan und von Saba’ und von
Salhén und von Siyamo und von Bega und [von] Kast, der Konig
der Konige, der Sohn des 'E(lla)-"Amida, der nicht besiegt wird
vom Feinde. [Durch] die Macht des Herrn des Himmels, der mich
gemacht hat zu einem Herrn, der immerdar (?) in Vollkommen-
beit (?) [herrsch]t, [und] der vom Feinde nicht besiegt wird, ...
Durch die Macht des Herrn des Alls zog ich zu Felde gegen die
Noba . . .“ Dann folgt die Aufzihlung der Ruhmestaten: , . .. Zeile
14f.: ,Und ich machte mich auf durch die Macht des Herrn des
Landes ...%, Zeile 33f.:. ,... nachdem sie ihre Feinde erschreckt
und besiegt hatten durch die Macht des Herrn des Landes ...,
Zeile 38f.: ,... durch die Kraft des Herrn des Himmels ...%,
Zeile 44 ff.: ,Und ich errichtete einen Thron hier in Sado durch
die Macht des Herrn des Himmels, der mir geholfen hat und mir
die Herrschaft gegeben hat. Der Herr des Himmels starke meine
Herrschaft ...%, Zeile 49f.: ... in den Schutz des Herrn des Him-
mels, der mich zum Konig gemacht hat, und der Erde, die ihn

* Expedition IV 4. 2 A.2.0.86. ® A a0 18, 24f, 28
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tragt ...“, Zeile 51f.: ,Und ich habe diesen Thron errichtet durch
die Macht des Herrn des Himmels“ *. Schon A. Dillmann hat die
Bedeutung dieser Tafel erkannt: Sie ist die dlteste uns erhaltene
christliche Inschrift des Reiches von Aksum. Man versuchte zwar,
den ,Herrn des Himmels® mit dem alten “Astar zu identifizieren,
doch liefl sich das nicht aufrechterhalten. Der Geist der Inschrift
ist durchaus christlich, wenn auch viele Formeln noch an das Hei-
dentum erinnern; aber gerade der Umstand, daf} sie in so auffil-
liger Weise® verdndert wurden, 1dfit eine Identifikation nicht zu.
Die erste Zeile der Platte ist zwar verwittert, aber die ersten drei
Worte, auf die es ankommt, sind ganz sicher: [ba]hajla ‘egzi’a
samaj = durch die (in der) Macht des Herrn des Himmels (‘egzi’a
ist status constructus von ’egzi’ = Herr, vgl. Gn 1,1 im Athio-
pischen). Zeile 7 heifit er: ,Herr des Alls“: bahajla ‘egzi’a kula
(durch die Macht des Herrn des Alls) und Zeile 14: ,Herr des
Landes“: bahajla °egzi’a beher (durch die Macht des Herrn des
Landes). Der Christengott erscheint also hier unter drei Namen:
Herr des Himmels, Herr des Alls und Herr des Landes®. Diese
Bezeichnungen sind aber ganz im Sinne des spitjlidischen (zum
Teil auch alttestamentlichen) und altchristlichen Sprachgebrauchs,
der Gott ja auch den ,Herrn des Himmels und der Erde® nennt.
Es bestehen keine Zweifel, dafl sich der Konig auf dieser Inschrift
unter den Schutz des christlichen Gottes stellt, d. h. das Christen-
tum angenommen hat. Wie sind nun die Ereignisse im einzelnen
verlaufen? Wenn wir dariiber Auskunft haben wollen, miissen wir
uns den Berichten der lateinischen und griechischen Kirchenschrift-
steller zuwenden.

b) Die Berichte der Kirchenschriftsteller

I. Rufinus. Der erste Bericht, der hier zu nennen ist, findet sich in
der Historia ecclesiastica des Rufinus®. Nach ihm hat ein tyrischer
Philosoph namens Meropius das Beispiel des Metrodorus nachge-
ahmt und mit seinen beiden Schiilern und jungen Verwandten eine
Reise nach India ulterior (das Athiopien des Rufinus) zum Zwecke
wissenschaftlicher Forschung unternommen. Bei der Riickkehr wurde
er aus irgendeinem Grunde zum Einlaufen in einem Hafen ge-

% Aa0.32f

35 So Ubernimmt der Kénig selbst das Epitheton ,unbesieglich®, das vorher dem
Ares gegeben wurde.

3 ,Herr des Landes wurde spéter die allgemecin iibliche Bezeichnung fiir Gott.
37 lib. I. cap. IX: De captivitate Frumentii et Edesii, et de conversione Indorum
per ipsos gesta, ML 21, 478 ff.
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zwungen. Da das Bundnisverhéltnis mit den Rémern gestort war®
toteten die Eingeborenen alle Reisenden mit Ausnahme der zwei
Junglinge: Frumentios und Aidesios, die unterdessen unter einem
Baum gesessen und ihre Lektionen vorbereitet haben sollen. Diese
Einzelheit dirfte aber spitere Ausschmiickung sein. Die Heiden
hatten Mitleid mit den beiden und fihrten sie zum Koénig, der
thnen sein Vertrauen schenkte und Aidesios zum Mundschenk,
Frumentios aber zu seinem Sekretir machte. Als der alte Koénig
starb, lieR er seine Gattin mit dem noch unmiindigen Sohn als
Erben des Reiches zuriick. Den beiden Jinglingen hatte er freige-
stellt, was sie machen wollten. Auf Bitten der Kénigin blieben sie
als Regenten fur den jungen Thronfolger im Lande, da die Koni-
gin ,nihil haberet in toto regno fidelius“. Dabei scheint aber Fru-
mentios die bedeutendere Rolle gespielt zu haben, wihrend Aide-
sios mehr in den Hintergrund tritt®. Als Regent suchte Frumentios
die christlichen romischen (wohl im weiteren Sinne = Bewohner
des Imperium Romanum) Kaufleute zu sammeln, ut conventicula
per loca singula facerent, ad quae Romano ritu orationis caussa
confluerent . Als der Thronfolger herangewachsen war, kehrte
Aidesios nach Tyrus zuriick, wihrend Frumentios nach Alexandrien
ging, dem dortigen Bischof (Athanasios) die Lage der Mission in
Athiopien darlegte und ihn um einen Bischof fiir das Land bat®.
Athanasios berief eine Klerikerversammlung ein und bezeichnete
in ihr Frumentios selbst als den geeignetsten und wirdigsten fiir
dieses Amt. Er weihte ihn und sandte ihn nach Athiopien zurtick.
Dort soll Frumentios noch viele Wunderzeichen gewirkt und fir
die Ausbreitung des Glaubens gearbeitet haben. Das Zentrum der
Missionsarbeit war Aksum, wo auch Frumentios residierte. Soweit
der Rufinische Bericht, der auf die miindliche Erzahlung des Aide-
sios selbst zuriickgeht.

38 Ein Hinweis, dafl zwischen dem Imperium Romanum und Athiopien Bezie-
hungen bestanden haben. Gewohnlich wird ja auch angenommen, dafi die Ein-
fihrung des Christentums in Athiopien mit dem Mailinder Edikt und den fol-
genden Ereignissen zusammenhingt.

® Doch kann das auch in der Bescheidenheit des Aidesios begriindet sein, da
der Bericht auf seine miindliche Erzdhlung zuriickgeht.

40 Diese conventicula per loca singula bedeuten wahrscheinlich nicht private
Kultstitten im Unterschied zu den ecclesiae publicae, sondern Versammlungen
an einzelnen Orten, wo gerade Christen anwesend waren.

“1 Nach Eusebius Hist. eccl. lib. V, cap. X: De Pantaeno philosopho, MG 20,
453 ff. soll schon Pantaenus, der nachmalige Leiter der Katechetenschule von
Alexandrien, in Athiopien das Evangelium verkiindet haben. Mangels eines
Nachfolgers hatte aber sein Wirken keinen nachhaltigen Erfolg. Bardenhewer
(Gesch. d. altkirchl. Literatur IT 1908, 18 ff.) sicht aber nicht Athiopien, sondern
Stidarabien als Wirkungsfeld des Pantinus an.
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11. Theodoret von Cyrus. Einen griechischen Bericht liefert Theo-
doret von Cyrus®, der aber oft {liichtig und ungenau in seiner Ge-
schichtsschreibung ist. Er bringt auch nur unwesentliche Abwei-
chungen vom Bericht des Rufinus. Bemerkenswert ist aber, dafl er
den Meropius als einen Thguog, i $oadev @hocoplios petéywv be-
zeichnet. Vielleicht ist mit der philosophia externa die griechische
Philosophie als solche gemeint, es konnte dadurch aber auch die
Naturphilosophie zu verstehen sein. Das Verwandtschaftsverhalt-
nis des Meropius zu den beiden Jinglingen bestimmt er als Kinder
des Bruders des Meropius. Theodoret sorgt auch fiir den Fall vor,
dafl jemand dem Bericht keinen Glauben schenken will und ver-
weist dafiir auf das Beispiel des dgyptischen Joseph und des Daniel.
Auch nach Theodoret suchte Frumentios die Kaufleute zu sammeln,
damit sie nach romischer Sitte (vatd 16 “Popalov £dog) zusammen-
kdmen und die gottlichen Mysterien feierten (vag delag émitedelv
Aswtovgylag). Er berichtet aber nichts von einer Klerikerversamme-
lung des Athanasios, sondern liafit diesen unmittelbar zu Frumen-
tios sprechen.

III. Sokrates. Die objektive und an originalen Aktenstiicken reiche
Kirchengeschichte des Rechtsanwaltes Sokrates bringt auch einen
Bericht iiber die Christianisierung Athiopiens **. Danach war Mero-
pius (Megdmoc) ein Philosoph, der zwei Knaben mit sich fihrte,
‘EMnvixiic ovx dnowga dwodéxtov. Nahrungssorgen trieben sie in den
Hafen. Nicht der sterbende Koénig, sondern die Konigin schenkte
den beiden die Freiheit. Es wird — neben all dem, was Rufinus
schon hat — noch berichtet, dall Frumentios eine Kirche baute.
Vielleicht ist dies mit jener Nachricht in der aksumitischen Chronik
zusammenzustellen, wo es heifit: ,”Abreha und *Asbeha bauten die
Kirche von Aksum®.

IV. Sozomenos. Der Bericht des Sozomenos* bringt nichts Neues.
Im allgemeinen ist er von Sokrates abhingig. Seine Originalitat
versucht er durch eine ausgedehnte Geschwatzigkeit zu beweisen,
indem er in einer langen Einleitung auf das Beispiel des Sokrates
(des Philosophen), des Empedokles und des Demokrit im Hinblick
auf die Forschungsreisen hinweist.

Nach der athiopischen Uberlieferung war Meropius ein Kaufmann
aus Alexandrien, der Geschaftsverbindungen mit dem Ausland
ankntipfen wollte”. Er wollte, nachdem er in der Nidhe des heu-

42 Eccl. Hist. lib. I. cap. XXII: De Indorum fide, MG 82, 969 ff.

43 Hist. eccl. 1ib. I. cap. XIX, MG 67, 125 ff.

4 Hist. eccl. lib. II. cap. XXIV, MG 67, 995 ff.

45 Vgl. Rein I 25. Hieriiber gibt es viele Abweichungen. Littke-Kromrei be-
zeichnen Meropius als Arzt aus Tyrus (RE I 83 ff.), E. Littmann als Kaufmann
aus Antiochien, Exped. I 50.
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tigen Massaua das Schiff verlassen hatte, ins Innere des Landes
vordringen, wurde aber mit seinen Leuten niedergemacht. Nur die
beiden Junglinge blieben am Leben und wurden vor den Kénig
*Abreha gefihrt. Der Fiirst erwies sich als gnadig und machte den
Aidesios zu seinem Mundschenk, Frumentios zu seinem Sekretir.
Frumentios wird von den Athiopiern Abba Salama = ,Vater des
Friedens® genannt.

Die Verbindung zwischen dem Konig “Ezana und Frumentios wire,
historisch gesehen, immer noch sehr lose, wenn wir nicht ein unge-
mein wichtiges Schriftstiick besaflen, das uns den Zusammenhang
bestitigt. Athanasios tiberliefert uns ndmlich in seiner Apologia

ad Constantium Imperatorem einen Brief des Kaisers an ‘Ezana
und seinen Bruder: Nunric Kovotdviiog Méviotoc Zefaotoc “Ailavi
xal Zalovg®. Darin fordert Constantius die beiden Briider auf,
Frumentios auf schnellstem Wege nach Alexandrien zu schicken,
damit er, weil er von dem ,,mit 10 000 Verbrechen behafteten® Atha-
nasios geweiht worden war, Rechenschaft iber seine Rechtglaubig-
keit ablege und sich im Bischofsamte bestitigen lasse: Odxolv
Doovuévtiov 1OV Emlonomov Exméumere v tayiotny el Alyvatov maod
tov oepvotatov edoyiov tov Enfonomov wal tovc  &hhoug Tovc ot
Alyurrov, ot tol yewgotovely ®al ®oivery Ta Tolatto, xUgLoL uaikov elouy.
Wenn sich Frumentios weigern sollte zu kommen, so bewiese er
damit, daf} er dvooeBel mepl 10 delov. Constantius grifit am Schluf
seines Schreibens die beiden Herrscher als seine Briider: 6 dedc
tudc dwpurdrror, ddehpol Tundrarol. Aus dem Schreiben ergibt sich
mit Sicherheit, daf} die beiden Christen sind. Die Bemiihungen des
Constantius, sie auf die Seite der Arianer zu ziehen, hatten aber
keinen Erfolg.

Was ergibt sich nun fir die Einfithrung des Christentums in Athio-
pien aus dem vorgelegten Material? Unter dem Vorbehalt, daf}
man hier keine ganz sicheren Behauptungen und genauen Zeit-
bestimmungen aufstellen kann, erhalt man folgendes Ergebnis:

1. Es ist unmoglich, daff Sara Din mit einem der beiden Briider,
also entweder mit *’Abreha oder *Asbeha identisch ist, wenn die in
der Chronik des Lik Atkum angegebenen Regierungszeiten stim-
men. Danach starb Sara Din 342 n. Chr. Wenn man den Brief des
Constantius auch nicht so spit ansetzt wie Coulbeaux mit dem
Jahre 356, so wird er doch kaum vor 346 geschrieben sein. Atha-
nasios kehrte 346 nach Alexandrien zuriick und hat wahrscheinlich

8 MG 25, 636 f.
4 Eglise d’Ethiope, in: Dictionnaire de Théologie Catholique, V, 1, 924, Paris
1924,
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erst dann Frumentios zum Bischof geweiht. Die Weihe des Frumen-
tios konnte allerdings vor 339 (Absetzung des Athanasios) statt-
gefunden haben, doch sprechen andere Griinde dagegen (s. Punkt 2).
Wenn aber Frumentios erst nach 346 geweiht wurde, kann der an

‘Ezana und Se‘azana gerichtete Brief des Constantius kaum vor
350 geschrieben sein. 350 war aber nach der Chronik des Lik Atkum
Sara Din ldngst tot; also kann er nicht mit einem der beiden iden-
tisch sein. Es ist wahrscheinlicher, dafl er der Vater der beiden ist.
Die Bemerkung, dafl unter ihm das Christentum ins Land drang,
konnte man auch so auffassen, daR damit die Aufnahme des Fru-
mentios und Aidesios am dthiopischen Konigshof gemeint ist. Aller-
dings mufl man hier auf die Schwierigkeit aufmerksam machen,
dafl auch die aksumitische Chronik das Jahr 340 fiir die Einfihrung
des Christentums angibt. Leider fehlt fir die Regierungszeit des

Konigs “Ezana auf den Inschriften jegliche Zeitangabe, so dafl wir
wohl kaum dariiber endgiiltige Sicherheit erhalten werden.

Es ist allerdings noch zu bedenken, dafl der éthiopische Kalender
vom lateinischen abweichen konnte. Wenn tatsichlich, wie ange-
geben wird*®, die lateinische Berechnung der dthiopischen um acht
Jahre voraus ist, konnte man in der aksumitischen Chronik statt
340 das Jahr 348 setzen und die oben angefiithrte Schwierigkeit
wire behoben.

2. Die Bekehrung Aksums mufl moglichst gegen die Jahrhundert-
mitte gertickt werden. Die Bemerkung des Rufinus, dafl sich die
Ereignisse tempore Constantini abgespielt hétten, ist nicht zu pres-
sen. Es genligt ja, wenn der Beginn der Vorginge noch in die
Zeit vor Konstantins Tod (also vor 337) fallt. Metrodorus. nach
dessen Beispiel und Vorbild Meropius die Reise unternahm, kann
kaum vor der Niederlage des Licinius 324 dem Konstantin Ge-
schenke des indischen Herrschers gebracht haben. Auch wenn man
die bendtigten Zeitrdume berticksichtigt: Reise — Aufenthalt in
Aksum — Regentschaft — Reise des Frumentios nach Alexandrien
—, gelangt man mit der Weihe des Frumentios in die zweite Halfte
der vierziger Jahre®, vielleicht sogar an den Ausgang derselben.
Sicher mufl man sich von der Vorstellung freimachen, als wire
Meropius mit zwei Kindern auf die Reise gegangen; es werden

48 Dict. de Théol. Cath. 924 gibt Coulbeaux an, dafl das Jahr 338 des #thiopi-
schen Kalenders dem Jahr 841 des lateinischen entspriche, der lateinische somit
um acht Jahre voraus wire.
# Vegl. E. Littmann, Stand und Aufgaben der deutschen Erforschung Abes-
siniens, in: Hartmann-Scheel, Beitridge zur Arabistik, Semitistik und Islamwis-
senschaft, Leipzig 1944, 72.
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schon heranwachsende Jinglinge gewesen sein. Ebenso war der
Sohn des verstorbenen Kénigs sicher kein Sdugling mehr. Die Be-
merkung des Rufinus, Frumentios wire von Athanasios, der nuper
sacerdotium susceperat, geweiht worden, ist viel zu unbestimmt,
als dafl man daraus Schliisse ziehen kénnte. Athanasios wurde zwar
schon 328 der Nachfolger des Alexander, doch kann das nuper
auch einen nicht genau abgegrenzten Zeitraum bezeichnen im Sinne
von ,einiger Zeit“, sogar ,ehemals, einst”.

3. Bei Rufinus liegt ein geographischer Irrtum vor, der aber fiir
die zeitliche Fixierung nicht weiter von Belang ist. Rufinus bezeich-
net das heutige Ostindien als India citerior, als India ulterior das
heutige Athiopien, wihrend es eigentlich umgekehrt sein miifite ®.
Aber Rufinus sah eben vom italischen Standpunkt aus. Die Athio-
pier wurden librigens gelegentlich als coloni Indorum angesehen,
daher kam ihr Land zu der Bezeichnung India.

4. Fiir die Missionsgeschichte des christlichen Orients ist weiter die
Erkenntnis wichtig, daff das Christentum in seiner syrisch-helle-
nistischen Gestalt in Athiopien Eingang fand. Frumentios und
Aidesios waren wie Meropius griechisch gebildet. Bei der Einfiih-
rung des Christentums waren also sowohl griechische wie arama-
ische Einflisse tatig. Das zeigt auch die Athiopische Bibel, in der die
Fremdwérter teils griechisch, teils aramaiisch sind®. Yohannes z. B.
hat seine Endung aus dem Griechischen, sein h aber aus dem Se-
mitischen. Da Frumentios noch lange Zeit segensreich in Athiopien
gewirkt haben soll und in dieser Zeit das Reich von Aksum seine
Bliite erlebte, werden diese Einfliisse sicher sehr nachteilig gewesen
sein.

Diese Schliisse konnen wir aus dem uns zuginglichen Material
ziehen. Aber immerhin kann man sich auch schon mit diesen Re-
sultaten ein Bild iber die Christianisierung Athiopiens machen.

% Vgl. dazu den Grofien Historischen Weltatlas, hrsg. vom Bayerischen Schul-
buch-Verlag, I. Teil: Vorgeschichte und Altertum, Miinchen 1953, Erlduterungen
von Hermann Bergtson und Vladimir Milojéié.

8 Deutsche Aksum-Expedition I 50. Fiir den Anteil des aramdiischen Christen-
tums an der Missionierung Athiopiens zeugt auch die dthiopische Liturgie,
vgl. A. Baumstark, Vom geschichtlichen Werden der Liturgie, Freiburg i.Br.
I=SHg98UR:




P. JOSEF METZLER OMI, HUNFELD

DIE AUFNAHME DES APOSTOLISCHEN BREVES ,MULTA
PRAECLARE®“ IN INDIEN Nach den Akten des Propagandaarchivs *

~Multa praeclare”

Die Jurisdiktionsschwierigkeiten in Indien zwischen dem indo-portugiesischen
Patronats- und dem Propagandaklerus wurden in der Zeit des Wiederauflebens
der Missionstétigkeit in der ersten Halfte des 19. Jahrhunderts von Jahr zu Jahr
unertraglicher. Der Patronatsklerus war seiner Aufgabe, die aus der grofien
Missionszeit fritherer Jahrhunderte heriibergerettete indische Christenheit zu
betreuen, nicht mehr gewachsen. Von missionarischem Eroberungsgeist war erst
recht nichts mehr zu verspiiren. Die von der Propaganda gesandten Missionare
wurden als ,Eindringlinge® gebrandmarkt. In der Errichtung der Apostolischen
Vikariate sah man eine Verletzung der Patronatsrechte der portugiesischen
Krone. Und doch war der Patronatsherr infolge der veranderten kolonialen
Lage nicht mehr imstande. seine Rechte auszuiiben, noch weniger, seine Pflichten
zu erfiillen. Mit dem Tode des Erzbischofs von Goa, Manuel de Galdino, am
15. Juli 1831 war auch der Primatialsitz Indiens verwaist und sollte es bis zum
Jahre 1843 bleiben. Meliapur oder St. Thomé und Kotschin hatten schon seit
1800 und Kranganor seit 1823 keinen Bischof mehr gesehen. Kapitelsvikare
verwalteten die Patronatsdizesen. Zwei derselben waren 1836 von der portu-
giesischen Krone zu Bischofen ernannt, von Papst Gregor XVI. (1831—1846)
jedoch nicht bestatigt worden; denn seit der Landesverweisung des pépstlichen
Pronuntius Giustiniani durch die ,Reformjunta® Dom Pedros 1834 und der
von einer freimaurerischen Regierung gesteuerten Kirchenverfolgung in Portugal
bestanden keine diplomatischen Beziehungen zwischen dem Vatikan und Lissa-
bon. Dennoch nahmen sie ihre Diczesen in Besitz: Antonio Feliciano a S. Rita
Carvalho die Erzdiozese Goa und Antonio Tristao Vaz Teixeira die Didzese
Meliapur, und nannten sich ,archiepiscopus® bzw. ,episcopus electus“!. Auch
die Berufung auf Sonderrechte der portugiesischen Krone? konnte ihnen den
berechtigten Vorwurf der Unrechtméafigkeit nicht ersparen®.

* Wenn nichts besonderes angegeben, beziehen sich die Anmerkungen auf dieses
Archiv. — Ferner wurde zu Rate gezogen das Archiv der Portugiesischen Ge-
sandtschaft beim HI. Stuhl (Abk. A.L.).

1 Am 19. November 1837 landete Carvalho in Indien. Am 1. Dezember ergriff
er vom erzbischoflichen Stuhl Besitz. Er zwang den Kapitelsvikar Paulo Antonio
Dias zum Ridktritt und lief sich zu dessen Nachfolger wihlen. Starb am
1. Februar 1839. — Teixeira war von 1829—1834 engl. Militirkaplan in Dum-
Dum (Kalkutta). Dann ging er nach Portugal. Am 2. Oktober 1836 landete er
in Indien und ergriff am 6. Oktober von seiner Didzese Besitz.

* Jodo Pereira Ramos de Azeredo Coutinho, Tratado sobre o poder dos Bispos
nomeados por Sua Magestade no tempo de ruptura com Roma, para poderem
administrar os seus respectivos bispados antes de obterem as confirmacdes
pontificias, segundo o que estabelecerem os canones e os louaveis costumes
destes reinos (1766).

3 Vgl. Fr. X. Wernz SJ, Jus Decretalium (Rom 1899) II. 585, 971 f.. D. Bouix,
Tractatus de Episcopo I. 255—257, Tractatus de Capitulis 591 f.
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Unter diesen Umstéinden errichtete der Missionspapst Gregor XVI. zu den be-
stehenden Apostolischen Vikariaten Malabar (Verapoli), Gro-Mogul (Bombay)
und Tibet-Hindostan in den Jahren 1834—1838 noch weitere fiinf: Madras,
Kalkutta (Bengalen), Ceylon, Pondichéry und Madura. Das hatte eine neue
Welle der Empédrung auf seiten des Patronatsklerus zur Folge. Die Aposto-
lischen Vikare schlugen nun der Propaganda vor, die Patronatsditzesen in
Indien aufzuheben und die gesamte kirchliche Jurisdiktion den Propaganda-
missionaren zu iibertragen. Zu dieser Radikallosung entschlofl sich Gregor XVI.
auch, freilich erst nach langem Zogern und reiflicher Uberlegung. Alle Bedenken
mufiten vor der Sorge um die indische Christenheit, die dem Missionspapst se
sehr am Herzen lag, weichen. Am 24. April 1838 unterschrieb er das Breve
»Multa praeclare“ 4, durch das er alle Patronatsdiozesen in Indien (und Hinter-
indien) aufler Goa aufhob und ihre Gebicte, soweit sie bisher noch keinem
Apost. Vikar zugeteilt worden waren, mit den Vikariaten Madras, Malabar
(und Ava-Pegu) vereinigte. Die , Jurisdiktion und die gesamte kirchliche und
geistliche Autoritdt® in diesen Gebieten iibertrug er dem Bischof Daniel
O’'Connor?®, dem Apost. Vikar von Madras, und dem Bischof Franz XaverS,
dem Apost. Vikar von Malabar?. Goa ward seiner erzbischoflichen und prima-
tialen Rechte iiber die vier aufgechobenen Patronatsditzesen entkleidet.

Damit war das Patronatsrecht der portugiesischen Krone als solches nicht auf-
gehoben, noch wurde es auf die portugiesischen Besitzungen in Indien beschrénkt.
Denn Goa ward als Patronatsdiozese nicht betroffen, bestand mithin in seiner
ganzen fritheren Ausdehnung weiter, auch in den englischen Kolonien. Dennoch
bedeutete ,Multa praeclare” einen scharfen Eingriff in das Padroado, zu dem
der Papst allerdings das Recht und unter den obwaltenden Umstinden sogar
die Pflicht hatte.

Die Kapitelsvikare der Patronatsdidzesen erkannten das Breve nicht an. Eben-
sowenig die portugiesische Krone. Freilich ist zu bemerken, daf sowohl jene
als auch Lissabon nur auf indirektem Wege Kenntnis von der folgenschweren

4 Original in: Scritture riferite nei Congressi (Indie Orientali) vol. 6 (1837—
1838) fol. 427—445. — Bullarium Pontificium S. C. de Prop. Fide V. 164—168,
— Jus Pontificium V. 195—198. — Acta Gregorii XVI vol. II. 256—258. —
Ubersetzungen: 1. Portugiesisch: Breve do Papa Gregorio XVI. ,Multa prae-
clare sobre a instituigdo dos Vigarios apostolicos nas Indias Orientaes. e revo-
gando as institui¢Ges apostolicas a favor do Padroado Portuguez (Roma 24. IV.
1838), in: Biker, Collecgao de tratados XII. (Lisboa 1886) 174—188. — 2. Fran-
zosisch: Bussierre, Histoire du Schisme Portugais (Paris 1854) 258—274. —
A. Launay MEP, Histoire des Missions de 'Inde (Paris 1898) II. 181—185. —
3. Englisch: E. Hull SJ, Bombay Mission-History (Bombay 1927) I. 239—244. —
D’Sa, History of the Catholic Church in India (Bombay 1924) II. 189—148. —
D’Sa, History of the Diocese of Damaun (Bombay 1924) 122 ff.

5 Geb. am 6. Juli 1786 in Limerik (Irland). 1834 Apost. Vikar von Madras und
Bischof von Salda i. p. Er dankte im Juni 1841 ab und starb in Dublin am
10. Juli 1862.

¢ Geb. 1771 in Celle (Savoyen), trat 1790 in Genua bei den Karmelitern ein.
1799 kam er nach Bombay. 1815 wurde er Apost. Vikar von Malabar, schlug
aber das Amt aus. 1831 berief ihn die Propaganda zum zweiten Male. Er starb
am 7. Dezember 1844 in Verapoli.

? Die Jurisdiktion des Ordinarius von Meliapur in den Gebieten des Apost.
Vikariates Kalkutta war schon im Breve ,Commissi Nobis“ vom 4. August 1885
aufgehoben worden. Vgl. N. Kowalsky OMI, Die Errichtung des Apost. Vikariates
Kalkutta ZMR 37 (1958) 209—222.
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Entscheidung des HI. Stuhles erhielten. Rom hat es unterlassen, ihnen das
Breve zuzusenden, sondern schickte es am 24. Mai 1838 mit einem Begleit-
schreiben des Propagandaprifekten, Kardinal Fransonis, nur an die Apost.
Vikare von Kalkutta, Madras, Pondichéry, Bombay, Verapoli, Ceylon und Ava-
Pegu8. Diese schwerwiegende Unterlassung gab dem Patronatsklerus fiir lingere
Zeit eine gefahrliche Waffe in die Hand: die Behauptung, das Breve sei gefalscht.

Uerdffentlichung des Breves

In Uerapoli. — An der Spitze des seit seiner Grindung (1700) den
Unbeschuhten Karmelitern anvertrauten Apost. Vikariates Vera-
poli, das sich an der Malabarkiiste vom Kap Komorin bis zu den
Grenzen der Erzdiozese Goa erstreckte, stand Bischof Franz Xaver
von der hl. Anna (1831—1844). Seine Gebiete lagen innerhalb
der Patronatsdiozesen Kotschin und Kranganor. Mit dem greisen
Bistumsverweser von Kranganor, P. J. Gio do Porto Peixotto, lebte
er in Frieden. Nicht so mit P. Manuel de S. Joaquim Neves, dem
Bistumsverweser von Kotschin. Schon seit Jahren gab es mit diesem
harte Auseinandersetzungen. Man betitelte sich gegenseitig mit
ySchismatiker®, ,Liigner® und anderen Kosenamen. Schliefilich
verbot Franz Xaver seinen Missionaren und Gldubigen, kirchliche
Beziehungen mit Neves zu unterhalten (9. April 1838), — ein
Schritt, zu dem er kein Recht hatte. Die gespannte Lage zwischen
den beiden kirchlichen ,Parteien®, der Patronats- und der Propa-
gandapartei, wie sie genannt wurden, gestaltete sich nun noch
unertriglicher. - Auflerdem begannen die Missionare des Apost.
Vikars, noch bevor von ,Multa praeclare® etwas bekannt war, die
von einem Patronatspriester betrauten Gemeinden buchstédblich zu
serobern®, ,dem Schisma zu entreiflen“ (staccare dallo Scismatico

Neves) wie sich Franz Xaver ausdriickte’.

Peixotto, der sich tiber die Unrechtmifligkeit Carvalhos und Teixeiras nicht im
Unklaren war, empfahl kurz vor scinem Tod (29. Juli 1838) ® seinem Klerus,
sich in Ermangelung eines rechtmiBigen Nachfolgers dem Apost. Vikar von
Verapoli anzuschlieflen. Tatsachlich unterstellten sich von den 70 syro-chal-
dédischen und vier lateinischen Pfarreien Kranganors 63 Pfarreien mit ungefahr
60000 Seelen, 183 Priester und 58 Kleriker Franz Xaver, wihrend sich der
Rest zu Neves schlug, den der ,archiepiscopus electus® zum Administrator der
vakanten Diozese ernannte i,

8 Lettere e Decreti della S. Congreg. de Propaganda Fide e Biglietti di Monsign.
Eegretario (im Folg. abgek. Let. e Decr.) vol. 319 (1838 Januar—Juni) fol. 474
is 474v.

® Franz Xaver an Fransoni 24. August 1838. Scrit. rif. nei Congr. vol. 6
(1837—1838) fol. 519—520.

10 Franz Xaver an Fransoni Aug. 1838. Ebd. fol. 398—899.

1 Franz Xaver an Fransoni 18. Okt. 1838. Scritture originali riferite nelle
Congregazioni Generali (abgek. Scrit. orig. rif.) vol. 955 (1889 Jan.— Juni)
fol. 396—397.
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So lagen die Dinge, als ,Multa praeclare® am 4. September 1838
in Verapoli eintraf, das alle Gebiete, die bisher noch rechtmafig
Neves oder Peixotto unterstanden hatten, mit dem Apost. Vikariat
vereinigte. Sogleich veroffentlichte Franz Xaver das Breve. Eine
authentische Abschrift desselben schickte er an Neves. Dieser ant-
wortete, bevor eine Weisung des Kapitelsvikars von Goa eintrife,
konne er das Breve nicht anerkennen . Inzwischen aber verbreitete
er das Geriicht, Breve und Zirkular der Propaganda seien gefalscht,
seien von den Apost. Vikaren verfafit, die sich auf diese Weise in
den Besitz der Patronatskirchen zu bringen hofften. Als Beweis
dafiir fithrte er an, ihm selbst habe die romische Kurie das Breve
nicht bekannt gegeben, obwohl er mit ihr in direkter Verbindung
stehe, wie ihm seinerzeit doch auch die Errichtung des Apost.
Vikariates Ceylon mitgeteilt worden sei. Das war ein starker Be-
weis, der seinen Eindruck nicht verfehlte. Neves hatte nicht so ganz
Unrecht: die Aufhebung seiner Diozese, in der er als rechtmafiiger,
von Rom anerkannter Bistumsverweser fungierte, war etwas, das
ihn selbst am néchsten anging. Nichts hétte niher gelegen, als daff
ihm die Propaganda die gewichtige Entscheidung personlich mit-
geteilt hitte. Die mogliche Aussicht, selbst in diesem Falle wiirde
er das Breve nicht anerkennen, wie er praktisch auch die Errichtung
des Apost. Vikariates Ceylon ignorierte, konnte und durfte nicht
eine Veranlassung sein, ihm ,Multa praeclare® tberhaupt nicht
zuzuschicken.

Ein anderer Beweis, den Neves gegen die Echtheit des Breves ins Feld fiihrte:
es sei nicht mit der Unterschrift des Papstes und dem papstlichen Siegel ver-
sehen, war nicht stichhaltig und war offenbar auch nur fir die Ohren der ein-
heimischen Bevélkerung berechnet, fiir die diese Behauptung nicht ohne Wirkung
blieb. ,Diese Kindereien werden von seinen Schismatikern aufgenommen und
wortlich nachgeschwiitzt, und das einféltige Volk 148t sich verbliiffen. Keiner
unterwirft sich der Bulle®, berichtete Franz Xaver emport an Kardinal Fransoni 13

So war der erste Erfolg minimal. Immerhin unterwarfen sich
einige wenige Pfarreien. Im Oktober waren es 19, im Januar 1839
20 Pfarreien der Diozese Kotschin, die Franz Xaver als alleinigen,
rechtmdfigen Oberhirten anerkannten™. Um die ubrigen Ge-
meinden begann ein zdher Kampf. Bischof Ludwig von der
hl. Theresia®, seit dem 7. Juni 1839 Koadjutor des Apost. Vikars,

12 FEbd. 13 Ebd.

1 Ludwig v. d. hl. Theresia an Fransoni 2. Febr. 1839. Scrit. orig. rif. vol. 955
(1839 Jan.—Juni) fol. 398—899.

15 Geb. in Piscaglia bei Lucca am 1. Mirz 1809. Trat bei den Unbeschuhten
Karmelitern ein. Am 29. Sept. 1832 zum Priester gewciht, erhielt er bald seine
Bestimmung fir die Missionen in Indien. Am 15. April 1836 traf er in Verapoli
ein. Drei Jahre spater zum Koadjutor seines Bischofs ernannt mit dem Recht
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und P. Bernardin von der hl. Agnes' zogen der Kiste entlang von
Dorf zu Dorf, gaben die neuesten Verfugungen des HI. Stuhles
bekannt und erklarten alle, die weiterhin zu Neves oder einem
seiner Priester hielten, als Schismatiker. Die meisten Gemeinden,
in denen sich gerade kein goanesischer Geistlicher befand, wurden
auf diese Weise fiir den Apost. Vikar gewonnen. Dort aber, wo
ein goanesischer oder syro-chalddischer Priester die ordentliche
Seelsorge ausiibte, kam es oft zu harten Auseinandersetzungen,
keineswegs nur zu miindlichen. Gewaltanwendung und blutige
Schlagereien zwischen den Christen beider Parteien waren nicht
ausgeschlossen. Gerichtliche Verhandlungen, lange Prozesse waren
die Folgen. Stets ging es darum, die Kirche zu besetzen und die
Kirchenschliissel zu erobern. Wem das gelang, der betrachtete sich
als rechtméfligen Eigentiimer.

