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DR. MICHAEL KELLER
BISCHOF VON MUNSTER
UBER ORDENTLICHE SEELSORGE UND WELTMISSION

Im folgenden geben wir die Worte wieder, die S. Exz. Dr. Michael Keller, der
Bischof wvon Miinster, auf einer Festakademie gesprodien hat, die anliflich der

Zentenarfeier des Collegium Borromaeum in Miinster gehalten wurde.

Der Priester mufl heute mehr denn je die weltweite Perspektive
des Apostolates schen. Er mufl sich bewufit sein, dal ohne die
Kirche und daher auch ohne seinen eigenen intensivsten Einsatz
die Menschheit nicht nur ihres ewigen Heiles verlustig gehen wiirde,
sondern auch jede Hoffnung auf die Moglichkeit eines menschen-
wiirdigen gesellschaftlichen Zusammenlebens fahren lassen miifite.
Er mufl sich dariiber klar sein, daff die Entscheidungen, die heute
fallen, nach menschlichem Ermessen die Richtung der Entwicklung
fiir Jahrhunderte bestimmen, und auch dariiber, dafl seelsorgliche
Mafinahmen und Initiativen auf Orts- oder Bezirksebene ange-
sichts der stindig zunehmenden inneren Verflochtenheit aller Ver-
haltnisse weit tiber diesen Raum hinaus bedeutsam werden konnen,
zum Guten wie zum Schlechten. Er mufl spiiren, daf} z. B. die Chri-
stianisierung Asiens ihn gleich unmittelbar angeht wie die religiose
Erneuerungsarbeit in der eigenen Pfarrei; denn Asiens Schicksal
wird wahrscheinlich bald schon das Schicksal der Welt sein,
m. a. W. dafl das Werk der Weltmission zu einem dringenden
Anliegen der ordentlichen Seelsorge geworden ist, ebenso wie das
Mihen um die Wiedervereinigung im Glauben.
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DDR. JOSEPH MOLITOR, SECHTEM b. BONN
DIE WIRKSAMKEIT DES GEORGISCHEN MONCHTUMS
AUSSERHALB DER LANDESGRENZEN

Es bleibt das dauernde Verdienst des verewigten Bollandisten und
Altmeisters auf dem Gebiete der georgischen Hagiologie. Paul
Peeters’, als Charakteristikum gerade des georgischen Monchtums
seine Tendenz herausgestellt zu haben, auflerhalb der Landes-
grenzen seine Wirksamkeit zu entfalten. Er weist hin auf einen
fiir den georgischen Christen geradezu typischen Wandertrieb und
spricht von einer ,tendance mystique“®. Dieser mystische Zug
entspricht dem Glauben an die Verdienstlichkeit und heiligende
Kraft der freiwilligen Heimatlosigkeit um Christi willen. Der
Verzicht auf das Land der Vater erscheint sogar als eine hohere
Form des Eremitenlebens. So heifit es in der georgischen Vita des
hl. Hilarion (T 875), eines richtigen Wandermonches: ,Er hat die
anderen gewissermaflen iibertroffen durch seinen Eifer im Pilgern
und seine Verborgenheit bis zu seinem Tode“®. Vorbild war dem
georgischen Anachoreten vor allem der Patriarch Abraham, der,
von Gott gerufen, alle Briicken hinter sich abbrach und einem
unbekannten Ziele entgegenging, das Gott ihm zeigen wollte. In
der georgischen Biographie des hl. Johannes (T 998) und seines
Sohnes St. Euthymius (f 1028) vom hl. Berge Athos wird vom
ersten gesagt: , Wahrhaft ehrwiirdig und Gott teuer war unser
Vater Johannes, der Abraham nachahmte, sein Leben dndern und
in Verbannung und Armut leben wollte®*. Gregor von Chandztha
(t 861) fafite, um nicht Bischof zu werden, den Plan, heimlich aus
seinem Vaterlande zu fliehen, ,wobei®, wie seine Vita sagt, ,Gott
ihn rief, der ihm auch Fihrer wurde, wie er einst dem Patriarchen
Abraham Fithrer gewesen war und den Israeliten in der Wiiste“®.
Georg der Hagiorite (T 1065) fiihlte sich nach dem Zeugnis seiner
georgischen Lebensbeschreibung vom Himmel her bewogen. sein

1 Paul Peeters edierte in den Anal(ecta) Boll(andiana) folgende georgischen
Heiligenleben in lateinischer Ubersetzung: Leben des hl. Hilarion: Anal. Boll.
82 (1918) S. 286—269; Leben der hll. Johannes und Euthymius: Anal. Boll.
86/87 (1917/19) S. 8—68; Leben des hl. Georg des Hagioriten: Anal. Boll 86/37
S. 69—159; Leben des hl. Serapion v. Zarzma: Anal. Boll. 36/87 S. 159—207;
Leben des hl. Gregor v. Chandztha: Anal. Boll. 86/87 S. 207—309.

2 Anal. Boll. 32 S. 239.

3 Anal. Boll. 32 S. 244.

4 Anal. Boll. 36/87 S. 15.

5 Anal. Boll. 36/37 S. 221.
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Leben in der Fremde zuzubringen in Armut und von seinen Ver-
wandten und Freunden fortzugehen . . . Wie (Gott) den Moses,
als er thn zu seinem Propheten machen wollte, vor allem von den
Seinigen wegfiihrte, und dem Abraham, als er ihm seine Ver-
heiflungen anvertrauen wollte, aus dem Vaterlande zu ziehen be-
fahl, so ist nichts anderes auch von den meisten Heiligen ge-
schrieben, dafl, wenn sie Gott sich nihern wollten, er sie vor allem
von ihren Verwandten und Freunden fortgefithrt hat“®. Hilarion
kommt ,unter Fithrung des HI. Geistes“ (Lk 4, 1) zum Berge Olymp
in Bithynien, wo er zunichst bei den dortigen griechischen Ménchen
keine gute Aufnahme findet. So ist er vollkommener Nachahmer
Christi, seines Herrn, von dem es im gleichen Monchsleben heifit:
»Gott ist selber Pilger geworden durch seine Pilgerschaft“”. Der
Zweck dieser oft so weiten und beschwerlichen Wanderungen ist
freilich fast ausschliefilich die Selbstheiligung und nur indirckt
missionarische Betdtigung zur Rettung unsterblicher Seelen. Johann
der Hagiorit sagt nach dem Tode des Thornicius und denkt debei
an Spanien: ,Ich wollte in eine ferne Gegend ziehen, in welcher
ich fiir das Heil meiner Seele sorgen konnte® ®. Gregor v. Chandztha
entduBert sich aller irdischen und korperlichen Dinge, ,damit er
durch das ewige Licht zu jenen unkorperlichen Sitzen und zur
unvergénglichen Herrlichkeit im Himmelreiche gefithrt wiirde“®.

Die Anfinge des georgischen Ménchtums liegen trotz eingehender
Untersuchungen, die vor allem Gregor Peradze, zeitweilig Lektor
tiir Georgisch und Armenisch an der Universitit Bonn, angestellt
hat, noch im Dunkeln. Peradze mochte drei Perioden in seiner
Geschichte unterscheiden: ,die syrische, die paldstinensische und
endlich die auf dem Athos bzw. die byzantinische® . Daf} er selbst
diese Einteilung nicht fiir endgiiltig ansieht, zeigt die gleich bei-
gegebene Anmerkung: ,Man kann ja natiirlich dariiber streiten,
ob die Bezichungen zu Paldstina urspriinglicher waren als zu
Syrien; unserer Ansicht nach konnten sie auch gleichzeitig sein.“
Nach dem heutigen Stande der Forschung miissen wir die Dispo-
sition Peradzes umkehren und unter Beschrankung auf die Titig-
keit der georgischen Monche im Auslande erst eine palistinensische,

¢ Anal. Boll. 86/87 S. 88.
7 Anal. Boll. 32 S. 260.

8 Anal. Boll. 86/37 S. 28.
? Anal. Boll. 86/87 S. 221.

10 Gregor Peradze, Uber das georgische Ménchtum: Internationale Kirchl. Zeit-
schrift 16 (1926) S. 154.

1%



4 Molitor: Die Wirksamkeit des georgischen Monchtums

dann eine syrische und schliefllich eine athonitische Entwicklungs-
phase unterscheiden. Der Hauptakzent liegt dabei gerade fir die
fritheste Periode auf dem georgischen Monchtum in Paldstina, in
das wir nach dem Vorgang von Peeters' auch die Georgier auf
dem Sinai miteinbeziehen wollen.

1

Schon Kekelidze 1a8t die Christianisierung Ostgeorgiens von Arme-
nien aus (im Zusammenhang mit der Bekehrung dieses lLandes)
durch Jerusalemer Christentum auf dem Wege uber Syrien er-
folgen®™. In dem sog. ,Buch der Briefe®, einer armenischen Brief-
sammlung, die aber tendenziés im Sinne der monophysitischen
Armenier umgearbeitet worden ist, schreibt der armenische Katho-
likos Abraham (606—610) an den georgischen Katholikos Kyrion,
der zum Chalcedonense zuriickgefunden hatte: ,Sicher kommt der
wahre Glaube aus Jerusalem, so wie geschrieben steht: Aus Sion
kommt das Gesetz, und aus Jerusalem das Wort Gottes (Is 2,3),
und wir sind im Besitze dieses Glaubens.“ Anderseits wulite gerade
Kyrion, ,der . . . mit Jerusalem in unmittelbarer Verbindung
stand“ **, genau Bescheid tiber die Lehre von Chalcedon, wie sein
8. Brief an die Armenier dartut. Daraufhin schlof Abraham in
seinem 1. Hirtenschreiben (608/09) Kyrion und die Seinen als Hére-
tiker aus der kirchlichen Gemeinschaft mit den Armeniern aus.
Tarchnidvili sagt in einem 1947 im Muséon veroffentlichten Ar-
tikel **: ,Unbestreitbare Tatsachen erlauben uns zu denken, daf
Kyrion kein Unrecht hatte, Jerusalem als Ursprung seines Glaukens
zu betrachten. Gerade Jerusalem hat von Anfang an den Georgiern
ihr liturgisches Jahr gegeben.“ Und in einem seiner seltenen, darum
aber um so wertvolleren Aufsétze hat uns Goussen® im einzelnen
die Abhangigkeit des georgischen Kirchenjahres von dem Jeru-
salems nachgewiesen. Da wird das Jahr des Heiles eroffnet mit
dem 24. Dezember, der Vigil von Christi Geburt, mit dem be-

- 1. La version ibéro-arménienne de l'autobiographie de Denys I'Aréopagite:
Anal. Boll. 89 (1921) S. 289.

12 Kornelius Kekelidze, Die Bekehrung Georgiens zum Christentum: Morgen-
land (H. 18) 1928 (Verlag der Hinrich’schen Buchhandlung, Leipzig).

13 Vahan Inglisian, Chalkedon und die armenische Kirche: Das Konzil von
Chalkedon Bd. II, Wiirzburg (Echter) 1958 S. 375.