Am 17. August 1840 konnte Bischof Ludwig die ersten Erfolge
melden. 72 grofle und kleine Gemeinden mit insgesamt 36 000
Seelen hatte er im Siidteil des Vikariates ,dem Schisma entrissen®.
85 ,meist kleinere Kirchen® mit 27 000 Seelen verblieben hier noch
der Patronatspartei. Aber nur die Gldubigen unterwarfen sich,
von den Priestern kein einziger ". Bis Februar 1841 waren 94 Pfar-
reien ,erobert“ (conquistate) *® und bis Juli desselben Jahres kamen
noch weitere sechs hinzu*.

Sehr nachteilig fiir die Patronatspartei wirkte sich aus, daf} kein
einziger geweihter und von Rom bestitigter Bischof auf ihrer Seite
stand. Das war fiir viele indische Christen ein eindeutiger Beweis
gegen sie. Darum wurde vom Patronatsklerus das Geriicht aus-
gestreut, Portugal habe mit Rom Frieden geschlossen; neue Bischife
fiir die Patronatsdiozesen seien ernannt und vom Papst bestatigt;
sie wiirden nach ihrer Ankunft in Indien die Apost. Vikare und
ihre Missionare vertreiben und alle, die sich ihnen unterwarfen,

der Nachfolge. Nach dem Tode Franz Xavers am 7. Dez. 1844 iibernahm er
die Leitung des Vikariates. Am 25. Sept. 1845 wurde er zum Erzbischof von
Kuros i. p. ernannt. Im Jahre 1851 von der Propaganda infolge der nieder-
trachtigen Verleumdung eines einheimischen Missionars nach Rom zur Verant-
wortung geladen, verzichtete er daselbst 1855 auf sein Amt. Er starb am 12. Juli
1883 in Arezzo.

16 Geb. am 1. Juli 1804 in Neapel, trat 1828 bei den Unbeschuhten Karmelitern
ein, kam 1833 als Missionar nach Verapoli. Von 1836—1837 Professor im
Seminar. 1845 Apost. Vikar von Mangalur und Koadjutor von Verapoli. Starb
am 13. Mirz 1853 in Rom auf einer Europareise.

17 Franz Xaver an Fransoni 14. Sept. 1840. Scrit. rif. nei Congr. vol. 7 (1839—
1840) fol. 574—575.

18 Franz Xaver an Fransoni 15. Febr. 1841. Ebd. vol. 8 (1841—1842) fol. 55.
19 Franz Xaver an Fransoni 6. Juli 1841. Ebd. fol. 234—236.
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als Rebellen gegen die portugiesische Krone bestrafen®. Vor allem
war es die von Goa ausgehende und in ganz Indien verbreitete
Nachricht von der bevorstehenden Ernennung eines Erzbischofs,
die die Patronatspartei in ihrer Haltung gegen ,Multa praeclare®
bestarkte. ,Wie die Juden den Messias, so erwarten sie den neuen
Erzbischof aus Portugal®, schrieb Franz Xaver an Kardinal Fran-
soni®. Tatsdchlich war in den Verhandlungen der portugiesischen
Krone mit dem HI. Stuhl, die seit kurzem wieder aufgenommen
worden waren, auch die Rede von der Ernennung eines Erzbischofs
fir Goa. Aber an eine Wiederbesetzung der aufgehobenen Bischofs-
stithle dachte Rom noch nicht. Anders die portugiesische Regierung.
Fiir sie existierte .Multa praeclare® nicht. Nicht nur, weil ihr das
Breve nicht mitgeteilt worden war, sondern vor allem, weil es
~die Patronatsrechte verletzte“. Als offener Protest war es gedacht,
als die Kénigin am 28. Februar 1840 P. Joaquim de Santa Rita
Botelho® zum Bischof von Kotschin ernannte®, und dieser sich
ohne papstliche Bestdtigung anfangs 1841 nach Indien begab. Am
13. Mérz landete er in Bombay. Nach acht Tagen reiste er weiter
nach Goa*. Neves scheint ihn nicht anerkannt zu haben®. Jeden-
falls hielt sich Joaquim in Goa auf und lief sich vorerst nicht in
Malabar sehen. Es hiefl, er warte auf seine Bestitigung durch den
Papst .

Fast zur gleichen Zeit, da die Kénigin Joaquim zum Bischof der aufgehobenen
Patronatsdiozese Kotschin ernannte, erhob Gregor XVI. den Apost. Vikar von
Verapoli zum Erzbischof von Sardes i.p.i.%?". Damit wollte der Papst offenbar
nicht nur den Christen des syro-malabarischen Ritus entgegenkommen, die
frither immer einem Erzbischof unterstanden hatten und es als Zuriicksetzung
empfanden, dal der Apost. Vikar nicht diesen Rang bekleidete, sondern auch
der Patronatspartei in Kotschin zu verstehen geben, dafl er ihr Verhalten gegen

»Multa praeclare® mifibillige. Erzbischof Franz Xaver glaubte, sic miisse nun
endlich einsehen, dafl ,Multa praeclare® keine Filschung sei. Aber er tiuschte

20 Franz Xaver an Fransoni 18. Dez. 1841. Ebd. fol. 402—403.

21 29. Dez. 1842, Scrit. orig. rif. vol. 967 (1845) fol. 157.

22 Ehem. Administrator von Kranganor und Generalvikar von Kotschin. 1823
hatte er sich nach Goa zuriickgezogen und war von da nach Lissabon gegangen.
33 D’Sa, The History of the Diocese of Damaun 64.

24 Fortini, Apost. Vikar von Bombay, an Fransoni 1. April 1841. Scrit. rif. nei
Congr. vol. 8 (1841—1842) fol. 123.

* Franz Xaver an Fransoni 9. Mai 1841. Ebd. fol. 175.

¢ Franz Xaver an Fransoni 6. Juli 1841. Ebd. fol. 284—236.

¥ Audienz vom 29, Mirz 1840. Udienze di Nostro Signore vol. 92 (1840 P. I.)
fol. 268. — Bullarium Pontificium S. C. de Prop. Fide V. 191—192. — Jus
Pontificium V. 228—229. — Acta Gregorii XVI. vol. TII, 44—45.
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sich. Neves beniitzte die Gelegenheit zu einem sehr ausfilligen Brief an den
neuen Erzbischof 28.

Auch den britischen Behorden konnten die kirchlichen Jurisdiktions-
streitigkeiten nicht verborgen bleiben. Zwar liebten sie es im all-
gemeinen nicht, sich in kirchliche Angelegenheiten einzumischen,
wurden aber doch oft in die Prozesse der beiden Parteien ver-
wickelt. Da auf andere Weise die volle Durchfithrung von ,Multa
praeclare“ nicht zu erreichen war, glaubte Franz Xaver, die Be-
hérden fiir den Fall interessieren zu miissen. Er schickte eine Ab-
schrift des Breves an William Cullen, den Residenten in Malabar,
und bat ihn, fir die Anerkennung desselben bei den einheimischen
Kénigen und deren Untergebenen zu sorgen. Cullen berichtete
nach Madras?®. Da die Antwort auf sich warten lief}, machte Franz
Xaver Kardinal Fransoni den Vorschlag, beim Direktorenhof in
London etwas fir ihn zu unternehmen®.

Die Propaganda hatte bereits uber den Apost. Vikar von London
die Verbindung mit dem Direktorenhof aufgenommen; denn auch
der Apost. Vikar von Madras hatte schon 1838 denselben Weg er-
wogen und vorgeschlagen. Aber es dauerte drei Jahre, bis der

28 In dem Brief heiflit es etwa folgendermaflen: ,Illmo, Amplissimo, Rmo
Monsenhor. Ich danke Thnen vielmals fiir Thre Aufmerksamkeit, die Sie mir
durch Thren Brief vom 5. des Monats schenkten, in welchem Sie mir Thre Be-
férderung zur Wiirde eines Erzbischofs der uralten Stadt Sardes oder Sardia,
der ehemaligen Metropole Lydiens, mitteilten. Doch diese Stadt ist heute nur
mehr ein Bauerndorf, ein elendes Nest, genannt Sardo oder Sart, das weiter
nichts aufzuweisen hat als einige erbarmliche Hiitten tiirkischer Hirten und
einige wenige Christen, die sich mit Gartenbau beschaftigen. Auch eine Gast-
wirtschaft oder Herberge gibt es allenfalls dort und eine tiirkische Moschee,
die ehemalige christliche Kirche, die zeitweilige Kathedrale der Vorginger
Eurer Gnaden. Sie konnen wegen ihr beim Tiirkenkaiser in Konstantinopel
vorstellig werden, das nicht weit von Sardes oder Sardia oder Sardo liegt.
Wenn er sie Thnen nicht freiwillig zuriidkgibt, konnen Sie ja versuchen, sie im
Sturm zu nehmen, wie Sie es vor kurzem in Mattincheri eingeiibt haben. —
Meine herzlichsten Glickwiinsche zu Threr erzbischoflichen sardesischen oder
tirkischen Wiirde! Besser noch wire es gewesen, man hitte Sie zum Patriarchen,
z. B. von Athiopien, gemacht, oder gar zum Kardinal. Das hitte nicht mchr
Auslagen verursacht als die Ernennung zum sardesischen Erzbischof: eines oder
mehrere Bldtter Papier, etwas Siegelladc und das Porto. Die neue sardesische
Wiirde bleibt fiir Sie vollig belanglos, da durch sie weder Thre geistlichen noch
zeitlichen Vorteile wachsen, noch Ihre Einkiinfte um einen Pfennig vermehrt
werden . . .“ — Neves an Franz Xaver 14. Juli 1840. Scrit. rif. nei Congr.
vol. 7 (1839—1840) fol. 546—547. Franz Xaver hat diesen Brief nach Rom
geschickt.

® Franz Xaver an Fransoni 18. Okt. 1838. Scrit. orig. rif. vol. 955 (1839
Jan.—Juni) fol. 396—397.

® Franz Xaver an Fransoni 12. Jan. 1840. Scrit. rif. nei Congr. vol. 7 (1839—
1840) fol. 340—845,

3 Missions- u. Religionswissenschaft 1954, Nr. 4
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Direktorenhof die ersten Schritte unternahm. Sie bestanden in
einem Fragebogen, der an die kirchlichen Behorden beider Parteien
geschickt wurde. Franz Xaver erhielt ihn am 15. Dezember 1841
durch William Cullen zugestellt®™. 15 Fragen waren zu beant-
worten: Zahl der Priester, deren Nationalitat und Sprachkennt-
nisse, Zahl der Kirchen und Gliubigen usw. Der Erzbischof ant-
wortete so gut er konnte® und damit war der Fall fir die Re-
gierung erledigt. Nichts erfolgte mehr von ihrer Seite, es blieb bei
dem Fragebogen. Neves konnte weiterhin die noch zu ihm stehen-
den Gemeinden verwalten; seine Geistlichen hielten zum grofiten
Teil treu zu ihm. So blieb es, bis mit der Landung des von Rom
bestitigten Erzbischofs Silva Torres in Bombay (11. Januar 1844)
eine neue Phase der Patronatswirren begann.

In Madras. — Das Apost. Vikariat Madras lag innerhalb der Pa-
tronatsditzese Meliapur. Im Erichtungsbreve waren die Grenzen
nicht eindeutig festgelegt®. Es war nicht viel, woriiber der Apost.
Vikar, Bischof O’Connor (1834—1841), verfuigen konnte. Seine An-
spriiche gingen auf nichts Geringeres als auf die gesamte Patronats-
diozese. Nach dem Tode des Bistumsverwesers Manuel vom Ave
Maria (5. August 1836) erkldrte er daher, Meliapur unterstehe ab
sofort seiner Jurisdiktion®. Zwei Monate spiter traf der ,epi-
scopus electus® Teixeira ein, nicht willens, auch nur eine Kirche
seiner Didzese dem Propagandabischof abzutreten. Unter solchen
Umstinden war ein gangbares Verhaltnis zwischen den beiden
Parteien ausgeschlossen. Wiederholt bat O’Connor die Propaganda,
die Patronatsdiozese aufzuldsen. Es sei verschwendete Miihe, auf
die Bekehrung der Patronatspartei zu warten. Sie verwerfe alle
Dekrete des Papstes. Er selbst sei bereit, den Bischofsstuhl von
Meliapur zu iibernehmen, sofern die Propaganda mit ihm das
Experiment machen wolle. Doch sei er jederzeit bereit, seine Stelle
einem anderen zu tiberlassen®. Die Antwort, die Kardinal Fran-
soni ihm darauf gab, er moge sich noch etwas gedulden, bald werde

3 Franz Xaver an Fransoni 19. Jan. 1842, Ebd. vol. 8 (1841—1842) fol. 892
bis 393.

32 Bericht Franz Xavers an die brit. Regierung in Madras vom Jan. 1842. Ebd.
fol. 394—399.

33 Vgl. N. Kowalsky OMI, Die Errichtung des Apost. Vikariates Madras, Neue
Zeitschr. fiir Missionswissenschaft 8 (Schonedc 1952) 86—48, 119—126, 193—210.
* Ebd. 204.

% (’Connor an Fransoni anfangs 1888. Scrit. rif. nei Congr. vol. 6 (1837—
1838) fol. 471—472.
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in einem Breve alles wunschgemdfl geregelt®™, versetzte ihn in
fiebernde Erwartung.

Am 27. August 1838 traf ,Multa praeclare” in Madras ein®. Mit
klaren Worten ward darin verfiigt, was Bischof O’Connor seit drei
Jahren vergeblich erstrebte: er wurde Bischof von Meliapur. ,Alle
Gebiete der Didzese Meliapur®, heifit es in dem Breve, ,die bisher
noch keinem Apost. Vikar tibergeben wurden, vereinigen wir mit
dem Apost. Vikariat Madras und tibertragen die gesamte kirchliche
und geistliche Jurisdiktion und Autoritat tiber sie unserem Bruder
Daniel, Bischof von Salda, dem Apost. Vikar von Madras, und
seinen Nachfolgern.“ Die Patronatsdiozese wird aufgehoben,
O’Connor ist der einzige Ordinarius in ihren Gebieten aufler in
jenen, die schon den Apost. Vikaren von Bengalen und Pondichéry
zugeteilt worden waren. Thm haben sich alle goanesischen Priester
zu unterwerfen, von ihm ihre geistlichen Vollmachten zu erbitten.
Welches waren nun die Grenzen des Vikariates? Nach dem Wort-
laut des Breves schienen sie klar und eindeutig. In Wirklichkeit
aber sah es anders aus. Die Gebiete des Vikariates lagen weithin
zerstreut an der Ostkiiste Indiens. Sie umfafiten im Siiden die
Stadte Gondelur und Porto-Novo, im Norden den Kiistenstreifen
bis Masulipatam im Miindungsgebiet der Krischna. Wahrscheinlich
gehorte aullerdem Zentralindien nordlich der Krischna zum Bereich
des Vikars von Madras. O’Connor hatte mithin Missionsstationen
sidlich von Pondichéry zu versehen und der Apost. Vikar von Pon-
dichéry nordlich von Madras. Es blieb den beiden Bischofen iiber-
lassen, sich iber die nihere Festlegung der Grenzen zu einigen.
Aber das war nicht die erste Sorge O’Connors. Zunachst ging es
ihm um die feierliche Inbesitznahme der Kathedrale von Meliapur,
die unverziiglich stattfinden sollte, sowie um den Obedienzeid des
Patronatsklerus. Die goanesischen Priester benétigte er dringend,
denn mit den fiinf Missionaren, die er 1835 aus Irland mitgebracht
hatte, konnte er die Riesengebiete seines neuen Arbeitsfeldes nicht
versehen. 24 Stunden nach dem Eintreffen des Breves war ein
Hirtenbrief geschrieben, Breve und Brief des Kardinalprafekten
ins Englische tibersetzt und das Ganze gedruckt unter dem Titel:
»Installation of the Right Rev. Daniel O’Connor, Episcopal Vicar
Apostolic of Madras, as Episcopal Vicar Apostolic of the Diocese
of Meliapore or St. Thomé“*. O’Connor betont in dem Hirten-

3 Fransoni an O’Connor 8. Mai 1838. Let. e Decr. vol. 319 (1838 Jan.—Juni)
fol. 437v.

37 O’Connor an Fransoni 28. Aug. 1838. Scrit. orig. rif. vol. 955 (1839 Jan.—
Juni) fol. 449.

3 Ebd. fol. 449—461.

3%
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brief, wenn man ihn so bezeichnen darf, dafl er nun der einzig
rechtméflige Bischof von Meliapur sei; alle goanesischen Priester
hatten sich thm zu unterwerfen und neue Fakultiten von ithm zu
erbitten. Zu diesem Zweck sollten sie sich am folgenden Sonntag,
dem 2. September, vor seiner Residenz in Madras, Mac Lean-Street,
einfinden: um neun Uhr werde die feierliche Inthronisation in der
Kathedrale von Meliapur stattinden. Wer nicht personlich er-
scheinen konne, habe ihm baldmdglichst seine Unterwerfung schrift-
lich mitzuteilen.

Zwei Tage spiter, am 30. August, schickte O’Connor seinen Hirten-
brief mit einem personlichen Schreiben an Teixeira, in dem er ohne
Umschweife die Herausgabe der Kathedrale forderte®. Teixeira
dachte nicht im entferntesten daran, seinen Bischofsstuhl aufzu-
geben und sich dem Apost. Vikar zu unterwerfen. Am 2. September
veroffentlichte auch er einen Hirtenbrief mit den grofiten Gehdssig-
keiten gegen den Apost. Vikar und seine Missionare. Aus der
feierlichen Inthronisation in der Kathedrale wurde nichts. Sie fand
in einer kleinen, notdiirftig hergerichteten Kapelle statt*. Damit
hatte Bischof O’Connor zwar von der Patronatsdiozese Besitz er-
griffen, aber fir die Praxis hatte das keinerlei Folgen. An dem
entschiedenen Widerstand des Patronatsklerus scheiterte die Durch-
fihrung von ,Multa praeclare“. Auch die Ubersetzung und Ver-
offentlichung des sachlichen Hirtenbriefes des Apost. Vikars von
Pondichéry, des Bischofs Clemens Bonnand*, machte in Madras
und Meliapur keinen Eindruck®*, wiewohl Bischof Bonnand beim
Patronatsklerus ein gewisses Ansehen genofl.

Als Bischof von Meliapur beanspruchte O'Connor das kirchliche Eigentum seiner
Diézese. das unter Verwaltung der englischen Behdrden stand. Da auch Teixeira
schon seit seiner Ernennung durch die portugiesische Konigin Anspruch auf die
bischoflichen Besitzungen erhob, kam es zum Prozefl, der tber die Eigentums-
frage entscheiden sollte. Alles hing nun daven ab, wen die Regierung als recht-

miéfligen Bischof von Meliapur anerkennen, m. a. W. ob sie ,Multa praeclare®
annehmen oder mit der Patronatspartei zuriickweisen wiirde. Es gelang Kardinal

¥ Der Hirtenbrief Teixeiras vom 2. Sept. 1838 brachte die Abschrift dieses

Briefes. Ebd. fol. 440v.

% O’Connor an Fransoni 23. Okt. 1838. Ebd. fol. 414—415.

4 Geb. am 20. Mai 1796 zu Saint-Maurice-sur-Dargoire, Rhone. 1828 trat er in

das Pariser Missionsseminar ein. 1824 ging er in die Malabarmission. 1833

wurde er Bischof von Drusipara und Koadjutor des Bischofs an der Koro-

llnsandelkﬁste. 1836 Apost. Vikar daselbst. Er starb zu Benares am 21. Mairz
61.

¢ Hirtenbrief Bonnands: Scrit. rif. nei Congr. vol. 6 (1837—1838) fol. 591—

623v. — Franzosische Ubersetzung: A. Launay MEP, Histoire des Missions de

IInde II. 186—198. — Verdffentlichung O’Connors: Scrit. rif. nei Congr. vol. 6

(1837—1838) fol. 575—590.
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Fransoni, itber den Apost. Vikar von London beim Direktorenhof die An-
erkennung O’Connors als einziges rechtmifiges Oberhaupt der englischen Katho-
liken in der Prisidentschaft Madras zu erwirken. Eine entsprechende Weisung
ging an den Gouverneur von Madras4. Das war jedoch keine Anerkennung
des Breves ,Multa praeclare®; denn nach diesem war O’Connor nicht nur
Bischof der englischen, sondern aller Katholiken in Madras und Meliapur.
Auflerdem war O’Connor unterwegs, als der Befehl aus London eintraf und
im Begriff, auf seinen Posten zu verzichten. Sein Koadjutor, Bischof Carew ,
fiithrte den Prozefl weiter, auf dessen gliicklichen Ausgang er noch am 20. Fe-
bruar 1840 berechtigte Hoffnungen hegte 4. Doch am 26. Marz 1840 wurde die
Eigentumsfrage zugunsten Teixeiras entschieden. Die Patronatspartei trium-
phierte. Mit noch groflerer Entschiedenheit verwarf sie nun ,Multa praeclare®.
Vor allem in der Presse wurde der Sieg gehorig ausgeschlachtet. Selbst in
Regierungskreisen empfand man mit duflerster Genugtuung die Niederlage des
katholischen Bischofs, der obendrein noch die Prozeflkosten zu tragen hatte %,
Unter Bischof John Fennelly 47, der 1841 Nachfolger O’Connors wurde, bliecb
die Lage im wesentlichen dieselbe. Die wenigen irischen Missionare kiimmerten
sich in erster Linie um die englische Bevélkerung, die katholischen Soldaten,
um Schulen und Waisenhauser fiir die weifle Bevolkerung. Fiir die Uberwindung
der Patronatsschwierigkeiten wurde fast nichts mehr getan. Die goanesischen
Geistlichen iibten weiterhin die Seelsorge unter den Indern aus. Zwei Drittel
aller Katholiken der Prisidentschaft stand auf ihrer Seites, Wie in den
iibrigen Apost. Vikariaten, so verbreitete sich auch in Madras-Meliapur um
diese Zeit die Nachricht von der bevorstechenden Ernennung eines Erzbischofs
fir Goa. In der Hoffnung, sein Kommen werde sich nicht mehr allzu lange
verzigern, wiesen die Patronatschristen in Meliapur auch den giitigen Vermitt-
lungsversuch des Apost. Vikars von Pondichéry anfangs 1848 zuriick. Sie hitten
schon viele Bittschriften an den HIl. Vater gesandt, aber auf keine einzige eine
Antwort erhalten. Sie konnten daher jetzt nicht erneut ihre Zuflucht zum
HI. Stuhl nehmen, auch nicht durch Vermittlung Bonnands. Sie hielten es fiirs
Beste, den Ausgang der Verhandlungen der portugiesischen Krone mit Rom
abzuwarten . . .. Wenige Monate spiter wurde der neue Erzbischof von der

4 E. Hull SJ, Bombay Mission-History 1. 276.

# Geb. im Jahre 1800 zu Waterford, Professor in Maynooth; wurde 1838 zum
Bischof von Philadelphia i. p. und Koadjutor des Apost. Vikars von Madras
ernannt; 1840 Apost. Vikar von Kalkutta; 1848 in derselben Stellung Titular-
erzbischof von Edessa; starb am 2. Nov. 1855 in Kalkutta.

# Carew an Dr. Cullen 20. Febr. 1840. Scrit. rif. nei Congr. vol. 7 (1889—1840)
fol. 408—409.

4 Bonnand an Fransoni 10. Juli 1840. Ehd. 516—517.

47 Geb. in Irland, erhielt seine Ausbildung im St. Patrik-Kolleg in Maynooth;
am 24. April 1841 zum Apost. Vikar von Madras ernannt und zum Bischof von
Castoria i. p., am 27. Juni 1841 in Maynooth zum Bischof geweiht. Im Sept.
1841 verliefl er Irland, traf am 18. Jan. 1842 in Madras ein. Starb am 23. Jan.
1868 im Alter von 62 Jahren.

48 Etat général des Missions. Annales de la Propagation de la Foi vol. 12
(1840) 328.

4 Pereyra, ein Laie, an P. Laurentius OFMCap. 9. Febr. 1848. Scrit. rif. nei
Congr. vol. 9 (1848—1844) fol. 142—142v.
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Konigin ernannt (25. April 1843) und von Gregor XVI. bestdtigt (15. Juni
1843) 50,

Der Hirtenbrief des Kapitelsvikars von Goa

Der scharfste Gegner des Breves ,Multa praeclare®, gleichsam der
Fihrer der Patronatspartei, war Carvalho, der ,archiepiscopus
electus“ von Goa, der ohne papstliche Bestiatigung von dem erz-
bischoflichen Stuhle Besitz ergriffen hatte und die Rechte eines
Kapitelsvikars ausiibte. nachdem er seinen Vorgédnger, P. Paulo
Antonio Dias da Conceigdo, zum Ricktritt gezwungen hatte. Am
8. Marz 1838 teilte er seine Wahl zum Kapitelsvikar dem HI. Stuhl
mit und bestatigte zugleich den Empfang der an seinen Vorganger
gerichteten Breven iiber die Errichtung des Apost. Vikariates Cey-
lon®. Er erhielt darauf keine Antwort. Rom hat ihn nie als Erz-
bischof bestitigt noch als Kapitelsvikar anerkannt.

Durch die Bistumsverweser von Meliapur und Kotschin wurde
Carvalho tiber ,Multa praeclare® unterrichtet. Am 22. September
1838 erreichten ihn die ersten gedruckten Exemplare des Breves.
Am gleichen Tage noch schickte er eines derselben nach Lissabon*.
Sogleich ging er daran, eine Erwiderung auf das Breve zu schreiben.
‘Schon am 24. September hatte er eine groflere Abhandlung zu-
sammengestellt ®, die am 8. Oktober in erweiterter Form als Hirten-
brief im Druck erschien. Er triagt den Titel: ,Pastoral do Arcebispo
Eleito de Goa, Primaz do Oriente, Governador, e Vigario Capitular
do mesmo Arcebispado Metropolitano, mostrando que hum deno-
minado Breve Apostolico, datado de 24 de Abril de 1838, he
supposto; e mandando a todos os seus Subditos, que o ndo recebao,
nem executem, sem elle se apresentar munido do Beneplacito Regio
de S. Magestade Fidelissima® ™.

50 Fiir die tibrigen Apost. Vikariate (Bombay, Pondichéry-Madura, Kalkutta und
Ceylon) brachte ,Multa praeclare keine Neuregelung, war aber doch auch fiir
sie von grofer Bedeutung durch die Aufhebung der Patronatsdidzesen. Uber
die Verdffentlichung des Breves daselbst vgl. A. Launay MEP, Histoire des
Missions de I'Inde II. 155—421, III. 289—812. — J. A. Otto SJ, Griindung der
neuen Jesuitenmission durch General Pater Johann Roothaan (Freiburg i. Br.
1939) 251—3849. — E. Hull SJ, Bombay Mission-History (Bombay 1927) I. —
D. B. Barcatta Sil. OSB, Lo Scisma del Padroado nel Ceylon fino al 1853,
Neue Zeitschr. fiir Missionswissenschaft 5 (Schoneck 1949) 241—257, 6 (1950)
15—34.

51 A. L. Caixa 36 Mago 1 doc. 4lc.

5 Carvalho an die Regierung in Lissabon 23. Dez. 1838. A. L. Caixa 36,
Mago 1 doc. 25. 33 Ebd. doc. 32.

8 Abgedruckt in: ,A impostura desmascarada“ 87—67. Zwei Exemplare hier-
von in: Scrit. rif. nei Congr. vol. 9 (1843—1844) fol. 712—727; 1160—1175. —
Ein weiteres Exemplar in A. L. Caixa 36 Mago 2 doc. 54.
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Lang und breit setzt sich Carvalho mit dem papstlichen Breve
auseinander. Er kommt zu der Uberzeugung, dafl es ,apokryph
oder wenigstens erschlichen® sei. Zahlreiche ,auflere” und ,innere
Griinde fihrt er hierfiir an:

1. Das durch feierliche Bullen verliechene Patronatsrecht kann nicht durch ein
formloses Breve aufgehoben werden.

2. Das Breve entbehrt der Zustimmung der Krone. Es wurde nur an die Apost.
Vikare und nicht an die Regierung noch an die Kapitelsvikare geschidkt %.

3. Das Breve nennt das Padroado ein ,Privileg®, wihrend es ein .Recht® ist,
wie in allen Verleihungsbullen betont wird.

4. Falsch ist die Annahme, die Verleihung des ,Privilegs“ sei von der Absicht
getragen, lange Vakationen der Bischofsstithle zu verhiiten. Das Padroado
wird vielmehr durch Griindung und Dotation erworben. Ferner durch
Praskription. Und die portugiesische Krone war 800 Jahre lang im un-
gestorten Besitz des Padroado.

5. Das Patronatsrecht fufft auf dem Naturgesetz, kann daher nicht ohne Zu-
stimmung beider Seiten aufgehoben werden, denn keine Macht auf Erden
kann vom Naturgesetz, das ewig ist wie Gott, sein Urheber, dispensieren,
selbst nicht der Papst.

6. Das Breve ist nicht gemidfl der 42. Kanzleiregel abgefafit 5.

7. Die im Breve angegebenen Griinde, die angeblich die Aufhebung des
Patronatsrechtes notig machten, sind falsch: Nachlassen der kirchlichen
Disziplin infolge Mangels an Seelsorgern, Widerstinde von Seiten der
Bistumsverweser gegen die Apost. Vikare, Anderung der politischen Lage.
Das Nachlassen der Disziplin ist einzig die Folge der ,extrem laxen
jesuitischen Moral® der Apost. Vikare; der Widerstand des Patronatsklerus
gegen die Apost. Vikare ist lobenswert und mit hochster Anerkennung aus-
zuzeichnen, da es sich um die ,Verteidigung langjahriger Rechte gegen un-
gerechte Angreifer” handelt; die britische Regierung behindert in keiner
Weise die Ausiibung der portugiesischen Patronatsrechte in ihren Dominien.

»Es kann daher nicht anders sein®, sagt Carvalho wortlich, ,als
daf die Apost. Vikare dieses Breve durch Verleumdungen und
falsche Angaben vom Papst erprefiten, um ihren Ehrgeiz zu
stillen, ihren Geiz zu sittigen, diese alten und geschworenen
Feinde des hochberithmten portugiesischen Namens, der hl. Pa-
tronatsrechte. Wir, die wir in den wahren Lehren der Kirche,
in den hl. Wahrheiten des Evangeliums erzogen wurden, konnen
nicht glauben, dafl der Nachfolger des hl. Petrus in Unkenntnis
des gottlichen, kirchlichen und zivilen Rechtes sowie der portu-
giesischen Kirchengeschichte so verwegen wire, ohne rechtmafige
Vollmachten die Rechte der portugiesischen Krone zu verletzen.®

% Im Anschlufi daran verteidigt Carvalho das Recht des Kénigs, pépstliche Er-
lasse zu priifen und zu untersuchen, ob sie ,nichts gegen die Rechte der Krone®
enthalten.

% Lucii Ferraris Bibliotheca canonica, juridica, moralis, theologica . . . tom.
A—B (Romae 1885) 614 b. Regel 42 De derogatione jurispatronatus.
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Und weiter: ,Es ist undenkbar, dafl der Nachfolger Petri das
Naturrecht, die positiven gottlichen und menschlichen Gesetze mit
Filen trete und den Glaubigen der vier bekannten Bistiimer
befehle, die hl. Rechte der Allertreuesten Konigin® zu verletzen,
Rechte, die ihre Vorginger gleichsam mit Stromen von Blut und
einem enormen Aufwand von finanziellen Mitteln, grofzigig fir
die Ausbreitung des Evangeliums ausgegeben, erwarben und seit
undenklichen Zeiten friedlich besaflen. Das Breve sei mithin
apokryph und miisse auf der ganzen Linie zuriickgewiesen werden.
Dieses ,unvollkommene, fehlerhafte, ungerechte, tryrannische
Dekret“ konne unmoglich vom Papst kommen, es sei ,das Werk
gottloser, verruchter Falscher®. Er schliefft mit den Worten: , Wir
befehlen daher allen unseren Untergebenen, das Breve abzulehnen
und es nicht auszufithren, solange es nicht mit dem Plazet der
Kénigin versehen ist.“

Dieser lange Hirtenbrief verfehlte bei den Verteidigern und
Anhingern des Patronatsrechtes seinen Eindruck nicht. Seinem
Verfasser aber waren nur noch wenige Lebenstage vergénnt. Er
starb am 1. Februar 1839.

Die Anitwort Roms

Schon vor der Veroffentlichung des Breves waren mehrere Apost.
Vikare nicht davor zuriickgeschreckt, Laien und Geistliche, die sich
den Errichtungsbreven der Vikariate widersetzten, als ,Schis-
matiker® zu brandmarken, wie ihrerseits die Patronatspartei die
»Propagandisten. Als nun mit ,Multa praeclare® die Patronats-
wirren ihren Ho6hepunkt erreichten und die Parteien sich hinter
wirklichen und vermeintlichen Rechten verschanzten, hielten die
Apost. Vikare eine offizielle Schismaerklarung durch den Hl. Stuhl
nicht nur fiir opportun, sondern sie sahen darin den einzigen Weg,
dem kirchlichen Hader wirksam zu begegnen. Besonders Bischof
O’Connor dringte die Propaganda in allen seinen Briefen zu
diesem Schritt.

Kardinal Fransoni glaubte in dieser wichtigen Sache nichts tiber-
stiirzen zu dirfen. Er lie} von P. Perrone S] ein Gutachten aus-
arbeiten®, das der Congregatio Generalis im Juni 1839 vorgelegt
wurde. Perrone war der Meinung, es sei nicht opportun, die An-
hinger der Patronatspartei amtlich als Schismatiker zu erkldren,
in der Hoffnung, sie mochten sich bald eines Besseren besinnen

87 Der Titel ,Rex Fidelissimus* wurde den Kénigen von Portugal am 22. Dez.
1748 von Benedikt XIV. verlichen.
¢ Let. e Decr. vol. 321 (1839 Jan.—Mai) fol. 412—413.
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und den Widerstand aufgeben. Seine Griinde hierfiir sind im ein-
zelnen folgende:

1. Der HI Stuhl ist gewohnt, eher mit Milde und Mafligung denn mit Strenge
vorzugehen. Er greift nie zum Auflersten, ohne zuvor alle anderen Mittel

versucht zu haben.

2. Die Patronatspartei ist noch zu stark, ihre Widerstandskraft noch zu grofi.
Es wird daher nach vollzogenem Schisma schwer sein, es wieder zu be-
seitigen. Besser ist es, ein Schisma zu vermeiden, zumal es sich um das
Seelenheil so vieler Christen handelt.

3. Wenn man einen milderen Weg versucht, wird die Gegenpartei langsam an
Starke verlieren. Die Hartnickigen sind dann vor die Alternative zu stellen:
sich unterwerfen, oder sich der Gefahr aussetzen, von allen verworfen zu
werden.

4. Das bisherige Verhalten der protestantischen Regierung gegeniiber dem
Katholizismus in Indien 14t darauf schlieflen, dafl sie die Schismatiker
unterstiitzen wird. Schon jetzt kann man beobachten, wie sie insgeheim die
Zwietracht unter den Katholiken begiinstigt.

5. Es besteht auflerdem die Gefahr, daf man durch eine endgiiltige Verwerfung
viele der Opponenten dem Protestantismus in die Arme spielt.

6. Selbst ein Apost. Vikar hat zur Milde geraten 5.

7. Vor einer formellen Schismaerkldrung ist es notig oder wenigstens niitzlich,
alle von der Patronatspartei gegen ,Multa praeclare” erhobenen Einwinde
zu widerlegen %,

Die versammelten Kardindle schlossen sich der Meinung Perrones

an und begniigten sich damit, ein ernstes Monitorium an den

goanesischen Klerus und seinen Anhang zu richten. Das geschah
am 23. Juli 1839%. , Offensichtlich ungehorsam“ werden darin alle
jene genannt, die sich dem Breve nicht unterwerfen. Aber auch
dieser Mahnbrief wurde nur an die Apost. Vikare geschickt. So
erging es ihm wie dem Breve: die Propagandabischofe lieflen ihn
in allen Kirchen verlesen, schickten Abschriften desselben an die

Patronatspriester. Diese aber sahen darin eine erneute Filschung

der Vikare, weil er ebensowenig wie ,Multa praeclare® iiber die

portugiesische Regierung nach Indien gelangt, d. h. nicht mit dem
staatlichen Plazet versehen war.

Die Bedeutung dieses Monitoriums ist grofl: Rom betrachtete die

Anhinger der Patronatspartei nicht als ,Schismatiker® und ver-

mied in allen offiziellen Dokumenten das Wort ,Schisma®. Schon

aus diesem Grunde geht es nicht an, von einem ,goanesischen

Schisma“ zu reden, abgesehen davon, daf die Verteidiger der

Patronatsrechte nicht die Absicht hatten, sich vom HI. Stuhl zu

trennen. Sie verweigerten zwar den Befehlen des Papstes den

Gehorsam, aber nicht weil es Befehle des Papstes waren, sondern

5% Bischof Bonnand.
% Acta S. C. de Propaganda Fide vol. 202 (1839) fol. 192—194.
% Tet. ¢ Decr. vol. 822 (1839 Juni—Dez.) fol. 728—731.
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weil sie nicht ,auf gebiihrende Weise“ veroffentlicht wurden und
weil sie glaubten, die papstlichen Anordnungen widersprachen den
Patronatsrechten, die frithere Papste den portugiesischen Konigen
»auf ewige Zeiten“ verliechen hatten.

So war mit ,Multa praeclare®, das die Patronatswirren beseitigen
sollte, eigentlich nichts erreicht. Statt Rettung der katholischen
Missionen in Indien vor dem volligen Untergang waren eine
schwere Schidigung des Ansehens der Kirche in den Augen der
Protestanten und Heiden, Verlust des priesterlichen und bischof-
lichen Prestiges, Streit und Zank und Schligereien unter den
Christen zunichst die Folgen dieses Breves. Und doch war — im
Ganzen gesehen — das Breve kein Fehlschlag. Es rifl den Patro-
natsklerus aus seiner Lethargie, rief der portugiesischen Krone auf
eindringliche Weise ihre Patronatspflichten ins Gedachtnis, ver-
pilichtete sie, sich sofort und tatkraftig um ihre indischen Missionen
zu kiimmern und bereitete den Weg fiir eine neue Ubereinkunft.
Der Ansatz zu einer neben der von der Propaganda nun auch vom
Patronatsherrn selbst ausgehenden Wiederbelebung der Missions-
tatigkeit auf der vorderindischen Halbinsel war gemacht.

DR. P. JOH. SCHUTTE SVD, ST. AUGUSTIN

DIE CHRISTLICHE MASKE
DES CHINESISCHEN KOMMUNISMUS

Dr. Cyrill Forster Garbett, der anglikanische Erzbischof von York, erklirt im
letzten Bande seiner Trilogie ,In an Age of Revolution® !, daff die Kommunisten
als stirkste Waffe in ihrem Kampf gegen das Christentum eine eigene Gegen-
Religion aufgemacht haben, einen ideologischen Kommunismus mit Missionaren
und Evangelisten, die genau so enthusiastisch und opferbereit sind wie jene, die
nach unseres Herren Tod das Evangelium verbreiteten. Die Kommunisten bieten
einer nach Religion hungernden Jugend Ideale mit einem materialistischen
Himmel auf Frden und mit Stalin oder Lenin als Papst. Anstatt einer kirch-
lichen Hierarchie kennt der Kommunismus die verschiedenen Grade in der
Partei. Anstatt der Bibel besitzt er ,Das Kapital® von Marx und die ,HI. Biicher
des Stalin und Lenin®; anstatt der Siinde gibt es das Privateigentum, das zu
bekdmpfen und zu vernichten ist 2

Wie weit diese Tendenz auch im chinesischen Kommunismus aufscheint, soll
diese Untersuchung in aller Kiirze zeigen.

I. Das Problem

Der Teufel ist der Affe Gottes (Tertullian), und der hl. Paulus sagt von ihm,
daf er sich in einen Engel des Lichtes verwandelt®. So hat auch der Kommu-

1 London 1952.

* NCWC News Service, Dr. Garbett Pays Tribute to Persecuted Catholics for
firm Stand in East Europe, China Missionary Bulletin 4 (5), 1952, 482 f.

¥ Vel 2 Kor 11, 14.
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nismus, um die Menschen, vor allem die Massen, leichter verfithren und fiir
seine politischen Absichten gewinnen zu kénnen, viele christliche Ideen, Lehren
und Einrichtungen tibernommen oder nachgeahmt und viele seiner Grundsitze,
mit denen er die Jugend blendet, bewufit oder unbewufit vom Christentum
gestohlen. Er weiff, dafl die Menschen, namentlich die Massen des einfachen
Volkes, fir Ideale, vor allem fiir religiose Ideale, empfinglich sind. Will er
die wahre Religion aus den Herzen reiffen, so mufl er eine Pseudo-Religion an
ihre Stelle setzen. Will er die Christen fiir sich gewinnen, so mufl er in christ-
lichem Gewande auftreten. Das hat der Kommunismus meisterhaft verstanden:
seinen krassen Materialismus hinter der Nebelwand der dialektischen Geschichts-
philosophie verschwommen werden zu lassen, ihm ein pseudo-religioses Mintel-
chen umzuhidngen und dieses mit mancherlei christlichen Idealen zu ver-
bramen.

Gewif, manches, was dem Christentum und dem chinesischen Kommunismus
gemeinsam erscheint, entspringt dem allgemein menschlichen Bedirfnis nach
Idealen und religitsen Zielsetzungen. Aber vieles ist doch so typisch christlich,
daB selbst den einfachsten chinesischen Christen diese Ahnlichkeiten verbluffend
erscheinen; so z. B. die Parallelen zur katholischen Beichte. Wie oft habe ich
aus dem Munde chinesischer Christen, die von einem kommunistischen Schulungs-
kurs zuriickkehrten, das Urteil gehort: ,Genau wie bei uns; hdchstens noch straf-
fer. Die Kommunisten haben von der katholischen Kirche gelernt!* Gelegentlich
konnte man diese Ansicht auch von kommunistischen Funktiondren sich bestd-
tigen lassen, so sehr diese sich auch hiiteten, sie schriftlich zu formulieren und
festzulegen.

Der Kommunismus ist eine Karikatur, weil er das seinem innersten Wesen wider-
derstrebende Christentum nachzuéffen sucht und sich gleichsam mit gestohlenen
sakralen Gewiindern bekleidet. Aber er ist keine Karikatur in dem Sinne, daf}
man sich iiber ihn lustiz machen diirfte oder ihn nicht ernst nchmen miifite.
Denn es ist etwas Diamonisches im Kommunismus, in der unheimlichen Macht,
die er iiber unzihlige Menschen ausiibt.

Der Kommunismus sucht das christliche Gewand mit einem ganz neuen Inhalt,
einem ganz neuen, unchristlichen Menschen zu erfiillen. Er bedroht den wesentlichen
Wert des Menschen, wie ihn unsere christliche Offenbarung aufleuchten lift,
ja bedroht die christliche Existenz iiberhaupt, sowie jeden religiosen Glauben.
Der Mensch soll dem Kommunismus ergeben sein mit einer Art religiéser Hin-
gabe. Nicht nur gedanklich, in kaltem, abstraktem Denken, sondern mit leiden-
schaftlichem Erleben. Selbst manche christliche Progressivisten in China lassen
sich — soweit sie nicht reine Mitlaufer sind — durch die Ideale des Kommunis-
mus und einige seiner Teil-Wahrheiten tduschen. Sie glauben irrtimlicherweise,
die idealen Teil-Wahrheiten von der kommunistischen Philosophie trennen zu
kénnen. Sie sehen die Tatsache nicht, daff selbst die ,Tugenden® des Kommu-
nismus vergiftet, dafl sie fest eingefiigt und eingebaut sind in ein Ganzes, das
innerlich und wesentlich schlecht ist, dafl sie entstellt und verzerrt sind durch
die Liige, die ithrem Wesen zugrunde liegt: den Atheismus. Das letzte Ziel, zu
dem das vitale, dynamische System des Kommunismus fihrt, ist eine Gesell-
schaft, die grausam ist, weil sie goftlos ist% Der Kommunismus entkleidet den
Menschen aller individuellen Werte und sieht in ihm nur noch das ens sociale,
den Menschen der Gemeinschaft, der Masse. Im Gegensatz zum Christentum,
das Ausgleich und Mitte zwischen der freien individuellen Personlichkeit und
dem Gemeinschaftswesen besagt, ist der Kommunismus eine Vergesellschaftung

4 Vgl. F. Dufay, Facing Up To Communism, China Miss. Bull. 4 (5) 1952, 259 f.
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des Menschen, eine Verabsolutierung der Gesellschaft, der Masse und damit
eine Vergewaltigung der menschlichen Personlichkeit.

Nichts wire schlimmer, als diesen Gegner zu unterschitzen oder zu verachten.
Die Kirche hat ihn verurteilt und zum geistigen Kampf gegen ihn aufgerufen.
Sie nimmt diesen Gegner ernst; sie weifl, dafl der Kommunismus der grau-
samste und gefdhrlichste Feind ist, der seit langem wider sie aufgestanden.
Wollen wir diesen Mammut-Gegner des Christentums richtiz bekdmpfen, so
miissen wir ihn studieren und kennenlernen; wir miissen ihm nachspiiren, um
ihm die christliche Maske wegreilen zu konnen. Der Kommunismus ist eine
Idee, und Ideen konnen nicht durch Gewalt iiberwunden werden. Wir miissen
dieser atheistischen, materialistischen Karikatur des Christentums das wahre,
tiefe, gelebte Christentum entgegenstellen. — Nun zu den einzelnen Vergleichs-
punkten zwischen Christentum und chinesischem Kommunismus!

II. Die Pseudo-Religion

Religion im christlichen Sinne besagt Bindung des Menschen an Gott, umfafit
also wesentlich ein Zweifaches: Gott, das iibermenschliche, hichste, vollkommene
Wesen und die Bindung und Hingabe an Ihn, die unser ganzes Wesen bis in
seine Tiefen erfassen soll, weil es letztlich eine Bindung des Geschépfes an den
Schopfer und Herrn bedeutet. Wenn der Gegenstand dieser Bindung und Hin-
gabe — Gott — seines Wesens und Inhaltes beraubt, aber die gleiche letzte
Bindung und Hingabe gefordert wird, so ist eine Pseudo-Religion da.

Das trifft beim chinesischen Kommunismus zu. Er fordert restlose religiose Hin-
gabe und Bindung, hat aber den richtigen Gegenstand dieser Bindung ent-
thront und einen falschen Gott an dessen Stelle gesetzt: die Arbeit. ,Um das
aberglaubische Denken ,Gott hat die Menschen erschaffen’ zu bekéimpfen, miissen
wir den wahren Erkenntnissatz aufstellen: ,Die Arbeit hat den Menschen er-
schaffen'” 3, ,Wir miissen unter den Massen weit und tief ... die Auffassung
propagieren: Die Arbeit hat die Menschen erschaffen, die Arbeit hat die Welt
erschaffen® .

»Der Kommunismus in China hat fast eine Anbetung der Arbeit als Ersatz fiir
Gott entwidkelt. Ein kleiner Vers, der Elementarschiiler gelehrt wird, bringt diese
Geisteshaltung gut zum Ausdruck: Betet nicht den Himmel an und nicht die
Erde. Betet nur die Macht der Arbeit des Volkes an‘ (Pu Pai T’ien. Pu Pai Ti.
Chiu Pai Jen Min Lao Tung Li). ,Die Welt des Menschen und selbst die Mensch-
~ heit’, sagte Liu Shao Ch'i in seiner diesjdhrigen Ansprache zum 1. Mai, ,ist
eine Schopfung der Arbeit. Arbeit ist der Grund, auf dem die menschliche
Gesellschaft steht und sich entwickelt. Die Arbeiter sind die Schépfer der
Kultur“ 7,

Auch der Mensch der Zukunft wird Schépfer bleiben und den Schopfergott ver-
dringen. In einem Aufsatz iiber ,Biologische Evolution® in der Shanghaier
Zeitung ,Wen Huee Bau“ vom 9. Februar 1950 heifit es: ,Der Mensch wird
einst tatsdchlich fihig sein, die Natur nach seinem eigenen besonderen Willen
zu beugen, dank dem sich immer mehr vergrofernden Tempo der menschlichen
Produktion. Der Mensch wird der wahre Herr der Natur werden. Er wird
fahig sein, in Fauna und Flora neue Spezien zu schaffen und sie scinem eigenen

® Ai BSe-tchi, Hiio-si-se-siang ling-yii-di dji-fang dschan-dscheng, Hiio Si
(Peking) 2, 1950, 1. H., 5.

® Wen-ti dji-da, Hiio Si 2, 1950, 1. H., 10.

" Barnabas, Christl, Verkiindigung im kommunistischen China, Miinchen 1951, 29 £,
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besonderen Ziel und Willen anzupassen. Dann wird es nicht langer eine Frage
sein, ob Gott die Welt geschaffen hat, sondern dafl der Mensch alle Dinge
erschafft® 8.

Oft werden auch andere Werte Gegenstand der Vergétterung: die Partei, die
Arbeiterklasse, das Volk, die Revolution als die Erlésung des Volkes, ja der
ganzen Menschheit. Es wird eine bedingungs- und riickhaltlose Bindung und
Hingabe an diese vergotterten Ideale gefordert. So sagt Mao Tse-Tung: ,Die
chinesischen Kommunisten glauben, dafl ihre Idee ganz und gar gerecht ist;
sie bedauern nicht, alles Eigene, Personliche dafiir zu opfern, immerdar bereit,
mit dem Einsatz des eigenen Lebens sich fiir dieses unser Werk zu opfern®?.
Es wird vollkommener Einsatz verlangt, bis zur Hingabe des eigenen Lebens.
Und die Kommunisten wissen darum. Als der Bethlehemiten-Missionar P. Ruf
im Gefangnis weilte — er war zu 5 Jahren verurteilt —, hérte er ,eine 6ffent-
liche Ansprache, die der Oberaufseher des Gefdngnisses an alle Insassen des-
selben richtete. Er wisse wohl, so erklarte der Aufseher, dafl der Priester im
Gefdngnis an Gott und die Seele glaube und fir Gott zu sterben bereit sei;
aber er, der Gefingnisaufseher, sei der Ansicht, es gebe keinen Gott; er glaube
an den Kommunismus und sei auch bereit, fir diesen seinen Glauben zu
sterben® 1,

In dieser Pseudo-Religion hat sich auch eine Art Heroen-Kult entwidkelt. Die
Kommunisten haben ihre Heiligen und Martyrer, die Helden der Revolution,
deren Heroismus der Fithrer Mao seinem Volke als anstachelndes Vorbild vor
Augen stellt: ,Tausende und Abertausende Helden des Volkes und der Partei
haben sich tapfer vor uns fir das Wohl des Volkes geopfert. Lafit uns hoch
ibre Fahne erheben und in ihren Blutspuren voranschreiten!® * Manchmal nimmt
dieser Heroenkult Formen an, die gewisse Anklinge an unsere Religuienver-
ehrung aufweisen. Als ein hoher politischer Kommissar auf einer Inspektions-
reise der Korea-Front gefallen war, wurden seine sterblichen Uberreste feierlich
in die Heimat tiberfithrt. Auf den Bahnhéfen aller gréfieren Stidte, die auf der
Reiseroute lagen, wurden diese ,Reliquien® feierlich aufgebahrt, durch Trauer-
zeremonien und -Feierlichkeiten ,verehrt®. In den Reden wurde das heroische

8 Mélanges Missionnaires, Catholic Central Bureau, Shanghai 1950, II B., 92.
® Mao Tse Tung, Luin lidn-ho dscheng-fu (Uber die Koalitionsregierung),
Shanghai 1949, 83.

10 Internationaler Fidesdienst 1952, N. 1215, 332. Wie tief das kommunistische
Ideal einen Menschen erfassen und umwandeln kann, geht deutlich aus einem
Brief hervor, den ein ,bekehrter® protestantischer Konvertit an seinen fritheren
Missionar geschrieben hat: ,Ich bin nun nicht mehr der frithere Mensch, den
Sie kannten. Von meinem Korper abgesehen, der der gleiche geblichen ist, hat
sich mein Geist und mein Denken vollig gewandelt. Ich bin in dem klassen-
losen, revolutiondren Pionier-Corps ein neuer Mensch geworden, ein treuer
Bekenner des marxistischen Leninismus. Ich werde niemals mehr fiir mich selbst,
sondern immer fiir die Masse leben. Worin nun mein Streben Befriedigung
findet, das ist das Fortschreiten eines gliickverheiflenden Sozialismus zum kom-
munistischen Staat. In dieser neuen Lehre habe ich unvorstellbaren Segen und
Glidk gefunden. Ich habe die starke Hoffnung, Sie werden dies Problem des
Materialismus und Spiritualismus studieren, damit Sie verstehen lernen, was
Religion wirklich ist. Ich mufl Ihnen leider mitteilen, dafl ich nicht mehr an
Gott glaube oder Ihn anbete. Ich kann Sie nicht mehr als Bruder im Glauben
anreden, aber ich grifle Sie in revolutiondrer Liebe® (Barnabas, a.a. Q. 24).

11 Mao Tse Tung, a.a. O. 84,
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Beispiel und Leben dieses ,Martyrers® allen, vor allem der Jugend, zur Nach-
ahmung vor Augen gestellt. Auch dem Bediirfnis des Volkes nach Festen und
Prozessionen trigt der chinesische Kommunismus reichlich Rechnung. Das ganze
nationale Leben spielt sich in Festen ab und spiegelt sich darin wider. Es gibt
ein Fest der Nation, ein Fest der Partei, Feiern fiir Mao Tse Tung und fur
Stalin, Tage der Arbeit, der Armee, der Frauen, der Jugend, der Miitter, der
Lehrer, der Studenten ... Gewéhnlich finden dabei Umziige statt, die durch
malerische Verkleidung und Straflentinze (Niu Yang Go) dem Volksempfinden
entgegenkommen.

Aber zu tielerem pseudo-religiosen Erleben ist der Kommunismus erst vorge-
drungen durch seine Lehre von der Erlosung des Einzelnen und der Menschheit.

ITI. Erlosungslehre

In cinem Aufsatz tiber ,Revolution und Religion® in der Zeitung ,Sin Wen Je
Bau“ vom 10. Juli 1949 heifit es: ,Es gibt viele Anhdnger einer Religion, sie
denken: Religion ist Religion, Revolution ist Revolution, die beiden kénnen nie
miteinander vermischt werden. Aber sie bedenken nicht, daff Christus sein Leben
gab fiir das immerwihrende Leben der Menschheit. Das grofie Werk der Volks-
befreiung ist auch genau fiir das ewige Leben der Menschheit. Lenin hat gesagt:
‘Die ganze menschliche Rasse zu befreien, das ist unsere Religion’. Was ist denn
die Religion der Faschisten, Imperialisten und ihrer Jagdhunde? Sie besteht
darin, zu unterdriicken, auszubeuten, dem Volk und den Massen der ganzen
Welt Unrecht zuzufigen® 12.

Der Kommunismus verkiindet die Erlosungsbediirftigheit des Volkes, der ganzen
Menschheit. Diese mufl von der Unterdriideung und Ausbeutung durch Imperia-
lismus und Kapitalismus befreit werden. Das ist gleichsam die Erbsiinde, die
auf der menschlichen Gesellschaft lastet: Der Kapitalismus, die besitzende Klasse,
welche die besitzlose Arbeiterklasse ausbeutet, unterdriickt, vergewaltigt. Das
Volk von dieser Erbsiinde und Last zu erlésen, ist das klar ausgesprochene Ziel.
Die meisten iiberzeugten chinesischen Kommunisten sind Idealisten und glauben,
dafl mit der Durchfithrung des kommunistischen Programms die ganze Welt
durch ihre Arbeit und die Macht ihrer Bewegung erneuert, die menschliche Natur
umgewandelt und eine klassenlose Gesellschaft geschaffen werden kann.

Der Gedanke der Befreiung und Erlosung wird als objektive geschichtliche Tat-
sache betrachtet, die aber von der ganzen Gesellschaft und jedem Einzelnen
innerlich angeeignet, innerlich verarbeitet werden muf}, und zwar durch die
Bekehrung. Der Kommunismus sucht nicht nur feige oder machthungrige Mit-
liufer, sondern echte Konvertiten. Wie der christliche Erlosungsgedanke, so
fordert auch er Reue fiir vergangene Sinden und Bekehrung zu der Lebensart
einer neuen Gesellschaft. Aber diese Bekehrung geht nicht ohne personliche
Leiden und Schwierigkeiten vor sich. Oft ergibt sich das Opfer erst nach einem
langen seelischen Ringen der neuen Forderung, der neuen Idee. Diese Art von
Bekehrung im kommunistischen Sinn ist ein pseudo-religioser psychologischer
Vorgang, der mit der christlichen Bekehrung und der katholischen Beichte grofie
Ahnlichkeiten und Parallelen aufweist. Sie wird meist im Rahmen einer Schulung
oder Umschulung, einer Art von Exerzitien, hervorgerufen und ist durch die
feste Reihenfolge bestimmter innerer und dufierer Vorgénge bestimmt.

Da ist zunichst die Gewissenserforschung iiber die begangenen Siinden und
Fehler; sei es die private Gewissenserforschung als Vorbereitung, sei es die

12 Mélanges Missionnaires, 1949, III. C., 71.
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offentliche in der Gemeinschaft, bei der alle durch Fragen, Kritik und Hinweise
helfen, die Siinden der Vergangenheit aufzufinden. Diese Gewissenserforschung
muf} sehr ernst genommen werden und dauert oft wochenlang. Die Stinden des
vergangenen Lebens dirfen nicht leicht abgetan werden. Vieles, das man bisher
gar nicht fiir ,Stnde” hielt, mufl im Lichte des Kommunismus als Siinde erkannt
werden. Man soll sich bis in die tiefsten Falten der Secele und aller Gedanken
erforschen und erkennen. =

Die offentliche Gewissenserforschung in der Gemeinschaft ist eine Verbindung
von scharfer Kritik durch die Gemeinschaft mit einem reuigen Bekenntnis des
Schuldigen. Was der ,Sich-Bekehrende® in seiner privaten Gewissenserforschung
gefunden hat, bekennt er vor der Gemeinschaft; diese erganzt, tibt Kritik, forscht
weiter und 14t nicht locker, bis der Ponitent seine letzte Reserve aufgibt und
riickhaltlos alles bekennt, was ihn im Lichte der neuen Weltanschauung noch
bedriickt 13,

Nun erst hilt man den ,Bekehrten“ geniigend disponiert fiir die entsprechende
Reue und Zerknirschung. Dafl man unbedingt auf diese , Reue® pocht, zeigt eine
Kritik des Erziehungsministeriums an der Living-Education-Bewegung, in der
es heifit: ,Diese Herren nehmen teil an der Erziehungsarbeit der Neuen Demo-
kratie und tun sogar, als biten sie demiitig um Kritik der Living-Education;
aber sie haben nicht den Mut, ihre eigenen personlichen Sinden zu bekennen
mit tiefer Reue und Selbstkritik®!%. In manchen Zeitungen gibt es auf der
dritten Seite eine eigene Rubrik fiir Auflerungen dieser Reue (Tung-huee) und
Bekehrung.

So wird der Bekehrte reif fiir das 6ffentliche Schuldbekenntnis, Bekenntnis aller
politischen und sozialen Stinden des ganzen Lcbens, ja der intimsten Gedanken.
Nach personlicher Lebensfihrung wird dabei weniger gefragt. Diesem offent-
lichen Schuldbekenntnis wird eine grofie Bedeutung beigemessen. Es mufl meist
schriftlich abgegeben werden. Partei und Staat haben nun eine Waffe gegen
den ,Bekehrten®, die sie jederzeit hervorhelen und gebrauchen kdnnen.

Die Aufrichtigkeit der Bekehrung wird gemessen an den geduflerten Vorsdtzen,
die ganz praktischer Art sein miisen und deren Durchfithrung zugleich
eine Art Bufie und Genugtuung bedeutet, die manchmal direkt als solche betont
und aufgegeben wird. Es handelt sich dabei meist nicht nur um eine Abschwérung
der bisherigen Lebens- und Denkweise und den Beginn eines ,neuen Lebens®,
sondern vor allem auch um ersichtlichen Eifer in der Bekehrung oder im ,Zur-
Anzeige-Bringen® der fritheren Mitarbeiter und Gesinnungsgenossen. Durch
ihren ,Propaganda“-, ,Uberwachungs“- und ,Bekehrungs“-Eifer sollen die Leute
ihre Schuld abbiiflen und die Echtheit ihrer Bekehrung unter Beweis stellen.

12 Die unheimliche Wirkung dieser Prozedur mége folgendes Beispiel erldutern:
Gu Dsing-puo, der Chinesisch-Lehrer an der katholischen Fu Yii-Mittelschule
in Sinsiang, Nordhonan, war fruher Sekretar der Kuomintang-Partei in einer
Kreisstadt in der Provinz Hopeh gewesen. Er hatte aber diese Tatsache, die
bereits sieben Jahre zuriicklag, verheimlicht, und niemand ahnte etwas davon.
Es bestand auch gar keine Gefahr, dafl es herauskommen kénnte. Aber unter
dem Druck dieser langdauernden offentlichen Gewissenserforschung verlor er
schliefflich alle Selbstbeherrschung, brach in Tranen aus und bekannte alles
!Januar 1950). Er kam daraufhin in einen ,Sonder-Schulungskursus® und wurde
etwa 8 Monate spiter erschossen.

14 China Missionary Bulletin 8 (4) 1951, 866 zitiert aus der vom Erziehungs-
ministerium in Peking herausgegebenen Monatsschrift: Jen Min Djau Y, August
1951, 56.
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Erst dann werden sie als vollwertige Glieder in die neue Gemeinschaft auf-
genommen.

Das Gliick dieser Bekehrung, die Befreiung von aller ,Last®, die Siindenver-
gebung und die Aufnahme in die neue ,Volksgemeinschaft® wird in ,Bekennt-
nissen” der Bekehrten immer wieder und in leuchtenden Farben geschildert. Ob
und wieweit sie echt empfundenes Erleben darstellen oder unechte Vortauschun-
gen sind, 148t sich schwer nachpriiffen. Jedenfalls ist die Ahnlichkeit mit der
christlichen Bekehrung und dem christlichen Schuldbekenntnis auffallend. Auch
in China hat die katholische Mission an der Praxis des offentlichen Schuld-
bekenntnisses (han tang) festgehalten, wenn es sich um grobe dufiere Vergehen
gegen besonders wichtige Gebiete handelte (z. B. Glaubensabfall; Ehen mit
Heiden ohne kirchliche Dispens).

Wer den ganzen Prozefl der ,Bekehrung® bis zum Ende treu mitmacht, erhilt
das Gliick und die Auszeichnung, zu den Erlésten, Befreiten, zum ,Volk® zu
gehoren. Alle Unbekehrten — Reaktiondre nennt man sie gewohnlich — fallen
nicht unter den Begriff ,Volk® und haben keinen Teil an der Volksgemeinschaft.
Sie sind hdochstens Staatsbiirger, die gewisse Pflichten, aber keine Rechte haben.
Wer ist nun der ,Erloser” dieses auserwahlten Volkes? Es ist die Revolution,
die revolutiondre Bewegung, die Befreiung und Erlésung bringt und schliefflich
zur klassenlosen, ewig glicklichen Gesellschaft fithrt. Die kommunistische Partei
und die Befreiungsarmee werden als konkrete Triger dieser Erlosung verehrt 12,
Weil es aber psychologisch sehr schwierig ist, grofe Massen auf die Dauer an
eine abstrakte Idee zu fesseln, so werden am hiufigsten die Exponenten der
revolutiondren Bewegung, die kommunistischen Fithrer Mao und frither Stalin,
als Erléser betrachtet und vergottert. So schreibt die grofle Tageszeitung ,Da
Gung Bau® in Shanghai: ,Die Ara, in der wir leben, ist die glorreiche Stalin-
Ara. Die Hoffnungen der Vélker der Welt konzentrieren sich auf Stalin und
sein Werk. Er ist der mdchtige Erloser all des unterdriickten und ausgebeuteten
Volkes, das unter Hunger und Kilte und mancherlei Schwierigkeiten leidet. In
unsrer Ara konnen wir kategorisch alle Menschen in zwei Klassen einteilen: in
solche, die Stalin mit Enthusiasmus licben und unterstiitzen, und in solche, die
ihn hassen und sich ihm widersetzen®1%. In seinem Beileidsschreiben zum Tode

15 So heifit es in einem Briel an die Befreiungsarmee, der von vier Bonzinnen
im Namen von 74 Bonzinnen aus 36 Klostern unterzeichnet und in der Shanghaier
Zeitung ,Djd Fang Je Bau® verdffentlicht wurde unter der fettgedruckten Uber-
schrift: ,Sie erkennen den Weg des Buddhismus zur Welterlosung als utopisch!
Die Befreiungsarmee ist der lebende Buddha, der die Welt erlést!“: ,Indem
wir unsere Augen 6ffnen, konnen wir sehen und wissen jetzt, dafl unsere frithere
Methode falsch war. Jene, die wirklich das Leid des Volkes hinwegnehmen, sind
niemand anders als die von der kommunistischen Partei gefithrte Befreiungs-
armee, namlich Thr selbst! Uberdies, unser utopisches Ideal, andere und die
Welt zu erlosen, hat tausend, ja zweitausend Jahre gedauert. Es kann nicht mehr
linger verwirklicht werden . . .“ (Mélanges Missionnaires 1950, L. B., 75f.).

16 Mélanges Missionnaires 1950, I. B, 101. Der bekannte kommunistische Schrift-
steller und Vize-Premier Kuo Muo-juo verfafte zum 70. Geburtstag Stalins ein
Gedicht, das in vielen Zeitungen verdffentlicht wurde. Finige Stellen daraus
mégen diese Vergétterung sichtbar werden lassen wie auch die Gegeniiberstellung
zum Erléser Jesus:

»Heil Dir, Stalin, lang mégest Du leben!

Gcncx"alissimus Stalin, Erloser der ganzen Menschheit,
An diesem Deinen 70. Geburtstag,
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Stalins vom 6. Marz 1953 schreibt Mao Tse-Tung an Président Shvernik: ,Das
unsterbliche Licht des Genossen Stalin wird fiir immer den Weg erleuchten, auf
dem das chinesische Volk vorwirts marschiert”. Und der General Chu Teh
sagte am 9. Mdrz bei seiner Stalin-Gedenkrede in Peking: ,Ewiger Ruhm sei
Stalin!“ (Gloria aeterna Stalino!) 8. Doch ihr Fithrer Mao Tse Tung wird von
den Chinesen noch mehr verehrt und vergéttert. Uberall prangt sein Bild auf
allen Plitzen, an allen Straflen, in allen Silen. Zu Beginn jeder Versammlung
wird es ehrfurchtsvoll gegriift. Es gibt keine politische Rede mehr — und im
heutigen China miissen alle Reden politisch sein —, in der nicht der Name des
grofien Fithrers Mao mit Ehrfurcht und Begeisterung erwédhnt wird. In Liedern
und Gedichten wird Mao Tse Tung verherrlicht als der Erléser des Chinesischen
Volkes, Heiland der ganzen Menschheit, Rettungsstern, Meeresstern . . .19,

Heil Dir, lang mogest Du leben . . .

Aber fiir Dich, Erloser der Menschheit, ist Dein Leben

das Leben all des arbeitenden Volkes der Welt,

Das Leben der ganzen Menschheit.

In Deinen 70 Jahren wurden zahllose Milliarden erldst . . .
Das Leben des Universums ist Dein Herbst,

Das Leben des Universums ist Dein Friihling.

Raum kann nicht Deine Maidhtigkeit umfassen.

Noch die Zeit Deine Langlebigkeit begrenzen . . .

Du bist endlos, weil ewig lebend.

Eigenartig, Du bist schon so viele Tode gestorben . . .
Aber noch immer lebst Du und wirst fiir immer leben.
Der Erloser der alten Zeit, Jesus,

Starb einmal, und soll ecinmal wieder erstanden sein.
Der Erléser der neuen Zeit, Du

bist wie oft gestorben und wie oft wieder erstanden.
Jesu Tod war wirklich, aber seine Auferstechung erfunden;

Dein Tod aber ist erfunden, doch

Deine Auferstehung bleibt fiir immer wirklich . . .

Die Zeit mag entflichn, Substanz mag sich dndern,

Deine Kraft und Energie bleiben unverindert, ewig unverindert . . .

Der unsterbliche Marx verbleibt auf immer bei Dir,

Und gleich Marx bist Du auf immer unsterblich . . .

Der unsterbliche Lenin ist fiir immer mit Dir,

Und gleich Lenin bist Du auf immer unsterblich!

Die Macht der Atombombe ist wie Kinderspiel vor Dir,

Die Drohung des Bakterienkrieges ist ein Traum fiir Dich.

Deine Lebenskraft wird die Gewisser der Pole in warme Strome verwandeln,
Dein Glanz wird die Wiiste Sahara in fruchtbares Feld verwandeln,

Deine Weisheit wird der Flisse Lauf dndern und Berge versetzen.

Die Erde wird fir immer jugendfrisch gestaltet und

Die Menschheit ewig in Bruderliebe leben.“

(Mélanges Missionnaires 1949, V.C., 81—84)

17 People’s China, Peking 1953, N. 6 (16. Mirz), S. 8.

18 Thid. 11.

1 8o heifit die 1. Strophe im Lied: ,Women hua-yiian-di yudn-ding*“:

Der Gartner unseres Gartens Und in einem andern Liede:

Ist der grofle Mao Tse Tung. Er ist wie die im Osten aufgehende
Die Inspiration unsres Lebens Sonne, noch glinzender, glithender.
ist der grofie Mao Tse Tung. Er ist wie das weite, tiefe Meer,
Der Triger unsres Gliickes Noch weiter und tiefer.

Ist der grofe Mao Tse Tung.

Der Erloser unsres Volkes

Ist der grofile Mao Tse Tung.

4 Missions- u. Religionswissenschaft 1954, Nr. 4
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Im Zusammenhang mit dieser Erlésungslehre und ihrem Erlosungsziel haben
die chinesischen Kommunisten auch eine eigene Eschatologie herausgebildet. Sie
glauben an die Lehre des Marx, dafl die Krifte der Geschichte zwangsliufig
den Sieg der von der kommunistischen Partei gefuhrten besitzlosen Klasse herbei-
fiihren werden. Die kommunistische Ideologie ist fiir sie nichts anderes als das
Selbstverstandnis des Proletariats, das sich in einer Linie mit dem Fortschritt
der Geschichte befindet. Alle andern Denkweisen und Auffassungen, alle andern
Weltanschauungen wiirden schlieflich durch das Wachstum der revolutionidren
Bewegung zerstért werden. Das Endergebnis sei notwendig und unfehlbar die
klassenlose glickliche Gesellschaft, der Himmel und das Paradies auf Erden 20.