14 Michael Tarchni$vili, Sources arméno-géorgiennes de I'histoire ancienne de
I'église de Géorgie: Muséon 60 (1947) S. 49,

15 Heinrich Goussen, Uber georgische Drudke und Handschriften die Festordnung
und den Heiligenkalender des altchristlichen Jerusalems betreffend, Ménchen-
Gladbach 1923.
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zeichnenden Vermerk: ,Die Festfeier beginnt mit der Prozession
nach dem Hirtenfeld (moiuviov), 6stlich von Bethlehem gelegen, um
die 6. Stunde“'. Wenn Goussen in einer Anmerkung ' ausfithrt:
»In den altgeorgischen Kirchen befand sich eine besonders aus-
gezeichnete Stelle mit einem hohen silberbeschlagenen Kreuze, um
dort ad crucem die Zeremonien zu feiern, die schon Silvia-Aetheria
beschreibt®, so kann Tarchni$vili in seiner oben genannten Arbeit
noch eine ganze Reihe von Tatsachen beibringen®. Wiahrend in
der armenischen Mefliturgie sich syrische und griechische Einfliisse
geltend machen, erscheint die altgeorgische als getreues Abbild der
Opferfeier der Kirche von Jerusalem®. Vom Patriarchen von Jeru-
salem besorgten sich die Georgier das hl. Myron, wie uns noch im
Leben des hl. Gregor v. Chandztha (T 861) berichtet wird. Erst der
georgische Katholikos Ephram Adsquri, ein Zogling Gregors, ord-
nete ,ex mandato Christi“ unter ,Zustimmung® des Patriarchen
von Jerusalem an, dafl in Zukunft das Chrisma in Iberien geweiht
wiirde*. Der Oberhirte von Jerusalem wurde auch stindig in den
Diptychen genannt®. Daraus aber mit Marr und Kekelidze eine
urspriingliche jurisdiktionelle Abhangigkeit der georgischen Kirche
von Jerusalem ableiten zu wollen, ist doch wohl ein vergebliches
Unterfangen. Aber altgeorgische Bauwerke und Lokaltraditionen
. reden eine deutliche Sprache von dem dominierenden geistigen
Einfluff der hl. Stadt bis ins entlegene Georgien Die alte Haupt-
stadt Mzchetha war von einem wahren Kranz heiliger Stiatten um-
geben, die aus ihr ein ,neues Jerusalem“ machten. So begegnen
uns Namen wie ,Cedrontal®, ,Gethsemani®, ,Golgotha“, , Beth-
lehem® usw. Es gab im Lande nicht weniger als 10 Sionskirchen.
Gehen wir nun den geschichtlichen Zeugnissen nach, die uns vom
georgischen Moénchtum in Paldstina und am Sinai berichten. Da
erscheint als erster Klostergrinder im HI. Lande Pefrus der Iberer,

10 K2 0505

11 A 2. 058,

18 A a. 0. S. 49, :

% Uber eine vorbyzantinische altgeorgische MeRliturgie vgl. M. Tarchnidvili,
Eine neue georgische Jakobusliturgie: Eph(emerides) Lit(urgicae) 62 (1948)
S. 49—82.

20 Anal. Boll 36/37 S. 271. :

# So heiflt es in der altgeorg. Jakobusliturgie (Eph. Lit. 62 S. 69): ,Zu aller-
erst fiir das heilige und herrliche Sion, die Mutter aller Kirchen und fiir deine
in der ganzen Welt (befindliche) heilige, katholische, apostolische Kirche und
fiir alle Himmelsenden . . . Gedenke, Herr, der heiligen Stadt Jerusalem und
aller Stidte und Linder und aller, die (in ihr) mit Glauben und Furcht Christi
in Frieden und Ruhe wohnen.®
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Bischof von Majuma, dem Seehafen von Gaza. Um 409 in Ost-
georgien als Sohn des Konigs Buzmer von Kharthlien, das die
Alten ,Iberien“ nannten, geboren, kam er im Alter von 12 Jahren
als Geisel nach Konstantinopel an den Hof des Kaisers Theo-
dosius’ II. (408—450). Nach einigen Jahren begab sich dann der
Prinz, der bis dahin Nabarnugi (Nabornukios) hief **, heimlich nach
Jerusalem, trat in den geistlichen Stand ein und wurde um 453
unter dem Namen Petrus Bischof von Majuma. Noch vor seiner
Erhebung zur Bischofswiirde griindete er mehrere Kloster im
HI. Lande. Das Kloster zu Jerusalem, wohl das erste georgische in
Palastina, befand sich nach der von Raabe® veroffentlichten syri-
schen Vita des Petrus Ibericus, die ein Werk seines monophysitischen
Nachfolgers, des Bischofs Johannes Rufus ist, bei der Sionskirche
am sog. Davidsturm. Gleichzeitig errichtete Peter ein Pilgerhospiz;
denn vom 5. Jahrh. an beginnt der Zustrom georgischer Pilger zu
den hl. Statten. Ein anderes Georgierkloster erbaute er spater in
der Nihe seiner Bischofsstadt Majuma. Nach der georgischen von
Marr? edierten Vita (eine Ubersetzung aus dem Syrischen, eine
Bearbeitung von dritter Hand der Biographie des Zacharias Rhetor-
Scholasticus [T vor 553], die im griechischen Original und in der
syrischen Ubersetzung verloren gegangen ist) entstand unter Peter
dem Iberer noch ein drittes Kloster in der Jordanwiste. Es war die
Zeit der beginnenden Hochblite des Monophysitismus, jener zu
Chalcedon 451 verworfenen Hiresie, die mit ihrer verhaltenen
mystischen Glut und ihrer alles in den Glanz der Gottheit hinein-
tauchenden Inbrunst der Eigenart des Orientalen so sehr entgegen-
kam. Das weltflichtige, urchristliche Ménchtum Agyptens wurde
bald der Bannertriger der Einnaturenlehre, und von dort griff sie
dann iiber in das agyptisch-syrische Grenzland Paldstina mit seinen
zahlreichen Klostern. Auch Petrus wurde einer der Haupter der
monophysitischen Partei und mufite unter Kaiser Marcian (450 bis
457) nach Agypten in die Verbannung gehen. Unter der Regierung
des Zeno (474—491) nach Majuma zurtckgekehrt, starb er daselbst
488 1mm Alter von ungefiahr 80 Jahren. Die spatere orthodoxe
georgische Kirche konnte ihn wegen seiner dogmatischen Einstellung
nicht unter die Zahl ihrer Heiligen aufnehmen.

22 Vgl. David M. Lang, Peter the Iberian and his Biographers: Journal of
Ecclesiastical History 2 (London 1951) S. 158—168.

28 Richard Raabe, Petrus der Iberer, Leipzig 1895.

24 Nikolaus Marr, Leben Peters des Iberers: Pravoslavny Palestinskij Sbornik 16
(St. Petersburg 1896).
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Eine wichtige Rolle spielten die georgischen Monche schon friih-
zeitig im grofen Sabaskloster zu Jerusalem. Der Kappadozier Sabas,
439 geboren, also 30 Jahre nach Peter dem Iberer, kam 456 als
Basilianermonch nach Paléstina, wo er sich eng an den hl. Euthy-
mius den Groflen anschloff und nach dessen Tod mehrere Kloster
grindete, darunter um 492 (491?) die berthmte peyioty Aatpo, die
spater thm zu Ehren Mar Saba (St. Sabas) genannt wurde. In den
monophysitischen Glaubensstreitigkeiten stand der hl. Sabas mit
seinen Monchen an der Spitze der Rechtgldubigen Paldstinas. Er
starb am 5. Dezember 532 zu Mar Saba. In seinem Testament wer-
den auch die georgischen Ménche erwihnt und zwar noch vor den
Syrern; er gesteht beiden eigene Psalmodie und Lesung aus Apo-
stolos und Evangelium in der Landessprache zu, verlangt aber, daf} .
sie sich dann zur eucharistischen Feier in der Hauptkirche mit den
anderen vereinigen®. Es gab also schon beim Tode des Heiligen
im Sabaskloster eine besondere georgische Monchskommunitat, die -
treu an ihrer Sprache und Nationalitit festhielt.

Nach Prokopius von Césarea (T nach 562)* soll Kaiser Justinian
der Grofle (527—565) ein georgisches Kloster in Jerusalem und in
der Umgebung der Stadt ein den iberischen Lasen gehorendes
Kloster wiederhergestellt haben.

Peeters zeigt uns in seiner tiefschiirfenden Arbeit ,Ubersetzer und
Ubersetzungen in der orientalischen Hagiographie®?® einen Weg,
auf dem man indirekt georgische Niederlassungen im HI. Lande
und anderswo feststellen kann: Es sind die Kolophone (Schlufworte)
georgischer Handschriften, die nicht nur den Schreiber, sondern
auch den Ort der Abfassung bzw. den Auftraggeber und sein
Kloster uns vermitteln. Da erfahren wir, dafl im Sabaskloster seit
dem 8. Jahrh. und vielleicht noch frither eine regelrechte Schule
von georgischen Ubersetzern und Kalligraphen existierte. Die
Iberer besaflen dort, wie Peeters es ausdriickt, ,eine reservierte Be-

2 Kornelius Kekelidze, Geschichte der georgischen Literatur, Tiflis 1923. S. 33
(aus A. Dmitrijewskij, Typika I, Kiew 1895); M%) ¥xew 8¢ éEovciov wfite Todg
"Iffoas, uite Tovg Zdoovg Aertovoylov tedelay motelv &v Tolg Exuhnoions adtdv,
dhha ovvadgolbouévovg v adrale Pdrlew Tac doas navd Tvmnd, dvoyivdonswy 88
tov "Anoorolov nol td Evoayyéhov ti idlg Swodéxte, »al perd todte sloéyeoto
eig thv peydhny dxxdnoiov xol uetohopfévery petd maong tig ddedpoTnTog T@HV
Peiov xal dxedvrov xal Cwomoldy nwvomoioy.

2 De aedificiis V 9 ed W. Dindorf, Bonn 1888, S. 328: w0 tdv ‘Iffowv
wovaorholov &v ‘Tegogohluois . . . 10 1@V Adtov &v 11 fofue ‘Tegoooriuwy.

27 Anal. Boll. 40 (1922) S. 278—293.
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hausung“*, die im 10. bis 11 Jahrh. den Namen ,Hohle der Geor-
gier® trug. Sonst erscheinen in den Kolophonen an georgischen
Konventen in Jerusalem: St. Samuel bei der Anastasis, ferner
St. Simeon (vgl. Lk 2,25) mit seiner Kathamoni (xaropovy), d. h.
~Bleibe®, ,Herberge®, und St. Chariton, das die Kopisten Palavra,
d. h. rohawd Aatoo ,alte Anachoretenkolonie“ nennen.

Um 1038 erbaut der spétere georgische Abt Georg Prochorus das
~ Heilig-Kreuz-Kloster bei Jerusalem. Wer ist dieser Georg, der als
Ménch den Beinamen ITobyoooc (Apg 6,5) erhielt? In einem hagio-
graphischen Codex Hibericus 1 der Bodleiana zu Oxford® findet
sich auf dem Schlufiblatt von derselben Hand geschrieben, die das
ganze Buch abgefafit hat, der Vermerk: ,Mich armen Prochorus hat
Gott gewtrdigt, dieses die Seelen erleuchtende Buch iiber die
hl. Martyrer zu schreiben. Ich habe es vollendet, herbeigebracht
und dargebracht mit dem Willen Gottes und der Hilfe aller Hei-
ligen der von mir erbauten Kirche des hl. Kreuzes, damit man bete
fiir meine Seele und fiir die Seelen meiner Lehrer, Eltern, meiner
Briider und aller geistlichen Schne vom HIl. Kreuz und meiner
Briider, die mit mir an der Erbauung dieser hl. Stitte sich abge-
mitht haben.“ Aus anderen Notizen der gleichen Hs geht hervor,
dafl er ein Priestermonch (iepopévoyos) des Sabaskloster ist und
urspringlich vom Athos herkam; denn er erscheint als ein Schiiler
und Mitarbeiter des groflen Ubersetzers St. Euthymius (T 1028),
Abt vom Iberer-(Iwiron)Kloster auf dem Athos, und als Freund
eines seiner Nachfolger, des hl. Georg des Hagioriten (1 1065)
Auch in einer georgischen Ubertragung des Kommentars des
hl. Johannes Chrysostomus zum Johannesevangelium® bezeugt er
sich als Erbauer des Kreuzklosters, d. h. wie oben zunachst der
Kreuzkirche. Die iibrigen Teile des Klosters waren um 1056 noch
nicht ganz fertig. Das ersehen wir aus der georgischen Vita des
hl. Georg vom HIl. Berge™, wo dieser den greisen Prochorus noch
beim Bau des Klosters antrifft und ihn mit Geld und liturgischen
Biichern (Menden, Triodion) unterstiitzt. Auch in Heilig-Kreuz

28 Anal. Boll 40 S. 282: une habitation réservée.

2 Vel. Paul Peeters, De Codice Hiberico Bibliothecae Bodleianae Oxoniensis:
Anal. Boll. 81 (1912) S. 301—318.

30 Vgl. A. Tsagareli, Denkmiler des georgischen Altertums im HI. Land und
auf dem Sinai: Pravoslavny Palestinskij Sbornik 4 (St. Petersburg 1888) S. 186
bis 187; es ist der Codex 145 v. Hl. Kreuz.