20 In einem anonymen chinesischen Zirkular, das im November 1949 an verschie-
dene katholische Institute in Hongkong verteilt wurde, heifit es: ,Liebe Freunde!
Zunéchst kam Jesus, und dann wurde spiter der Kommunismus geboren aus
dem sozialen Geiste Jesu. Man kann daher sagen, dafi die Verwirklichung des
Kommunismus die Erfiillung der Hoffnungen Jesu ist, ja noch wahrer, die Er-
richtung des Himmelreiches auf Erden. Dann wird die vollige Armut und
Hilflosigkeit der Gesellschaft und aller Leidenden ginzlich befreit werden.
Gleichzeitig wird es den Christen und noch mehr den Hirten méglich sein, die
schwere Last, zu predigen und mit ganzem Herzen und ganzer Seele nach der
Errichtung des Himmelreiches zu streben, niederzulegen. Denn dann wird es
nur noch wenig Kranke geben und es wird kein Bedarf mehr sein an so vielen
Arzten. Das soll aber nicht heiflen, dafl die Liebe und die Lehre Jesu nicht ge-
predigt werden sollen; aber wenn das Werk Jesu vollendet ist, kann jeder ein
wenig ausruhen. Es wird fir alle die Zeit der Belohnung sein . . . Es darf
behauptet werden, dafi zwischen Christus und Kommunismus kein Widerspruch
besteht . . . Marx war auch ein Nachkomme der alten Religion, aber er bekehrte
sich zur neuen Religion Jesu. Sehr viele Ideen des Marxismus leiten sich von
Christus her . . . Thr Christus-Glaubige, erhebet euch! Laft uns zusammen eine
neue Welt aufrichten! Die alte soziale Ordnung ist verbraucht. Rottet sie mit
Wourzel und Zweig aus! Schafft ein neues China! Den Himmel auf Erden er-
richten, bedeutet das Gliick des Volkes!“ (Mél. Missionnaires, 1949, V.C., 63 i)

(Schluf} folgt.)

MSGR. PROF. DR. K. L. BELLON, NIJMEGEN

DER SINN DER FRAGE NACH DEM URSPRUNG
DER GOTTESIDEE

In der Summa Contra Gentiles III, 88 sagt St. Thomas. daf} jeder Mensch, der
den Gebrauch seiner Vernunft hat, einen Begriff von Gott hat, wie z. B., daf§
es einen Schopfer oder Urheber und Gesetzgeber der Welt und der Menschen
gibt. Dieser Begriff ist in manchen Fillen noch triibe und sehr allgemein und
sagt nichts aus tiber Gottes Natur, ob Gott ewig, unendlich ist oder andere wei-
tere Eigenschaften besitzt.

Von diesem Begriff unterscheidet Thomas den wissenschaftlichen und den christ-
lichen Gottesbegriff (39—40), aber nicht so, dafl der wissenschaftliche Gottes-
begriff wesentlich vom allgemeinen Begriff zu unterscheiden wire, und daff der
christliche Gottesbegriff eine Negation des allgemeinen Begriffs sein sollte. Der
christliche Gottesbegriff bedeutet ohne Zweifel nach St. Thomas eine unver-
gleichbare Vertiefung nicht allein der allgemeinen, sondern auch der wissen-
schaftlichen Gottesidee, aber der Gott, dessen innere Natur sie uns offenbart,
1st derselbe Gott, den wir in der allgemeinen und in der wissenschaftlichen
Gottesidee erkennen.
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Wenn wir nun im Sinne von St. Thomas die Frage stellen, wie die Gottesidee
im Menschen entsteht, dann kann das die Frage sein nach dem Ursprung der
christlichen Gottesidee und ist fiir uns die Antwort gegeben: Sie ist dem Men-
schen durch Gottes Sohn geoffenbart, und der Mensch empfangt sie in seiner
durch Gottes Gnade erleuchteten Seele. Die Religionsgeschichte kann aber unter-
suchen, in welchen historischen Beziehungen diese Gottesidee steht zur alttesta-
mentlichen und auch zur hellenistischen, iranischen oder zu welchen anderen
Gottesideen auch. Die Religionspsychologie kann die Frage stellen, welchen
seelischen Bediirfnissen diese christliche Gottesidee entspricht. Aber immer bleibt
der Sinn dieser Fragen klar, da der Inhalt dieser Gottesidee scharf und deut-
lich als eine historische Gegebenheit umrissen ist. Die christliche Gottesidee ist
da, und der glidubige wie der ungldubige Religionswissenschaftler weifl, warum
er streitet, wenn der eine sie als eine tberhistorische, ubernatiirliche Offenbarung,
der andere sie als eine aus historischer Entwiddlung entstandene Idee beschreibt.
Wenn wir aber die Frage stellen nach dem Ursprung der allgemeinen Gottes-
idee, dann ist ihr Sinn nicht unmittelbar klar.

Sind wir mit St. Thomas eins, daf jeder Mensch, der den Gebrauch seiner
Vernunft hat, einen Begiff von Gott hat, dann kénnen wir auch mit ihm eine —
sei es auch tritbe und sehr allgemeine — FEinheit in diesem Begriff erkennen,
und kann die Frage nach seinem Ursprung einen einheitlichen Sinn haben. Die
Frage kann dann bedeuten: Wann ist diese Gottesidee in der Menschenge-
schichte entstanden? oder in mehr psychologischem Sinne: Was ist es im Men-
schen, dafl ihn treibt, diesen Begriff zu bilden?

Eigentlich brauchen diese Fragen dann keine weitere Antwort. Die Gottesidee
ist entstanden mit dem Menschen, und es war die natiirliche Vernunft, die den
Menschen trieb, unter Einflufl der objektiven Welt secinen Gottesbegriff zu
bilden. 4

Aber hat St. Thomas recht mit seiner Behauptung, dafl jeder Mensch im Besitz
seiner natirlichen Vernunft einen Begriff von Gott hat?

Es ist die Aufgabe der Religionsgeschichte, diese Frage zu beantworten, und es
war das grofle Verdienst Wilhelm Schmidts und seiner Schule, dafl sie die
zentrale Bedeutung der Gottesvorstellung in der ethnologischen Religionsge-
schichte unterstrichen haben. Das wird heute nur von wenigen Religionshisto-
rikern geleugnet.

Weldhe Gottesidee war es, die Schmidt in seiner sogenannten ur-monotheistischen
Theorie herausgestellt hat? War es die allgemeine Gottesidee, wovon St. Thomas
spricht, oder die alttestamentliche?

Die Antwort Schmidt’s ist: Weder die allgemeine noch die alttestamentliche,
sondern die Gottesidee, welche ich vorfinde bei den altesten Naturvolkern. Mit
Bezichung zu dieser durch mich aus den ethnologischen Gegebenheiten heraus-
gearbeiteten Idee habe ich in meiner Endsynthese die Frage gestellt nach ihrem
Ursprung, und meine Antwort war, dafl sie wohl die rational-kausalen sowie
die sozialen und sittlichen Bediirfnisse der ersten Menschen befriedigte, aber von
diesen Bediirfnissen her allein nicht erkldrt werden kann. Das natirliche und
finale Denken der altesten Menschen liefert nicht den Schlissel, der uns die
Pforte in das innerste Heiligtum der altesten Religion 6ffnet. Gott allein, d. h.
eine gottliche Uroffenbarung entschleiert uns das Geheimnis ihrer Herkunft.

In seinen sehr interessanten Auseinandersetzungen mit der ur-monotheistischen
Theorie ist Jensen! der Meinung, dafl Schmidt mit Recht die Uroffenbarung zur
Erkldarung der Entstehung der Idee des Hochsten Wesens herangezogen hat, und

1 Mythos und Kult bei Naturvilkern, Wiesbaden 1951, S. 129.
4%
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im Hinblick auf die abstrakte Gottesidee schliefit er sich auch weitgehend
Schmidt’s Auffassung an. Die These Schmidt’s vom héochsten Alter der Idee des
Himmelgottes als des Schépfers der Welt und des Lenkers der Schicksale er-
scheint ihm als durchaus méglich. Wenn von ethnologisch sehr altertiimlichen
Volkern Angaben gemacht werden, die auf das Vorhandensein dieser Gottes-
idee schlieflen lassen, so soll nach Jensen die Mdglichkeit durchaus zugegeben
werden, dafl es sich dabei um eine urspringliche Vorstellung handelt. Aber die
Frage ist nach ihm allzu einseitig gestellt worden, da diese Gottesvorstellung
bei den ethnologisch dltesten Vélkern niemals allein vorkommt und auch nie-
mals den eigentlichen Kern der religidsen Lebensformen ausmacht. Und Jensen
bemiiht -sich zu zeigen, daf der Hochgott-Glaube nicht die einzige Gottesidee
ist. Eine dieser Gottesvorstellungen ist die von ithm nach den Marind-anim von
Neu-Guinea genannte Dema-Gottheit. Sie unterscheidet sich von den uns ge-
liufigen Gottes-Vorstellungen durch ihre zeitliche Wirksamkeit. Wir kennen
eine allgegenwirtige Gottheit, die das Schicksal der Welt lenkt und zu der sich
der Mensch durch Gebet, Opfer und gottesfiirchtige Haltung in Beziehung setzen
kann. Die Dema-Gottheit hingegen ist nicht auf diese Weise — etwa im Him-
mel oder auf dem Olvmp — gegenwirtig, sondern ihre Gegenwirtigkeit ist von
ganz anderer Art. Thre einzige aktive Wirksamkeit liegt in der ldngst vergan-
genen Urzeit — oder besser am Ende der Urzeit. Die Mythen sind darauf ge-
richtet, alles Bestehende als etwas ,Gewordenes® darzustellen und miissen daher
notwendig einen vorhergehenden andersartigen Zustand der Welt voraussetzen.
Die beherrschenden Wesen dieser ,Urzeit® sind die Dema, die bald als men-
schengestaltig, bald als tier- oder pflanzengestaltig beschrieben werden. Unter
ihnen sind es die Dema-Gottheiten, die durch ihr schopferisches Wirken das
Seiende und die Seinsordnung hervorrufen und damit gleichzeitig schlielich die
Urzeit beenden. Der schopferische Prozef ist ebenfalls grundverschieden von den
uns aus dem Bereich der Hoch-Gott-Vorstellung bekannten Vorgingen. Nichts
Seiendes wird auf handwerkliche Art ,gemacht® und dann mit Leben beseelt.
Unter den verschiedenartigen mythischen Beschreibungen, wie Seiendes entsteht,
ist es ein zundchst befremdend anmutendes Mythologem, das uns immer wieder
in vielfdltizen Abwandlungen entgegen tritt und das als die Grundkonzeption
des alt-pflanzerischen Weltbildes iiberhaupt angesprochen werden mufl: Der ent-
scheidende Vorgang, durch den die wichtigen Frscheinungen der Welt entstehen,
ist die Totung der Dema-Gottheit durch die Dema. Nach Jensen besteht kein
Zweifel daran, dafl es sich dabei — wie bei allen groflen Mythen — um eine
wahre Aussage uber das Wesen des Seins und der Seinsordnung handelt und
dafl das Mythologem von der Titung der Gottheit eine echt-religiose, d. h.
auf géttlich-schopferische Wirksamkeit zuriickgefiihrte Beschreibung der Lebens-
Situation von Mensch, Tier und Pflanze ist. Mit dem Ende der Urzeit hért das
Dema-Dasein auf. An Stelle der Unsterblichkeit tritt sterbliches, irdisches Leben,
aber auch die Fortpflanzungsfihigkeit. die Nahrungsbediirftigkeit und die
lebenvernichtende Seinsform. Die getotete Dema-Gottheit verwandelt sich selbst
in die Nutzpflanzen, aber sie tritt auch die erste Totenreise an und verwandelt
sich selbst ins Totenreich, dessen Abbild das Kulthaus auf Erden ist. Daneben
kehrt iiberall die Angabe wieder, dafl sie als Mond an den Himmel geht und
durch das Vergehen und Wieder-neu-erstehen als ein Symbol des sich immer
wieder erneuernden Lebens erscheint. Eine solche Gottheit ist nicht gegenwirtig,
und es wire beispielsweise ganz sinnlos, zu ihr zu beten. Sie lenkt nicht das
irdische Schicksal, sondern sie hat das Seiende, dem sich das menschliche Interesse
zuwandte, in seiner bestchenden Ordnung hervorgerufen, und in den Grenzen
dieser Ordoung lduft das Geschehene ab. Die religiése Haltung des Menschen
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besteht im wesentlichen darin, dafl er sich des gottlichen Ursprungs dieser
Ordnung bewuflt bleiben soll, und das kultische Leben ist deshalb vorwiegend
eine dramatische Auffithrung der Urzeit-Vorgdnge selbst. Als solche sind vor
allem die zahlreichen Té6tungs-Rituale zu verstehen, die wir von den Volkern
dieser Kulturzugehorigkeit kennen, aber auch viele andere Kultformen, die wir
erst im Hinblide auf dieses Mythologem verstehen.

Nachdem Jensen auf diese Weise die religiose Bedeutung der pflanzlichen
Dema-Gottheit hervorgehoben hat, will er auch noch die Gestalt eines Herrn
der Tiere, der als Schiitzer des Wildes und als Jagdhelfer der Menschen verehrt
wird, herausarbeiten. Er fiihlt dieses Bediirfnis, weil er zugeben mufl, dafl die
Dema-Gottheit offensichtlich in kulturgeschichtlich jiingeren Epochen entstanden
ist und ihre Bliitezeit eigentlich in den altpflanzerischen Kulturen gehabt hat.
Der Herr der Tiere soll dann zu einer alten jdgerischen Epoche gehoren. Der
Leser kann selbst in Jensens Buch nachlesen, wie er gréflere Schwierigkeiten
hatte, um den Herrn der Tiere von dem Hochgott scharf zu unterscheiden. Aber
das ist hier nicht unsere Sache. Jensen ist iiberzeugt, dafl jede grofie ethno-
logische Kultur ihr eigenes Mythologem hat, worin die primitiven Menschen,
die diese Kultur geschaffen haben, auf mythische Weise ihre wirklichen Erleb-
nisse, ihre wirkliche Einsicht im So-Sein der Welt ausgedriickt haben.

Wenn Jensen damit Recht hat, dann wird, wie der Leser leicht begreift, der
Sinn der Frage nach dem Ursprung der Gottesidee ein ganz anderer. Wir
miissen dann fragen, nicht wie ist die Gottes-Idee in der Menschheit entstanden,
sondern wie sind die Gottes-Vorstellungen der verschiedenen Kulturen ent-
standen?

Folglich gibt es auch keinen Ubergang mehr vom Hochgott-Glauben zur Dema-
Gottheit — oder zum Herrn der Tiere — und gibt es auch kein Kriterium mehr,
um die Wahrheit und den Wert der verschiedenen Gottes-Vorstellungen zu
beurteilen. Sie haben alle ithre Wahrheit und ihren Wert in sich selbst. Als
mythische Wiedergaben wirklicher Erlebnisse, wirklicher Einsichten in das So-
Sein der Welt konnen wir sie nicht erkldren und auch nicht unter rationelle
Begriffe bringen. Wir konnen sie allein verstehen, d. h. sie werten als wahre
Produkte des menschlichen Geistes.

Es ist deshalb auch unangebracht, die Dema-Gottheit als eine Verfalls-Erschei-
nung der Hochgott-Idee zu betrachten. Wie alle kulturellen Gestaltungen hat
das auf die Gottesidee der Dema basierte religiose Weltbild zu Dekadenz-
Erscheinungen gefithrt. Es ist aber in der Auffassung Jensens unméglich, den
Hochgott-Glauben als eine erhabene Religion am Anfang der Menschheits-
geschichte darzustellen und alle spatere Gestaltungen als Verfalls-Erscheinungen
abzuwerten. Beide Gottes-Vorstellungen haben vielmehr in den ihnen zuge-
wandten Epochen jeweils ihren erhabenen Ausdruck gefunden und in Zeiten
der Kulturverarmung auch Formen der Degenerierung gezeigt.

Fragen wir, ob denn kein einziges gemeinsames Element in diesen ,wahren
Gottes-Vorstellungen® tbrig bleibt, dann bekommen wir die Antwort, daf} alle
diese Gottesvorstellungen ihren Ursprung haben im menschlichen Geist, der im
schopferischen Augenblicke intuitiv das So-Sein der Welt erlebt und in echten
Mythen zum Ausdruck bringt. Wollen wir also den Ursprung dieser Gottes-
Vorstellungen, wie sie uns bei den Naturvolkern begegnen, herausfinden, dann
miissen wir das urspriingliche Mythologem entdecken, dem sie ihr Entstehen
zu danken haben. Die ur-monotheistische Theorie kann uns dabei nicht helfen,
vielmehr uns nur in die Irre fithren. In ihrer Frage nach dem Ursprung der
Gottesidee geht sie von der Voraussetzung aus, dafl es nur eine wirklich ohjek-
tive Gottesidee gibt. in Vergleich mit weldher alle die anderen Gottes-Vorstel-
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lungen nur degenerierte Abweichungen sind. Sie hat nicht verkannt, daf} alle
FErkenn:zisse, mit denen wir es in der Religionswissenschaft zu tun haben, iiber-
haupt auf das Wesen der Erscheinungen gerichtet sind, und darum hat sie auch
einerseits die wahre Antwort nicht gefunden auf die magischen Theorien und
anderseits die Aussagen iiber das So-Sein in der Welt der echten Mythen nicht
nach ihrem wahren Sinngehalt gewertet. Wie grofl auch das Verdienst der
kulturhistorischen Methode sein moge, sie wird niemals die Religionswissen-
schaft zum Ziel fihren, wenn sie sich nicht von kulturhistorischer zur kultur-
morphologischen Methode umformt.

So sind wir an den eigentlichen Kernpunkt angelangt, wo Schmidt und Jensen
auseinandergehen. Aber ehe wir den tieferen Grund ihrer verschiedenen Ldsung
der Frage untersuchen, miissen wir noch die Aufmerksamkeit richten auf Eliade 2.
Wie Jensen lehnt auch er die evolutionistische Religionsgeschichte ab. Alle
religiésen Stellungnahmen des Menschen sind ihm gegeben vom Anfang seiner
Geschichte. Damit will er nicht sagen, dafl die Geschichte ohne Bedeutung ist
fur die religiosen Phinomene, aber er kann die historische Frage aufler acht
lassen, wenn er die religidsen Erscheinungen um ihrer selbst willen, das heifit
als Hierophanie studiert. Er ist tiberzeugt, dazu das Recht zu haben, da die
Dialektik der Hierophanie identisch ist und bleibt die ganze Geschichte der
Menschheit hindurch. Darum macht sie die spontane und integrale Entdedkung
aller religiosen Werte moglich, welche diese auch sein mogen und auf welcher
historischen Hohe die Gemeinschaft oder der Einzelne, der diese Entdeckung
macht, auch stehen moge. Diese Dialektik der Hierophanie setzt nicht allein
das Heilige dem Profanen gegeniiber, sondern hat auch die Tendenz, die profanen
Gebiete einzuschranken und endlich ganz aufzulésen.

Sehen wir genauer zu, dann entdecken wir auch in den Hierophanien eine
immer wiederkehrende Tendenz, namlich dafl sie immer geneigt sind, zu ihrem
Archetypus zuriickzukehren. Es ist darum von der allergréfiten Bedeutung, daf}
der Forscher sich immer bemihe, diesen Archetypus zu entdecken. Diese
Archetypen konnen im Lauf der Geschichte manche Abweichungen, Degene-
rierungen. Symbiosen, Einflisse, Verdunkelungen usw. erleiden, aber immer
kann der Religionsforscher den Archetypus unter allen Komponenten entdecken.
Die Frage nach dem Ursprung einer Gottes-Vorstellung bedeutet und kann
denn auch nur bedeuten, welcher ihr Archetypus war und ist.

Wie er das versteht, kénnen wir begreiflich machen durch seine Auseinander-
setzung mit Beziechung zu den, wie er es ausdriickt, himmlischen Hierophanien.
In Kap. I, Paragraph 17, stellt er die Frage nach dem Alter des himmlischen
Hochsten Wesens. Er stimmt hierin weitgehend mit Jensen tberein, wenn er
sagt, daf er Schmidt nicht beipflichten kann, dafl die Verehrung des Hochsten
Himmelgottes die einzige und erste Religion der Primitiven gewesen sein sollte
und alle anderen Formen als spitere und Degenerations-Erscheinungen zu er-
kldren seien. Er ist der Meinung, dafl der Mensch vom Augenblidk ab, da er
sich seiner Existenz in und gegeniber der Welt bewufit war, auch alle wesent-
lichen Fihigkeiten hatte, die er im Lauf seiner Geschichte gezeigt hat. Daraus
folgt nicht, dafl der primitive Mensch alle religiésen Formen erlebt und aus-
gedriickt hat, aber wohl, dafl wir gar kein Recht haben zu sagen, daf die Hiero-
phanie des Himmels die einzige primitive Hierophanie gewesen ist. Er gibt
aber zu, dafl die Analyse Schmidt’s von den verschiedenen Schichten der austra-
lischen Religionen die zentrale Bedeutung des Himmelgottes fiir die archaische

® Mircea Eliade, Traité des religions. Paris, 1953
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Religion bewiesen hat. Durch die Einweihungsriten lernt der junge Siidwest-
Australier die echte Theophanie, die mythische Abstammung seiner Sippe, die
sozialen und sittlichen Gesetze, m. a. W. die Situation des Menschen im Kosmos.
So ist die Initiation hier nicht allein ein Regenerationsritus, sondern auch ein
wirklicher Erkenntnisakt. Er ist aber der Meinung, dafi Schmidt zu starken
Nachdruck gelegt hat auf den Erkenntnis-Charakter der in der Einweihung
gegebenen Mitteilungen. Ohne Zweifel wird der primitive Mensch auch be-
stimmt durch die Kausalitdtsfrage, aber vor allem will die Einweihung dem
jungen Neophyten das Verstindnis seiner existentiellen Lage im Kosmos bei-
bringen. Die Mitteilungen metaphysischer Natur (Ursprung des Menschen,
heilige Geschichte der Gottheit und der Vorfahren, Metamorphosen, Sinn der
Symbole, Geheimnamen usw.) haben nicht blof zum Ziel, das Bedirfnis nach
Erkenntnis des Neophyten zu befriedigen, sondern auch und vielmehr sein ganzes
Dasein zu bestirken, die Kontinuitdt seines Lebens zu sichern, ein verbessertes
Dasein nach dem Tode zu gewdhren usw. Die Anwesenheit in den &ltesten
Schichten der Australischen Religion der himmlischen Gottheiten im Zusammen-
hang der Einweihungsriten ist also, so faflit Eliade seine Auseinandersetzung
zusammen, von einer besonders groflen Bedeutung. Die Einweihung sichert die
Wiedergeburt des Eingeweihten und offenbart ihm zugleich metaphysische
Geheimnisse. Sie befriedigt zugleich das Leben und das Erkennen. Sie beweist
das enge Band zwischen der Theophanie (da die wahre Natur und der wahre
Name der Gottheit offenbart wird), der Soteriologie oder Heilslehre (da die
Einweihung das Heil des Neophyten gewihrt) und der Metaphysik (da das
Prinzip und der Ursprung des Universums, des Menschengeschlechts usw. ihm
gelehrt werden). Im Zentrum aber der geheimen Einweihungsriten steht der
Himmelgott, die Gottheit, die einst die Welt gemacht, den Mensch geschaffen
hat und auf die Erde gekommen ist, um die Kultur und die Einweihungsriten zu
bringen.

Aus dieser Eigenschaft der himmlischen Gottheiten, urspriinglich nicht allein
allméchtig und schépferisch, sondern auch allsehend und ,weise® zu sein, erklirt
Eliade ihre Umformung in einigen Religionen in abstrakte géttliche Gestalten,
in personifizierte Begriffe, die dienen missen, um das Universum zu erkldren
oder seine absolute Wirklichkeit auszudriicken. So ist Tho, der Himmelsgott von
Neu-Seeland und Tahiti, mehr ein philosophischer Begriff als eine eigentliche
Gottheit. Diese Umformung in philosophische Begriffe war moglich, da die
himmlische Hierophanie selbst umgeformt werden konnte in eine metaphysische
Offenbarung. Die Natur, die Anschauung des Himmels, machte nicht allein die
Offenbarung der menschlichen Zufélligkeit und der géttlichen Transzendenz,
sondern auch und zugleich die Offenbarung von der Heiligkeit der Srkenntnis,
der geistigen ,Kraft® moglich. Nirgends konnte man besser als in der An-
schauung des Tageshimmels und des Sternenhimmels den géttlichen Ursprung
und die Heiligkeit des Wissens entdecken, die Allmacht von Thm, der alles
weifl, alles gemacht hat und {iber alles wacht, erkennen. Fiir uns Moderne, so
beschlieRt Eliade diesen Paragraphen, scheinen solche Gottheiten abstrakte
Wesenheiten zu sein und wir sind geneigt, siec mit einem philosophischen Begriff,
nicht aber mit einer eigentlichen Gottheit zu verbinden. Vergessen wir nicht,
so fihrt er fort, dafl fiir den primitiven Menschen, fiir den Mensch, der diese
Gottheiten geschaffen hat, das Wissen und das Erkennen Epiphanien der
.Macht®, der ,heiligen Kraft*, waren und geblieben sind. Der Allschende und
der Allwissende kann und ist alles. Manchmal werden solche Héchste Wesen
von himmlischem Ursprung zu Weltgrund, zu Urheber und Lenker der kos-
mischen Rhythmen und haben sie die Tendenz zu koinzidieren mit dem meta-
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physischen Urgrund, mit der metaphysischen Substanz des Universums oder mit
dem Gesetz. mit dem, was ewig und universell ist in den voribergehenden
Phinomenen, mit dem Gesetz, das die Gotter selbst nicht aufheben kénnen.

Im folgenden Paragraphen analysiert Eliade die Himmelgétter der arktischen
und zentral-asiatischen Volker. Er 6ffnet seine Analyse mit einigen allgemeinen
Bemerkungen. Wenn wir, so sagt er, von den Religionen der primitiven Vélker
tibergehen zu den sogenannten pelytheistischen Religionen, dann entdecken
wir grofle Unterschiede. Diese sind aber ihrer Geschichte zuzuschreiben. Natiir-
lich hat die ,Geschichte® auch die primitiven Theophanien modifiziert. Thre
urspriinglichen ,Formen* haben sich geindert, sei es durch dufiere Einfliisse, sci es
allein dadurch, dafl siec eine menschliche Tradition erlebt haben. In den
sogenannten polytheistischen Religionen aber hat die ,Geschichte® mit einer
ganz anderen Kraft gewirkt. Die religiésen Begriffe dieser Vélker, Schopfern
von Geschichte, sind ausgesetzt gewesen den Einfliissen, Symbiosen, Bekehrungen,
Riidegdngen usw. Die gottlichen Gestalten wie alle anderen Formen, Schopfungen
einer solchen Kultur verraten in ihrer Struktur unzdhlbare Komponenten. Zum
Gliick des Religionsforschers aber wird das religiose Leben wie auch seine
Schépfungen beherrscht durch die ,Tendenz zum Archetypus“. Wie zahlreich
und wie verschieden die Komponenten einer gottlichen Form auch sein mégen,
ihr Ausdruck hat immer die Tendenz, zum Archetypus zuriickzukehren. Darum
meint Eliade, dafl er die ,Geschichte® dieser gottlichen Formen nicht kennen
mufl, um jhre Struktur und ihre Schidsale zu verstehen. Jede dieser gottlichen
Gestalten, welches auch ihre Geschichte gewesen sei, ist geneigt, ihre urspriingliche
Form zuriickzufinden, zu ihrem Archetypus zuriickzukehren. Damit aber will er
nicht gesagt haben. dafl diese himmlischen Gestalten einfach sind oder dafl wir
den Vereinfachungsprozef weiterfithren konnen. Allein, daff wir immer den
Archetypus unter den geschichtlichen Komponenten entdecken kénnen.

Das erste, neue Element, das Eliade in den Gottern dieser Volker entdeckt, ist
die Oberherrschaft. Die Theophanie beschriankt sich hier nicht auf die himm-
lischen und meteorologischen Realitdten, ihre Macht manifestiert sich nicht allein
durch die kosmische Schopfung. Sie werden zu ,Oberherren®, zu universellen
Herrschern. Obwohl abgeleitet von den himmlischen Attributen, bedeutet dieses
Attribut eine neue religiose Bewertung der ,Macht“ und neigt dazu, die Gestalt
der Gottheit stark zu modifizieren. Wir konnen Fliade hier nicht weiter folgen
in seinen Auseinandersetzungen. Wir wollen allein noch die Aufmerksamkeit
richten auf die Weise, wie er die anderen religiésen Gestaltungen und Form-
gebungen beschreibt, namlich die solarischen, lunarischen, tellurischen, aquari-
schen, vegetarischen, agrarischen, raumlichen und zeitlichen Hierophanien. Sein
Ziel bleibt immer, den urspriinglichen Archetypus zu entdecken und zu zeigen,
wie in jedem Menschen, jeder Epoche der Geschichte und in jedem Volke die
Fahigkeit gegeben ist, diese religiosen Werte zu erleben und auszudriicken.

Folglich ist die Frage nach dem Ursprung der Gottesidee eine ganz andere als
bei Schmidt und auch als bei Jensen. Wie sehr auch Eliade und Jensen in
manchen Ideen iibereinstimmen, besonders in ihrer Abweisung von Schmidt's
Theorie, dafl die Hochgott-Idee nicht allein eine zentrale, sondern auch eine
einzigartige Bedeutung in den Urkulturen gehabt haben sollte, wie schr auch
der Archetypus Eliades uns an das urspriingliche Mythologem Jensens erinnert,
es ist jedoch so, daBl das Interesse Fliades am historischen Ursprung der Hiero-
phanien immer im Hintergrund bleibt. Er verspricht uns wohl ecinen zweiten
Teil, worin er die historische Entwiddung der Hierophanien beschreiben will,
aber aus allem, was er bisher in diesem ersten Teil gesagt hat, kommt deutlich
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heraus, daf er die Geschichte allein heranzieht, um noch deutlicher den unver-
dnderlichen Charakter der religiésen Dialektik und der Archetypen zu betonen.
Seine Ideen noch einmal zusammenfassend, sagt er am Schluf}, dafl die religidse
Dialektik nichts anderes ist als das unaufhérliche Streben des Menschen, die
echte Wirklichkeit zu entdecken.

Die archaische Ontologie identifiziert die Wirklichkeit vor allem mit einer
“Macht*, einem ,Leben®, einer ,Fruchtbarkeit®, einem ,Uberflul“, aber auch
mit allem, was fremd, eigenartig, auffallend ist, m. a. W. mit allem, was auf
volle Weise existiert oder eine auflergewohnliche Existenz manifestiert. Die
Heiligkeit verwirklicht sich in dem Grade, wie der Mensch religios ist, wie er
seinserfiillt ist und je mehr er der Irrealitit eines Werdens ohne Sinn entriickt
ist. Daraus folgt die Tendenz des Menschen, das ganze Leben zu
heiligen. Die Hierophanien heiligen den Kosmos, die Riten das Leben. Das
Dascin des Menschen realisiert sich also auf zwei parallelen Ebenen: der Ebene
des Zeitlichen, des Werdens, der Illusionen und der Ebene des Ewigen, der
Substanz, der Wirklichkeit.

Weil aber die religiése Dialektik die Tendenz hat, die Zonen des Profanen
unaufhorlich zu beschrinken und endlich ganz aulzuheben, so ruft sie die ent-
gegengesetzte Tendenz auf, den Widerstand gegen das Heilige, Widerstand, der
im Herzen selbst der religiosen Erfahrung auftritt. Dieser Widerstand gegen
das Heilige heifit in der existentiellen Metaphysik die Flucht aus der Authenti-
zitdt. So entstehen im Lauf der Menschheitsgeschichte augenscheinlich entgegen-
gesetzte Bewegungen, Identifikationen und Scheidungen, Attraktionen und
Widerstdinde. Aber alle religiosen Stellungnahmen sind dem Mensch gegeben
vom Anfang seiner Geschichte. Von einem bestimmten Gesichtspunkt aus gibt
es keinen Bruch im Zusammenhang zwischen den Primitiven und dem Christentum.
Die hierophanische Dialektik ist dieselbe fiir ein australisches Churinga und
fiir die Fleischwerdung des Logos. In beiden Fillen haben wir es zu tun mit
einer Erscheinung des Heiligen in einem Teil des Kosmos. Ohne Zweifel kann
die Geschichte neue religise Erlebnisse fordern oder parallelisieren, aber nie-
mals kann sie die Notwendigkeit der religiésen Erfahrung aufheben.

Der Leser begreift jetst, wie in der Perspektive Eliades die Frage nach dem
Ursprung der Gottesidee einen ganz anderen Sinn bekommen hat, oder besser
wie sie gar keinen Sinn mehr hat.

Die historische Frage ist auf die zweite Stelle zuriickgedringt. Von Anfang an
hat der Mensch, der sich seiner existentiellen Lage in der Welt bewufit war,
versucht, seine Existenz in der wirklichen Welt zu fundieren und zu sichern.
Das hat er in seinen mannigfaltigen Hierophanien getan, mufite er tun, hat er
immer getan in der Vergangenheit und wird er tun in der Zukunft. Aber nichts
gewihrt ihm und kann ihm die Sicherheit gewihren, dafl er die wahren, die
echten Hierophanien entdedkt hat.

Und hier kommen wir auf den Grundfekler von Jensen und von Eliade. Thre
Analysen sind tief und griindlich, aber sie haben nicht tief genug gegraben.
Warum erkennt der Mensch seine Lage im Kosmos, warum erkennt er sich als
Subjekt in der Welt und setzt er doch die Welt als Objekt sich gegeniiber?
Die Antwort auf diese Fragen scheidet alle Idealisten und Positivisten und die
vom Idealismus oder Positivismus ausgegangenen Phdnomenologen und Existentia-
listen grundsatzlich von allen, die dem Menschen die Fahigkeiten zuschreiben,
auf Grund der ersten Seinsprinzipien ihre Abhingigkeit von einem personlichen
Weltgrund zu erkennen.

Das Verdienst Jensens und Eliades wie auch mancher Phinomenologen und
Existentialisten ist es ohne Zweifel, daR sie den Menschen gesehen haben nicht
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als eine abstrakte Wesenheit und auch nicht als eine arithmetische Addition von
individuellen und sozialen Trieben, sondern ihn betrachtet haben als wirklich
existierendes Wesen, das Teil hat an der Welt, ein Teil der Welt ist und
jedoch sich als Subjekt gegeniiber dieser Welt setzen kann, sich seines Teilseins
der Welt bewufit ist und sich nicht unbedingt dieser Welt iberlassen kann,
solang er seine Subjektivitit, sein Subjekt-sein nicht preisgeben will. Dieser
Mensch ist ein Mensch mit Trieben und Liisten, aber auch ein Mensch mit
Vernunft, mit Pflicht- und Schuldbewufitsein, ein Mensch mit einem Willen,
mit Verlangen, Hoffnung und Liebe, mit Streit und Leid, ein voller Mensch,
der nicht irgendwo in Abstracto existiert, sondern mitten in der Welt, die er
erkennt als seine Welt, womit er wirkliche Beziehungen unterhilt, unterhalten
mufl und unterhalten will und der doch sich von der Welt distanzieren, iiber
sie urteilen und sprechen kann. Wie Van Baal es in seinem schonen Buch Over
wegen en drijfveren der Religie® zutreffend geschrieben hat: wollend und
wiinschend und arbeitend bahnt der Mensch sich einen Weg durch die Welt.
Er ist Subjekt. Er erkennt sich als etwas anderes, als mehr als einen Teil der
Welt. Und dieses Wissen von seinem Subjekt-sein kann ihn fithren zum Gefiihl
von Einsamkeit und Verlassenheit mitten in der Welt, zur Entfremdung von
der Welt, deren Teil er jedoch ist. In dieser Entfremdung von der Welt stellt
der Mensch sich die Frage, ,ob die Welt und sein Dasein in der Welt einen
Sinn hat®. Sie kennen die Antwort Heidegoers auf die Frage. Ausdriicke wie
-Angst zum Tode®, ,Geworfensein® und dergleichen sagen geniigend, dafl er
keinen Sinn fiir das menschliche Dasein gefunden hat 4.