3t Georgisch: Mthatzmindeli (= ‘Ayiopitng). Anal. Boll. 86/37 S. 109.
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wuchs ahnlich wie schon friher im Sabaskloster eine Generation
von Ubersetzern und Kalligraphen heran, deren Werke so zahlreich
waren, dafl noch heute die Sammlung seiner Hss, wie Peeters sagt ®,
trotz der vielen Plinderungen nur denen von Athos und Sinai
nachsteht. Das Kreuzkloster wurde die Hochburg des georgischen
Monchtums in Palastina.

In spateren Hss werden noch genannt die Einsiedeleien von Gol-
gotha und von Gabbatha. Jedenfalls waren im hohen Mittelalter
die Georgier die einflufireichste christliche Gemeinschaft in Jeru-
salem. Als Wichter der hl. Stitten wurden sie seit Sultan Kamil
(1219) mehr und mehr von den Franziskanern abgelost. Als der
politische Niedergang ihres Heimatlandes begann, sank auch ihr
Einflufl in Palastina. Die Griechen und Armenier kauften allmah-
lich ihre klosterlichen Besitzungen auf. So wechselte nun das Kreuz-
kloster mehrmals seinen Besitzer (Armenier, Jakobiten, Nestoria-
ner), um dann doch bis ins 19. Jahrh. in den Hénden der Georgier
zu bleiben.

Wie weit die Georgier im HI. Lande verbreitet waren, geht aus den
Ausgrabungen des Franziskanerpaters Virgilio Corbo hervor, der
kiirzlich ein georgisches Kloster in Bethlehem entdeckt hat, wie
georgische Inschriften daselbst ausdriicklich bezeugen . Vor einiger
Zeit hat man auch in Agypten ein georgisches Kloster aufgefunden,
das vielleicht von Peter dem Iberer wahrend seines dortigen Exils
errichtet worden ist®.

Das bertihmte Katharinenkloster auf dem Sinai war 527 von Kaiser
Justinian d. Gr. gegriindet bzw. ausgebaut worden. Bereits seit
dem 7. Jahrh. finden wir hier eine ansehnliche Kolonie emsig
tatiger georgischer Monche; sie bereicherten die Klosterbibliothek
mit einer sehr umfangreichen und wertvollen Sammlung georgischer
Manuskripte, die nach Kriegsende auf Mikrofilm aufgenommen
wurden und deren Benutzung demnéchst durch einen von G. Garitte
in Bearbeitung genommenen Katalog aller georgischen Hss vom
Sinai und von Jerusalem (213 an der Zahl) ermoglicht werden soll.

32 Anal. Boll. 40 (1922) S. 286.

3 Virgilio Corvo, Il Monastero Georgiano di San Teodoro a Bir el Qutt: La
Terra Santa 1953 (Settembre) S. 279—284; iiber die Inschriften vgl. a.a.O.
S. 181—186. 3

3 U. Monneret de Villard, Una Chiesa di tipo Georgiano nella Necropoli
Tebana: Coptic Studies in Honor of Walter Erwing Crum, Boston 1950,
S. 495—500.
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-

Gegeniiber der hohen Bedeutung des georgischen Ménchtums in
Paldstina und den angrenzenden Gebieten scheint seine Verbrei-
tung in Syrien nicht so grofl gewesen zu sein, wenigstens nicht in
so frither Zeit wie im HI. Lande. Eigentlich miifite sich der Einflufl
Antiochiens, der ,gottlichen und heiligen Stadt, wie sie in der
georgischen Kirchensprache heifit, doch mehr geltend gemacht haben.
Das Patriarchat Antiochien, kirchenpolitisch ungleich bedeutsamer
als Jerusalem, das ja das jingste der vier orientalischen Patriar-
chate war, iibte damals eine Obermetropolitangewalt iiber den
gesamten nahen Orient aus. So war auch die junge georgische
Kirche Antiochien unterstellt; erst das Trullanum (692) erkannte
die kirchliche Autokephalie Georgiens an und l6ste die Verbindung
mit der Metropole Syriens. All das berithrte das morgenlandische
Moénchtum wenig; denn im Gegenstaz zum abendlindischen hat es
sich nie von sich aus in den Dienst der Kirche gestellt und, das gilt
besonders fiir das georgische, nur gezwungen kirchliche Amter
tibernommen.

Im syrischen Gebiet tritt nicht gleich wie in Paldstina mit Petrus
dem Iberer eine grofle georgische Fihrergestalt auf den Plan. Es
ist vielmehr der Kilikier Simeon der Stylite (der Altere), geboren
um 390 zu Sis (T 459), der an die Spitze des dortigen Monchtums
tritt und besonders zu den Ménchen auf dem . Schwarzen Berge®
bei Antiochien gute Beziehungen unterhielt. Die letzten dreiflig
Jahre verbrachte Simeon auf einer 16—18 m hohen Siule stehend
und predigend bei Telneschin, eine Tagereise von Antiochien ent-
fernt, und wurde so der Bahnbrecher fiir eine neue monchische
Aszese, das Stylitentum. Unter der uniibersehbaren Menschen-
menge, die tagtdglich den ersten Sdulensteher umdrangte, befanden
sich auch Pilger aus dem Volke der Georgier. Gerade diese neue
Lebensform des Stylitentums scheint ihre Neugierde und ihre
Bewunderung geweckt zu haben. Der Siulensteher Daniel, ein
Schiiler Simeons des Alteren, der 493 im Alter von iiber 84 Jahren
in Konstantinopel starb, zdhlt unter seinen Verehrern einen Kénig
der Lasen, Gubazios. Es blieb aber nicht bei der bloflen Bewun-
derung; auch georgische Finsiedler wurden Styliten, wie z. B. der
Sdulensteher Gabriel im 13. Jahrh., dessen Leben uns Neophyt
der Rekluse® erzahlt. Kein Wunder, dafl die Georgier behaup-

3 Anal. Boll. 26 (1907) S. 164.
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teten, von Simeon dem Alteren selbst auf dem Schwarzen Berge
angesiedelt worden zu sein, obgleich sie dort erst im 11. Jahrh.
ihren monastischen Frithling erlebten.

Noch ungleich mehr als dieser erste Stylite Simeon von Mandra,
der spiter und zwar mit Unrecht in den Verdacht kam, Monophysit
gewesen zu sein, ist Simeon Stylites der Jiingere (T 592 oder 596)
neben dem hl. Sabas und dem hl. Antonius dem Agypter der be-
liebteste Monchsheilige fiir das georgische Volk geworden. Simeon,
zu Antiochien von aus Edessa stammenden Eltern geboren, wurde
schon in frithester Jugend Siulensteher. Der Hiigel, auf dem seine
letzte und hochste Sdule sich erhob, wurde wegen der dort von ihm
gewirkten Wunder dovuoaotov 8gog ,Wunderbarer Berg“ genannt.
In einer arabischen Ubertragung des Taktikons des Ménches Nikon
vom Schwarzen Berge (Mitte des 11. Jahrh.) heifit es im 17. Kapitel
gegen Ende™®: ,Im Leben des hl. Simeon des Wundertaters steht:
Zu ihm drangten sich viele Menschen, Médnner und Frauen, die zu
ihm aus dem Osten hinaufkamen, am Osterfest und am Kreu-
zigungsfest, Gott lobend; und der HIl. Geist ,betaute’ alle und
reiste mit ihnen. Als sie sich dem Kloster nahten, sprach der
HI. Geist zu seinem Diener Simeon: Weifit du, wer diese sind, die
zu dir kommen? Sie sind das Volk der ,al-furgan’ (Georgier)

. um meines Namens willen, und sie werden zu dir kommen zu
jeder Zeit im starken, rechten, wahren Glauben . . . Wenige Tage
nach dieser Vision kam eine grofle Menge von Georgiern in der
erwiahnten Weise herauf, und er heilte viele aus ihnen von ihren
verschiedenen Krankheiten und befreite andere von den Satanen.
Ein Teil von ihnen wiinschte in seinem Kloster bleiben zu diirfen
wegen der Wunder, die sie geschaut hatten. Er nahm ihr Ver-
langen an und lieB sie bei sich wohnen, weil er wufite, dal es der
Wunsch und der Wille Gottes war. Sie wohnten bei ihm, dem
Monchsleben treu ergeben.

Im Gegensatz zu Peradzes gegen Kekelidze vorgebrachten These ™
von einer fritheren syrischen Monchsmission im 5. Jahrh. kénnen
wir wohl daran festhalten, daff erst Simeon der Jungere es war,
der die sog. 13 syrischen Viter nach Ostgeorgien schickte, um das

3 Vat. arab 76 f. 868v; das griechische Original ist bei Wladimir Benefevi¢
verzeichnet in seinem Catalogus codd. mss. graecorum qui in monasterio Sanctae
Catharinae asservantur I (St. Petersburg 1911).

¥ Gregor Peradze, Die Anfinge des Monchtums in Georgien, Gotha 1927 (Diss.
Bonn 1928) S. 41.
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dort noch unbekannte konobitische Klosterleben einzufiigen. Frei-
lich haben die erhaltenen Lebensbeschreibungen von nur 7 dieser
syrischen Viter, simtlich aus dem 18. Jahrh. stammend, von ihrer
Urspriinglichkeit so gut wie nichts behalten und sind meist legen-
darische Schopfungen georgischer Monchskreise, die ihr Kloster
oder ihre Klosterheiligen berithmt machen wollten.

Sehen wir uns nun an Hand der Kolophone in den Hss nach geor-
gischen Niederlassungen in Syrien um, so stoflen wir vor allem auf
folgende Namen: 1. St. Simeon auf dem Wunderbaren Berge bei
Antiochien, auch St. Simeon ,in columna“ genannt. Im Leben des
hl. Georg Hagiorites, Abt von Iwiron®, wird uns berichtet, daf}
um die Mitte des 11. Jahrh., zur Zeit des Patriarchen Theo-
dosius’ III. von Antiochien (seit 1057), ungefdhr 60 Georgier im
Simeonskloster waren. Der junge Georg Hagiorites trifft auf seiner
Pilgerreise ® vom Schwarzen zum Wunderbaren Berg auf letzterem
den greisen Georg den Klausner ,in einer Hohle zwischen den
Felsen, der wie eine Turteltaube keusch und wie die Taube ohne
Fehl war, ein Mann des Himmels und ein Engel der Erde“. Georg,
der noch nicht Priester war, wurde der Schiiler des Klausners: er
wurde von ihm angeeifert, seine Talente in den Dienst seines
Volkes zu stellen und sich literarisch zu betitigen. Als Georg nach
reichgesegnetem Schaffen 1065 auf dem Athos starb, lebte sein
Meister und Lehrer, Georg der Rekluse, noch. Ganz erfillt von
Verehrung gegen seinen verstorbenen geistlichen Sohn, dringte der
Klausner einen anderen Schiiler, der auch Georg hieff, die Lebens-
beschreibung des Hagioriten zu verfassen. 2. Nach St.Simeon auf
dem Wunderbaren Berge ist das gleichnamige Kloster auf dem
Schwarzen Berge westlich von Antiochien zu nennen, der tiber dem
Meer emporragt und heute von den Arabern gabel Musa (Mosesberg)
genannt wird. Auf ihm befanden sich aufler St. Simeon noch andere
kleine Kloster, wie im Leben des hl. Georg Hagiorites in einem
Brief des georgischen Konigs Bagrat IV. (1027—1072) an Georg
mitgeteilt wird®, in dem es heifit: ,Heiliger Vater, auf dem
Schwarzen Berge sind von uns nur wenige Kloster.“ Darunter ist
zu nennen 3. das St. Romanuskloster und 4. das Kloster unserer
Lieben Frau von Kalipos. Ferner 5. Kastana auf dem Schwarzen
Berge, wo Ephrdm der Kleine (d. h. der Jiingere) im 11./12. Jahrh.

38 Anal. Boll. 86/87 S.118.
3 Anal. Boll. 36/37 S.90.
40 Anal. Boll. 36/37 S.119.
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in den Bahnen der groflen Ubersetzer vom Iwironkloster auf dem
Athos wirkte. Er schrieb u. a. auch eine Abhandlung iiber die
Griinde der Bekehrung Georgiens zum Christentum, worin er vor
allem die darauf beziiglichen Stellen der griechischen Schriftsteller
sammelte, da man damals in Antiochien das geschichtliche Recht
der georgischen Kirche auf Autokephalie bestritt.

III.

Am groflartigsten sollte sich aber das georgische Monchtum ent-
falten mitten im byzantinischen Sprachgebiet. Wie weit ein ein-
zelner Pilgermonch seine Schritte lenken konnte, zeigt das Beispiel
des hl. Hilarion des Iberers; er steht gewissermaflen an der Schwelle
des athonitischen Zeitalters. 847—854 ist er im berihmten Sabas-
kloster zu Jerusalem, dann 5 Jahre im Kloster Kranion auf dem
Olymp in Bithynien — wohl als erster Georgier —, vor 867 in
Konstantinopel, zwei Jahre in Rom, wo er nach der besseren, nicht
tendenzios bearbeiteten Version die besten Eindriicke empfangt.
Auf der Riickreise stirbt er am 19. November 875 in Thessalonich
und wird am 9. Dezember zu Konstantinopel in der Kirche des
neuen Romanakonvents der Iberer beigesetzt.

Das nachste Jahrhundert 1aft die Georgier auf dem hl. Berge Athos
sefhaft werden (Hagioriten!), auf dem der byzantinische Ménch
Athanasius vom Studionkloster in Konstantinopel auf kaiserlichen
Wunsch hin 963 die peyiorn Aavoa, das erste feste Steinkloster,
gebaut hatte. Um 980 erfolgt die Grindung der weltberithmt ge-
wordenen povi; tdv ‘Ipfowv, des Iwironklosters, durch Thornicius
(Toovinwog), in der Welt einst Patricius und Syncellus, nun ein
Monch, der Sprache und Herkunft nach ein Georgier, gemeinsam
mit seinem Vetter Johannes Mthatzmindeli (d. h. Hagiorite, vom
tywov 8poc) und dessen Schn Euthymius. Die Vita der beiden Letzt-
genannten erzahlt dariiber*: Johannes, ein georgischer Hofling,
verlifit Heimat und Familie und begibt sich in das Land der
Griechen. Er kommt zum Olymp in Bithynien; dort gibt er sich
eine Zeitlang dem Biicher(ab)schreiben hin, hochstwahrscheinlich
im Kloster Kranion, dem wir wertvolle Bibelhss verdanken. In-
zwischen wird sein Sohn Euthymius als Geisel an den Kaiserhof
nach Konstantinopel beschieden. Johannes gelingt es, ihn durch
personliche Intervention beim Kaiser loszubekommen, und so nimmt

41 Anal. Boll. 36/37 S.16f.
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er ihn mit sich wieder zum Olymp. ,Als die Griechen und Iberer
ihn ehrten®, wie es in der Biographie heifit**, zieht er mit seinem
Sohn und einigen Schiillern zum Athanasiuskloster auf dem Athos.
Thornicius, der in seinem Vaterlande Georgien Monch geworden
war, erfiahrt, daff Johannes auf dem Olymp weilt, geht dorthin,
findet ihn aber nicht mehr und gelangt ebenfalls auf den Athos.
Die Georgier ,beginnen zum hl. Berge hinzustromen“*; deshalb
erbauen die drei mit Zustimmung des Vaters Athanasius ungefahr
1000 Schritte von dessen Laura entfernt und von ihr abhangig die
axntn 1ol mpodoopov, ein Kloster des hl. Johannes des Taufers. 978
schreiben georgische Einsiedler eine Ubersetzung der Homilien des
hl. Johannes Chrysostomus und des hl. Ephrdm wieder ab. Wohl
im gleichen Jahre wird der bertthmte zweibdndige Athoscodex, der
fast das ganze AT in georgischer Ubersetzung umfafit, angeblich ein
Werk des hl. Euthymius, fiir den Patrizier Thornicius von den
Schreibern Michael, Georg und Stephan im gleichen Johanneskloster
niedergeschrieben. Um dieselbe Zeit wurde die Apokalypse an-
scheinend zum erstenmal durch Euthymius tibertragen. Die Revolte
des siegreichen byzantinischen Feldherrn Bardas Skleros gegen die
minderjahrigen Kaiser Basilius I1. (976 —1025) und Konstantin VIII.
(f 1028) wird vom georgischen Kriegerménch Thornicius, den die
Regentin Kaiserinwitwe Theophano zu Hilfe gerufen hatte, nieder-
geworfen (979)*. Zum Lohne dafiir diirfen Thornicius, Johannes
und Euthymius, vom Kaiserhof unterstiitzt, nunmehr ein selbstdin-
diges Kloster zu Ehren der nolunoig (d. h. Himmelfahrt) der hl. Got-
tesgebdrerin und des hl. Johannes des Taufers fiir die Georgier er-
richten. Wider ihren Willen miissen sie allerdings auch Griechen
zulassen. Nach dem Tode des Thornicius denkt Johannes an Aus-
wanderung, 1a8t sich aber dann doch bewegen zu bleiben. Als er,
schon jahrelang ans Krankenlager gefesselt, seine Krafte schwinden
fiihlt, bestimmt er seinen Sohn Euthymius, ,den neuen Chryso-
stomus“ *, zu seinem noch grofleren Nachfolger. Nun beginnt die
zweite und grofite Bliitezeit der kirchlichen georgischen Literatur:
Euthymius verstand seit seinem Aufenthalt in Konstantinopel das
Griechische besser als das Georgische, so dafl sein Vater Johannes

4 Anal. Boll. 36/37 S.18.

43 Anal. Boll. 36/37 S.19.

# Michael Tarchnifvili, Die Anfinge der schriftstellerischen Titigkeit des
hl. Euthymius und der Aufstand von Bardas Skleros: Oriens Christianus 38
(1954) S. 113—124.

5 Anal. Boll. 36/87 S.92.
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ihn wieder in der Muttersprache unterweisen mufite®. Johannes
und Euthymius wurden die klassischen Erzieher ihres Volkes; mit
dem Namen ,Ubersetzungsvater®, ,Interpretenvater” gehen sie in
die Geschichte ein. Es ist, als wolle die georgische Nation in
schnellstem Tempo das nachholen, was Jahrhunderte hindurch ver-
sdaumt worden war, den vollstindigen Anschluff an die griechische
christliche Bildung der damaligen Epoche. ,Gerade zu dieser Zeit
empfing das georgische Monchtum einen universellen Charakter® *.
Georgische Kloster gab es jetzt an allen bedeutenden Orten der
ostlichen Christenheit: in Palastina, Syrien, Konstantinopel und auf
dem Athos. Die Monche standen untereinander in regem geistigen
Austausch und befruchteten sich gegenseitig in ihrem Schaffen.
Denken wir nur an Georg Prochorus in Jerusalem, an Ephrdm den
Jungeren und Georg den Klausner in Antiochien. Das geistige
Zentrum dieses literarischen Schaffens war aber unbestritten das
Iwironkloster auf dem Athos. In hohem Alter dankt hier Euthy-
mius ab, um sich ganz dem Ubersetzen der hl. Schriften zu widmen,
und mufl zusehen, wie sein Nachfolger, ein gewisser Georg, die
Griechen bevorzugt und die Georgier ,als Geringwertige und Un-
taugliche“ * betrachtet, sie vernachldssigt und ihre Zahl mindert.
Georg der Hagiorite (T 1065), ein Vetter des Euthymius und seit
1051 Oberer des iberischen Klosters, ist der dritte grofle georgische
Abt auf dem Athosberge. Auch er lernte, wie seine Vita berichtet *°,
in zwolfjahrigem, erst unfreiwilligem Aufenthalt in Konstantinopel
inmitten griechischer Schiler das Griechische so gut wie seine
Muttersprache. Er hat z. B. das griechische Synaxar (Martyrolo-
gium) ganz Ubersetzt nach einer Redaktion, die nach ihm nur in der
Hagia Sophia und im Studionkloster zu Konstantinopel existierte.
Allerdings wird auch jetzt nicht das georgische Monchtum zum
Kulturtriger im abendldndischen Sinne. Die Beschiftigung mit der
Wissenschaft dient nur ihrer eigenen Selbstheiligung und den
liturgischen Bediirfnissen ihres Klosters. So war neben der Bibel-
iibersetzung fast ausschlieflich Hagiographie ihr Arbeitsgebiet.
Aber es ist erstaunlich, dafl diese Monche nicht nur aus und ins
Griechische tibersetzten, sondern vor allem auch aus dem Arabischen,
Syrischen und Armenischen, ja vereinzelt sogar aus dem Lateini-

46 Anal. Boll. 86/37 S. 32.
4 G. Peradze, Uber das georgische Ménchtum S. 156.
% Anal. Boll. 86/37 S. 61.
9 Anal. Boll. 36/37 S. 87.
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schen ®. Mit dem Tode des hl. Georg vom Berge Athos, des letzten
georgischen Monches groflen Stils, wie Peradze ihn nennt, in Kon-
stantinopel (1065) ist der Hohepunkt der Wirksamkeit des geor-
gischen Monchtums tberschritten.

Nur eine noch spater erfolgte Klostergriindung auf byzantinischem
Reichsgebiet wollen wir nicht iibersehen. 1083 erbaut ein Armenier
Gregor Pakurianos zu Batschkovo in Bulgarien das Kloster Petritzos
fir Georgier. Er ist einer der wenigen Armenier, der an der byzan-
tinischen Orthodoxie festgehalten hat und mit den Georgiern sym-
pathisierte. Ein von ihm auf griechisch diktiertes Typikon fir seine
Griindung bestimmt ausdriicklich, daf nur junge Leute, die geor-
gisch sprechen, in das Kloster aufgenommen werden sollen. Fiir die
Aufnahme von Griechen wird ein absolutes Verbot ausgesprochen.
Nur einer wird hochstens zugelassen fiir die Schriftlesung, darf
aber nicht zur Priesterwiirde erhoben werden, um nicht die Geor-
gier zu uberfligeln. In der Folgezeit wurde das Kloster des Pa-
kurianos eine blithende Gemeinschaft von Ubersetzern und Schrift-
stellern. Die berithmteste Personlichkeit war im 12. Jahrh. Abt
Johannes Petritzoneli, mehr Philosoph als Theologe, der dem
Neuplatonismus huldigte und sich besondere Verdienste um die
georgische Grammatik, insbesondere die philosophische Termino-
logie. erwarb.

Von Anfang des 13. Jahrh. an beginnt allerorts der Niedergang,
bedingt durch die stindigen Kriege der Heimat mit den Mongnlen
und spater den Persern und Tirken. Ein Kloster nach dem anderen
verschwindet. Als letzter der auswirtigen Konvente ging das
Iwironkloster 1917 verloren; als am 12. Mirz jenes Jahres die
georgische Kirche ihre Selbstindigkeit erklirte, verdrangten die
Griechen, die schon lingst die Majoritit der Kommunitit bi'deten,
die letzten Georgier aus dem Kloster. Benedikt Berkalaja sammelte
noch eine Zahl von etwa 50 georgischen Monchen um sich in einem
Kellion. Die Umwandlung in eine Skiti scheiterte an den ungiin-
stigen Verhaltnissen, und nach seinem Tode gingen auch die letzten
Georgier vom Athos fort.

5% Im Kampf mit den Bilderstiirmen hatte das palistinensische orthodoxe
Ménchtum schon seit dem Ausgang des 8. Jahrh. es vorgezogen, in der arabischen
Sprache seiner neuen Landesherren zu schreiben, um der Konfiszierung ihrer
Schriften durch die griechischen Regierungsstellen zu entgehen. So ist die erste
Biographie des hl. Johannes Damascenus arabisch abgefafit gewesen, und erst
im athonitischen Zeitalter hat sie dann Ephrdm der Jiingere ins Griechische
iibertragen.
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Geblieben aber ist der georgischen Kirche, vor allem dank ihres
in seiner Bliitezeit so weit verbreiteten Monchtums, die Aufge-
schlossenheit fur die Eigenwerte des abendldndischen Christentums
in seiner romisch-katholischen Pragung. Noch nach der 1054 ein-
getretenen Trennung der Ost- und Westkirche sagt Georg der
Hagiorite kurz vor seinem Tode, in einer Audienz nach seinem
Glauben gefragt, dem Kaiser Konstantin X. Dukas (1059—1067):
~Auch die Romer sind, seitdem sie einmal Gott erkannt
haben, niemals von ihm abgewichen, noch ist jemals der Irrtum
bei ihnen eingedrungen®*. Voller Freude horen es die anwesenden
Lateiner; sie sagen dem Heiligen: , Wir wollen dich zum hl. Papst
fihren.“ Eine solche Wertschiatzung des rechtgldubigen Roms ist
nichts Auflergewchnliches bei den Georgiern. Hatte doch Euthymius
den Liber Dialogorum Papst Gregors d. Gr. und damit die Vita
des hl. Benedikt ins Georgische iibersetzt *!