Auch Satre hat das Dasein sinnlos genannt, und wenn er doch einen Sinn
des Daseins andeuten will, dann kann er ihn allein finden im Spiel am Rande
des Abgrundes, womit das Subjekt sich selbst iiberzeugt von seiner Freiheit und
seiner Grofie 5.

Gabriel Marcel und die christlichen Existentialisten {iberhaupt haben eine andere
‘Wabhl vollzogen. Aber es ist auch nur eine Wahl. Auch fiir sie kann der Mensch
allein wihlen zwischen der Welt, worin er sich selbst verliert, und Gott, der
allein seiner Welt und seinem Dasein in der Welt einen Sinn geben kann.
Jeder nachdenkende Mensch mufl zugeben, dafl die Existentialisten tief einge-
drungen sind in den wirklichen Menschen. Auch die Geschichte der Religionen
zeigt uns auf jeden Schritt und Tritt, wie der Mensch hin und her geschwankt
hat zwischen einer volligen Ubergabe einerseits an seine Welt und seine Gemein-
schaft, die er dann vergétzt, und andererseits an den uberweltlichen Gott,
Schopfer und hochstes Gut, Ursprung und Ende der Welt und der Menschen.
Aber sie haben nicht tief genug gegraben und sie konnten nicht tief genug
graben, da sie vom Idealismus oder vom Positivismus aus zu ihrem Existentia-
lismus gekommen waren. Vom idealistischen Gesichtspunkt aus konnten sie
keinen absoluten Seinsgrund finden fiir die ethischen und kulturellen Werte,
und vom positivistischen aus konnten sie allein sinnliche Bedirfnisse und Lust-
triebe entdecken. Wollten sie iiber diese Gesichtspunkte hinausgehen, dann
mullte es fiir sie sonnenklar sein, dafl die Welt und ihr Dasein ganz sinnlos
war. Wollten sie dies nicht annehmen, dann blieb ihnen allein ein vollig
subjektiver Glaube iibrig.

# Amsterdam, 1947.

* Die Lisung bringt Heidegger auch nicht in spiteren Biichern wie: Platons
Lehre der Wahrheit und Holzwege.

£ L'étre et le néant, Paris, 1947, S. 708.
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Der Mensch will aber und kann sich damit nicht begniigen. Warum aber nicht?
Das ist und bleibt die Frage, woraul er eine Antwort will. Er ist in der Welt
und er setzt sich als Subjekt der Welt gegeniiber. Er erkennt, wie Eliade es
zutreffend ausdriickt, die Irrealitat eines Werdens ohne Sinn, und dieses Erkennen
kann ihm allein méglich sein, weil er in sich nicht allein die Fahigkeit, sondern
auch die Notwendigkeit trigt, sein Dasein zu verstehen als gehérend zu einer
Seinsordnung, die nur moglich und sinnvoll ist, wenn sie wurzelt in einem
tieferen, tiberweltlichen Grund und gerichtet ist auf diesen iiberweltlichen Grund,
Ursprung aller weltlichen und menschlichen Werte, Gott.

Mit anderen Worten, sie haben nicht gesehen, dafl die Gottesidee entsteht aus
der spontanen Reaktion des Menschen auf die Welt und aus seinem spontanen
Nachdenken iiber seine geistlichen Strebungen; dafl sie, wie unvollkommen sie
manchmal auch sein mag, ihren tiefsten Grund hat in der metaphysischen
Funktion des menschlichen Geistes, die den Mensch dazu treibt und es ihm
moglich macht, die sittliche Ordnung und die geistlichen Werte zu verbinden mit
dem letzten Grund alles Seienden. Ganz kurz konnen wir sagen: die Philosophie,
d.h. die Metaphysik ist immanent im Menschen; sie gehért zu seinem Wesen;
er ist ein Wesen, dessen Sein und Handeln durch die Vernunft bestimmt wird.
Das bedeutet aber nicht, dafl der einzelne Mensch oder die Gemeinschaft immer
sehr vernunftig gedacht und gehandelt hat, mit Bezug auf die Gottesidee, dafl
er sie immer klar im Bewufitsein trug. Die Religionsgeschichte ist da, um uns
zu iiberzeugen, dafl das nicht der Fall ist, und wir erkennen vollig das grofle
Verdienst Jensens, uns gewiesen zu haben auf den eigenen Charakter der Dema-
Gottheit, und Eliades, die Hierophanien in ihrer Mannigfaltigkeit beschrieben
zu haben.

Wir wollten allein unterstreichen, dafl die Frage nach dem Ursprung der Gottes-
idee nicht gelost ist, wenn man gewiesen hat auf die mythischen Einsichten
und Ausdriicke wie Jensen oder auf das Realititshewufitsein des religisen
Menschen wie Eliade®. Immer bleibt die Frage offen, was im Menschen solche
mythische Einsichten oder solches Realititsbewufitsein moglich macht. Und diese
Frage lost allein und kann allein die Metaphysik losen. Darum auch ist in
letzter Instanz der Sinn der Frage nach dem Ursprung der Gottesidee ein
metaphysischer.

Sollte man nun sagen, dafl doch Schmidt in seiner Endsynthese zum Schlufl
gekommen ist, dafl allein eine gottliche Offenbarung die Gottesidee der Zltesten
uns bekannten menschlichen Kulturen geniigend erkldart. Und glauben wir selbst
nicht, dafl Gott zu den ersten Menschen gesprochen hat und von Sich selbst
Zeugnis abgelegt? Wie kénnen wir dennoch behaupten, daff die Gottesidee ihren
Ursprung hat in der normalen Wirkung des menschlichen Geistes unter dem
Einflufl der objektiven Welt?

Die bekannte Antwort ist, daf} die Offenbarung, worin Gott sich der Menschheit
bekannt gemacht hat, nicht die Ausschaltung des menschlichen Geistes bedeutet,
sondern vielmehr die ganze Struktur der menschlichen Personlichkeit mit ihren
geistlichen Fahigkeiten voraussetzt und damit die Fahigkeit, Gott in und durch
seine Geschopfe zu kennen. Das Geistige im Menschen ist also der wesentliche
Grund und die unentbehrliche Bedingung seines Vermégens, Gottes Stimme zu

% In: Images et Symboles. Paris 1953, p. 285 stellt Eliade diese Frage: ,I1 reste
a savoir si ces ouvertures (die Symbole) sont autant de moyens d’évasion ou si
au contraire elles constituent 'unique possibilité d’accéder a la véritable
realit¢ du monde.® — Siehe auch: Der Mythos der ewigen Wiederkehr, Diissel-
dorf 1953, Nach Eliade kann allein der Glaube die Antwort geben.
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héren, wenn er ihn ruft zu seiner iibernatiirlichen Bestimmung. Viel besser als
die Modernen, die ein religiéses apriori als eine notwendige Bedingung der
religiésen Erfahrung voraussetzen, hat Sankt Thomas diese natiirliche Anlage
geschen als die Moglichkeit, Gott zu horen und ithm zu gehorchen, wenn er sie
mit dem Namen potentia oboedientialis bezeichnete. So sah der Aquinate die
Grofle des Menschen in seiner Fahigkeit, Gott zu erkennen und sich mit Gefiihl
und Wille an Gott hinzugeben.

Wie der Mensch aber seine natiirlichen Kréfte gebraucht hat, wie die Religion
in der Wirklichkeit der Geschichte gewesen ist, in welchen Formen und Riten
er sic ausdriickt und erlebt hat, das ist die historische Frage. Wer aber den
tieferen metaphysischen Grund der Hierophanien und Gottes Vorstellungen nicht
wertet, der kann auch in der Religionswissenschaft und besonders in der Frage
nach den Ursprung der Gottesidee nicht vorbeikommen am relativistischen
Nihilismus des Historismus, der hat kein Kriterium mehr, um die wahre Gottes-
idee unter ihren vielen Degenerierungsformen zu entdedken, der kann, wie
Jensen. die Dema-Gottheit nicht als Degenerationsform gegentiber der Idee des
Hochsten Wesens abschitzen, der kann auch nicht, wie Eliade, einen definitiven
religibsen Wert entdecken.

¢ KLEINE BEITRAGE .

J. FR. SCHUTTE SJ, ROM
DIE MISSGLUCKTE RETTUNG DES LOTSEN DER ‘SAN FELIPE’

Dem Lotsen der ‘San Felipe’! ist unversehens ein neuer Hoffnungsstern er-
schienen: ein Geschichtsforscher, der in Japan lebt und sich auf dem Gebiet der
Kirishitan-Geschichte schitzenswert betitigt, hat versucht, ihn zu retten. In den
‘Missionalia Hispanica® veréffentlicht nimlich Luis Alvarez-Talandriz seine
Apuntes a dos articulos mds sobre el piloto del ‘San Filepe’®. Die beiden
Studien, um die es sich handelt, sind die von P, Johannes Laures S] und unsere
eigene.

Soweit im Artikel des A. die Gesamtdarstellung bei Laures angegriffen wird,
von der wir ausdriicklich abstrahiert haben, miissen wir es dem Ermessen des
Kirishitanforschers der Sophia University in Tokyo iiberlassen, ihm zu ant-
worten. Wir gehen hier kurz auf die Gegengriinde ein, mit denen A. unsere
Beweisfithrung zu entkriften sucht. Es sind vor allem vier Einwénde:

1. Wir bringen kein neues Element zur Klirung der Frage.

2. Die japanischen Quellen schweigen vom Lotsenwort.

8. Die Zeugen fur die Aussage sind als verdachtig abzulehnen; ihren Zeugnissen
sind die in Manila aufgenommenen entgegenzusetzen.

4. Der japanische Beamte konnte an den spanischen Lotsen nicht die verhingnis-
vollen Fragen richten, auf die der Pilot hereinfiel.

I. Die Zeugenverhore in Nagasaki

Erstmals haben wir auf die verschollenen Originalakten und die zwei Kopien
(alle drei im ARSI) von den Zeugenverhéren in Nagasaki die Aufmerksamkeit

! Vgl. J. Fr. Schiitte SJ, Der Ausspruch des Lotsen der “San Felipe® Fabel oder
Wirklichkeit? ZMR 86, 1952, 99—116, und: J. Laures S], Kritische Untersuchung
des berithmten Lotsenwortes der ‘San Felipe® in: NZM 7, 1951, 184—208.

2 Missionalia Hispanica, Madrid 1953, Ano X, Num. 28, pp. 175—195.
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der modernen Forschung gelenkt. Der 1599 in Madrid erfolgte Druck dieser
Informaciones, den weder Laures noch Alvarez-Talandriz erwéhnen, diirfte
heute wohl nicht viel leichter anzutreffen sein als die handschriftlichen Akten.
Einige alte Historiker, so namentlich Guzméan und Bartoli, haben ihn gekannt
und benutzt: und sie haben sich klar auf den Boden dieser Zeugnisse gestellt!
Aber sie geben weder den Text noch die Namen aller Zeugen noch den Inhalt
des Zeugnisses der Einzelnen, sondern begniigen sich mit dem aus den Akten
gewonnenen Gesamteindruck. Von der Art und dem genaueren Inhalt der Akten
kann sich aber daraus der moderne Historiker durchaus kein Bild machen. In-
folgedessen haben wir uns nicht auf Guzmédn und Bartoli, sondern auf die
Originalakten gestiitzt. Dies um so mehr, als Laures, dessen Losung wir als
unbefriedigend zuriickwiesen, die Akten ganzlich beiseite lie, obwohl sich die
Missionsobern und Missionare, der Japanbischof und der Oberkapitdn und die
andern, die in jener Zeit von der Wahrheit des Lotsenwortes tiberzeugt waren,
gerade auf diese Akten stitzten.

1l. Das Schweigen der japanischen Quellen

Die Abschnitte aus vier japanischen Chroniken., die A. in spanischer Sprache
wiedergibt, sind ein begrifienswerter Beitrag. Aber Beweiskraft fiir oder gegen
das Lotsenwort durfte ihr Schweigen kaum beanspruchen kénnen. Denn:

1. Die tdgliche Erfahrung der historischen Forschung zeigt, wie unzuverlassig
gewohnlich das ‘argumentum ex silentio’ ist. Neben die vier ‘schweigenden’
Chroniken kann rasch eine funfte treten, die vom Ereignis spricht, und schon
stiirzt das ganze Kartenhaus des Beweises in sich zusammen.

2. Diese Chroniken sind ohne kritische Voruntersuchung nebeneinandergereiht.
Schon ein einfacher Vergleich zeigt, dafl bestimmte Reihen von Faktoren in ver-
schiedenen der zitierten Quellen, einige fast wortlich, wiederkehren, wihrend
andere Tatsachen in allen vermifit werden. Hoan-Taiko-ki und Shikoku gunki
stimmen in der Gesamtlinie des Berichtes und in viclen Einzelheiten (in nicht
wenigen wortlich) so sehr iiberein, daf von zwei unabhingigen Quellen tiber-
haupt nicht die Rede sein kann: sie gehen auf dieselbe Grundquelle zuriidc.
Auffallende Ahnlichkeiten, wenn auch nicht so frappante, gibt es auch in den
beiden andern Quellen. Man hiitte also zu allererst das Verhiltnis dieser Quellen
zueinander untersuchen miissen (das Ergebnis wire sicher iiberraschend gewor-
den), ferner ihre Glaubwiirdigkeit und ihre Tendenzen.

3. Das wesentliche Interesse aller vier Chroniken besteht an dieser Stelle darin
zu zeigen, wie den Japanern durch einen gliidklichen Zufall ein immenser Reich-
tum miithelos in den Schof gefallen ist. Den Ausldndern wird ein Minimum von
Aufmerksamkeit gewidmet. Thre Bemihungen um die Rettung der Schiffshabe,
die Gesandtschaft an den Hof usw. werden hier génzlich ignoriert®: M, a. W.
es fehlt die ganze Tatsachenreihe, welche die Spanier der ‘San Felipe® zu Trigern
der Aktion und des Interesses hat. Deshalb ist auch ihr Schweigen vom Lotsen-
wort weder auffallend noch irgendwie beweisend.

I11. Abwertung der Zeugen der Nagasaki-Akien?

Im Eifer der Polemik versucht der Artikel von A., den Wert der Aussagen der
einzelnen Zeugen einfachhin wegzudisputieren. Was ist davon zu halten?

3 Da wir den ganzen Text der Chroniken bisher nicht zur Hand haben, kénnte
es sein, daf sie an anderen Stellen davon sprechen: im Zusammenhang der
Beschlagnahme der Schiffshabe sind die Angaben tiber die auslidndische Besatzung
der “San Felipe® spérlich, ungenau, teilweise direkt falsch. Was die Chronisten
interessierte, war das Schiff und sein reicher Inhalt.
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1. Kein Historiker wird leugnen, dafl bei der Wertung derartiger Zeugnisse mit
der nétigen Vorsicht voranzugehen ist. Aber die ‘mala fides’ ist bei den Zeugen
konkret zu beweisen, nicht aus allgemeinen Griinden anzunehmen: Dies miifite
man ebenso als kritiklos ablehnen, wie es wire, wollte man ihre Aussagen ohne
Prifung als bare Miinze hinnehmen. Es ist auch nicht allein die Persénlichkeit
der Aussagenden in Rechnung zu ziehen, man mufl ebenso den Inhalt ihres
Zeugnisses sorgfaltig abwidgen. Stellt sich dabei heraus, daff die Befragten, ob
bona oder mala fide, Dinge aussagen, tiber die sie nicht hinreichend informiert
sein kénnen, oder die mit anderswie erwiesenen Tatsachen in Gegensatz stehen,
so wird man selbstverstindlich die notigen Abstriche machen. Ausschlieen von
der historischen Wertung kann man sie nur, wenn und soweit ihre ‘mala fides’
oder ihre Urteilsunfdhigkeit wirklich dargetan ist.

2. Man muf sich auch itber die Folgen eines Vorgehens, wie es A. auf die Zeugen
von Nagasaki anwendet, klar sein. Wenn man die Zeugen der einen Seite wegen
ihrer nationalen oder religiosen Gegensitze oder wegen der Vor- und Nadhteile,
die ihnen ihre Aussage allenfalls verursachen kann, ohne weiteres streicht, so ist
kein Grund, dasselbe Verfahren nicht auf die andere Seite anzuwenden: so fallen
auch dic Aussagen von Manila ohne weiteres dahin. Da in dhnlichen geschicht-
lichen Fragen derartige Riicksichten selten gdnzlich ausgeschlossen werden kénnen,
begibt sich der Historiker auf diese Weise grundlos eines Grofiteils des zur
Verfiigung stehenden geschichtlichen Quellenmaterials.

8. Wenn der Verfasser die Forderung stellt, dafl auch die Aussagen, die in
Manila gemacht wurden, zu Rate gezogen werden, so ist dagegen nicht nur nichts
einzuwenden, im Gegenteil miissen diese Dokumente zur Klirung beitragen.
Freilich, um gegen das Lotsenwort etwas Stichhaltiges vorzubringen, geniigt es
nicht zu zeigen, daf man von den Philippinen her den Portugiesen in Japan
vorwarf, sie hitten die Spanier am japanischen Hof verdichtigt. Das ist eine
Frage, die neben der andern herlduft, aber sie nicht direkt berithrt. Auch wenn
auf der spanischen Seite der Lotse den verhidngnisvollen Ausspruch getan hat,
bleibt es theoretisch recht wohl mdglich (es wird von den Portugiesen, allen
voran vom portugiesischen Japanbischof direkt geleugnet), daf auch von anderer
Seite an Hideyoshi @hnliche Informationen gelangt seien. Es ist denkbar, daf
eine Gegeniiberstellung der in Manila erhobenen Vorwiirfe mit den beiden In-
formationen von Nagasaki, besonders mit der von uns hier nur kurz gestreiften
‘Ersten Information’, zur Entdeckung der Urheber dieser Anklagen fihren kann.
Sicher erregt es Verwunderung, daf sich A. tiber irgendwelche direkien Zeug-
nisse, die in Manila gemacht seien und das ‘Lotsenwort’ widerlegen, ausschweigt 4.
4, Im ganzen gewinnt man den Eindruck, dafl der Verfasser die Gesamtlage
nicht geniigend vor Augen hat. Die kirchlichen Stellen auf den Philippinen
hatten sich noch im Jahrzehnt zuvor politisch viel zu stark exponiert. Sie hatten
versucht, den spanischen Kénig zu einer aggressiven militdrischen Politik im
Fernen Osten zu veranlassen. Darauf gehen wir nicht naher ein. Aber es zeigt,
dafl der Ausspruch des Piloten sozusagen ‘in der Luft lag’, bevor er vom Lotsen
der ‘San Felipe’ in gut gemeinter, aber unvorsichtiger Weise geduflert wurde.

IV, Sehr begreifliche Fragen

Diec Abwertung der Zeugen ist nicht gelungen. Aber 148t es sich vielleicht
a priori zeigen, dafl Masuda Nagamori an den Piloten gar nicht die gefidhrlichen

4 Von der auffallend unsicheren Ausdrucksweise des Franziskanerbruders Juan
Pobre haben wir in unserm Artikel gehandelt.



Koster: ,Und deswegen wirken die Krifte in ihm” 331

Fragen richten konnte, die dessen unbedachte Antwort zur Folge hatten?
Waufite nicht Masuda lingst vorher von der Ausbreitung des spanischen Welt-
reiches? War nicht auch der Vorwurf der ‘Fiinften Kolonne’, der aus dem Lotsen-
wort hergeleitet wird, bereits Jahrzehnte vorher in Japan erhoben? Brauchte
es iiberhaupt fiir die Beschlagnahme der Schiffshabe einer Rechtfertigung, da sie
vollauf dem in Osten geltenden ‘Recht® entsprach?

Keine dieser Fragen stellt eine ernste Schwierigkeit gegen das Lotsenwort dar.
Ein nach japanischer Auffassung gewaltig grofles, ungeheuer reiches, bewaffnetes
auslandisches Schiff war an die japanische Kiiste geworfen worden. Was lag da
néher, als dafl der mit der Untersuchung und Einzichung betraute Beamte alles
tat, um eine moglichst eingehende Kenntnis der Lage zu erhalten! Dies um so
mehr, als scit Jahren, wie A. hervorhebt, dafl Mifitrauen gegen die Fremden
als ‘Fiinfte Kolonne® politischer Machtanspriiche in den Japanern nicht zur Ruhe
kam. Dafl Masuda dabei auch Fragen stellte, auf die er sich selbst die Antwort
héitte geben konnen, hat nichts Auffallendes. Man denke sich einen Offizier,
der den Fall einer moglichen Spionage aufzukliren hat, oder einen Unter-
suchungsrichter, dem es obliegt, ein Verbrechen aufzuhellen: Wieviele scheinbar
miiflige, oft wiederholte Fragen, um endlich eine Einzelheit herauszubringen,
die der Losung einen Schritt naherfithrt. Aber Masuda und sein Hintermann
Motochika Chosokabe hatten offenbar auch ein Interesse daran, Belastendes gegen
die Leute der “San Felipe’ herauszubringen. Dies kann man dem P. Laures
gewifl zugeben. Denn Hideyoshi war trotz der Habgier nach dem reichen
Schiffsgut irgendwie schwankend: sei es wegen des fiir die Philippinen ausge-
stellten Freibriefes, sei es wegen seines Prestiges im Ausland, sei es, daf er
andere Komplikationen vermeiden wollte. Sogar als Masuda bereits in Urado
daran war, die Schiffshabe einzuziehen, zeigte sich Hideyoshi dem Bischof Dom
Pedro Martins gegeniiber noch bereit, die ‘San Felipe’ unter gewissen Bedin-
gungen freizugeben. Infolgedessen kam die unvorsichtige Aufierung des Lotsen
dem japanischen Beamten wie gerufen. Sie gab ihm ein weiteres psychologisches
Mittel, um seinen Herrn, den japanischen Machthaber, fiir den die Frage der
Ban Felipe’ gar nicht nur cine reine Rechtsfrage war, endgiiltig fiir die Be-
schlagnahme zu bestimmen.

Es ist stets ein heikles Unternehmen, gegen konkret beglaubigte Tatsachen
aprioristische Griinde ins Feld zu fiihren. Auch im vorliegenden Fall muf} dieser
Versuch scheitern: Einmal an der mangelnden Beweiskraft der vorgebrachten
Gegengriinde, vor allem aber an den konkreten, fiir das Lotsenwort angefithrten
Quellen.

HERMANN KOSTER SVD, MANILA

,UND DESWEGEN WIRKEN DIE KRAFTE IN IHM.“ — BEITRAG ZUM
KRAFTBEGRIFF IM NT UND IN DER ALTCHINESISCHEN ETHIK

Als Herodes Antipas horte, was man allgemein von Jesus erzihlte, suchte er
vergeblich — wie nach ihm so viele — eine Erklirung fir diese Ereignisse.
Den niéchstliegenden Weg zu einer Erklarung, ndmlich die Worte Jesu unvor-
eingenommen zu priifen und an sich selbst zu erproben, wollte Herodes nicht
sehen. Jesus ernst nehmen im Sinne von Mt 7,24; Jo 7,17; 8,81f. usw.. das
konnte und wollte Antipas nicht. Drum fand er eine Erklirung in dem ,Kurz-
schlufl“: ,Dieser ist Johannes der Taufer; der ist von den Toten auferstanden,
und deshalb wirken die Krifte in ihm*?,

1 Mt 14,2 und Mk 6, 14.
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Gleich hier sei die Frage klar formuliert. Dem Schreiber dieses Aufsatzes er-
scheint es namlich der Erérterung wert, welches genauerhin die hier genannten
Krafte, ai duvdueis, Vulgata: virtutes, sind und worauf sich das personliche
Fiirwort év dutd eigentlich bezieht. Gemeiniglich wird ai duvdpeig mit , Wunder-
krifte® {ibersetzt, wobei Josef Schmid? das ,Wunder vorsichtig in Klammern
setzt. Dafl Suvdueic an vielen Stellen offensichtlich die Krafttaten und
Wunderwerke Christi und seiner Jiinger bezeichnet, ist iiber jeden Zweifel
erhaben und findet sich hiufig. Nur fragt sich, ob an den hier zu erérternden
beiden Stellen ,die Krifte® den Sinn von Wunderkriften hat. Sehr wahrschein-
lich wohl nicht. Zunichst sei festgestellt, dafl die Krdfte hier nicht die in Er-
scheinung getretenen Wunderwerke, scholastisch ausgedriickt, die virtutes objec-
tive seu effective sumptae bezeichnen konnen. Das ldge nahe, da im Zusammen-
hang von den Wundern bei der Aussendung der Jinger usw. die Rede ist.
Aber von solchen Werken Christi und der Seinen kann man doch nicht sagen:
Zvepyotoww &v durd. Die personlichen Wunderkrifte, die virtutes subjective
sumptae, also die Kraft, Wunder zu wirken, konnen aber auch nicht unmittelbar
gemeint sein. Der Grund daftr ist 1. das deutliche, eigentlich nicht zu tber-
sehende 81 Tolito: Weil Johannes der Taufer auferstanden ist, deswegen wirken
die Krifte in ihm. Nun ist aber 2. ausdriicklich gesagt, dafl Johannes der
Taufer solche Krafte, Wunder zu wirken, nicht gehabt hat®. Wenn nun ,die
Krafte® weder die Wunder noch die personlichen Krifte, Wunder zu wirken,
zundchst und unmittelbar bezeichnen, was ist dann mit den ,Krdften“ gemeint?
Welche Vorstellung von Kraft liegt diesem Ausspruch des Antipas eigentlich
und unmittelbar zugrunde?

Beim Studium der alten chinesischen Philosophie begegnete dem Schreiber dieses
Aufsatzes eine Vorstellung, die vielleicht hierher gehdrt. Es ist die mit dem
Laut té bezeichnete altchinesische Vorstellung, die ihm Licht zu werfen schien
auf diese Stelle des Neuen Testamentes. T, ein Grundbegriff chinesischer Ethik,
wird gemeinhin mit Tugend, lateinisch virtus, iibersetzt. Nun hat aber u. a.
schon Richard Wilhelm, und nach ihm Arthur Waley darauf aufmerksam ge-
macht, dafl t& in den alten chinesischen Texten meistens gar nicht unser Wort
Tugend als im Gegensatz zu Laster oder Siinde meint, sondern etwas anderes.
Was té eigentlich besagt, 148t sich kaum mit einem deutschen Wort auch nur
einigermafien adidquat wiedergeben. Es wird denn auch t& an verschiedenen
Stellen in ganz verschiedener Weise ibersetzt. In der Einleitung zu seiner
Lao-tzu-Ubersetzung 4 nennt Wilhelm denn auch als magliche Entsprechungen
fiir té: Geist, Kraft, Wesen, Natur usw. Fiir seine Lao-tzu-Ubertragung wahlt
Wilhelm selbst das Wort Leben als relativ beste Wiedergabe, was doch wohl
abwegig ist, von dem ,Anlehnen® an Jo 1,4 ganz zu schweigen. Der britische
Sinologe Arthur Waley bringt seine Erfahrungen mit dem t&-Begriff bei weitem
treffender zum Ausdruck in der Einfithrung zu seiner Ubertragung der Gespréiche
des Konfuzius® Nach Waley ist t& die besondere Qualitit, die den Dingen
latent innewohnt; in den einzelnen Lebewesen sei t& soviel wie eine Kraft oder
Macht, die scharf von physischer Kraft unterschieden ist — und letztere wird
auch mit einem eignen, ganz anders lautendem Schriftzeichen geschrieben —
also eine Art von Kraft, die oft unserm Wort Charakter sehr nahekommt.

2 Josef Schmid, Synopse der drei ersten Evangelien. Regensburg 1949, 89.

3 Vgl. Max Meinertz, Theologie des Neuen Testamentes. Bonn I, 22: ,drum
ist er auch nicht mit der Wunderkraft begabt (Jo 10,41)%.

4 Richard Wilhelm. Laotse. Jena (E. Diederichs) 1911, XVIL.

5 Arthur Waley, The Analects of Confucius. London? 1949, 38.
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Waley will darum té mit sittlicher Kraft, moral force, iibersetzen, sicht aber
gleich, dafl auch das keine addquate Wiedergabe ist, da t& ja auch von Dingen
und Tieren ausgesagt wird. Wenn von Menschen gebraucht, kime té Bedeu-
tungen wie Prestige, Einflufl, Geltung, Anziehungskraft usw. oft ganz nahe.
Wenn té allgemein gebraucht wird, bleibt man am besten wohl bei der all-
gemeinen Bedeutung von latenter oder immanenter Kraft, verborgener Macht
usw. Der Titel der berithmten Schrift von Lao-tzu ware dann, dhnlich wie Waley
es tut in seinem The Way and its Power, zu iibersetzen mit: Die Bahn des Alls
und ihre (d. i. die in ihr ruhende) Kraft. Hier kann natiirlich nicht eine Ge-
schichte des Bedeutungswandels dieses klassischen Begriffes konfuzianischer Ethik
auch nur angedeutet werden, dariiber vielleicht spéter in einem eigenen Aufsatz.
Um aber doch nicht in allgemeinen Andeutungen und groben Zusammen-
fassungen stecken zu bleiben, sei hier ein konkretes Beispiel von dem Gebrauch
des Wortes té gleichsam als Probe gegeben. Im Beginn des 66. Kapitels (ur-
springliche Zahlung) der Ritensammlung® des dlteren Tai? heiBt es wie folgt:
»Die reichliche té der weisen Konige bewirkte, dafl das Volk nicht unter Krank-
heiten und die Haustiere nicht unter Seuchen zu leiden hatten, . . . dafl der
Mann des gewdhnlichen Volkes ohne Strafen Ordnung hielt und die Barbaren
(an den Grenzen) gerne fligsam waren.®

»In alter Zeit priifte der Kaiser (Himmelssohn) regelmiflig im letzten Winter-
monat (seine) té, um zu sehen, ob es Ordnung oder Unordnung, Gewinn oder
Verlust gibe. Denn wo immer die té reichlich ist, da herrscht Ordnung und
gibts Gewinn, wo té nicht reichlich ist, da gibts Unordnung und Verluste,
Darum priift der Edle die t¢ und kann so in der Halle seines Ahnentempels
sitzend wissen, ob im Lande Ordnung oder Unordnung, Gewinn oder Verlust
herrschen wird. Ist das t& reichlich, dann hiiten und pflegen die Leute die
Rechtsordnung 8, ist aber das té nicht reichlich, dann wird die Politik {iberbetont.
Ein Herrscher, bei dem die rechtliche und die politische Ordnung das té nicht
schwichen, der ist ein (wahrer) Konig®®. Man sieht wohl auch, dafl solche té-
Vorstellung Ahnlichkeiten hat mit der Orenda (Mana, Wakonda usw.)-Vorstel-
lung mancher Primitiven. Waley bringt ja auch die t&-Vorstellung der Chinesen
in Verbindung mit dem siddhi der Inder, als ,a power over the outside world
undreamt of by those who pit themselves against matter which still in its
thralls“1%. ‘Wenn es in der Natur (Erdbeben, Uberschwemmung, Diirre usw.)
und in der Menschheit (Epidemien, Revolutionen usw.) drunter und driiber geht,
dann fehlt der Fithrung die nétige té, wodurch sie Kontrolle iiber diese Dinge
gewinnen wiirde. Und mit dieser Vorstellung des ,Kontrolle bekommen
dber . . .% des ,Herrschaft haben tber . . .“ usw. ist doch offenbar die Vor-

® Die Geschichte des Textes der heutigen chinesischen Ritensammlung, Li chi
genannt, siche bei Richard Wilhelm, Li Gi. Jena 1930, X ff.

7 Tai T&, dies ist der eigentliche Name, lebte etwa z. Zt. Christi und machte
aus der im 1. Jahrhundert vor Christus wieder neu zusammengestellten, ca.
180 Kapitel umfassenden Sammlung der Riten einen Auszug von 85 Kapitel.
Sein Neffe Tai Sheng, auch der jiingere Tai genannt, machte dann einen noch
kiirzeren Auszug von nur 46 Kapitel, der allgemein Aufnahme fand.

8 Chinesisch fa; zu diesem Begriff vgl. Karl Biinger, Die Rechtsidee in der
chinesischen Geschichte. In: Saeculum 1952, 192 ff.

9 Chinesisch wang, dessen Bedeutung im Gegensatz steht zu Diktator, auf mili-
tarische, wirtschaftliche usw. Macht sich stiitzende Hegemon, Tyrann usw. Zum
Ganzen vgl. R. Wilhelm, Li Gi a.a. 0. 206f.

10 A. Waley, The Way and its Power. London?3 1949, 46; vgl. auch 36f.

5 Missions- u. Religionswissenschaft 1954, Nr. 4
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stellung von Kraft gegeben. Diese Vorstellung scheint eine allgemein mensch-
liche zu sein. Auch das lateinische Wort virtus hieff ja nicht immer nur Tugend
im Sinne des Gegensatzes zu Laster und Siinde. Auch virtus meinte urspriinglich
etwas Dynamisches, was durchaus nicht rein ethisch war. So spricht nach Georges
(s. v.) der Lateiner von der virtus arboris und equi. Und Waley macht darauf
aufmerksam, dafi in dem englischen Ausdruck in virtue of, das wir mit dem
Verhéltniswortchen kraft (des Gesetzes z. B.) tibersetzen, dieser urttimliche, nicht-
cthische Sinn noch durchscheine. Und vom deutschen Wort Tugend sagt Titus,
dafl es genau wie das griechische Goeth und lateinische virtus urspriinglich die
Tauglichkeit oder Tiichtigkeit — also auch eine Vorstellung von Kraft — des
Menschen im allgemeinen bezeichnete. Erst durch philosophisch-ethische Reflexion
sei es dann auf die Sphére der sittlichen Tétigkeit eingeschriinkt worden M.