Unter dem Regime des Georgiers Stalin erfreute sich seltsamer-
weise die georgische Kirche einer relativ groflen Freiheit, verglichen
mit den anderen christlichen Gemeinschaften der Sowjetunion.
Durch den Tod des roten Diktators ist wieder alles in Frage ge-
stellt. Gebe Gott, dafl dieses tapfere kaukasische Bergvolk, das in
seinem Monchtum der Gesamtkirche wertvolle Gestalten geschenkt
hat, bald in nationaler und religioser Freiheit ihm dienen kénne,
in ungehinderter, lebendiger Verbundenheit mit dem Felsen Petri!

51 Anal. Boll. 36/37 S. 138.
82 Anal. Boll. 36/87 S. 36.

DR. P. JOH. SCHUTTE SVD, ST. AUGUSTIN
DIE CHRISTLICHE MASKE
DES CHINESISCHEN KOMMUNISMUS (Fortsetzung)

IV. Tugendlehre

Neben den Siinden, die in einer kommunistischen Gesellschaft bekannt und ab-
gelegt werden miissen, gibt es auch bestimmte Tugenden, die zu iiben sind.
Uberall, wo der chinesische Kommunismus sich ausbreitet, ist er mit der Forde-
rung eines sittlichen Lebens an seine Horer herangetreten. Zwar kleidet er diese
seine unerbittliche Forderung in kommunistische Begriffe und Formeln, bekdmpft
die christlichen Ausdriicke ,Gewissen” und ,Tugend®; aber er hat ecine ganz
bestimmte Vorstellung davon, wie sich die von ihm geforderten ,Tugenden® in
Programmen und Taten duflern miissen. Gerade diese sittliche Forderung der
kommunistischen Fithrung spricht oft zu dem schlechten Gewissen der Hoérer:

2 Missions- u, Religionswissenschaft 1955, Nr. 1
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ihre Verwirklichung in der kommunistischen Bewegung, deren innere Disziplin
und die ihren eigenen Normen entsprechende sittliche Unanfechtbarkeit, Unbe-
stechlichkeit und starke Einsatzbereitschaft fir ihr Programm, wie sie in der
chinesischen Geschichte etwas ganz Neues, ja Unerhortes sind, wirken einladend,
ja faszinierend auf viele 2L

Das Fundament dieses Tugendgebdudes sind Glaube, Hoffnung, Liebe in kom-
munistischer Firbung, so banal dieser Vergleich unsern christlichen Ohren auch
klingen mag. Aber wie die ubernaturlich eingegossenen gottlichen Tugenden
auf der menschlichen Natur aufbauen und sie voraussetzen — gratia supponit
naturam — ja gerade die menschliche Natur und ihre wichtigsten Triebkrafte
auf eine hohere gottliche Ebene erheben, so sucht auch der Kommunismus an die
menschliche Natur, an ihre wesentlichen Bediirfnisse, Sehnsiichte und Trieb-
krifte anzukniipfen und diese seinem Willen dienstbar zu machen. Da ist zu-
nachst der kommunistische Glaube, den die Kommunisten zwar nicht wahrhaben
méochten, der aber doch die Grundlage ihrer ganzen Ideologie wie auch ihres
Handelns bildet. Es ist der felsenfeste Glaube an das ganze kommunistische
Lehrgebédude, von dem kein Jota abgestrichen werden darf. ,Das Parteiprogramm
bestimmt, dafl unsere Partei ,die Gedanken Mao Tse Tungs zur Richtschnur
jeglichen Handelns nimmt' . . . Die Gedanken Mao Tse Tungs sind die Theorie
und das politische Programm des Fithrers Mao beziiglich der Chinesischen Ge-
schichte, Gesellschaft und der Chinesischen Revolution“2. —  Diese Theorie
und dies politische Programm sind ganz und gar Marxismus-Leninismus, sind
aber auch ganz und gar Chinesisch. Sie sind die héchste Weisheitsoffenbarung
der Chinesischen Rasse und die hichste Norm fiir die Theorie® 23, — _Die Tat-
sachen bezeugen, dafl dies objektive Wahrheit ist und die einzig wahre Theorie
und Politik zur Rettung Chinas® 24.

Fs herrscht ein wirklicher Dogmatismus in der kommunistischen Ideologie, wenn
Mao Tse Tung es auch nicht wahrhaben méchte: ,Die Theorien von Marx,
Engels, Lenin und Stalin sind allgiiltige Wahrheiten. Nicht dafl wir ihre
Theorien als Dogmen hetrachten, sondern als Wegweiser fiir unser Handeln.
Wir studieren nicht den Buchstaben des Marxismus-Leninismus, sondern wir
studieren ihren Standpunkt, die Methode ihrer Betrachtungsweise und der Losung
von Problemen® 2. In Wirklichkeit aber wird die kommunistische Lehre als
Ganzes sowohl wie auch in ihren kleinsten Einzelheiten und Unterabteilungen
von oben her bestimmt und vorgeschrieben. Wehe dem, der auch nur ein Jota
von dieser Partei-Linie abweichen wollte oder es wagen wiirde, selbstindig
denken zu wollen. Diese genaue Regelung und Uniformierung des Denkens
iibertrifft bei weitem die Anforderungen, die im katholischen Dogma an die

2t Diese Wirkung wird auch bewufit angestrebt und soll vor allem durch das
gute Beispiel der Parteimitglieder erreicht werden. In dem Kommentar zu den
Parteistatuten heifit es: .Die Massen beurteilen immer unsere Partei nach dem
Tun unserer Parteileute. Daher mufl jedes Parteimitglied, ganz gleich wo und
wann, in seinem ganzen Benehmen auf die Massen einen guten Eindruck machen,
damit diese um so mehr unserer Partei vertrauen, um so mehr unsere Partei
hochachten . . .“ (Chung-guo gung-tschang-dang dang-dschang djau-tsd, Kom-
mentar zu den Parteistatuten der Chinesischen kommunistischen Partei, Hong-
kong 1949, 384).

22 Kommentar a.a. 0. 124.

23 A a.0.126. 26 A, 00127,

2% Hiio-si Mao Tse Tung sudn-dsi di-i-djian, Peking 1952, 15.
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gliubige Unterwerfung des Christen gestellt werden . . . Auch sonst bestehen
wesentliche Unterschiede: Wihrend die katholische Glaubenslehre auf die natiir-
liche Offenbarung, auf die Begrindung durch die Vernunft aufbauend, in das
Licht tibernatiirlicher Offenbarung vorstofit und so zur begliickenden Glaubens-
sicherheit wird, verlangt der Kommunismus von seinen Anhingern die blinde
Annahme und Ubernahme eines ganzen, bis ins kleinste ausgearbeiteten und
vorgedachten Lehrsystems. Waihrend das Christentum bei aller Glaubens-
gebundenheit dem Menschen die innere Freiheit der Entscheidung nicht nimmt,
sondern ihm erst recht die wahre, innere Freiheit der Kinder Gottes gibt, sucht
der Kommunismus Gewissen und freie Entscheidung des Menschen zu verge-
waltigen und ihn mit allen Mitteln der Uberredung und des Terrors zur be-
dingungslosen Annahme seines Systems zu zwingen.

Die Diskussion eines Problems ist — dhnlich wie das Studium des katholischen
Dogmas — nicht aufzufassen als Gelegenheit, die Lehre oder den Standpunkt
des Kommunismus anzugreifen, anzuzweifeln oder abzuéindern. Sie ist nur ge-
stattet zur Kldrung der Frage, damit alle Diskussionsteilnehmer den vollen Sinn
des betreffenden Problems leichter erfassen und verstehen. Wiederum geht diese
Praxis weit liber die katholische Begrenzung durch den Glauben hinaus, weil sie
nicht nur die kommunistische Ideologie, sondern auch die Beurteilung einer
Situation, einer konkreten Handlungsweise unfehlbar dogmatisiert und vor-
schreibt.

So wie fiir den Katholiken die Kenninis und das Verstehen des Glaubensinhaltes
von grofier Bedeutung ist und von der Kirche immer wieder betont wird, so
fordert der chinesische Kommunismus ein eifriges Studium der kommunistischen
Ideologie, ein stindires Sich-Vertiefen darin. So heifit es im Kommentar zu
den Parteistatuten: . Will ein Kommunist wahrhaft fiir das Werk des Volkes
kimpfen, so besteht der entscheidende Angelpunkt darin, mit Eifer den Grad
seines eigenen Verstindnisses zu erhohen und den Marxismus-Leninismus, die
Grundlagen der Gedanken Mao Tse Tungs, in sich aufzunehmen. Denn nur au®
diese Weise kénnen wir erst wissen, warum wir mit ganzem Herzen und ganzer
Seele tren und aufrichtic dem Volke dienen miissen® 2. Fin Beschluf} des neu-
demokratischen Jugendbundes fiir die Neugriindung in Shanghai besagt: ,Die
Verantwortung der Jugend ist Studium. Der Jugendbund soll die breiten Massen
der Jugend vereinen zum Studium des Marxismus-Leninismus und der Lehren
des Mao Tse Tung*?".

Auf den Glauben baut sich die Hof fnung auf: das unerschiitterliche Warten
und Hoffen auf die Verwirklichung des kommunistischen Ideals, der klassenlosen
Gesellschaft und damit des Himmels auf Erden. Diese zuversichtliche Hoffnung
ist aus dem kommunistischen Tugendgebiiude nicht wegzudenken; sie bildet die
Grundlage des Handelns und Kimpfens. Die Sicherheit einstiger Erfiillung und
Verwirklichung ist die Trichkraft der revolutioniren Bewegung, die Tricbkraft
auch fiir das Heldentum Ungezihlter. Denn nur gestiitzt auf diese tragende
Kraft seiner Hoffnung kann der Kommunist seine persénlichen Vorteile, ja selbst
sein Leben wegwerfen und hinopfern fiir das Gliick kommender Generationen,
fiir die Verwirklichung eines letztlich utopischen Paradieses auf Erden.

Im praktischen Leben und Lehren wird aber von den Kommunisten die Liche
als die wichtigste Tugend hineestellt, und zwar — #hnlich wie im Christentum
die Liebe zu Gott und zum Nichsten — als Liebe zu den vergétterten Idealen

0 Kommentar a.a. 0. 17.
# Mélanges Missionnaires 1949, IIT. C., 56,

2%
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»Arbeit® und ,Volk®, als soziale Licbe und Dienst an der Gemeinschaft.
Kapitel V., Art. 42 des gemeinsamen Programms des politischen beratenden
Ausschusses des Chinesischen Volkes 28 bestimmt: ,Liebe zum Vaterland, Liebe
zum Volk, Liebe zur Arbeit und Liebe zur Wissenschaft, Schutz des Volkseigen-
tums sollen geférdert werden als der gemeinschaftliche Geist aller Angehérigen
der Chinesischen Volksrepublik® 29,

Alle andern Tugenden werden gern in dieses Liebesprogramm eingeordnet und
aus der Liebe abgeleitet. Gehorsam gegen Regierung und Partei werden be-
grindet mit der Liebe zum Vaterland. Liebe zum Volk offenbart sich im
demiitigen Dienen, von dem es in dem Kommentar zu den Parteistatuten heifit:
»Jedes Parteimitglied soll in der Massenbewegung ein Freund des Volkes sein
und nicht der Vorgesetzte des Volkes, ein nimmer ermiidender Lehrer in der
Belehrung der Menschen, und nicht ein burokratischer Regierungsbeamter® .
Mao Tse Tung stellt es als ein Hauptmerkmal der Kommunisten gegeniiber
andern Parteien hin, dafl sie ,mit ganzem Herzen und ganzem Willen dem
Chinesischen Volke dienen, auch nicht einen Augenblick sich von der Masse
loslgsen® 31,

V. Aszetische Praxis

Wie nach der HI. Schrift ,der Glaube ohne Werke tot ist* (Jak 2, 26), so begniigt
sich auch der Kommunismus nicht mit einer theoretischen Darlegung seiner
Tugendlehre, sondern sorgt unerbittlich fiir ithre Durchfohrung und Verwirk-
lichung. Das Denken darf nicht vom Handeln und die Theorie nicht von der
Praxis geschieden werden. Der Kommunismus hat cine eigene aszetische Praxis
aufgebaut, deren Grundton die Selbstverleugnung, der Selbstverzicht sind; eine
Selbstverleugnung im Namen der grofieren Einheit der Masse, fiir das ,Volk".
Sie bedeutet eine Verleugnung aller personlichen Bindungen an Familie, Freund-
schaft. Beruf; die Bereitwilligkeit, sich selbst, seine Handlungsweise und seine
Fehler offen und griindlich kritisieren zu lassen; die Bereitwilligkeit, fast ohne
personliches Eigentum von einem Lohn zu leben, der gerade grofl genug ist,
um bestehen zu kénnen.

Alle Anhinger miissen die Parteilinie in der Moral durchfithren und sich be-
mithen, ,Laienheilige” zu werden. Um dieses Ziel leichter und sicherer zu er-
reichen, miissen sie immer wieder an .Exerzitienkursen® teilnehmen. wie man
ihre Schulungen (Hiio-si) und Ubungskurse (Hilin-lidnban) treffend nennen kann.
Diese sind zunichst eine Zeit der Besinnung, der Gewissenserforschung (fan-sing)
iiber die Fehler und Mingel im bisherigen Tun und Leben, ein tieferes Ein-
dringen in die Ideen, eine Selbstkontrolle, wie weit man sich schon umgeformt
hat. Alles, was von frither her noch etwa Wissen und Gewissen belasten sollte,
mufl herauskommen. Die Exerzitien verlangen eine grausam peinigende,
psychische Anstrengung. Keine Zeit, die in eigener oder gegenseitiger Priifung
und Erforschung dieser ,Fehler® (tsuo-wu) verbracht wird, gilt als verschwendet,

28 Dschung-guo jen-min dscheng-dsche hid-schang huee-i gung-tung gang-ling.
2 Mélanges Missionnaires 1950, 1. B., 95. — Anderseits propagiert und fordert
der chinesische Kommunismus auch ,Tugenden®, welche von der christlichen
Ethik als Stinden verurteilt werden, wie z. B. einen glithenden Hafl gegen die
Reaktionare, offentliche Anklage der Fehler anderer.

3% Kommentar a.a.0. 35.

1 Mao, Luin lidn-ho-dscheng-fu, 81.
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mégen auch noch so dringende andere Aufgaben liegenbleiben. Zugleich aber
sollen sie eine Wieder-Neuordnung (Reformatio!) des Lebens mit sich bringen;
eine Vertiefung der kommunistischen Ideologie, ein tieferes Findringen in diese,
ein rickhaltloseres Glaubensbekenntnis. Es ist eine gewaltige Schulungs- und
Umschulungsbewegung, die in den Schulen fiir politische Erzichung ihren Mittel-
und Schwerpunkt hat, aber doch das ganze Volk erfassen und wie mit einem
Sauerteig durchdringen soll.

Ein noch stirkerer Schutz gegen das Eindringen fremder Ideen und nachteil ger
Einfliisse ist die von den Kommunisten selbst so viel gerithmte und propagierte
Anwendung der Kritik und Selbstkritik (pi-ping yi dse-wo-pi-ping): eine strenge
Kritik aller Gedanken und Handlungsweisen, bei allen Gliedern, Klassen vnd
Stufen. Selbstkritik vor allem mit dem Ziel, dafl die kommunistische Lehre tiefer
ins FigenbewuBtsein und personliche Leben eindringt. Die Kommunisten seibst
schreiben dieser Methode die allergrofiten Erfolge zu. So sagt Mao Tse Tung:
.Unsere Erneucrungsbewegung (dscheng-fung-yiin-dung) hat deswegen sehr
grofien Erfolg gehabt, weil wir in dieser Bewegung eine wahrhafte, nicht ver-
drehte, eine aufrichtige, nicht oberflichliche Kritik und Selbstkritik entfaltet
haben® 22,

Uber die Notwendigkeit der Kritik und Selbstkritik sagt Mao Tse Tung in seiner
Rede zum 7. nationalen Parteitag: ,Fin Haus mufl immer wieder gekehrt werden;
wird es nicht gekehrt, fiillt es sich an mit Schmutz. Das Gesicht mufl man immer
wieder waschen; wird es nicht gewaschen, so kann auch das ganze Gesicht voll
Schmutz werden. Im Denken unserer Genossen, in der Arbeit unserer Partei
kann sich auch Schmutz ansetzen; da mufl auch gekehrt und gewaschen werden® 33,
Der Kommentar zu den Parteistatuten erldutert Sinn und Ziel der Methode:
.Wir gebrauchen die Methode der Kritik und Selbstkritik, um immer wieder
unsere Mingel, Fehler und Schwiichen zu offenbaren und auszurotten; wir priifen
die Ursachen ihres Entstehens, untersuchen die Umstidnde ihres Auftretens,
studieren Methoden der Besserung, um so unsere Arbeit zu vervollkommnen, zur
Erziehung der eigenen Kader (gan-bu), zur Erziechung der eigenen Klasse und
zur Erzichung der Massen. Daher sind Kritik und Selbstkritik eins von den
aufscheinenden Merkmalen, die unsere Partei der besitzlosen Klasse von den
anderen politischen Parteien unterscheidet®3t. Auch der Inhalt wird ndher um-
schrieben: ,Der hauptsdchliche Inhalt der Kritik und Selbstkritik besteht vor-
nehmlich in folgenden Fehlern: Gedanken, Anschauungen, Meinungen, Methoden
und Handlungsweisen, die mit dem Wohl des Volkes und der Revolution nicht
in Einklang stehen; aber nicht jene unpolitischen kleinen Dinge personlicher
l.ehenshaltung® 3. Als Eigenschaften werden gefordert: ,Kritik und Selbstkritik
miissen wahrhaft sein, durch Tatsachen die Wirklichkeit suchend, aber nicht ver-
drehend; aufrichtig, aber nicht oberflichlich“ 3¢, Beziiglich der persénlichen Hal-
tung dabei heiflt es: ,Was das Benehmen bei der Kritik betrifft, so kann man
es als Mafistab nehmen, um den Grad des Verstindnisses eines jeden Partei-
mitgliedes zu messen und festzustellen, ob er wahrhaft den Nutzen des Volkes
und der Revolution iiber seine personliche Selbstachtung stellt® %7

Durch diese stindige Ubung von Kritik und Selbstkritik wird zwar eine Atmo-
sphére der Furcht und Unsicherheit erzeugt, aber tatsachlich oft eine Besserung
des personlichen Charakters eines Menschen erzielt. Uberhaupt ist diese Art

32 Mao, Luin lidn-ho dscheng-fu (Uber die Koalitionsregierung), 82.
3 Mao, a.a. 0. 82. 24 Kommentar 134 f. 85 Kommentar a.a. 0. 136.
3% A.a.0. 1681. 37 A.a. 0. 186.
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aszetischer Praxis von einer Wirksamkeit, die nicht bezweifelt werden kann,
wenn man die Erfolge beurteilt: ein Fanatismus, der nichts furchtet, weder Tod
noch Leiden; eine bedingungslose Annahme von Ideen, die in direktem Gegen-
satz zu ihrer fritheren Erziehung stehen. Furchtsame werden mutig; Undiszi-
plinierte unterwerfen sich der eisernen Disziplin der Partei; Streber und Ehr-
geizige lassen ihre Ambitionen, Interessen und Anhinglichkeiten fahren. Die
intimsten Bande von Familie und Freundschaft werden aufgegeben. Vor allem
aber wird ein ,heiliger Radikalismus® erzielt. In einem ganz radikalen buch-
stiblichen Sinn fordert der chinesische Kommunismus von seinen Anhéngern,
was der Herr von seinen Jungern erwartet: ,Wer Vater oder Mutter mehr liebt
als mich, ist meiner nicht wert® (Mt 10, 87). Und: ,Wenn deine Hand oder dein
Fufl dir zum Argernis gereichen, so haue sie ab und wirf sie von dir . . .“
(Mt 18,8). Jeder im neu-demokratischen China Lebende mufl begreifen, dafl es
kein Ausweichen, kein Abscitsstechen und keine neutrale Stellung in diesem
Kampf der Geister gibt. Wer ,fortschrittlich® sein will, muf unter Fithrung der
kommunistischen Partei mit dem , Volk® mitmarschieren. Wer abseits stehen will
oder Vorbehalte macht, ist ,reaktionar®. Dazu meint Mao Tse Tung: ., Wir sind
fest davon uberzeugt: Wollen wir den Sieg gewinnen und den gewonnenen

festigen, dann miissen wir nach einer Seite neigen . . . Auf der Mauer reiten, ist
nicht méglich; einen dritten Weg gibt es nicht . . . Wir miflbilligen diesen
Wahntranm des dritten Weges . . . Neutral sein ist Verstellung, es gibt keinen

dritten Weg* 3.

VI. Das . Ordensleben®

Die Partei ist die Hochburg des Kommunismus in China, seine Elite-Truppe,
das Mark seines Bestandes, der Garant seiner Zukunft. In ihrem straffen Auf-
bau, ihrer strengen Disziplin und ihrem bedingungslosen Gehorsam hat sie
manches vom katholischen Ordensleben tbernommen und gelernt. Es scheint
iberhaupt, dafl das katholische Ordensleben mit seiner strengen ,Linientreue®
und groflen Schlagkraft auf totalitire Ideologien und Systeme eine besondere
Anziehungskraft austiibt. Auch der Nazismus kannte seine Ordensburgen. Und
in ciner fithrenden rot-chinesischen Tageszeitung — der Pekinger Prawda —
las ich einmal, wie man die Jesuiten, die im iibrigen als Dunkelminner und
gefidhrliche Tmperialisten heftiz angegriffen wurden, in bezug auf Organisation
und Disziplin, Gehorsam und Einsatzbereitschaft als Vorbild hinstellte. Aller-
dings bleibt diese Nachahmung und ,Nachfolge® im rein Auflerlichen stecken.
Wihrend das katholische Ordensleben die vollkommene, ideale Entfaltung der
christlichen Personlichkeit zum Ziele hat, will der Kommunismus sich in seinen
.Ordensleuten willenlose, gefiigige Werkzeuge und ,Menschenmaschinen® heran-
bilden, die alle natiirlichen Wiinsche und Anspriiche ans Leben aufgegeben haben.
Da ist zunichst die vorsichtige Auswakl und genaue Sichtung vor der Aufnahme.
Es miissen mancherlei Bedingungen erfilllt und Empfehlungen beigebracht
werden. Thre Forderungen werden noch bedeutend strenger, wenn der Kandidat
einer ,reaktiondren® Gesellschaftsklasse angehdrte.

Nach der Zulassung folgt das Noviziat, die Zeit der Priifung, die sich {iber
6 Monate bis zu 2 Jahren erstreckt, je nach der Klassenzugehorigkeit. Das Partei-
statut Nr. 7 bestimmt: .Der Sinn der Vorbereitungszeit der Parteianwarter be-
steht darin, dafl die Parteianwirter den ersten einfithrenden Unterricht von der

38 Sin min-dschu dschu-i-luin tsan-kau dse-liau, Peking o. J., 47.
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Partei erhalten, und daf} sie der Parteiorganisation eine zuverlissige Gelegen-
heit gibt, den Charakter des Anwirters in seinem Tun zu priffen. Der Kom-
mentar fahrt fort: ,Priifen soll hier heifien, die Verhiltnisse ihrer Vergangenheit,
ihre Gedanken- und Gefiihlswelt, sowie ihren politischen Charakter verstehen
und eingehend untersuchen. Anderseits miissen die Parteianwiérter in der Vor-
bereitungszeit auch eifriger studieren, in der Selbsterkenntnis und -beurteilung
Fortschritte machen, sich der Partei gegeniiber offen aussprechen iiber alle per-
sonlichen Verhiltnisse und durch aktive Teilnahme an der Tatigkeit der Partei
sich selbst schulen und erziehen® ®.