Gestiitzt auf diese Vorstellungsreihe kénnte man den Gedanken des Antipas
vielleicht folgendermaflen umschreiben: Den Johannes habe ich zwar téten
lassen, aber seine té ist damit nicht erledigt, die ist wie aus dem Totenreiche
zuriickgekehrt und deswegen ist diese té des Johannes nun in diesem Jesus titig.
Diese Umschreibung bedarf einer Erklirung. Der biblische Text sagt zwar nur
schlicht: Der (d. i. Johannes) ist von den Toten auferstanden. Aber das ist sicher
nicht im genauen Sinne einer Wiederherstellung des enthaupteten Leibes und
seiner Wiedervereinigung mit der ihm zugehdrigen Seele zu verstehen. Karl
Staab macht da mit Recht auf folgende zwei Umstinde aufmerksam 2: Antipas
hatte doch sicher schon erfahren, dafi Jesus schon zu Lebzeiten des Johannes
wirkte, er also nicht der wiedererstandene Leib des Johannes sein konnte.
Zweitens war Antipas ein .aufgeklarter Mann, der, in Rom hellenistisch er-
zogen, sicher nicht jedem Gerede blind Glauben schenkte. Abwegig ist dann
aber wohl die Auffassung von Staab, wenn er sagt: ,Vielleicht ist das Wort
(ndmlich von der Auferstehung) spottisch gemeint® %, Die Tatsache nun, die
Staab fiir solch spottische Auffassung anfithrt, daR nimlich Antipas im ernsten
Verstande dem Fall Jesu hitte ,gewifl auch weit groferes Interesse entgegen-
gebracht, als es nach dem Ausweis der Evangelien tatsichlich geschah® 14, lifit
sich leicht anders erkldren. Lagrange deutet diesen Sachverhalt psychologisch
aus dem Charakter des Antipas, der sich gern aus unnétigen Dingen heraus-
hielt, denn .er war ein kluger Herrscher, der Freund aller Welt, wenn ihn
nicht die Leidenschaft fiir seine Frau fortrifl oder der Hang zum Weine® 1.
Beide Triebe gaben den Anlafl zum Vorgehen gegen Johannes den Tiufer.
Weil sie bei Jesus nicht mitspielten, hielt Antipas sich aus dem Fall Jesu' eben
~klug“ heraus und ging nicht gegen ihn vor, wenn er auch ihn oder eines seiner
‘Wunderwerke gern mal aus der Nihe gesehen hitte. Dafy das schlichte ,von

" RGG? s. v. Leider stehen hier keine ethymologischen Warterbiicher oder
andere einschldgige Nachschlagewerke zur Verfigung, um der Frage im einzelnen
nachzugehen. In diesem Zusammenhang sei hingewiesen auf die quellenmifigen
und anregenden geschichtlichen Untersuchungen im Saeculum iiber den Bedeu-
tungswandel mancher Worter wie z. B. Geschichte, saeculum, courtoisie usw.
Hoffentlich bringt die Zeitschrift noch hiufiger solch aufschlufireiche Arbeiten!
12 Karl Staab, Das Evangelium nach Matthius. Wiirzburg 1951, 79.

!* Ebd. Vielleicht hat Staab sich vom hl. Thomas zu dieser Annahme bewegen
lassen, der in seiner Catena Aurea zu dieser Stelle, wie auch der eine oder
andere aus der Viterzeit, die Worte des Herodes Antipas als ironische Be-
merkung hinstellte.

14 Ebd.

't Lagrange-Kuss, Das Evangelium von Jesus Christus. Heidelberg 1949, 224.
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den Toten auferweckt werden® des Textes die in obiger Umschreibung zugrunde
gelegte vagere Bedeutung haben kann, scheint auch Zorell in seinem Warterbuch
anzudeuten. Bei &ysipw erklirt er den vollen Ausdruck émd Tdv venodv bzw.
éx venp@dv £yeigeodar hier und an ahnlichen Stellen des Neuen Testamentes
nicht einfach mit: von den Toten auferstehen im eigentlich und genauen Sinne,
sondern als quasi ,a numero mortuorum eximor® 6. Dieses quasi und das vage
eximi ist berechtigt, wenn, wie in unserm Falle, der Tote zwar tot bleibt, aber
seine té wiederum in andern Personen wirksam wird. Entgegen der landldufigen
Exegese, welche ,die Krifte® als die Wunderkrifte Jesu erklirt, wird hier also
vorgeschlagen, unter & Suvdpeic die Geisteskrifte des Johannes zu verstehen.
Dafl diese vorgetragene Frkldrung kein Hineininterpretieren von andersartigen
Vorstellungen, noch etwas ,Neumodisches® usw. ist, zeigt die Geschichte des
Textes. Immer wieder kam die hier vorgeschlagene Auffassung den Ab-
schreibern mehr oder weniger deutlich zu Bewufitsein. Statt ,wirken die Krifte
in ihm*“, d. i. in Jesus, wiirde man als natiirlicher erwarten: wirken seine (d. i.
des Johannes) Krifte. Tatsichlich gibt August Merk 17 diese Lesart bei Mk 6, 14
an. Zeugen fir solches dutdv statt év durd sind der gewichtige Kodex W, und
zwar hat er diese Lesart nicht als nachtrigliche Verbesserung, sondern im
urspriinglichen Manuskript, ferner Kodex 278s. Ubersctzt hieRe es dann:
»Johannes der Tdufer ist (wie) von den Toten auferstanden und deshalb wirken
seine (d. i. des Johannes) Krifte. Ahnlich findet die hier vorgeschlagene Fr-
klarung eine gute Stiitze in ciner bei Mt 14,2 angemerkten Lesart. Dort wird
nach Merk von Z 990 71 1279 16 1574 245 Ar 1295ss das &v ausgelassen und
eine Art Dativus (commodi?) gelesen. In dieser Lesart ist mit ot sicher wohl
Jesus gemeint, aber ,die Krifte“ sind offensichtlich die des Johannes. Ubersetzt
hiefle es namlich: ,Er (d. i. Johannes) wurde von den Toten (wie) auferweckt
und deswegen wirken die Krafte (d. i. des Johannes) fir ihn (d. i. Jesus).“
In beiden Ubertragungen ist das Sud toro des Textes — wie es auch sein mufl
— voll beriicksichtigt.

Nun konnte der Einwand erhoben werden, dafi mit dieser Erkldrung (und der
té-Vorstellung usw.) magische Auffassungen in die Bibel getragen wiirden. Dem
wire schon rein auflerlich vorzubeugen, indem darauf hingewiesen wird, daf}
hier nicht die Bibel solche Auffassung lehrt, sondern es sich um einen Ausspruch
des Herodes Antipas bzw. der Juden seiner Zeit handelt. Doch ist dieser Ein-
wand noch deutlicher zuriickzuweisen. Wenn es heifit: eine altchinesische Auf-
fassung des té liegt in der Richtung des siddhi der Inder, hat mit dem oranda
etc. der magischen Weltauffassung zu tun usw., dann darf man aus Ahnlich-
keiten, aus dem ,in der Richtung liegen von . . .%, aus ,zu tun haben mit . . .*
nicht gleich auf Identitit oder Gleichheit schlicfen. Das sind grobe und unge-
horige Verallgemeinerungen. Allem, was oben gesagt wurde, liegt ein und der
gleiche Sachverhalt, ein und dieselbe Beobachtung zugrunde, nimlich, daf}
gewisse Menschen andere Leute, ja ihre ganze Umwelt tief beeinflufit und ver-
andert haben. Die Erklarung dieses Sachverhaltes aber ist dann je nach Ein-
sicht und Zeit verschieden. Auch wir reden heute noch zur Erklirung solcher
Sachverhalte von den Geisteskriften des Fithrergenies, von der hinreiffenden
Kraft dieses oder jenes Mannes, von der Anziechungskraft dieser oder jener
Personlichkeit, vom #berwdltigenden Scharm usw. In dem Worte: ,Ich bin ein
Teil von jener Kraft, die stets das Bose will und stets das Gute schafft® will
Goethe ja keine magische Weltauffassung vertreten. Auch in dem Worte:

10 Franz Zorell 8]. Lexicon Graecum Novi Testamenti. Paris 1931, 353.
17 August Merk SJ, Novum Testamentum Graece et Latine. Rom 1938.
5%
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»Hab ich die Kraft, dich anzuziehen besessen. so hatt’ ich dich zu halten keine
Kraft mag ein Vertreter der magischen Weltauffassung seine orenda-Vor-
stellung wiederfinden, doch erkldren wir uns den Sachverhalt ganz anders. Dafl
auch die HI. Schrift als solche eine d@hnliche Vorstellung Kraft — kennt, das
zeigt eine deutliche Parallele zur hier besprochenen ,Auferstchung® des Johannes.
In dieser Parallele handelt es sich auch um die ddvawig, die Kraft eines lingst
nicht mehr unter den Menschen weilenden, die jetzt aber in einem andern
wieder wirksam ist, der darum als der wiedererstandene Vergangene angesehen
wird. Jesus selbst bestdtigt sogar ausdriicklich, dafl ein solcher vor Jahrhunderten
schon Dahingegangene in dem jetzt lebenden Menschen wieder erschienen ist,
ohnea auch nur im geringsten zu behaupten, dafi der jetzt Lebende numerisch
identisch sei mit der fritheren Personlichkeit und ohne auch nur den leisesten
Anflug an Magie. Die Parallele ist Lk 1,17, wo es von Johannes heifit: ,Und
er wird vor ihm einhergehen mit dem Geist und der Kraft des Elias.“ Zwar
steht hier Kraft im Singular, doch ist es dafiir mit dem Zusatz ,Geist® erweitert.
Johannes war offenbar nicht Elias 18, hatte aber dessen divauig und Geist. Weil
die gleichen Geisteskrifte — und das diirfte, wie gesagt, auch die treffendere
Wiedergabe von i duvdusic in unserm Thema sein — in Elias und in Johannes
wirken und in Erscheinung treten, deswegen sagt Jesus glatt heraus, dafl
Johannes der Taufer ,der Elias ist, der kommen soll* Mt 11, 141%, Die Paral-
lele ist somit fast vollkommen: Fiir Christus ist Johannes der Elias, der kommen
sollte, weil Johannes die gleichen Geisteskrifte beseelen wie Elias, aliis verbis,
die dUvoug des Elias hat. Herodes sieht in Jesus den Johannes, weil in Jesus
die gleichen duvdueis wie in Johannes, aliis verbis, die 8Uvouic des Johannes in
Erscheinung treten. Dabei hat Jesu Redeweise mit magischen Vorstellungen
soviel zu tun wie unsere Redeweise: er ist der reine Othello, von einem Men-
schen gesagt, der von dhnlich starkem Geist der Eifersucht wie Othello be-
seelt ist.

Aufschlufireich ist auch der dtvouic-Beitrag von Walter Grundmann fir das
Kittelsche Worterbuch des Neuen Testamentes. Bei Lk 1,17 20 siecht Grundmann
ganz deutlich, dafl dort §¥voyug nicht ,Wunderkraft®, sondern ,Wirkenskraft®
ist. Leider grenzt er die beiden Begriffe nicht eindeutig voneinander ab, da
man doch gern wissen mochte, was er genauerhin unter Wirkenskraft versteht.
Denn Waunderkraft ist doch eben auch die Kreft, Wunder zu wirken. Fiir
Mk 6,14 und Mt 14,2 jedoch schlieft Grundmann sich der landldufigen Er-
klarung an. Ganz am Schlufl seiner Arbeit wendet Grundmann sich gegen
Pfister, dessen Arbeit hier leider nicht zuginglich und dem Schreiber dieses
Aufsatzes unbekannt ist. Pfister soll nach Grundmann die Orenda-Vorstellungen
der Primitiven zur Erklirung von &80vaug herangezogen haben. Wenn man
beriicksichtigt, wie oben gesagt, dafl Berithrungspunkte keine adiquate Ubet-
einstimmung, Parallelen und Ahnlichkeiten keine Gleichheit und Identitit, ein
und die gleiche Beobachtung und der gleiche Sachverhalt verschieden (ober-
flachlich, halb richtig oder falsch usw.) gedeutet werden kann und wird, dann
hat Grundmann Recht, wenn er sagt: ,Orendistische Vorstellungen sind damit
in die unterste Schicht des neutestamentlichen Kraftbegriffes verwiesen® L.
Walter Bauer scheint in seinem Warterbuch den Gebrauch des Wortes Kraft

!¢ Vgl. Lagrange-Kuss a.a. 0. 88 ff. und Max Meinertz a.a. 0. 66.

¥ Mk 9,11—18 und Mt 17, 10—12. Vgl. dazu Lagrange-Kuss 280 ff.

*0 Gerhard Kittel, Theologisches Worterbuch zum Neuen Testament. Stuttgart
1985 s v,

1 Kittel a.a. 0. 314.
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bei Lk 1,17 iibersechen zu haben. Fiir Mk 6, 14 und Mt 14,2 erklirt er divapic
fast wie Grundmann als die spezielle Kraft, die Wunder tut, kurz ,Wunder-
kraft“??. Wie schlecht aber Wunderkrafte als Ubersetzung von 8¥vopig bei
Mk 6,14 und Mt 14,2 paflt, sicht man an dem Exkurs?23, den Grundmann zum
Gebrauch dieses Wortes an diesen zwei Stellen anbringt. Demgegeniiber sei zum
Abschlufl nochmals festgestellt, dafl in Mk 6. 14 und Mt 14,2 oi Suvdpeis wahr-
scheinlich wohl nicht Wunderkrifte bezeichnen (an die manche Erklirer denken.
da der Zusammenhang ia von den Wundern bei der Aussendung der liinger
spricht), sondern Geisteskrifte. Es sind die Geisteskrifte des Johannes, die
Herodes Antipas in Jesus und seinem Wirken ,wiedererstanden® sieht.

DR. THEOL. HELGE RUSCHE, MUNSTER

WAS ERWARTEN DIE MISSIONSLANDER VON DEN EUROPAISCHEN
CHRISTEN? — Internationale Studententagung Gemen 1954

Die Wasser- und Jugendburg Gemen in Westfalen ist im Laufe der letzten
Jahre fiir viele Christen zu einem Begriff geworden und im deutschen Raume
nur noch der Burg Rothenfels an die Seite zu stellen. Seit sicben Jahren
kommen dort nach Beendigung des Sommersemesters unter der Schirmherrschaft
des Bischofs von Miinster regelméfliig ausldndische und deutsche Studenten zu-
sammen, um die Fragen der Christenheit, die sich aus der jeweiligen Weltlage
ergeben, verantwortlich zu durchdenken. In diesem Jahre waren 22 Nationen
vertreten. Das Gesamtthema lautete: ,Kirche und Staat, Europa, Welt heute®.
Fiir die Durchfithrung der Tagung hatte das Gemen-Komitee fiir Internationale
Angelegenheiten unter dem Patronat der Pax Romana sorgfiltig Vorbercitungen
getroffen. Es war ihm gelungen, aus der ganzen Welt Vortragende zu interes-
sieren, die sich bereitwillig zur Verfiigung stellten, nicht nur eine Rede zu halten,
sondern auch mit den Studenten einige Tage zusammen zu leben, um einen
personlichen Kontakt und Einzelaussprachen zu ermoglichen.

Prilat Otto Maurer-Wien sprach iiber ,die Verantwortung der Kirche fiir die
Welt“, Lord Pakenham-London iiber ,die Aufgaben des Staates®, Dr. Johannes
Pinsk-Berlin legte die ,christlichen Anspriiche an den Staat® dar, Freiherr von
der Heydte-Wiirzburg umriff den ,Aufbau der europiischen Gemeinschaft®,
Prof. Schlichting-Nijmegen hatte zum Thema ,die europdische Gemeinschaft in
der heutigen Weltordnung®.

Die Themen der letzten drei Tage waren ausgesprochen Missionsthemen. Prof.
Jean-Mohammed Abd-El-Jalil (Fez-Paris) sprach tiber ,die Erwartungen der
islamischen Vélker gegeniiber der Kirche und Europa®“. Abbé Lic. Fortunato
Contiuho (Bangalore-Louvain): ,Was die Katholiken Indiens von der Kirche
und Europa erhoffen®. Schliefilich zeigte Prof. Francois Houang Kia-Tscheng
(Paris-Peking) auf, ,was die Katholiken Chinas von der Kirche und Europa
erhoffen”. Den Ubergang zu diesem letzten Teil der Tagung bildete ein Referat
von Prof. Lenz-Medoc, Paris: ,Die Kirche und die neue Weltdimension®.

22 Walter Bauer, Worterbuch zum Neuen Testament. 4Berlin o. J., s. v. Der
dort zitierte Autor, J. Rohr, Der okkulte Kraftbegriff im Altertum, 1928, ist dem
Schreiber dieses Aufsatzes leider nicht zuganglich.

23 Kittel a.a. 0. 304.
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Da alle Referate im Druck erscheinen sollen® kann hier nur ein Querschnitt aus
den letztgenannten Vortrigen gegeben werden.

Lenz-Medoc beschrieb die neue Weltdimension, in der sich die Kirche in unseren
Tagen zurechizufinden hat. Er ging aus von dem Begriff der Kirche und be-
tonte, dafl sie kein Verein, keine Organisation ist, sondern eine Setzung Gottes.
Als eine ,Bruderschaft und Liebesgemeinschaft® (Augustinus) hat sie ,offen®
zu sein, und zwar sowohl in der vertikalen, als auch in der horizontalen Richtung.
Sie untersteht dem Anspruch Gottes und hat von Gott das Ohr bekommen, auch
auf die Anliegen der Briider in aller Welt zu héren. Eindriidkdich umrif Lenz-
Medoc die Situation, in der heute dic Menschen in der Welt leben. Er gab
Zahlen an. Die Zahlen aber wurden zu erschiitternden Bildern: In eciner Welt
fast unbegrenzter technischer Moglichkeiten und Méglichkeiten gegenseitigen
Austauschens von Erfahrungen und Giitern leben in den verschiedenen Kon-
tinenten die Menschen dennoch in krassen Extremen: Ein Drittel der Menschen
aller Kontinente lebt im Wohlstand, zwei Drittel in Hunger und Elend. In
geistigen Bereichen ist die Achtung vor einander und die Kenntnis von einander
nicht entsprechend der technischen Anniherung gewachsen. Wie steht die Kirche
in einer solchen Welt? Jetzt erst weill sie, was ihr Auftrag bedeutet: ,Gehet
hin in alle Welt“. Das ,Hingehen® ist ihr dufierlich méglich geworden. Steht
sic aber nicht oft in cinem anderen Sinn noch auf dem Standpunkt einer Welt,
wie sie zur Zeit des Christoph Kolumbus war? Da sie unter dem Gesetz der
Licbe Gottes lebt, miifite sie heute offen sein kinnen fiir die ganze Welt.
Diesen Gedanken fithrten die drei letzten Vortragenden aus, jeder auf seine
Weise und von seiner Sicht her. Abd-El-Jalil rief bei einer Morgenpredigt
seinen Horern zu: Christus verlangt von uns, dafl durch uns die Volker zu Thm
kommen, von uns verlangt Er Wort und Beispiel. Denn Er ist nicht allein zu
unserem personlichen Heil in dic Welt gekommen, sondern zum Heil der ganzen
Welt. In der Taufe nimmt jeder Christ die Weltverantwortung auf sich. Katho-
lisch ist es, echte Werte der Welt zu iibernehmen, um sie dann in Christi Sinne
zu heiligen und zu reinigen. Nur das, was ausdriicklich Irrtum ist und zum
Niedergang fithrt, mufl abgelehnt, alles andere aber darf aufgenommen und
in Christi Sinn weitergefithrt werden.

Wird die Kirche denn allen Vélkern, die z. B. unter technischem Minderwertig-
keitsgefiihl leiden und geneigt sind, Europdisches sich anzueignen, das erlésende
Wort sagen, das ihnen erst eigene Wiirde gibt: ,Ihr seid zur Gotteskindschaft
berufen?* Ahnliche Fragen brachten die beiden Priester aus Indien und China
vor. Nach einer kurzen Einfithrung in die Geschichte der Begegnung der Araber,
Inder und Chinesen mit dem Christentum, wobei vor allem der Blick auf die
Fehlansitze der von Furopa ausgebenden Missionierung gelenkt und die zu-
nichst vergeblichen Versuche eines Robert Nobili und Matteo Ricci dargelegt
wurden, nachdem also deutlich gemacht wurde, wie falsch es ist, curopdisches
Christentum einfach zu verpflanzen, anstatt Christus zu Indern, Chinesen und
Arabern zu bringen auf eine ihnen gemidfle Weise, sprachen die Boten der
Europa fremden Léander ihre Erwartungen an die Kirche aus.

Wenn Thomas v. A. zu seiner Zeit es verstand, die heidnische Philosophie eines
Aristoteles fur die Kirche zu taufen, so mifite es, das meinte Abbé Contiuho,
auch moglich sein, mit den indischen Vedas das gleiche zu tun. Leider aber gibt

! Die Vortrige von Gemen 1954 werden im Laufe der nachsten Monate in den
vom Bonifatius-Verein herausgegebenen Heften ,Lebendiges Zeugnis® fir
1.— DM zu haben sein.
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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

1 Erich Frauwwallner, Geschichte der indischen Philosophie. 1. Bd. Salzburg 1953.
Otto Miiller Verlag. XLIX u. 496 Seiten.
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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.
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in keiner Weise enge und systematische Zusammenarbeit mit den Fachleuten
der Heimat aus. Im Gegenteil. Es wire sehr zu winschen, dafl katechetische
Zentren der Missionslander in enger Fithlung mit einem hochstehenden kateche-
tischen Zentrum der Heimat stehen, und wichtigere Arbeiten mit ihm besprechen.
So wird z. B. das Zentrum fiir missionarische Glaubensverkiindigung, das sich
zur Zeit in Taipeh (Formosa) bildet und sich vor allem fiir die missions-
katechetischen Probleme des chinesischen Sprachraumes interessiert, mit dem
Briisscler Zentrum (Centre International d’Etudes de la Formation Religieuse
— ,Llumen Vitae®) in enger Arbeitsgemeinschaft stehen. Zugleich fithlt es sich
der Leitung des Deutschen Katechetenvereines (Miinchen) zu grofiem Dank ver-
pflichtet. Planméflige Zusammenarbeit dieser Art wird sich um so leichter er-
reichen lassen, als sich die fiilhrenden katechetischen Zentren der Heimat durch
grofies Interesse fiir die katechetischen Anliegen der Mission auszeichnen. Davon
konnten wir uns zu unserer grofen Freude im letzten Jahr anlafilich einer
katechetischen Studienreise selber iiberzeugen.

Schon als Grundlage der fiir die Mission zu schaffenden Handbiicher konnte
man ohne weiteres gediegene Arbeiten der Heimat heranziehen. Dariiber hin-
aus wird man sich im Verlauf der Arbeit bei auftauchenden Schwierigkeiten
mit groflem Nutzen an die katechetischen Freunde in der Heimat wenden, wohl
auch die Arbeit vor ihrer Verdffentlichung noch einmal in der Heimat iiber-
priifen lassen.

Einige Monate nach der Tagung in Minster erschien dann Jungmanns Katechetik.
Der Verfasser wendet sich zunichst zweifellos an die Katecheten des deutschen
Sprachraumes. Er wollte gewifl keine Katechetik mit Weltgeltung vorlegen.
Doch bietet das Buch tatsdchlich aulerordentlich reiche und wertvolle Anregungen
fiir eine zeitgemdfle Missionskatechetik. Ja, es diirfte schwer fallen, ein anderes
Lehrbuch der Katechetik zu finden, das — alles in allem — in dem Grade wie
Jungmanns Buch bei der Ausarbeitung einer Missionskatechetik in etwa als
Grundlage dienen kénnte. Also Grund genug, auf das Buch etwas niher ein-
zugehen. Wir zeigen zunichst die ,vorbildliche® Grundhaltung des Buches, um
dann noch auf eine Reihe bemerkenswerter Anregungen einzugehen, die es zu
wichtigen Abschnitten einer Missionskatechetik bietet.

Schon durch dic zielklare Beschrinkung auf das Wesentliche und den dadurch
erreichten mdifligen dufieren Umfang empfiehlt sich das Buch fir eine missio-
narische Bearbeitung. Man verschone uns in der Mission mit didkleibigen Hand-
biichern der Katechetik, die mit mehr Fleif} als gesundem Urteil aus den Hand-
biichern christlicher Lander moglichst reichen Stoff zusammentriigen. Es kommt
zunéchst gar nicht darauf an, daBl der Missionskatechet mit allen katechetischen
.Kniffen“ bekannt gemacht werde. die sich irgendwo in Europa oder in Amerika
durchaus bewdhrt haben mégen. Wenn die Missionskatechese mancherorts noch
etwas zu wiinschen {iibriglassen sollte, so kommt das gewifl nicht daher, daf
sie noch nicht in allen methodischen Finessen einer hochentwickelten westlichen
Schule beschlagen ist, sondern in weitaus erster Linie zweifellos daher, dafl sie
noch an grundlegenden Mangeln methodischer oder kervgmatischer Natur leidet.
Darum miifiten gerade die tragenden Prinzipien formaler und materialer Kate-
chetik moglichst lichtvoll dargelegt werden. Gerade weil die katechetische Be-
wegung in den Missionslindern vielfach noch in ihren Anfdngen steht, miifite
sich die Aufmerksamkeit vorerst ganz auf die Grundfragen konzentrieren.
Das Streben nach Knappheit diirfte freilich in keiner Weise zu einer Sammlung
katechetischer ,Kochrezepte® fithren. Gediegene missionarische Glaubensver-
kiindigung verlangt eine auflerordentlich grofie Anpassungsfihigkeit an die so
wechselvollen dufleren Umstinde. Da ist mit einer Sammlung geschickter kate-
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chetischer Verhaltungsweisen wenig gedient. Was der Missionar vor allem
braucht, ist eine knappe, aber doch durchaus solide Einfihrung in die grofien
letzten Grundgesetze der Missionskatechese. Er mufl ja in der Lage sein, aus
seinem Verstindnis der Prinzipien materialer und formaler Katechetik sich in
der jeweiligen Situation selber zurechtzufinden. Ja selbst bei der Ausbildung
der Laienhelfer sollte man sich nicht mit einer blofien Beschreibung der rechten
katechetischen Verhaltungsweise und ihrer griindlichen Eintbung begniigen,
sondern auf wirkliches Verstindnis dringen. Wo es am notwendigen Ver-
standnis fiir die Grundgesetze christlicher Glaubensverkiindigung fehlt, endet
religiose Unterweisung nur zu leicht in katechetischem Formalismus. Nun scheint
uns aber Jungmanns Stirke gerade im Aufzeigen und Entwickeln der kateche-
tischen Prinzipien zu liegen. Man sehe sich zum Beispiel an, wie Jungmann
(120—158) ,die® katechetische Methode, also die textentwickelnde Methode
darlegt und verstindlich macht, sie durch Hercinnahme des Arheitsprinzipes
und des Erlebnisprinzipes vervollstandigt und nach griindlicher Erklarung der
Grundgedanken dieser Methode am Schlufl noch eigens die ,Abwandlung der
Methode nach Stoffgebieten® behandelt. Wir wahlten absichtlich gerade dieses
Beispiel: Einerseits weil uns der betreffende Abschnitt in Jungmanns Buch
wirklich ein Meisterstiick moderner Katechetik zu sein scheint, das ohne wesent-
liche Verdnderung wohl auch in eine Missionskatechetik aufgenommen werden
konnte, anderseits weil gerade die textentwidielnde Methode in Missionsldndern
oft besonderer Gefahr ausgesetzt ist. Erfahrene Missionare werden gewild
folgende Tatsache bestitigen konnen: Wo es am notwendigen Verstdndnis dieser
Methode fehlt, tritt — durch das hervorragende, aber zu wenig in Zucht ge-
nommene Erzdhlertalent so vieler Missionsvolker veranlaft — an die Stelle
der fritheren, etwas trodkenen Katechismuserklirung, ein unterhaltsames, aber
katechetisch minderwertiges ,Geschichtchen“-Erzihlen.

Das was an Jungmanns Katechetik im Vergleich mit andern Handbiichern dieser
Art wohl am meisten auffallt. ist die ,Wende zum Inhalt, zum Ubergewicht der
materialen Katechetik“. die Jungmann mit seiner Katechetik ,bewufit vollzogen®
(Vorwort) hat. Natiirlich nicht in dem Sinn, dafl die methodische Fragestellung
zu kurz kime. Durchaus nicht. Wir haben schon darauf hingewiesen, daf} die
Darstellung der katechetischen Methode dem Autor geradezu meisterhaft ge-
lungen ist. Nur ist sich Jungmann bewuflt, dafl es neben der Frage nach
der rechten Methode religiosen Unterrichtes die noch entscheidendere nach dem
katechetischen Inhalt gibt: Was haben wir in der Katechese aus dem reichen
Schatz christlicher Offenbarung vor allem zu kiinden, unter welcher Riicksicht,
in welchem Zusammenhang, in welcher Ordnung? Soll christliche Glaubens-
verkiindigung ihre volle religiose Formkraft entfalten, dann miissen vor allem
diese grundlegenden Fragen grindlich behandelt und recht beantwortet werden.
Die katechetische Lage der meisten Missionslinder diirfte heute in etwa der
katechetischen Lage gleichen, in der sich die christlichen Linder Europas und
Amerikas vor dem Wirksamwerden der katechetischen Bewegung befanden.
Man fuhlt zunichst vor allem die unleugbaren Mingel hinsichtlich der Methode
religioser Unterweisung. Selbstverstindlich miissen diese Mingel klar geschen,
eingestanden und behoben werden. In den christlichen Lindern mufite man sich
in den ersten Jahrzehnten der katechetischen Bewegung mit einer Reform der
Methode zufrieden geben, weil fiir die kerygmatische Erneuerung noch die
nétige Besinnung und die notwendigen grundlegenden Studien fehlten. Unter-
dessen hat sich die Lage wesentlich geindert. Es ist darum in keiner Weise
einzusehen, warum man sich in der missionskatechetischen Reform von heute
zundchst auf eine blofie Reform der Methode beschrinken oder gar von ihr
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alles Heil erwarten sollte. Vielmehr hat da von allem Anfang an kerygma-
tische und methodische Erneuerung der religitsen Unterweisung Hand in Hand
zu gehen. Damit wird man nicht nur Zeit und Kraft sparen, sondern auch jene
Mingel vermeiden konnen, die sich bei einer unnatiirlichen Trennung der beiden
Aspekte katechetischer Erneuerung notwendig einstellen miifiten, und sich in der
ersten Phase katechetischer Bewegung in Europa auch tiberall gezeigt haben. Die
‘Missionskatechetik, wie wir sie brauchen, muf} also von der Art von Jungmanns
Katechetik sein, mufi sowohl das methodische wie das kerygmatische Anliegen
der katechetischen Erneuerung voll zu seinem Rechte kommen lassen.
Schliefilich machten wir noch kurz auf Jungmanns wvorbildlich maffvolle Grund-
haltung hinweisen, und das bei voller Aufgeschlossenheit fiir die Probleme
moderner Katechetik und absoluter Grundsatztreue. Man beachte in dieser
Hinsicht etwa Jungmanns sieben Einschrinkungen gegeniiber der textentwickeln-
den Methode, die er doch so schon darlegt und grundsitzlich empfehlen will
(183 {f.), oder Jungmanns Abschnitt tber die rechte methodische Struktur des
Katechismus (Lernstiid-Katechismus, 83), oder den liturgischen Unterricht (65).
Ob nicht gerade eine Missionskatechetik von dieser grundsitzlich mafvollen
Haltung Jungmanns lernen miifite? Es wird ja nicht ausbleiben, daff man in
einer zeitgemafien Missionskatechetik ohnehin noch ziemlich einige Wiinsche
und wohl auch Forderungen wird stellen miissen, die von der missionarischen
Wirklichkeit von heute doch einigermafien abweichen. Um so wichtiger wird es
sein, das alles in mafvoller Form zu sagen, fiir die vorhandenen Schwierig-
keiten volles Verstindnis zu zeigen, Griinde und Gegenstinde objektiv abzu-
wigen, die neuen Forderungen woméglich aus alten schon lingst bekannten
Grundsitzen zu entwickeln.

Nun zu einzelnen Abschnilten des Buches. Wie von Jungmann nicht anders zu
erwarten war, bringt das erste Kapitel einen ausgezeichneten Uberblick iber
die Geschichte der Katechese (5—38). Jungmann hat die besondere Gabe, die
Geschichte immer zur Gegenwart sprechen zu lassen, die Probleme von heute
aus der Vergangenheit verstindlich zu machen, die Lésungen von heute aus
dem Suchen und Irren von damals zu beleuchten. Es ist bekannt, wie viel die
neuere katechetische Bewegung soliden geschichtlichen Studien verdankt. Auch
die Missionskatechetik wird sich mehr als bisher auf die Geschichte der Mis-
sionskatechese besinnen miissen. Obwohl sich die moderne Missionswissenschaft
in ihrer ersten Phase mit solchem Eifer auf missionsgeschichtliche Studien ver-
legt hat, so ist die Geschichte der missionarischen Glaubensverkiindigung dabei
doch ziemlich stiefmitterlich behandelt worden. Und doch konnte sie so reiche
Anregung und wertvolle Einsichten bieten. In einem Leitfaden der Missions-
katechetik, wie er uns hier vorschwebt, miifite man sich freilich mit einem ganz
kurzen schematischen Uberblick zufrieden geben. Es versteht sich von selber,
dafl dabei vor allem das Zeitalter der altkirchlichen Taufkatechese, sowie Vor-
geschichte und Geschichte der neueren katechetischen Bewegung am meisten
beriicksichtigt werden sollten.

Im Kapitel iiber den Katedheten kommt Jungmann selbstverstindlich auch auf
die Frage der Laienkatecheten zu sprechen, die nun auch in Lindern mit vor-
wiegend christlichen Schulen immer zahlreicher eingesetzt werden. Trotz grund-
sitzlich positiver Einstellung zum Institut der Laienkatecheten glaubt Jungmann
fir die katechetischen Verhiltnisse im deutschen Sprachraum doch den Grund-
satz vertreten zu sollen: ,Die normale Lésung, soweit die Méglichkeiten reichen,
mufl der Priesterkatechet bleiben® (42). In der Mission ist der Priestermangel
so grofi, daf der Laienkatechet die normale Lésung wird. Der Laienkatechet
gibt nicht blofl auf der Unterstufe, sondern auch der Oberstufe der Volksschule
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Religionsunterricht, ja auch fir die religiése Unterweisung der Mittelschiiler
miissen vielfach noch Laienkatecheten herangezogen werden. Das ist besonders
dann zu bedauern, wenn dem Laienkatecheten, wie dies in Missionsldndern
doch hiufig genug der Fall war, die entsprechende fachliche Ausbildung fehlt.
Eine wirklichkeitsnahe Missionskatechetilk miifite unseres Erachtens in bezug auf
die Laienkatecheten vor allem zwei Grundsatze einschérfen:

1. Auch wenn die Schulkatechese, besonders in der Grundschule, zu einem
Grofiteil von Laienkatecheten besorgt werden muf}, so soll doch der Missionar
auf alle Fille immer wieder in seinen Missionsschulen auch selber Religions-
unterricht erteilen. Wenn er z. B. eine seiner Auflenstationen besucht, wird er
nicht blofl den Laienkatecheten der dortigen Missionsschule ,inspizieren®, sondern
selber den Kindern eine Katechese halten. Hailt er sich ldngere Zeit in seiner
Zentralstation auf, wird er gern fur einige Zeit dem Lehrer den Religions-
unterricht abnehmen. Das wird um so wichtiger sein, als sich in der Zentral-
station meist eine héher organisierte Schule befindet, in der die Fiithrer der
kommenden christlichen Generation herangebildet werden.

2. Gediegene Ausbildung der Laienkatecheten, und zwar nicht blof in didak-
tisch-paddadogischer Hinsicht, sondern vor allem auch in bezug auf den Lehr-
inhalt. Was der Laienkatechet braucht, ist nicht theologisches Spezialwissen,
sondern eine gute und grindliche Einfihrung in die christliche Lehre, die er
dann weitergeben soll. Doch mufl unbedingt dafiir gesorgt werden, daff ihm
im Lauf seiner katechetischen Fachausbildung die religiose Kraft und Schonheit
der christlichen Lehre zum Bewufitsein kommt. Er mufl nicht blofl in der christ-
lichen Lehre wohl ,beschlagen® sein, und in Fragen der katholischen Religion
auch Auflenstehenden Rede und Antwort stehen kénnen, sondern auch selber
von ihr personlich erfafit, apostolisch entflammt werden. Man hat in etwa den
Eindruck, bei der Ausbildung von Laienkatecheten sei dies bisher noch nicht
iiberall geniigend beachtet worden. Fine wichtige Frage ist auch die ent-
sprechende Fortbildung der Laienkatecheten. In den Missionslindern wird das
zu einem Gutteil Aufgabe des Missionars sein. Er muf} sich seiner Laienhelfer
annehmen, die bereits im Beruf stehen, sie weiter fithren. Das setzt natiirlich
voraus, dafl er selber priesterlich, aber auch katechetisch auf der Héhe ist.