Hat der Anwirter die Prifungszeit gut bestanden, wird er in das Heiligtum der
Partei zugelassen und mufl sich verpflichten, in Armut, Familienlosigkeit und
Gehorsam der Partei zu dienen. In Armut: denn er bekommt kein festes Gehalt,
sondern alles Notwendige an Nahrung und Kleidung wird ihm nach bestimmten
Sdtzen zugeteilt. Auflerdem ein wenig Taschengeld. Alles in allem gerade
genug, seine primitivsten personlichen Bediirfnisse zu befriedigen.

In Familienlosigkeit: denn er hat gar nicht die finanzielle Kraft und Méglichkeit,
eine Familie zu unterhalten. Gewif}, er darf heiraten und fiir Nachwuchs sorgen.
Aber seine Frau mufl genau so arbeiten und ihr tiglich Brot verdienen wie er
selbst. Meist haben sie keine eigene Kiiche, sondern essen vom Tisch der Ge-
meinschaft, oft an ganz verschiedenen Plitzen, je nach der Verschiedenheit ihrer
Arbeitsplatze. Die Kinder gehéren dem Staat und werden in Heimen grofi-
gezogen. Es ist eine Ehe ohne Familienleben. Der Kommunismus hatte nicht
die Kraft oder auch nur die Absicht, von seinen Parteileuten die Enthaltsamkeit
oder Jungfraulichkeit zu verlangen; ist er doch grundséatzlich gegen jeden Célibat.
Er forderte aber den Verzicht auf Familienleben und Familienfreuden. Und
zwar mit dem klar ausgesprochenen Ziel, nur fiir die Partei und die revolutionire
Bewegung zu leben, zu sorgen und zu arbeiten. Die Parteimitglieder sollen ,das
Leben der Organisation fithren und unter Fihrung der Organisation intensiv
fir die Partei arbeiten® 4.

Die Anforderungen an den persdnlichen Gehorsam des einzelnen Parteimitgliedes
sind viel hoher und strenger als im katholischen Ordensleben. Als Bedingung
fiir den Beitritt zur Partei stellt der Kommentar zu den Parteistatuten an dritter
Stelle auf: ,ITT. Gehorsam gegen die Beschliisse der Partei — Unsere Partei ist
eine im Denken und Handeln vollstindig einheitliche Partei. Nur wenn alle
Parteimitglieder im Denken und Handeln eins sind, hat die Partei Kraft. Daher
mufl jeder Kommunist den Beschliissen der Partei entschlossen gehorchen und
sie durchfithren; er muf sein Tun ganz und gar nach den Beschliissen der Partei
einrichten® 41 Uber das Ideal eines kommunistischen ,.Ordensmannes® sagt Mao
Tse Tung: ,Ein Kommunist mufl zutiefst aufrichtig sein, zuverldssig aktiv, den
Vorteil der Revolution als sein erstes Leben betrachten, seinen persénlichen
Nutzen opfern, durch Festigung des Gemeinschaftslebens der Partei die Ver-
bindung zwischen Partei und Massen festigen, sich mehr um die Partei und die
Massen als um sich selbst sorgen, sich mehr um andere als um sich selbst
kiimmern. Das erst ist ein Kommunist® .

VII. Der Organismus

Auch den Gemeinschaftsgedanken, der im katholischen Bewufltsein durch die
Lehre vom Corpus Christi Mysticum lebendig ist, sucht der chinesische Kom-

% Kommentar a.a. 0. 10. 40 Kommentar a.a.0. 5.
41 A2 0. 5 2 A .0, 86
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munismus sich nutzbar zu machen . Er betrachtet und verkiindet sich als einen
lebendigen Leib, einen einheitlichen Organismus: ,Unsere Partei ist nicht nur
die arithmetische Summe vieler Parteimitglieder, sondern ein nach bestimmten
Gesetzen aufgebauter einheitlicher Organismus, ein aus Fihrern und Gefithrten
zusammengesetzter Leib® . Uber die innere Grundlage dieser organischen Ge-
meinschaft duflert sich der Kommentar folgendermafien: ,Diese Art Gemeinschaft
ist keine regellose Gemeinschaft, sie nimmt nicht privaten personlichen Nutzen
oder Gefith] als Grundlage, sondern es ist eine Einheit in der Gedankenwelt
des Marxismus-Leninismus, eine Gemeinschaft auf der Grundlage des gemein-
samen Glaubens und gemeinsamen Programmes des Werkes der Chinesischen
Volksbefreiung® 5. ,Daher hat die ganze Partei einen einheitlichen Willen, ein
einheitliches Handeln und eine einheitliche Disziplin® 4.

Das unsichtbare Haupt dieses Leibes sind seine Griinder Marx (Engels) und
Lenin, das sichtbare Haupt seine vergétterten, unfehlbaren Fithrer Mao Tse Tung
und bislang Stalin. Die Glieder dieses Organismus, dieses einheitlichen Leibes,
sind die Auserwidhlten, die Erlgsten, das .Volk®. Sogar dieses Wort ,Volk®
(jen-min) ist ein marxistischer technischer Ausdruck, der nur die revolutionir
fortschrittlichen Klassen umfafit und alle als reaktionir bezeichneten Klassen
ausschlief}t.

Das Wacdhstum dieses Organismus griindet sich vor allem auf die Propaganda,
die in ihrer Intensitdt und allumfassenden Wirksamkeit alle christlichen Ver-
suche in den Schatten stellt. Es ist sicher, dafl die kommunistische Propaganda
in China bewufit von der katholischen Mission gelernt hat und lernen wollte.
In Peking z. B. haben die kommunistischen Behérden lange Zeit hindurch die
Legio Mariae, diesen wirksamsten Vertreter katholischer Aktion und katholischer
Propaganda in der letzten Epoche der Chinamission, beobachtet, ihre Statuten,
Methoden und die Ursachen ihrer auffélligen Durchschlagskraft und Dynamik
studiert und geprift in der offenkundigen Absicht, daven zu lernen. Die Propa-
gandatatigkeit der Kommunisten zeigt viele Ahnlichkeiten mit der Legio Mariae
wie mit der katholischen Aktion tiberhaupt. Auch bei ihnen ist jedes Mitglied
der Partei wesentlich ein Propaganda-Agent.

So zeigen sich im chinesischen Kommunismus mancherlei Parallelen zum Christen-
tum, zur katholischen Kirche. Wieweit diese Ahnlichkeiten bewufit gesucht oder
unbewuflt nachgeahmt sind, 14Bt sich im einzelnen schwer nachpriifen. Aber
gewiB ist, daR dieser christlich scheinende Idealismus, dieses christliche Gewand
fiir den atheistischen Materialismus eine verfiihrerische Wirkung ausiibt. Wir
kénnen ihm nur begegnen mit dem Ganzen christlichen Glaubens, Denkens und
Lebens, das die Dynamik und Vitalitit des Kommunismus ubertrifft. Es gentigt
nicht, die Wahrheit zu besitzen; wir miissen sie auch hinaustragen und hinaus-
leuchten lassen in die ganze Welt. So drangt sich von selbst eine andere Frage
auf, die wohl der Untersuchung wert wire: Was konnen wir Christen vom
chinesischen Kommunismus lernen, um ihn mit seinen eigenen Waffen — soweit
sie moralisch einwandfrei sind — zu schlagen, dhnlich wie er die Christen durch
sein ,Pseudo-Christentum® verfiihrt?

43 Es scheint eigenartig, dafl schon Gregor der Grofle gleichsam vom mystischen
Leibe des Teufels spricht, wenn er schreibt: ,Certe iniquorum omnium caput
diabolus est: et huius capitis membra sunt omnes iniqui.“ (Homilia 16 in Evan-
gelia. 8. Brevierlesung vom 1. Fastensonntag.) Migne PL 76, 1135.
4 A.a.0. 65 GoA a0, 82, 46 A a.0. 115
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STUD.-RAT RICHARD KLEINE, DUDERSTADT

DIE MISSION IM RELIGIONSUNTERRICHT
DER HOHEREN SCHULEN

Vor drei Jahrzehnten riickte man vom sogenannten ,Gebildeten-
problem her den Religionsunterricht an den Hoéheren Schulen in
den Vordergrund besorgter Anteilnahme. Man erkannte, dafl ihm
eine ausschlaggebende Rolle im gesamten Aufgabenbereich der
Kirche zufallt. Die Hohere Schule ist die Ausbildungsstatte fur die
maflgeblichen Berufe, nicht zwar in bereits fachberuflicher Sonder-
ausriistung, wohl aber in einer gerade fiir diese Berufe unerldf3-
lichen weiter und breiter ausholenden und griindlicher grundlegen-
den Durchbildung des Herzens und des Geistes. Dieser Werdegang
der also heranreifenden Personlichkeit ist durchaus noch nicht mit
dem Zeugnis der Reife abgeschlossen, aber in einer ersten Wachs-
tumsstufe so entscheidungsvoll verlaufen, dafl spaterhin die gesamte
Lebensleistung von ihr geprigt wird.

Inzwischen hat sich dieser Religionsunterricht weitgehend gewan-
delt. Aus dem unabldssigen Ringen um seine Leistungssteigerung
ist viel segensreiche Frucht erwachsen. Dennoch steht er wohl heute
in dem entscheidenden Stadium einer krisenhaften Entwicklung.
Einerseits hat sich leider die vor Jahrzehnten anhebende Anteil-
nahme an ihm als einem zentralen Anliegen der Kirche nicht bis
zu der allseits bekiimmerten, brennenden Sorge um ihn steigern
lassen. Sie ist weithin wieder abgeebbt. Irgendwie haben auch hier
die alles in einen Topf werfenden, nivellierenden und kollektivie-
renden Tendenzen unserer Zeit seine ureigene, unvertretbare Son-
deraufgabe in den Hintergrund gedrangt. Die sozialistischen Be-
strebungen, Volksschule und Héhere Schule zu einem einheitlichen
Schulganzen zu verschmelzen, kénnen sich keinen besseren Helfers-
dienst wiinschen als den Versuch, ausgerechnet den Religionsunter-
richt dieser ganz unterschiedlichen Schularten tber den gleichen
Kamm zu scheren und irgendwie gleichzuschalten. Von einer ver-
stiegenen Auffassung des ,Pfarrprinzips® kann solche Gefahrdung
ausgehen. Anderseits wird die echte Reform des Religionsunter-
richtes an den Hoheren Schulen immer noch beeintrichtigt von dem
gegenteiligen Hang, ithn mit der Aufgabe der theologischen Fakul-
taten in Verbindung zu bringen. Er ist aber ebenso wenig eine
»théologie en miniature” wie ein erweiterter und vertiefter Re-
ligionsunterricht an der Volksschule.



26 Kleine: Die Mission im Religionsunterricht

Die Theologie ist in dhnlicher Weise wie alle Wissenschaftszweige
ins Unermefliche gewachsen. Auch sie hat sich in eine grofle Zahl
von Einzeldisziplinen aufgeteilt, und diese unterteilen sich standig
weiter. Diese Entwicklung mag vom wissenschaftlichen Standort
aus und von da her auch fiir die Kirche ihre groflen Vorteile haben.
Sie wichst sich aber insofern zu der groflen Gefahr fur die Theo-
logie selbst aus, daf} ihr innerlicher Zusammenhalt zerbricht. Schon
heute ist es schlechterdings nicht mehr moglich, das gesamte Gebiet
der Theologie zu tberschauen, nicht einmal in den wesentlichsten
Leistungen. Deshalb wird es immer dringlicher, diese zentrifugalen
Strebungen durch zentripetale Wirkkrifte zu meistern. Oder —
anders ausgedriickt: es gilt, dieses brennende zeitgeschichtliche Pro-
blem unserer Theologie durch eine schipferische Vereinfachung zu
losen.