Da sich Missionskatechese zu einem Gutteil auch an Erwachsene wendet, miifite
sich das Kapitel fiber das ,Kind in der Katechese® notwendig zu einem Kapitel
iiber die verschiedenen Gruppen von Menschen ausweiten, an die sich die
Missionskatechese wendet. und in knapper Zusammenfassung wenigstens die
wichtigsten religionspsychologischen Grundlagen fiir deren religiose Unter-
weisung und Fihrung bringen. Hier wire wohl auch der gegebene Ort, wo in
etwa auf die rassische Eigenart und die damit gegebenen Moglichkeiten und
Hindernisse der Missionskatechese hinreichend und liebevoll einzugehen wire.
Wenn Jungmann schon im Verwort von einem ,Ubergewicht der materialen
Katechetik“ redet, so ist das durchaus nicht quantitativ zu verstehen. Wohl
wird man sagen miissen, dafl die Lehraufgabe und der zu vermittelnde Lehr-
inhalt dem Verfasser immer prisent ist, aber ausdriiklich und etwas ausfithr-
licher ist davon doch nur in einigen Abschnitten die Rede, so besonders im
langen Kapitel tber den Katechismus (78—101), in dem kurzen, aber sehr
beachtenswerten Abschnitt tiber die katechetische Konzentration (115—119), und
schliefilich im dreiteiligen Anhang (281—305), der das Apostolische Glaubens-
bekenntnis, das Kerygma in der Geschichte der kirchlichen Seelsorge, und die
Verkindigungstheologie behandelt. Eigentlich erst hier im Anhang zeigt Jung-
mann durch einen ausgezeichneten geschichtlichen Uberblidk und die sich an-
schlicfenden Uberlegungen Aufgabe, Notwendigkeit und Voraussetzung einer
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kerygmatischen Erneuerung christlicher Glaubensverkiindigung. Fast méchten
wir fiirchten, dafl dieser hochwertige Anhang selbst im deutschen Sprachraum
etwas zu wenig beachtet wurde. Zum Teil gerade von jenen, die er am meisten
anginge. Fiir ein Handbuch der Missionskatechetik wiirden wir jedenfalls
dringend wiinschen, dafl noch vor der Behandlung der Methode religidser
Unterweisung ein oder zwei Kapitel eingeschaltet werden, die sich ausschliefilich
mit dem katechetischen Lehrinhalt befassen. Hier wire zunichst eine klare,
eindringliche Einfiihrung in das kerygmatische Problem der Glaubensverkiin-
digung zu geben, und dann unter dieser Riicksicht ein eindrucksvoller Uberblick
iber die christliche Lehre zu bieten2 Wenigstens in der Mission, wo die
kerygmatische Fragestellung bisher noch wenig beachtet wurde, scheint uns das
notwendig zu sein, wenn wir den Durchschnittsmissionar zum rechten Ver-
stindnis dieser grundlegenden Fragen missionarischer Verkiindigung bringen
wollen.

Daran mag sich dann das Kapitel anschlieflen, das Jungmann als ,Katechetische
Aufgabe“ umschreibt. Er behandelt da vor allem die Hauptformen, in denen
religiose Unterweisung geboten wird: Liturgie und religioses Leben, Biblische
Geschichte, Katechismus. Hier ist vor allem die klassische Formulierung zu
beachten, die der Liturgiker Jungmann fiir den liturgischen Unterricht gepragt
hat: ,Nicht viel Liturgik, aber viel Liturgie.“ Bis jetzt hatte sich die Missions-
katechese ja wahrhaftig nicht iiber ein Ubermafl weder an Liturgie noch an
Liturgik zu beklagen. Doch scheint sich, Gott sei Dank, jetzt endlich ein ver-
heiflungsvoller Umschwung anzukiindigen. Jedenfalls kann die missionskateche-
tische Bedeutung einer tiefgreifenden liturgischen Erneuerung in den Missionen
nicht leicht iibertrieben werden?® Nur darf sie nicht falsch verstanden werden,
als ob nun der katechetische Unterricht mit moglichst viel liturgischem Wesen
beladen werden sollte. Jungmann hat da vollkommen recht gesehen: ,Viel
praktische Betitigung religiosen Lebens in Haus, Schule und Kirche. Was daran
zu erkldren ist, kann meist in der Form von Gelegenheitsunterricht geboten
werden, in dem vom gegebenen Thema der Stunde aus abschliefend oder ver-
bindend ein naheliegender Gegenstand des liturgischen Lebens herangezogen
wird“ (65). Weil aber die Liturgie in den Missionslindern bisher katechetisch
noch kaum gentigend ausgewertet wurde und ziemlich einige Missionare in
diesem Punkt noch nicht klar sehen diirften, wire es zu begriilen, dafl das
Handbuch der Missionskatechetik kurz und treffend den unvergleichlichen mis-
sionskatechetischen Wert recht gepflegten christlichen Gottesdienstes aufzeige
und zugleich die wichtigsten Richtlinien fiir den rechten Vollzug des Gottes-
dienstes gebe.

2 Einen fiir seine Zeit beachtenswerten Uberblick dieser Art bot bereits Michael
Gatterer SJ, Katechetik (4. Aufl. 1981), 486 ff. Ahnlich auch Simon Wagner
OFM, Compendium Catecheticae Missionalis (Peking 1944), 81—103. Vergleiche
auch J. Hofinger SJ], Notre Message, in ,Lumen Vitae®“, 1950, 277—294 (Deut-
scher Originaltext in ,Christl.-pddag. Blétter®, 1953, Heft 7 u. 8).

3 Vergleiche dariiber J. Hofinger SJ, Die liturgische Erneuerung in den Mis-
sionsldndern, in Liturgisches Jahrbuch 1954. Dort haben wir bereits darauf
hingewiesen, daf uns der auferordentlich hohe katechetische Wert der Liturgie
nafiirlich nicht dazu verleiten darf, nun in der Liturgie vor allem ein .Mittel*
der Glaubensverkiindigung zu sehen. Auch in der Mission pflegen wir den
Gottesdienst vor allem um seiner selbst willen, der rechte Gottesdienst ist ja
die vorziiglichste Aufgabe des neuen Gottesvolkes.
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Es diirfte noch immer eine Reihe von Missionssprengeln geben, in denen mit
dem systematischen Religionsunterricht nach der Ordnung des Katechismus zu
friih begonnen, und der biblische Unterriché noch immer allzu sehr vernach-
ldssigt wird. Um so wichtiger wird es sein, da das Handbuch der Missions-
katechetik die diesbeziiglichen Forderungen moderner Religionspadagogik klar
entwickle und iiberzeugend begriinde. Auch die Unterweisung Erwachsener
(Taufkatechese!) miifite sich unseres Erachtens noch viel mehr als bisher an den
biblisch-geschichtlichen Lehrgang halten. Sie liegt den meisten, um nicht zu
sagen allen Missionsvolkern viel mehr als der systematische Katechismus-
unterricht.

Damit wird freilich der Katechismus auch in der Mission keineswegs tiberfliissig.
Der systematische Religionsunterricht nach der Ordnung des Katechismus bilde
aber mehr den ordnenden, abschlieBenden Religionsunterricht auf der Ober-
stufe der Grundschule und in der Erwachsenen-Katechese. Noch immer zeigen
zahlreiche Missionssprengel die Tendenz, moglichst frith mit dem eigentlichen
Katechismusunterricht anzufangen, ja dem Katechismus von Anfang an den
Primat im Religionsunterricht zuzuerkennen. Das kommt wohl vor allem daher,
dafl man sich in Missionskreisen vielfach ein falsches Bild vom geschichtlich
biblischen Unterricht macht, den die neuere Katechetik fur die Unterstufe fordert.
Es wird die Aufgabe guter Handbiicher der Missionskatechetik sein, hier endlich
klare Begriffe zu schaffen. Selbstverstindlich darf der biblische Unterricht der
Unterstufe nicht bloff in zahlreichen frommen Geschichten bestehen, sondern
mufl mit dem biblischen Stoff auch schon die christliche Lehre bringen, und zwar
mit bewufiter Anndherung an die Formulierung des Katechismus, wie dies in
den vorbildlichen Religionsbiichlein des deutschen Sprachgebietes (Wilhelm
Pichler, Karl Raab) ja schon seit Jahrzehnten der Fall ist.

Das Katechismusproblem ist in der ganzen Welt ein heikles Problem. Wie viele
Jahre arbeitet man nun in Deutschland, dem klassischen Land der katechetischen
Bewegung, am neuen Katechismus. Eine zeitgemifle Missionskatechetik wird sich
schon die Mithe nehmen miussen, in diese schwierige Frage hinreichend einzu-
fithren. Fast in allen Missionslindern braucht man einen neuen Katechismus,
der den Forderungen neuerer Katechetik mehr entsprache. Das Katechismus-
problem ist in den Missionslandern noch ein gut Stiick verwickelter als in den
christlichen Léndern mit gut entwickelten Schulen und einer bereits ausgebildeten
christlichen Terminologie; zum kerygmalischen und methodischen Problem des
Katechismus kommt in der Mission noch das sprachliche hinzu. Auch die Frage
nach der rechten methodischen Struktur 1Bt sich fiir die Mission wohl nicht so
ohne weiteres im Sinn des modernen Lehrstiick-Katechismus beantworten. Jung-
mann entscheidet sich mit Recht fiir den Lekrstiick-Katechismus. Der entschei-
dende Grund, den er fiir diese Lésung anfithrt, scheint uns fiir die Mission noch
mehr zu gelten als fiir das katechetisch sehr fortgeschrittene deutsche Sprach-
gebiet: Auf diese Weise wiirden weniger geschulte und vielleicht auch weniger
gewillte Katecheten noch am wirksamsten angehalten, sich an die rechte kate-
chetische Methode zu halten. ,Ohne ihn wiirden bequeme Katecheten immer
wieder in eine diirftige Erklirung der Merksitze zuriicksinken® (89). Nichts-
destoweniger wird man zugeben mussen, daf der naturgemdf umfangreiche
Lehrstiick-Katechismus in den Missionen auch seine Schwierigkeiten hat — nicht
blof finanziell. Man wird tberlegen miissen, ob da nicht die Zwischenlésung
einer doppelten Fassung vorzuziehen wire: Fir die Oberstufe der Grundschule
der Lehrstiide-Katechismus. Daneben aber eine kurze Ausgabe, welche blof die
eigentliche Lehre in schoner Zusammenfassung bringt. Da fiber das Katechismus-
problem vom missionarischen Standpunkt aus bis jetzt noch recht wenig griind-

6 Missions- u. Religionswissenschaft 1954, Nr. 4
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liche Untersuchungen vorliegen, missen eine Reihe schwieriger Fragen erst niher
geklirt werden. Etwa die Frage nach der rechten Gestalt des Katechismus.
Soll der kurze Katechismus, von dem wir soeben gesprochen haben, in Frage-
form abgefafit werden, oder nur Merksitze, beziehungsweise einen zusammen-
hingenden Text bieten? Wir mochten uns, alles in allem, doch eher fir die
Frageform entscheiden.

Eben weil die Missionskatechese noch vielfach mit etwas primitiven und weniger
gunstigen Schulverhaltnissen zu rechnen hat, wird der Missionskatechet die zur
Verfigung stehende Zeit moglichst ausniitzen miissen. Diesem Ziel dient unter
anderm vor allem auch der Lehrplan. Leider fehlt in nicht wenigen Missions-
sprengeln ein entsprechender, von den Obern hinreichend urgierter Lehrplan
des katechetischen Unterrichts. Dadurch wird leider viel Kraft unniitz ver-
schleudert. :

Das schéne Kapitel, das Jungmann in diesem Zusammenhang iiber den ,Stemm-
katechismus“ bringt, zeigt ihn als den geistigen Erben des grofien Praktikers
P. Michael Gatterer. Auch missionskatechetisch ist das eine wichtige Sache: Es
mufl uns doch darum zu tun sein, dafl vor allem die christlichen Grundwahr-
heiten wirklich ,sitzen“. Non multa, sed multum. Jungmann hebt hier, wieder
ganz im Sinne Gatterers, treffend hervor, es handle sich beim Stammkatechismus
nicht blof um grundlegende Kenntnisse, sondern vor allem auch um ,Ge-
sinnungen®, ,die jeder besitzen mufl, um als Christ leben und sein Heil wirken
zu konnen® (112). Es geniige nicht, dafl der Katechet diese Grundwahrheiten
moglichst oft wiederhole, sie miifiten auch ,mit besonderer Wirme® behandelt
werden (113).

Das folgende Kapitel iiber die katechetische Konzentration ist zweifellos eines
der schonsten und wichtigsten im ganzen Buch. Es trifft ein zentrales Anliegen
christlicher Glaubensverkiindigung in Mission und Heimat. Auf ein paar Seiten
hat Jungmann hier das Programm einer kerygmatischen Erneuerung der Kate-
chese entwickelt: Christliche Lehre ist wesentlich Lehre von unserm Weg heim
zu Gott, und darum wesentlich ,Evangelium®, sie ist durch und durch theo-
zentrisch und christozentrisch, Gott (Vater) ist das Ziel, Christus der Weg.
Hinsichtlich der katechetischen Methode haben wir bereits auf Jungmanns muster-
giiltige Darstellung der textentwickelnden Methode hingewiesen. Seine Dar-
legung, die betont von ,einer” Methode mit vielen Anwendungen spricht (120),
scheint uns durchaus das rechte zu treffen, vor allem auch fiir die Missionslander.
Im Zusammenhang mit der kraftvoll aufstrebenden katechetischen Bewegung
besteht nun mancherorts die Gefahr, dafl man in der Begeisterung fir die ,neuen
Methoden® vor lauter Biumen den Wald nicht mehr sieht. Gerade am Anfang
haben wir allen Grund, uns vor allem auf das Wesentliche zu besinnen. Zuerst
miissen die Grundelemente jeder guten Methode wirklich erfaflt und beherrscht
werden; dann wird man von da aus Anwendungen der Grundelemente auf
bestimmte Fille und Typen katechetischer Unterweisung recht beurteilen und
sicher handhaben konnen.

Nach griindlicher Einfithrung in die allgemeine Methodik bespricht Jungmann
JEinzelfragen der katechetischen Methode® (159—211). Wir heben daraus nur
jene hervor, die fiir die Missionskatechese besonders wichtig sind. Im Abschnitt
iiber die Anschauungsmittel betont Jungmann mit Recht vor allem die unmittel-
bare Anschauung, aus der die Kinder die Kirche und ihr Leben und Wirken,
ihre Sakramente und ihren Gottesdienst kennenlernen sollen. Freilich ist auch
da wieder von grofler Bedeutung, wie ihnen das alles gezeigt und seelisch
nahegebracht wird. In den &rmlichen Auflenstationen der Mission wird der
Missionar seinen seltenen Besuch auch dazu ausniitzen, den sehbegierigen Kindern
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die liturgischen Geriate und Gewinder, die er zum Gottesdienst mitbringt,
liebevoll zu zeigen und zu erkldren — eine wertvolle liturgische Katechese.
Unzdhligen Schulen der kleinen Auflenstationen fehlt noch immer das not-
wendige Bildmaterial. Und doch ist gerade die Missionskatechese so sehr auf
die Hilfe des katechetischen Bildes angewiesen. Fast konnte man fiirchten, dafl
da nicht am rechten Platz gespart werde. Eine Missionskatechetik miufite hier
auch auf das missionarische Problem des katechetischen Bildes eingehen: seine
Anpassung an die Kultur und Umwelt des Missionsvolkes. Die Meinungen sind
in diesem Punkt, selbst unter dem einheimischen Klerus der Missionslander,
noch immer geteilt. Auf jeden Fall sind fur die Missionskatechese nur solche
Bilder brauchbar, die ihren Gegenstand in edeler, schlichter und wahrhaft
religioser Weise darstellen. Bei der Auswahl darf nicht der personliche Ge-
schmack des europdischen Missionars den Ausschlag geben, sondern das Emp-
finden und die Aufnahmefihigkeit des Missionsvolkes. Leider ist auf dem
Gebiet des religiosen Bildes auflerordentlich viel Kitsch aus christlichen Lindern
in die Mission eingedrungen, nicht zuletzt auch von Nationen, die an sich iiber
hohe kiinstlerische Begabung und auserlesenen Geschmadk verfiigen.

Ein wichtiges kerygmatisches Anliegen berithrt der Abschnitt iiber ,Christliche
Lehre und kindliche Fassungskraft® (171—177). ,Es ist offenkundig, dafl Kinder
die christliche Lehre nur auf kindliche Weise auffassen kénnen. Dennoch diirfen
wir uns in dem, was wir die Kinder lehren, auf keine Verbiegung und auf keine
Verfilschung einlassen, diirfen das Grofle nicht den Kindern zulieb klein und
das Feste nicht weich und schwachlich machen. Was wir die Kinder lehren,
muf} ja der tragfihige Grund sein fiir den Bau des christlichen Lebens® (172).
Jungmann beleuchtet das an mehreren trefflichen Beispiclen (Gott, gottliche
Vorschung, Gebet, Eucharistie, Himmel). Seine Darlegungen gelten voll und
ganz auch fiir die Missionskatechese. Auch da stofit man immer wieder auf
schiidliche Verniedlichung der herrlichen Glaubensgcheimnisse. Es fehlen cben
noch weithin die klaren Begriffe iiber die rechte kerygmatische Anpassung; ein
wichtiges Kapitel fiir eine moderne Missionskatechetik.

Fine heikle Frage beriihrt auch das Kapitel iiber ,Glaube und Glaubensbegriin-
dung®. Jungmann hatte diese schwierige Frage nur fiir die religiose Unter-
weisung der christlichen Jugend, allerdings in der entchristlichten Welt von
heute, zu beantworten. Eine Missionskatechetik miifite hier wohl klar scheiden
zwischen der Glaubensverkiindigung an die Christen und die Auflenstehenden.
Gerade bei letzterer miifite sie bedeutend mehr als dies in der apologetischen
Literatur der Missionslander iiblich war, auf das psychologische Moment der
Glaubensanbahnung und Begriindung eingehen.

Unter den Gegenstinden der folgenden Abschnitte wird eine Missionskatechetik
noch besonders .Gebet und Gebetserziehung® und ,Auswendiglernen® gut be-
handeln miissen. In den christlichen Missionsschulen und Konvikten wird
bekanntlich viel gebetet. Doch gibt uns das allein noch keine Gewahr, dafl sich
die christliche Jugend der Missionslinder die Kunst wahrhaft christlichen Ge-
betes nun auch wirklich angeeignet habe; genau so wenig, wie hervorragende
mnemotechnische Leistungen auf katechetischem Gebiet ein wirkliches Ver-
stindnis christlicher Lehre garantieren. In beiden Punkten hat man, aufs Ganze
gesehen, wohl zu sehr die Quantitit betont. Dabei wird sich aber die Missions-
katechetik der Eigenart mancher Missionsvolker bewufit bleiben miissen, die ein
ziemlich reich bemessenes Quantum geradezu empfiehlt. Nur mufl die Haupt-
sorge in jedem Fall der Qualitdt gelten.

Im letzten Hauptstiick behandelt Jungmann noch ,besondere Aufgaben nach
den Altersstufen® (209—280). Missionskatechetisch gesehen sind da das Problem

6*
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der dhristlichen Familienerziehung, Zeit und Vorbereitung auf Erstbeicht und
Erstkommunion und die Einfithrung in die heilige Messe besonders wichtig.
Aus mehreren Griinden ist man in der Mission leicht dazu geneigt, den Reli-
gionsunterricht allzu ausschlieflich auf die christliche Schule zu konzentrieren
und der christlichen Familie in dieser Hinsicht etwas wenig zuzutrauen. Inten-
sive und planmifige Pflege und Forderung christlicher Familienerziehung scheint
zur Zeit eines der dringendsten missionskatechetischen Anliegen zu sein. Und
das auch dort, wo die christliche Mission keiner Bedrohung durch den atheisti-
schen Kommunismus ausgesetzt ist, der es iiberall auf die Vernichtung der
christlichen Schulen abgesehen hat.

Im Sinn der Kirche ist selbstverstindlich auch in der Mission frithe Zulassung
zu Beicht und Kommunion zu begriifen und eifrig zu fordern, wo immer nach
dem ersten Empfang fiir entsprechende religiose Betreuung und Weiterbildung
hinreichend gesorgt ist. Fehlt diese, so fithrt frither Empfang notwendig zu
einem religidsen Mechanismus, der gerade im Missionsland zu bedauern und
recht schwer zu heilen ist. Ob wohl das bisher geniigend beachtet worden ist?
Auch die Einfiihrung in die heilige Messe bietet im Missionsland oftmals ganz
besondere Schwierigkeiten. Die ohnehin so seltene Mefifeier der kleinen Chri-
stengemeinden hat vielfach eine Gestalt, welche Verstindnis und innere Teil-
nahme von seiten der Kinder nicht gerade erleichtert. Eine eigene Kindermesse
kommt selbstverstdndlich nur in den seltensten Fillen in Betracht. Eine Mis-
sionskatechetik mufite da wohl Vorschlage wagen, die ganz auf die konkreten
Verhdltnisse des betreffenden Missionsgebietes abgestimmt sind, und im Bereich
des zunichst Erreichbaren eine merkliche Besserung anbahnen konnen. Vorerst
mufl vielen Missionaren einmal das Problem ganz aufgehen. Wie miifite wohl
die Mefifeier gestaltet werden, damit wir mit Recht hoffen konnen, dieses
Herzstiick christlichen Gottesdienstes auch den einfachen Glaubigen innerlich
nahezubringen und sie zu einer ganz personlichen Mitfeier zu erziehen. Fir
die Kinder wird selbstverstindlich auch dann noch eine kaum behebbare rest-
liche Schwierigkeit bleiben, wenn wir der Mefifeier eine den Bedirfnissen und
Fihigkeiten der christlichen Gemeinde entsprechende Gestalt geben konnten.
Auf den kerygmatischen Anhang des Buches haben wir bereifs hingewiesen.
Sein Anliegen richtet sich besonders auch an die Professoren der Missions-
seminare. Ohne tiefgreifende kerygmatische Erneuerung des theologischen
Unterrichtes besteht wenig Hoffnung auf eine nachhaltige kerygmatische Er-
neuerung der Glaubensverkiindigung. Mehr als der Unterricht in der Katechetik
bildet der Unterricht in den theologischen Hauptfichern der Dogmatik, Moral-
theologie und Exegese den kinftigen Glaubensboten. Jungmann beriihrt hier
ein Anliegen von entscheidender Bedeutung fiir die Glaubensverkindigung in
Mission und Heimat. Es ist, wenigstens in der Mission, bisher noch nicht
gentigend beachtet worden. Jeder, der Jungmanns richtungweisende Ausfithrung
iiber Wesen und Aufgabe der Verkiindigungstheologie iiberlegt, wird zugeben,
dafl sich eine Verkiindigungstheologie dieser Art mit solider Wissenschaftlich-
keit durchaus harmonisch verbinden lifit und auch die iibrigen Forderungen
unschwer erfiillen kann, welche die Kirche hinsichtlich des theologischen Unter-
richtes mit Recht urgiert.

So gibt Jungmanns Buch der Missionskatechetik hin und hin reiche Anregung.
Ja, wir méchten glauben, es bote eine gute Grundlage fiir ein Handbuch der
Missionskatechetik. Mit einer blofen Ubersetzung wire es freilich nicht getan.
Immerhin wird Jungmanns Katechetik schon so, wie sie vorliegt, den Mis-
sionaren viel bieten konnen. Hoffentlich kommt auch die franzdsische und
englische Ubersetzung, an denen schon gearbeitet wird, in dic Hande recht
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vieler Missionare. Fiir eine missionskatechetische Bearbeitung haben wir im
Verlauf des Aufsatzes schon viele Wiinsche geduflert. Wir mochten am Schlufl
noch zwei anfiigen: Es miifite wohl in je einem eigenen Kapitel auf die religiose
Unterweisung an den Mittelschulen und der eigentlichen Missionskatechese
(Heidenpredigt, Taufkatechese) eingegangen werden. Auch wiirde man in einer
Missionskatechetik eine reichere Auswahl von Lehrbeispielen begrifien. Sie
miifiten selbstverstandlich auch die missionarische Situation gut treffen. Sie
kénnten wie in der Katechetik von Heinrich Mayer (3. Aufl. Freiburg 1939)
in einem Anhang gesammelt werden.

( MITTEILUNGEN .

VON DER UNIVERSITAT MUNSTER (WESTF.)

Zu Ende des Sommersemesters 1954 konnte das missionswissenschaftliche Diplom
der Kath.-theologischen Fakultit noch dreimal verliechen werden, und zwar an:
Hochw. Herrn Pfarrer Jean-Pierre Belche aus Luxemburg, Ehrw. Sr. M. Basildis
Leippert C. M.P. aus Limburg, Herrn cand. theol. Heinz-Robert Schlette aus
der Diozese Miinster.

a BESPRECHUNGEN 4

MISSIONSWISSENSCHAFT

Bibliotheca Missionum. Begonnen von Robert Streit, fortgefuhrt von Johannes
Dindinger. XVIII. Band: Afrikanische Missionsliteratur 1880—1909 (Nummer
7724—9753). (Verdffentlichungen des Institutes fiir missionswissenschaftliche
Forschung.) Freiburg i. Br. (Herder) 1958. XI u. 1428 S.

Die Kernstiicke des monumentalen Bandes betreffen die Titigkeit des Kardinals
Lavigerie und die Sklavenfrage. Aber die Masse des sonstigen Materials ist nicht
minder grofi: die Erfassung spiirt das kleinste Erbauungs-Bihnenstiick eines
Junglingsvereins aus XY. auf, daneben genau so papstliche Breven, ethno-
logische Untersuchungen usw. Das Buch gibt so auch einen Querschnitt des
europdischen Geisteslebens auf den verschiedensten Niveaulagen. Von berithm-
ten Autoren haben sich missiologisch betitigt z. B. Georges Goyau, Maria
Theresia Ledochowska, Kard. Miécislas Ledéchowski, Kard. H. A. Lépicier,
José Lerchundi, Enno Littmann, Francisco Javier Simonet, E.-M. de Vogiié. —
Der irrtiimlich unter S ecingeordnete Verweis auf S. E. le Cardinal Lavigerie
\p- 1801) gehort zu Lavigerie (p. 1283), wo er fehlt. — Das Gebet fir die
Afrikamission der S. C. Indulg. vom 28. 6. 1885 ist (p. 140) verzeichnet mit
besonderem Hinweis auf den darin enthaltenen Satz ut Deus omnipotens tandem
aliquando auferat maledictionem Chami a cordibus eorum (was natiirlich nicht
als lehramtliche ethnologische Aussage zu werten ist). Vergessen ist der Hinweis
auf das Decretum S. C. Indulg. 29 Martii 1889. Aliquo obstante impedimento,
quominus oratio recitetur, sufficit ut ter dicatur Pater, Ave et Gloria (s. Collec-
tio Precum piorumque operum . . ., Romae 1929, p. 298).
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Das kulturhistorische Hauptgewicht liegt in dem Zeitraum auf der weiteste
Kreise aufwihlenden Sklavenfrage. Hochpolitische Manifeste, pastorale Mafi-
nahmen wechseln in bunter Reihenfolge ab mit Stiicken wie: “Der Sklavenjager,
dramatische Szenen aus Ostafrika’, von Chr. Ney, Paderborn 1889. Ganze Zeit-
schriften befassen sich berichtend-politisch-propagandistisch mit der Frage:
Antisclaverei-Monats-Revue, Wien (auf deutsch und franzosisch), ab 1889; Gott
will es, Monatsschrift fiir alle Forderer und Freunde der Bewegung gegen die
afrikanische Sclaverei, Miinster/Westf. 1889—1915 (mit Illustrationen); Le
Mouvement antiesclavagiste, Revue mensuelle internationale, Bruxelles, 1889—
1914. So inept manches hiervon heute klingt: das Missionsbewufitsein haben
diese Zeitschriften wachgehalten und manche Opferfreude, vielleicht auch
manchen Beruf geweckt. Das gilt mehr oder minder auch von den gut gemeinten
Biihnenstiicken (oft mit Musikeinlagen). Der erste Weltkrieg hat hiermit Tabula
rasa gemacht.

Minster/Westf. Heinrich Lausberg

Documentagao para a Historia das Missoes do Padroado Portugués do Oriente
Coligida en anotada por Antdénio da Silva Régo. India. Tom. IX—X, Lisboa,
Agéncia Geral do Ultramar, 1953.

Wieder liegen zwei Binde der grofien Dokumentensammlung aus den Missionen
des portugiesischen Patronates in Indien vor. Sie umfassen die Jahre 1562/65
mit 87 und 1566/68 mit 56 Dokumenten. IX Nr. 82—87 sind Nachtrige aus den
Jahren 1545—1561. Die Jahre brachten keine grofien Entwicklungen mit Aus-
nahme des 1. Provinzial-Konzils von Goa 1567, dessen Akten im X. Bd.
abgedruckt werden. Die iibrigen Dokumente sind grofitenteils entnommen
2 HS.-Briefsammlungen der Jesuiten: Bibl. Nac. Lisb., Fondo Geral 4534 und
Bibl. Acad. das Ciéncias, Lisb., Cartas do Japdo, III, aus welchen die fiir
Indien wichtige Briefe ausgewihlt wurden. Es sind nur Kopien, deren Originale
nicht zur Verfiigung standen, wenn sie vielleicht im Archiv der Jesuiten in Rom
noch vorliegen. Die anderen Orden kannten die Art der Berichterstattung der
Jesuiten nicht. Von den Franziskanern liegt deshalb kein Brief vor, von den
Dominikanern nur einer ihres ersten Generalvikars Frei Diogo Bermudes vom
9. Januar 1568. Dazu kommen eine Reihe von Stiicken aus dem Arquivo Histé-
rico do Estado da India (AHEI), darunter eine Reihe von Dokumenten, die
Cunha de Rivara bereits im Arg. Portugues Oriental (APO) verdoffentlicht hatte.
Besonders bedeutsam ist das Livro do Pai dos Christaoa. Da Silva Régo fand im
AHEI einen Codex: Provisoes e Alvaras a favor da Cristandade, der mit
diesem Buch identisch zu sein scheint. Mehrere Dokumente werden unter ver-
schiedenen Nummern nach dem Druck von Rivara und nach dem MS zum Ver-
gleich abgedruckt. Ein einmaliger Druck mit Angabe der Varianten wére noch
deutlicher gewesen. Ein Dokument wird gar 8mal abgedruckt unter verschiedenen
Uberschriften, das letzte Mal mit Noten (IX, Nr. 51, 52 und 56, 56 ohne Hin-
weis auf 51 und 52). Die Benutzung ausldndischer Archive, insbesondere des
AHEI wird nach dem Bericht in der Vorrede des Bd. IX erleichtert durch die
Filmoteca Ultramarina Portuguesa in der Junta das MissGes Geograficas e de
Investigagdes do Ultramar zu Lissabon (FILMUPOQO), die schon viele Kopien
enthdlt und das gesamte Material vereinigen soll.

Von ganz besonderem Interesse sind die in Bd. X abgedruckten Akten des

Provinzialkonzils von Goa 1567 (334—413) und die Konstitutionen des Erzbis-
tums Goa von 1568 (481-—800). Beide Dokumente wurden bereits verschiedent-
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lich gedruckt, das Konzil 1568 von Joao de Endem (BM IV, n. 923 schreibt
Cudem, vgl. Doc. X, p. 334). Da Silva suchte vergebens ein Exemplar des
Druckes. Streit setzt den Druck gleich mit dem Druck der Konstitutionen von
Goa 1568 n. 924. Gedrudkt wurden die Akten von Cunha Rivara im APO IV
und im Bull. Patr. Port. I, 1—385. Da Silva halt sich an eine hs. Kopie von
Goa und notiert die Varianten von Cunha Rivara. Die 3 Kopien von Lissabon
(Bibl. Nac., Fundo Geral 3891, 3492 und 1522) werden nicht beriicksichtigt. Die
Konstitutionen werden abgedruckt nach dem Druck von 1568 (Bibl. Miss. IV
n., 94; die dort erwdhnten 3 anderen Ausgaben werden nicht erwdhnt, was bei
den S. 481—83 erwihnten Mingeln des Druckes wohl gut gewesen wire). Das
Verhiltnis der Akten zu den Konstitutionen bleibt unklar. Es wird anscheinend
geklirt in dem Prolog der Konstitutionen. Nachdem dic ersten Konstitutionen
auf Grund dreimaliger Visitation nach dreijihrigen Vorarbeiten unter dem
Erzbischof Gaspar de Leam Pereira auf dem Konzil 1567 festgestellt worden
waren, kamen im selben Jahre die vollstindigen Akten des Tridentinum nach
Goa und mufite deshalb vieles verdndert werden, was unter Mitwirkung der
Konzilsviter geschah. Anscheinend wurden die ersten Akten (115 Dekrete in
4 Kapiteln) von dem Nachfolger D. Gaspars, Jorge Themudo O.P. (1568—
1570) im Jahre 1568 im Druck verdffentlicht, nach 1570 aber, als D. Gaspar nach
dem Tode Themudos die Leitung der Erzdidzese wieder iibernommen hatte,
annulliert und durch die neuen Konstitutionen ersetzt (190 Konst. in 38 Titeln,
vgl. S. 485). Der von Da Silva wiedergegebene Druck, der diese Annullierung
ausspricht, kann deshalb nicht von 1568 sein, sondern mufl aus den Jahren
D. Gaspars 1570—1576 stammen. Jedenfalls sind die Akten wie die Kon-
stitutionen geschichtlich von hochster Bedeutung.

Bd. IX, S. XV—XIX gibt Prof. Panduronga Sinai Pisstirlenkar, Direktor des
AHEI, wertvolle Berichtigungen, besonders indischer Namen und Worte, zu
den Béanden V—VIIL

Walberberg. P. Benno M. Biermann O.P.

RELIGIONSWISSENSCHAFT

Garoer, Louts: Expériences mystiques en terres non-chrétiennes. Paris (1958).
Alsatia. 181 Seiten.

Im vorliegenden Werk, das demnichst auch in deutscher Ubersetzung erscheinen
wird, geht L. G., ein christlicher Philosoph und Spezialist auf dem Gebiet der
Islamistik sowie der vergleichenden Philosophie und Theologie, von der Fest-
stellung aus, dafl es iiberall in der Welt Verlangen nach dem Absoluten und
nach mystischen Erfahrungen sowie tatsachliche mystische Erfahrungen gibt, daf§
aber diese Erfahrungen und die Wege zu ihnen je nach den Verhialtnissen und
Umstdnden verschieden sind. G. unterscheidet dabei zwei mystische Wege, den
Weg zum Selbst und den Weg der Liebe zu Gott. Dem entspricht die Unter-
scheidung ,Mystiker des Selbst* und ,Mystiker Gottes® (170). Im 1. Teil des
Werkes ist dann im Anschluff an Untersuchungen von M. O. Lacombe und
J. M. Maritain zunichst von dem ersten Weg die Rede, den die indischen
Yogins gehen. Im Yoga handelt es sich um eine Disziplin, eine Technik der
Befreiung von allem Kontingenten und um eine Erfahrung des Selbst. Auf der
hochsten Stufe dieser Erfahrung, welche die Yogins Samidhi nennen, erfolgt die
Vereinigung mit den kosmischen Michten. Diese Erfahrung ist rein natiirlich
menschlich zuganglich. Auch der gliubige Monotheist kann diesen Weg gehen,
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Wesentlich ausfihrlicher ist das Kapitel tiber die monotheistische Mystik, d. h.
die des Islim, des Judentums und des Christentums. Freilich handelt es sich in
ihr mehr um die groflen Linien und um einen Uberblick. Der 2. Teil des Buches
befaflt sich mit ,einigen privilegierten Beispielen der muhammedanischen My-
stik, speziell mit Rébi‘a, Bistdmi, Hallidj und Ibn al-Farid. Wir moéchten das
Buch unseren Missionaren empfehlen. Denn es erértert Fragen, die sie angehen
und die in der Mission, etwa bei der Auseinandersetzung mit den nichtchrist-
lichen Religionen und der nichtchristlichen Frommigkeit beriicksichtigt werden
mussen, etwa die Frage der Moglichkeit einer natiirlichen Mystik, bei deren
Untersuchung der Vf. vielleicht auf meine Ausfihrungen tber diesen Punkt
(in dem Werk: Die Liecbe zu Gott in den nichtchristlichen Religionen) hitte
Bezug nehmen konnen. Wir werden die wahrhaft religiosen Menschen nur ge-
winnen, wenn wir ihnen zeigen, dafl unsere heilige Religion gibt, was sie in
tiefster Seele ersehnen. Thamas Ol

MerkerL, R. F.: Gebete der Volker. Minchen o. J. I. u. S. Federmann-Verlag.
192 S. geb. DM 8,40.

Die beste Methode, die Religion der Menschheit zu studieren, ist die Beschafti-
gung mit ihren Gebeten. Denn im Gebete und dem ihm Entsprechenden, also
etwa in der buddhistischen Versenkung, verspiirt man den Herzschlag der
Religion. Deshalb begriifien wir diese Sammlung von Gebeten aus allen Reli-
gionen, Zeiten und Zonen. Gebete von Mikronesiern und Batak begegnen uns
hier ebenso wie solche vom hl. Augustinus und Gebete Nietzsches ebenso wie
solche des Psalmisten. Das Biichlein ist offenbar fiir weitere Kreise gedacht.
Trotzdem hitte man bisweilen gern genauere Angaben iiber die Quellen, aus
denen die Gcebete genommen sind. Dem Ganzen sind allgemeine Ausfuhrungen
iiber das Gebet vorangestellt, und den Schluff bilden Literaturangaben.

Thomas Ohm

MgerroroLiT SerapHM: Die Ostkirche. Verlag W. Spemann, Stuttgart 1950.
439 Seiten mit 1 farbigen und 12 einfarbigen Tafelbildérn. Hlw. DM 10,80,
brosch. DM 8,10.

Das von Metropolit Seraphim (dem orthodoxen Erzbischof von Deutschland)
gemeinsam mit den Theologen W. Lengenfelder und Professor I. Tschetwerikow
verfafite Werk hat deshalb besonderen Wert, weil es wieder einmal eine Dar-
stellung der Ostkirche von orthodoxer Seite selbst ist. Es ist weithin in ver-
sohnlichem Ton und mit dem Bemithen nach Objektivitit geschrieben, dem ein
tiefes Verstandnis fiir die ostkirchlichen Belange zur Seite geht. Der Aufbau des
Werkes umfafit drei Teile: den dogmatischen, den historischen und den
aszetisch-mystisch-ethischen (Das christliche Leben in der Orthodoxie). Auch die
orientalischen Sonderkirchen werden kurz behandelt. Die Haltung gegeniiber
dem Filioque ist wohl etwas zu schroff ablehnend, da sich die orthodoxe Kirche
selbst gegeniiber den Alt-Katholiken in diesem Punkt durchaus entgegenkom-
mend gezeigt hat. S. 21 ist die Beurteilung Bulgakovs, dessen autoritative Be-
deutung fiir die orthodoxe Kirchenlehre bei uns oft tiberschitzt wird, sehr
erfreulich. S. 88 kinnte der Ausdruck ,Traditionalismus® in diesem Zusammen-
hang irrefithren. 8. 63 sollte der Ausdruck ,liturgisieren® besser durch einen
anderen ersetzt werden. Bei der Behandlung der orientalischen Sonderkirchen
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miifite die neueste Entwicklung noch etwas beriicksichtigt werden (S. 186 ist von
einer Unterstellung der Thomaschristen Indiens unter das Moskauer Patriarchat
die Rede; davon ist aber nichts bekannt, es konnte sich héchstens um einen
kleinen Teil der Thomaschristen handeln). Hier sei noch die besonders ge-
schmackvolle Ausstattung mit Bildern hervorgehoben. — Im grofien und ganzen
kann man sagen, dafl das Buch nicht nur fiir den zufilligen Interessenten, son-
dern auch fiir den Fachmann, der hier — wie schon bemerkt — eine genuin
orthodoxe Darstellung findet, viel wertvolles Material enthilt.

Miinster i. Westf. DDr. Ernst Hammerschmidt

VERSCHIEDENES

Benz, Ernst: Russische Heiligenlegenden. Verlag Die Waage, Ziirich (1958).
572 SS, 52 Abb. OLn DM 29,75.

Der Heilige in der orthodoxen Kirche — fiir manchen ein bedridngendes Phino-
men — ist in letzter Zeit, vor allem durch das Interesse an der Ikonenmalerei,
beachtlich in den Vordergrund geriickt. Letztens noch hat I. Kologrivof in seinem
+Essai sur la Sainteté en Russie® (Bruges 1953, in deutscher Ubersetzung ange-
kiindigt bei Manz, Miinchen) versucht, dem abendldndischen Leser einen Zugang
zu ihm zu verschaffen. Jetzt legt E. Benz, der bekannte Marburger Ostkirchen-
forscher, in Zusammenarbeit mit anderen Fachleuten ,Russische Heiligenlegen-
den® vor. Das umfangreiche und vorziiglich illustrierte Buch verdient alle Auf-
merksamkeit. Nicht nur, weil hier zum erstenmal eine Reihe russischer Viten in
einem Sammelband vereinigt, erldutert und eingeleitet sind, Auch deswegen,
weil wieder einmal von nichtkatholischer Seite (wie vor nicht allzu langem von
W. Nigg) der Heilige eine Wertung findet, die ihm lange genug grundsitzlich
versagt blieb. Beide Momente bediirften neben den ibrigen Problemen, die sich
bieten, einer eingehenden Wiirdigung.

Hier kann nur auf das eingegangen werden, was von der Missionswissenschaft
her interessiert. Der Herausgeber findet in der Einleitung treffliche Worte iiber
die russische Kirche und ihr Wirken auf dem Gebiet der christlichen Mission:
»Von den ersten Jahrhunderten der russischen Kirche an (sind) gerade auf mis-
sionarischem Gebiet von einzelnen Heiligen die erstaunlichsten Leistungen voll-
bracht worden, und manche Legenden, wie vor allem die des heiligen Stefan
von Perm, sind ganz auf die missionarischen Werke des Heiligen unter den
finnischen Stimmen Nordrufilands gestellt“ (26). Leider ist nicht einmal das
Leben des Missionars der russischen Kirche in die Sammlung aufgenommen
worden, obwohl es als ,wichtiger und kiinstlerisch vielleicht vollkommener® (294)
bewertet wird als die fiir die Herausgabe gewahlte Vita des hl. Sergij von
Radonesh. Die als Typus eines missionarischen Lebens gebotene Legende des
Heiligen Piotr von der Goldenen Horde ist insofern fur die missionarische Lei-
stung der russischen Kirche wenig treffend, als die Mongolenmission eingestan-
denermafien nur geringe Erfolge erzielte, Einzelbekehrungen, die fiir die Gewin-
nung breiterer Schichten ohne Bedeutung blieben.

Diese Ausstellung an den ,Russischen Heiligenlegenden® soll den Wert des
Buches nicht im mindesten schmélern. Es ist ein bedeutendes Werk, das Fach-
kreise und interessierte Leser ansprechen wird. Erstere werden allerdings eine
Zusammenstellung der Quellen und der benutzten Literatur vermissen, die in
den Einfithrungen und Anmerkungen mithsam gesudit werden miissen.

Miinster (Westf.) Dr. P. ]. Glazik MSC



358 Besprechungen

Drrrver, Kunz: Allgemeine Uslkerkunde. Formen und Entwiddung der Kultur.
8 und 814 Seiten. 24 Tafeln mit 87 Abbildungen und 89 Federzeichnungen von
Heiner Rothfuchs. Braunschweig 1954. Friedr. Vieweg und Sohn. Preis geb.
16,80 DM.

Eine ,Allgemeine Vélkerkunde® scheint ein gewisses Wagnis zu sein im gegen-
wirtigen Zeitpunkt, in dem viele volkerkundliche Erkenntnisse bis zu einem
gewissen Grade problematisch geworden sind und nach neuen Losungen und
namentlich neuen Systematisierungen gesucht wird. Wohl mufl zugegeben wer-
den, dafl bei dem stindig wachsenden Interesse fiir volkerkundliche und kul-
turgeschichtliche Fragen ein Bediirfnis nach einer solchen kurzen zusammenfas-
senden Darstellung besteht, nachdem die bisher im deutschen Sprachgebiet vor-
liegenden Darstellungen alle mehr oder weniger tberholt sind, vielfach auch
eine einheitliche Linie vermissen lassen.

Diese Einheitlichkeit der Linie, verbunden mit einer angenchmen Klarheit der
Darstellung und Sprache sind Vorzige des vorliegenden Buches. Zugleich zeigt
es den augenblicklichen Stand der Forschung auf fiir die kurze Zeit, in der er
nicht wieder iiberholt sein wird.

Im Untertitel: ,Formen und Entwicklung der Kultur® ist bereits die Gliederung
der Darstellung angegeben. Nach einer geschichtlichen und methodischen Ein-
fithrung im 1. Teile und der Beschreibung der gestaltenden Krifte ethnischen
Lebens (Umwelt, Rasse, Sprache, Gesellung und Kultur) im 2. Teile werden
im 3. Teile ethnographisch die Formen der Kultur dargestellt auf den Gebieten
der Wirtschaft, Gesellung, Glaubenswelt, Kunst und Wissenschaft, und wird
schlieflich im 4. Teil ecine ethnologische Theorie der Kulturentwicklung vor-
gelegt.

Das Buch wirft naturgemafl ungemein viele Fragen auf. In diesem Zusammen-
hang konnen nur ein paar davon angedeutet oder kritisch beleuchtet werden.
Methodisch vertritt D. den Standpunkt, der heute immer mehr Anhdnger ge-
winnt, dafl bei der Vielgestaltigkeit der Gegenstinde und Probleme, mit denen
es die Volkerkunde zu tun hat, die einseitige und ausschliefiliche Anwendung
einer einzigen Methode nicht vorteilhaft ist, dafl in der Hauptsache funktionale
und historische Gesichtspunkte beriicksichtigt werden miissen. Auch in Kreisen
der Kulturhistoriker wird eine solche Synthese immer mehr befiirwortet. Aller-
dings ist eine organische Verbindung der beiden Gesichtspunkte methodisch zu
erarbeiten, eine mechanische Verbindung tut es jedenfalls nicht.

Wo es sich um die Bewertung religionswissenschaftlicher und religionshistorischer
Phinomene handelt, da kommt D. vielfach zu Feststellungen und Auffassungen,
die mit ernsten Griinden bezweifelt oder zuriickgewiesen werden miissen. Diese
verkehrte Sicht ist beim Vf. die Folge davon, dafl er zwei Unterscheidungen
entweder nicht anerkennt oder doch nicht beriicksichtigt: einmal die Unterschei-
dung von Kultur und Zivilisation, und dann besonders die Unterscheidung von
Religion und Magie. Die zwei letzteren Phdnomene fafit er unter dem Ober-
begriff .Glaubenswelt* zu einem Ganzen zusammen, obwohl sie doch tatséchlich
eine vollkommen gegensitzliche Haltung zur Welt darstellen und Magie mit
einer im Metaphysischen wurzelnden ,.Glaubenswelt® im Grunde nichts zu tun
hat.

Wenn D. Kultur und Zivilisation auseinanderhielte, dann konnte er nicht zu
einer so einseitigen Feststellung kommen wie der folgenden: ,Je primitiver und
geringer entwidkelt eine Zivilisation ist, desto ausschlieBlicher ist alles Denken
und Handeln auf die Gewinnung der Nahrungsmittel gerichtet, desto eindring-
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licher pragt die Wirtschaft alle iibrigen Zweige des Kulturlebens, erweist sie
sich als Grundlage der Kultur® (S. 36). Diese Zurudkfiihrung auch der geistigen,
auch der religiésen Kultur auf die Wirtschaft entspricht nicht den Tatsachen.
Das Umgekehrte ist eher der Fall. Allerdings sieht man das nur, wenn man
Zivilisation und Kultur streng auseinanderhilt. Vertritt doch D. selbst die
Auffassung, dal z. B. die Wirtschaftsform der Viehzucht auf religiosen Ur-
sprung zuriickgehe.

Von seiner einseitigen Haltung aus wahlt D. auch als Einteilungsprinzip fiir
seine Kulturkreise das wirtschaftliche, ja er neigt sogar dazu, etwa jede Form
der Viehzucht noch als eigenen Kulturkreis aufzustellen. Das wiirde auf der
einen Seite das ganze System der Kulturkreise unnétig komplizieren, auf der
anderen Seite aber der Erkenntnis des Wesens und der Geschichte der Kultur
als solcher abtriglich sein. D.s wirtschaftliche Einseitigkeit kommt auch zum
Ausdruck darin, dafl er statt des Terminus , Urkultur® — der hier im Sinne von
W. Schmidt gewifl nicht verteidigt werden soll — den Terminus , Wildbeuter®
empfiehlt. Damit ist wohl die Wirtschaftsform dieses Kreises gekennzeichnet,
aber vom Wesen der Kultur ist damit nichts ausgesagt. Und darum geht es
doch bei der Aufstellung von Kulturkreisen, wenn wir Kultur und Kulturkreis
nicht verflachen und verduflerlichen wollen.

Es mufl anerkannt werden, daf infolge der Neigung des Verfassers zum Wirt-
schaftlichen die besten Teile des Buches jene sind, in denen von der Wirtschaft
die Rede ist. Besonders der Komplex der Viehziichter ist gut dargestellt. Es
werden sehr beachtenswerte Griinde vorgebracht fiir die Theorie Eduard Hahns
vom religiosen Ursprung der Viehzucht, und zwar als erster der Rinderzucht.
Trotzdem bleibt das Problem der engen Verbindung zwischen Jdgern und Vieh-
ziichtern offen, das bereits Frobenius in Afrika gesehen und in seiner Abgren-
zung der hamitischen Kultur zum Ausdruck gebracht hat. Es mag sich hier um
eine sekunddre Entwicklung handeln, deren treibende Krifte noch zu unter-
suchen wiren. Weniger iiberzeugend als die Ableitung der Rinderzucht aus
religiser Quelle ist die Ableitung des Pfluges aus dem Grabstodk, die D. befir-
wortet. Dagegen scheint mir z. B. — um eben nur ein Beispiel zu nennen, das
mir gerade cinfillt — die merkwiirdige funktionale Nebeneinanderverwendung
von steinbeschwertem Grabstock und Pflug bei der Feldbestellung der Galla zu
sprechen.

Die schwachsten Teile des Buches sind jene, die von Magie und Religion han-
deln. Geradezu oberflichlich ist das Verhiltnis von Religion und Wissenschaft,
von Religion und Kulturfortschritt, ferner die Stellung der Ethik im kulturellen
Bilde und Leben aufgefaft. Man ist darum auch nicht iiberrascht, dafl der Vf.
kein Gespiir hat fiir die Idee eines Hochsten Wesens, wie es in dltesten Kulturen
nachzuweisen ist. Das hdngt nicht nur mit seiner Verkennung des Wesens des
Religiosen uberhaupt zusammen, sondern auch damit, dafl er den zwiespiltigen
Charakter seiner ,Urkultur® nicht erkennt. Damit steht er allerdings nicht
allein.

Wertvoll ist der eindringliche Hinweis D.s auf die Bedeutung der Hochkulturen
fiir die primitiven Kulturen. Diesen Zusammenhingen miifite groflere Aufmerk-
samkeit gewidmet werden. Dabei fithrt D. die Entstehung der Hochkulturen
ebenfalls auf wirtschaftliche Faktoren zuriick. Den bisher vielfach herausgestell-
ten soziologischen Gesichtspunkt einer Uberlagerung mutterrechtlicher Hackbauern
durch Hirtennomaden bei diesem Prozef lehnt er ab, von einer moglichen ,reli-
giosen® Entstchung der Hochkulturen wird kaum gesprochen, obwohl eine solche
bei den Hochkulturen, auf die D. mit Recht ganz besonders hinweist, bei den
Megalithkulturen, nicht ganz auszuschliefen sein diirfte.
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D.s Buch ist geeignet, das Augenmerk auf eine ganze Anzahl sehr widhtiger
Probleme zu lenken und auf die verschiedenen Standpunkte, von denen aus
diese gesehen und einer Losung ndhergebracht werden konnen. Die Lésungen,
die D. selbst in ziemlich apodiktischer Form vorlegt, kénnten beim nichtfach-
ménnischen Leser — und fiir diesen ist doch in erster Linie das Buch gedacht —
den Eindruck erwecken, als ob in der Ethnologie alles klar und die Ethnologen
iber alle wesentlichen Fragen einig seien. Das konnte bei der so verbreiteten
dilettantischen Beschdftigung mit ethnologischen Fragen tible praktische Folgen
zeitigen. Es wire darum besser, wenn aus wissenschaftlicher Verantwortlichkeit
heraus in einer Allgemeinen Volkerkunde, in der die tatsichliche Situation der
volkerkundlichen Forschung fiir ein breites Publikum dargestellt wird, die
Problemstellungen klar umrissen, die moglichen und bisher vorgeschlagenen
Lésungen behandelt und die Losung des Vf. mit der nétigen Reserve gegeben
wiirde.

Vorbildlich ist das Buch durch das Abbildungsmaterial, das Schrifttumsverzeich~
nis und das Register. Nur eine gute Karte vermifit man.

Nijmegen R. ]. Mohr

Dokumente. Zeitschrift im Dienst iibernationaler Zusammenarbeit. 9. Jg. 1953.
Sonderheft: Afrika und Europa. Dokumente-Verlag Offenburg.

Dieses Sonderheft gibt an Hand aktueller Aufsitze zur Politik, Wirtschaft,
Kultur und Religion Afrikas und einer kurzen Besprechung entsprechender inter-
nationaler Literatur ein eindruckvolles Bild von den verwirklichten Problemen
eines Erdteiles. in dem sich heute letzte Kréfte gegen eine endgiiltige Einschmel-
zung in den Tiegel amerikanisch-europiischer Ungeistigkeit wehren. Fiir den,
der diese Probleme von religiéser Warte aus sieht, und der sich nicht erwirmen
kann fiir die Ansicht, daRl Industrialisicrung, Steigerung der Leistung, Hebung
des Lebensstandards in jedem Falle Segen bedeuten, ist es ein erschiitterndes,
beunruhigendes Bild, um so mehr, als keiner von den Aufsitzen einen fiir
Christen begriilenswerten Weg zu einer Losung aufzeigt.

Die meisten Arbeiten lassen nur zu deutlich erkennen, daf der Européer tat-
sachlich in Afrika nichts anderes will, als unter der Tarnkappe eines Wohltiters
den Afrikanern ein neues System von Sklaverei und Kolonialismus zu bringen.
Durch Investierung von Kapital, Steigerung der Lebensbediirfnisse und damit
verbundene Schaffung von Absatzmarkten fiir europiische Waren sollen die
Afrikaner abhangig gehalten werden von ihren bisherigen kolonialen Herren.
In Verband damit wird auch Afrika hineingezogen in die seelentétende Ketten-
reaktion, die mit der Industrialisierung ausgelést wurde, durch die in Europa
viele Menschen in Lebensangst, Neurose und Perversitit gejagt werden. Damit
die Maschine herrsche, mufl auch in Afrika der Mensch heraus aus Ruhe und
Stille; er mufl die Unschuld verlieren und begehrlich werden, um schlieRlich nur
noch ein Ridchen zu sein in der groflen Maschine der Zivilisation.

Wie steht Afrika demgegeniiber? Was sich da auf kulturell-wirtschaftlichem
Gebicte abspielt. haben wir auf politischem Gebicte oft genug in unserer Zeit
erlebt: Der Fremde spaltet, wo er eindringen will, mit Hilfe einer ,finften
Kolonne® die Bevélkerung in zwei Parteien, die er gegeneinander hetat.

Die Afrikaner — bleiben wir einmal bei diesem vermassenden Ausdruck —
sind heute in diese zwei Parteien gespalten. Einig sind sie sich nur darin, daff
sie die Herschaft des Furopéers ablehnen. Aber die eine Partei hat sich der
inneren Haltung Europas verschrieben. Es sind , schwarze Europider®. Sie denken
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und rechnen; sic sind Materialisten wie die Europder. Diese wollen sie nicht
haben, weil sie selbst Profite machen und die Schwicheren beherrschen wollen.
Die andere Partei will die Seele Afrikas retten, will leben nach dem Sinne der
Vater als ein lebendiger Teil der lebendigen Weltordnung des Schopfers, der
sich der Mensch in Demut einzuordnen hat.

Diese guten Krifte Afrikas laft der Afrikaner Leopold-Sedar Senghor in einem
der Aufsitze des vorliegenden Heftes vor uns erstehen; sic meinte der alte
Negerpastor, als er mit Tranen in den Augen zu Gedat sprach von den schwe-
ren Problemen des heutigen Afrika. Sie haben sehr wenig zu tun mit dem, was
der Europier Himmelheber einseitig und irrefithrend als ,die Kultur der Neger®
beschreibt. Diese guten Kréfte Afrikas konnten in der Tat ihrerseits Europa
missionieren und ihm wiedergeben, was es verloren hat. Und die erste Gabe
der Seele Afrikas an Europa wire die Liebe, wie das Senghor so schon sagt.
Zwei aufierafrikanische Krifte ringen heute darum, dafl Afrikas Seele nicht eine
Beute des wahren und eigentlich einzigen Heidentums, des Materialismus, werde:
Islam und Christentum. An einem Interview mit Sidi Mohammed ben Jussef,
dem fritheren Sultan von Marokko, zeigt dieses Heft, wie diese beiden Kréfte
im gemeinsamen Kampfe einander heute naher kommen. Beide, ganz besonders
aber die christliche Mission, stchen vor der entmutigenden Tatsache, dafl die
Massenbekehrungen in Afrika an der Oberfliche bleiben, dafi die grofie Masse
der Bekehrten, wenn sie nicht mehr an der Schiirze des Missionars hidngen, sich
hilflos, ja willig dem Moloch des Neuheidentums ausliefern. Es ist die ernste
Gewissensfrage angebracht. ob in das Christentum, wie es die Missionare nach
Afrika bringen, nicht der unchristliche Geist Europas so eingedrungen ist, dafl
es nicht mehr die Kraft hat, einer groflen Versuchung gewachsen zu sein, ob
nicht ganz neue Methoden der Missionierung heute angebracht sind in der
Richtung etwa, wie sie die Prétres ouvriers in Paris gesucht haben.

Nijmegen R. ]. Mohkr

GaBriELE DA Macciorca: Vocabulario etiopico-italiano-latino ad uso dei
principianti. Scuola Tipografica Francescana. Asmara 1953. 584 S.

Auf den ersten Blick wirkt das Buch wie ein Wunder! Ein Mann der Praxis
schreibt fiir die Praxis ein wissenschaftliches Buch! Diese Tatsache kann nicht
deutlich genug hervorgehoben werden. Denn hier zeigt sich wieder einmal, daf§
ein volles Verstechen der Gegenwart und der Werte, welche in ihr gelten, nur
durch liebevolles, wissenschaftliches Eindringen in die Vergangenheit méglich
ist. So rit der Vf. allen in Abessinien arbeitenden Missionaren dringendst zum
Studium der alten, heiligen Sprache dieses Landes, des sog. Ge‘ez, das wir in
Deutschland gemeinhin als Athiopisch bezeichnen.

Da es aber auf diesem Gebiet an geeigneten Worterbiichern mangelt — das
Standardwerk von August Dillmann ist schon seit Jahren vergriffen (der Nach-
druck freilich fiir dieses Jahr zum Preise von 105— DM angekiindigt!) — hat
der V{. sich selbst an die Arbeit gemacht. Es kam ihm dabei nur darauf an, aus
dem Bewihrten das Bewéhrteste zusammenzutragen. So ist er allweg ein zuver-
lassiger Fihrer. Freilich ist der auf europdischen Hohen Schulen in der Semi-
tistik Geschulte zunichst entsetzt, die einzelnen Stdmme ein und desselben Ver-
bum als Eigengrofien nach ibren jeweiligen Anfangsbuchstaben ganz gesondert
aufgefithrt zu sehen. So folgen sich S. 345—358, also durch 12 Seiten hindurch
die verschiedensten Verba in der Bildung des Stammes IV! Indessen kann man
bei lingerem Nachdenken die Erleichterung, welche diese Anordnung dem An-
fanger bietet, nicht verkennen.
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Sehr zu begrifien dagegen ist die Bezeichnung der Schirfung eines Konsonanten,
da die gewohnliche Schrift kein Ausdrucksmittel dafur besitzt. In der gleichen
Richtung hitte der Vf. noch einen Schritt weiter gehen koénnen: Bekanntlich
stimmt die Aussprache des Athiopischen — vor allem die Betonung —, wie sie
an den europdischen Hohen Schulen gelehrt wird, nicht mit der Art iiberein,
wie die heutigen Abessinier das Ge‘ez aussprechen (vgl. Eugen Mittwoch, Die
traditionelle Aussprache des Athiopischen. Berlin und Leipzig 1926). Wenn der
V{. auch aus diesem Bereich seine Erfahrungen dargeboten hiitte, wiren wir ihm
noch dankbarer gewesen.

Aber auch so macht seine gewissenhafte Arbeit das Worterbuch zu einem
brauchbaren Hilfsmittel, selbst fiir rein wissenschaftliche Zwecke. Freilich wird
niemand auf die reichen Belege eines Dillmann verzichten wollen. Aber wie
sich neben dem grofien Payne Smith, Thesaurus Syriacus der handliche Brun,
Dictionarium Syriaco-Latinum einen sehr geachteten Platz zu behaupten gewufit
hat, so wird auch unser Lexikon stets fleifige Benutzer finden.

Gerleve Hieronymus Engberding OSB

Hever, Frieprica: Die orthodoxe Kirche in der Ukraine von 1917 bis1945. In:
Osteuropa und der deutsche Osten. Beitrdge aus Forschungsarbeiten und Vor-
tragen der Hochschulen des Landes Nordrhein-Westfalen. Reihe III: Veroffent-
lichungen der Westfélischen Wilhelms-Universitdt zu Minster. Koln-Brauns-
feld 1953, Verlagsgesellschaft Rudolf Miiller. 259 Seiten. Mit 5 Karten. Biblio-
theksformat, kart. DM 18,60.

Es fdllt schwer, im engen Rahmen einer Besprechung der Arbeit Heyers gerecht
zu werden. Sein Buch bietet eine bisher nicht vorhandene umfassende Darstel-
lung der kirchlichen Verhiltnisse im ukrainischen Raum. Die angefithrten Tat-
sachen werden aufler durch Literatur auch durch Gesprache belegt, die Verf. mit
orthodoxen Hierarchen und Priestern wihrend der deutschen Besatzungszeit
gefiihrt hat; benutzt wurden ferner schriftliche Aufzeichnungen jener Manner.
Daraus ergibt sich ein geradezu spannender Bericht, wie die orth. Kirche der
Ukraine aus der Zarenzeit zu ihrem in staatlichen Zwangsformen legalisierten
Dasein in der heutigen Sowjetunion gekommen ist. Die Zustinde von 1917 und
1945 ,erscheinen wie die starren Rahmenleisten eines Bildes, auf dem stiirmische
Bewegungen zu sehen sind“ (33), die ,ihren Anfang auflerhalb der Kirche als
politische Bewegung nahmen ... Die Kirche selbst kam nur als antwortende
oder sich verteidigende zum Handeln® (31).

Mit Recht wird betont. dafl nichts so sehr die Entscheidung der Frommen be-
cinfluit hat wie der kirchenrechtliche Geist der Orthodoxie. Es handelte sich
»nie allein darum, Stellung zu dieser oder jener Idee zu nehmen. sondern
immer zugleich auch darum, die Frage nach ... der kirchenrechtlichen Legiti-
mitdt der Hierarchen, Priester und Synoden zu stellen, die diese Ideen ver-
traten ... Vielleicht hat nichts stirker die endgiiltigen Ergebnisse der Epoche
becinfluflt als die kirchenrechtliche Bindung der Frommen® (33). Treffend wird
die Umformung des orthodoxen Bischofstypus herausgehoben. Wihrend 1917
der herrscherliche Typus der Bischife der Zarenzeit iiberwog, stehen in den
dreifliger Jahren Bischofe vor uns, ,die bei ihrer Inthronisation wissen, dafl
sie dem Martyrium nicht werden entgehen konnen. Bei ihnen ist die vom
Staate entliechene Herrschermacht wieder gegen die Vollmacht Christi einge-
tauscht® (16). ,Hier hietet sich ein ergreifender Anblick. Immer wieder fanden
sich die Priester, die sich mit dem bischoflichen Amt beladen lieflen, damit ihre
Kirche durch das fortgesetzte Bischofsamt einen Triger der Weihegewalt von
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apostolischer Sukzession bei sich habe“ (115). Von besonderer Bedeutung in
dieser Zeit der Kampfe ist die Haltung des gliubigen Uolkes, das durch die
vielfaltigen Leiden seiner Sache nur bewufiter geworden war.

Zu dieser Kennzeichnung der innerkirchlichen Lage kommt die interessante
Darlegung der Religionspolitik im deutschen Reichskommissariat Ukraine, die
Beleuchtung der praktischen Probleme des Kirchenaufbaus, der gottesdienstlichen
Sprache, des Religionsunterrichtes, der jungen Generation, der Erneuerung des
Monchtums, der Organisation der Pfarrgemeinden u. a.

Die Frage der romischen Union in der Ukraine wird unter dem Gesichtswinkel
der orthodoxen Kirche behandelt. Wenn Verf. auch nicht mit dem romischen
Unionsgedanken sympathisiert, so sucht er doch die Lage objektiv zu schildern.
Ob er dabei der komplizierten Situation und den darin verwickelten Personlich-
keiten, z. B. dem Lemberger Metropoliten R. A. Graf Szepticki, immer ganz
gerecht geworden ist, soll hier nicht entschieden werden. Auffallend ist, dafl
die orthodoxe ,Missions“auffassung unbeanstandet bleibt und der historische
konfessionelle Zwiespalt der Ukraine durch die ,Disunion“ der Lemberger
Metropolie und der Karpatho-Ukraine fiir beendet gehalten wird.

Miinster (Westf.) Dr. P. J. Glazik MSC

Meine dunklen Hinde. Moderne Negerlyrik in Original- und Nachdichtung.
Hrsg. und tbertragen von Eva Hesse und Paridam v. d. Knesebeck. 92 S. Miin-
chen (1953). Nymphenburger Verlagsbuchhandlung Kart. DM 3,80; Ln 5,50.

Man weifl bei uns von den Spirituals, den religiosen Volksliedern der ameri-
kanischen Neger mit ihrer Innigkeit, Urspriinglichkeit und Glaubenskraft. Des-
gleichen von ihren Tanzliedern. Aber ihre Lyrik diirfte weniger bekannt sein.
So ist es nur zu begriflen, wenn uns Beispiele dieser Lyrik in der Ursprache
und Ubersetzung geboten werden. Dies um so mehr, als es sich hier um aus-
druckstarke und formvollendete Schopfungen handelt, Friichte der Erinnerung
an die Zeiten der Sklaverei mit ihrer dufleren und inneren Not und zugleich
der Begegnung mit den Welten Amerika und Europa. Hier ist noch Urspriing-
lichkeit, Unmittelbarkeit und Naivitit im besten Sinn des Wortes. Hier fiihlt
man sich erinnert an Dichtungen des Alten Testaments. Wenn das, was Lang-
sten Hughes und andere aus sich heraus gesungen haben, nur Verheiflung und
Vorgabe ist, haben wir noch Bedeutsames zu erwarten. Auch religiose Motive
klingen auf, so S. 41 und S. 75 in dem groflartigen Gedicht ,The creation®,
Wie armselig klingen daneben manche gefithlsseligen Lieder, die wir den
Negern ubermittelt haben. Th

omas Ohm

Mour, Ricuarp: Die christliche Ethik im Lichte der Moraltheologie. (Handbuch
der Moraltheologie, hrsg. von Marcel Reding, 4. Band.) Miinchen (Max Hueber
Verlag) 1954, 190 Seiten brosch. 7,— DM, Leinen 9,— DM.

Im Rahmen eines Handbuches der Moraltheologie, das von 14 Autoren be-
arbeitet wird, legt der Nymweger Professor fiir Ethnologie diesen Band vor. Er
tut dies mit dem ganzen Ristzeug seines Faches und seiner Schule. Dankens-
werterweise bringt er eine Fillle von Belegmaterial fir die Fthik der Natur-
volker bei. Dieses ist sehr geeignet, das Verstindnis fremder Auffassungen zu
fordern. M. teilt in 8 Kapitel auf: Ethnologische Einleitung. Die zwei Grund-
typen weltanschaulicher Haltung. Die Grundlagen des Ethos. Das Mysterium
als Kern des Ethos. Das Gestaltwerden des Ethos im Tabu. Die Hauptbezirke
des Ethischen. Die Vergeltung im Jenseits. Sittlichkeit und Sitte. — Diese Auf-
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teilung liefle sich natiirlich auch anders denken. Nicht voll entspricht das Bild
der Moraltheologie, das dabei entworfen wird. Das duflerlich Erfaflbare steht
zu sehr im Vordergrund. Der Gesinnung als entscheidender Haltung christlicher
Sittlichkeit ist zu wenig Rechnung getragen. So wird nur ein Ausschnitt be-
riicksichtigt. — S. 21 ist ,Demut® zu streichen. Sie ist Folge der Ehrfurcht, nicht
dieser als Grundlage des Ethos gleichgestellt.

Tubingen J. Stelzenberger

Nasrr Rizcarran (unter Mitarbeit von Gille Phabrey): Der wundertitige Monch
von Anaya Scharbel Machluf. Verlag Butzon & Bercker, Kevelaer (Rhld.), 1954,
188 Seiten, 16 Abbildungen, 1 Karte, 2 Faksimiles, Gln. 6,60 DM, kart. 5,20 DM.

Das Buch beschaftigt sich mit dem maronitischen Ménch Scharbel Machluf, der
als Einsiedler in Anaya (70 km von Beirut) 1898 starb. Sein Kérper, der auch
bei der zweiten Exhumierung 1950 unverschrt aufgefunden wurde, wird als der
Ausgangspunkt zahlreicher wunderbarer Heilungen geschildert. Der Gestalt
Machlufs kann man die Bewunderung nicht versagen, aber um so mehr muf}
man sich gegen Darstellungen wie die vorliegende verwahren. Dic pathetische
und theologisch oberflachliche Darstellungsform des Buches ist wenig dazu ange-
tan, Gestalten wie Scharbel Machluf dem Abendland ndherzubringen. Die
unsystematische Art des Verfassers vermengt seinen cigenen Erlebnisbericht mit
dem Lebenslauf des Monches und macht das Buch zu einer wenig erquidklichen
Lektiire. Es sei noch erwihnt, dafl S. 38 f. die heute wissenschaftlich unhaltbare
Auffassung vertreten wird, die Maroniten seien niemals (wenn vielleicht auch
nur verbale) Monotheleten gewesen.

Miinster (Westf.) DDr. Ernst Hammerschmidt

EINGESANDTE BUCHER

M. Farnum: Sankt Antonius von Padua. Sein Leben und seine Wunder. Patt-
loch-Verlag, Aschaffenburg (1954). 191 S. Ln DM 7,80.

Die Kirche in der Welt. Ein Loseblatt-Lexikon. 6. Jahrg. 1953, 2. Lieferung.
Aschendorff, Miinster. SS 131—258.

E. vany Hemerponck: Geliebtes Antwerpen leb’ wohl! Roman. Pattloch-Verlag,
Aschaffenburg (1954). 897 S. DM 12,80.

Soeur Marie-Anpre: La condition humaine en Afrigue noire. Paris (1953),
Bernard Grasset. 263 &
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