Der Religionsunterricht, der von dieser Theologie und ihren Hand-
biichern herkam, hat sich mit dieser ihrer Entwicklung selbst ad
absurdum gefiihrt. Seine Aufgabe erschien immer mehr als ein Pro-
blem der Stoffverteilung der stindig wachsenden und sich differen-
zierenden theologischen Leistung auf die einzelnen Klassen und ihre
Religionsstunden. Ein groteskes Tauziehen um die Unterbringung
der Einzelaufgaben setzte ein und fand seinen Niederschlag in aus-
gekliigelten Lehrplidnen. Bald aber mufite man erkennen, daff man
so nicht mehr zurechtkam. Nun wihlte man den Weg einer Aus-
wahl aus der Uberfiille dieses Lehrstoffes, ohne sich aber in der
Wertung des Vordringlichen einigen zu konnen. So mufite es kom-
men, daf}, praktisch gesehen, heute dieser Religionsunterricht trotz
alter und neuer Lehrpline ein aufferordentlich unterschied!iches
Geprage aufweist. Nur eins ist ihm alliiberall gemeinsam: die Schn-
sucht, endlich zu der Losung durchzustoflen, die ihn aus dieser
innerlichen Unzulanglichkeit befreit und zu sich selbst und seiner
ihm zugefallenen Sendung finden lafit.

Daf} die missionarische Aufgabe unter diesen Umstanden im Re-
ligionsunterricht bei weitem nicht zureichend behandelt werden
konnte, kann nicht wundernehmen. Sie rangierte halt neben allen
den anderen, die auch gestellt sind, erschien bald hier, bald dort
auf der Tagesordnung, wo sie im Zusammenhang des Lehrstoffes
an der Reihe war, und erfreute sich hochstens in dem Falle einer
starkeren Herausstellung, wenn der Religionslehrer ein besonderes,
personliches Interesse an ihr nahm. An ihr aber will uns heute wie
an einem wegweisenden Exempel klarwerden, wie wenig gerade
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wesenhafte Aufgaben in diesem Religionsunterricht zu ihrem Rechte
kommen konnten. Wir konnen von da aus den Schiuf} ziehen, daf}
sein Aufbau als solcher die Schuld an diesem Versagen tragt, er
also grundlegend zu andern ist.

Weitgehend hidngt diese Krise des Religionsunterrichtes mit der
gesamten problematischen Lage des hoheren Schulwesens zu-
sammen, die treffend in dem Aufsatz ,Das Wort zur Lage® in ,Die
Hohere Schule®, Maiheft 1953, gekennzeichnet wird. Die Uberfiille
der Wissensbereiche und die Ohnmacht, sie welt- und lebensanschau-
lich zu meistern, haben die Hohere Schule dahin gebracht, daf} sie
sauf das Bildungs- und Erziehungsziel und damit auch auf Bildung
und Erziehung verzichtet; denn wer bilden und erziehen will, muf§
ein Leit- und Vorbild haben, das all sein Bemithen durchdringt und
ihm den inneren Sinn gibt® (dort zitiert nach H. Becher S. J. in der
+Frankfurter Allgemeinen Zeitung® vom 26. 2. 53).

Gerade der Religionsunterricht wire berufen, zum Triebwerk einer
echten Reform zu werden. Dazu aber muf} er zunichst einmal seine
eigene Reform erfolgreich weiterfiihren. Er muf} von einem neuen
Strukturprinzip her seinen Aufbau vollig wandeln. In den fithren-
den Kreisen der Religionslehrerschaft hat man langst klar erkannt,
dafl nur eine radikale Abkehr von der logisch-systematischen Schau
Erfolg verspricht. Aber weithin weifl man noch nicht, was nunmehr
an die Stelle dessen treten soll, was man entschlossen hinter sich
zu lassen habe. Nur tastende Versuche unternimmt man in der Rich-
tung, in der allein die echte Losung liegen kann: in der Riickkehr
zu der Bauweise, wie der Herr selbst sein Reich in den Seelen auf-
gefithrt hat. Zwar spricht man in letzter Zeit hier und da von dem
Erfordernis einer biblischen Grundlegung des Religionsunterrichtes,
sogar fiir die Volksschule (der neue Katechismus kommt in etwa
schon von dieser Losung her). Es tut not, dieser Entwicklung so zur
Erfullung zu verhelfen, dafl der géttliche Meister Jesus Christus
wirklich und bis in die letzte Konsequenz den Religionsunterricht
gestaltet.

Diese Forderung ist tatsdchlich die schopferische Vereinfachung des
Gesamtproblems, von der wir eingangs sprachen. ,lhr sollt euch
nicht Meister nennen lassen; denn nur einer ist euer Meister, ihr
aber seid alle Briider . . . Auch Lehrer lafit euch nicht nennen: denn
nur einer ist euer Lehrer: Christus® (Mt 23, 7 ff.). Dieses Wort des
Herrn in seiner wegweisenden Bedeutung voll zu erfassen, tut uns
bitter not. Dann wird uns aufgehen, wie weit wir uns in der Ver-
kindigung der Frohbotschaft von der seelsorgerlichen Fithrung,
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wie sie Christus vollzog, entfernt haben. Ja, wir standen geradezu
im Begriff, unsere géinzlich andere Art zu kiinden und zu lehren
regelrecht zu rechtfertigen, obwohl sich bislang noch kein ernst-
hafter Theologe dazu hergegeben hat. Wir vermeinten, anders als
der Herr vorgehen zu miissen, weil sich die allgemeine Lage vor
allem im seelisch-kulturellen Bereich gegeniiber der Zeit Jesu
Christi starkstens gedndert habe und weil man es heute nicht mehr
mit dem Werdegang des Reiches Gottes, wie es Christus auffihrte,
zu tun habe, sondern mit der seit dem Pfingstfeste ,vollendeten®
Kirche. Christus selbst wiirde heute ganz anders lehren als damals,
halt ungefihr so, wie wir das Lehrsystem und die Lehrmethode
herausgebildet haben.

Unter solcher Sicht pflegen wir heutzutage das Evangelium zu
werten, von dem uns die Evangelisten Kunde geben. Wir verstehen
es hochstens als geschichtliche Darstellung nach Art des Werdeganges
anderer geschichtlicher Groflen dieser Erde. Wir zerfasern sein ge-
samtes Gefiige nach den Gesichtspunkten eines logisch-systemati-
schen Zusammenhanges, brechen es in eine Unzahl von kleineren
und kleinsten Bestandteilen auseinander und verwerten diese dann
als Belegstellen in einer vollig anderen Abfolge jeweils an den
Stellen, wo wir sie als Beweismaterial unserer Aussagen benétigen.
Dafl man von einem rein wissenschaftlichen Standort aus so auch
und sogar mit dem Evangelium verfahren kann, mag nach manchen
Seiten recht aufschlufireich und sogar wertvoll sein; aber nimmer-
mehr konnen und dirfen wir zugestehen, daff damit der Meister
Jesus Christus tiberholt und das Evangelium in dem unersetzlichen
Wert seines organischen Gefiiges abgehalftert ware. Fast haben wir
kaum noch ein Gespir fir diese ganz andere Art: diesen unsyste-
matischen, organischen Zusammenhang, in dem uns die Evangelisten
den innerlichen Aufbau des Reiches Gottes in den Seelen schauen
lassen. Wo — beispielsweise — wird heute unter uns und auch in
der Theologie die Bergpredigt getreu den ausdriicklichen Worten
des Herrn zu ihrem Beschlufl zugrunde gelegt: ,Wer diese meine
Worte hort und sie befolgt, gleicht einem verstindigen Manne, der
sein Haus auf felsigen Grund baute . . .“ (Mt 7, 24 ff)?

Trotz der Klarheit und Einfachheit dieser Losung ,Zuriick zum
Meister Jesus Christus!“ — die Losung jeder echten Problematik
ist in der Tiefe einfach — wird es noch eine geraume Zeit dauvern,
bis sich in echter Folgerung aus ihr der Religionsunterricht in einem
organischen Aufbau nach dem Vorbild des Evangeliums gestalten
wird. Dann aber werden die wesentlichen Aufgaben ganz anders
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in einen Brennpunkt gelangen und von da her die werdenden
Minner und Frauen in ihren Bann ziehen, als das bislang der Fall
sein konnte. Alle Mithewaltung, der Mission im Stundenplan der
Hoheren Schule mehr Geltung zu verschaffen, ist zum Scheitern
verurteilt, wenn es nur darum geht, ihr mehr Raum zu geben.
Legen wir aber das Evangelium zugrunde, dann entféllt jegliche
Schwierigkeit einer Stoffaufteilung; man braucht sich dann keiner-
lei Gedanken zu machen, wo man ,die Missionskunde“ unter-
bringen und woher man die Stunden zu ihrer verstarkten Durch-
nahme nehmen solle. Dann geht es nicht mehr um einzelne theo-
logische Wissenszweige; man hat vielmehr ,zu den Miittern® zu-
riickgefunden, zum Urquell, in dem noch alles in einer innerlich-
unloslichen Einheit verhalten ist, was sich in der Theologie so
auflerordentlich differenziert hat. Wir meinen das Evangelium als
Grundlegung nicht im Sinne einer Absage an den geschichtlichen
Werdegang der Kirche durch fast zwei Jahrtausende, sondern im
engsten Einklang mit ihm. Gerade der Religionsunterricht an den
Hoheren Schulen ist weitgehend auf die theologische Leistung in
diesem ganzen Zeitraum angewiesen. Aber er ist keineswegs wis-
senschaftliche Theologie, sondern Aufbau des Gottesreiches in der
studierenden Jugend. Das ist eine ginzlich andere Aufgabe und
verlangt eine Sonderleistung wahrhaft kiinstlerisch-schépferischen
Gehaltes, die ihrerseits von dem, was den theologischen Fakul-
taten obliegt, so verschieden und in ithrem Werte ihnen so eben-
biirtig ist, dafl sich endlich die Religionslehrerschaft aus einer zu
einseitigen bloflen Abhdngigkeit herauslosen und auf die eigenen
Fufle stellen sollte.

Wir erwarten von diesem neuen Aufbau von der Bibel her vor
allem eine ungleich tiefere Verankerung des apostolischern Bewufit-
seins. Nirgends ist die Pflicht zum Apostolat dermafien der alles
durchwirkende Leilgedanke als im Evangelium des Herrn, das
abschlieRt mit seinem Auftrag: ,Geht in alle Welt und lehret
alle Volker und taufet sie im Namen des Vaters und des Sohnes
und des Heiligen Geistes! Dieser Missionsauftrag kann uber-
haupt nur voll gewiirdigt werden, wenn man das ganze Evange-
lium von Anbeginn an als die bis zu diesem kronenden Abschluf}
dringende meisterliche Seelenfithrung des Herrn verstehen ge-
lernt hat mit allen Ansatzen, Impulsen und Wachstumsstufen bis
hin zu dieser allerletzten Auspragung. Und dieses Apostolat kann
man nicht seinerseits wieder aus dem Ganzen insofern heraus-
nehmen, dafl man es irgendwie allein auf sich selbst stellt, als
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laufe es auf eine isolierte Einzelaufgabe hinaus, die dann aus der
alle verpflichtenden Nachfolge Christi ausgeklammert werden und
nur fir ganz besondere Jinger des Herrn in Frage kommen kénne.
Das ganze Evangelium ist eine einzige, eindeutige Absage an die
unapostolische Haltung des ,Ohne mich”. Das kann man theolo-
gisch-theoretisch klarlegen, aber in Fleisch und Blut geht das nur
tiber in unmittelbarster Begegnung mit dem Evangelium. Man halte
hier nicht entgegen, dafl missionarisch-apostolische Berufe auch
geweckt und gefordert werden konnten aus anderem Antrieb: in
der letzten Tiefe kommt solcher Antrieb immer von Christus her,
der sich im Evangelium kundtut.

Solch neuer Religionsunterricht wird das Apostolat ganz allgemein
in den Seelen der studierenden Jugend grundlegen. Es wird so
eine Art Mutterboden schaffen, aus dem heraus dieses Apostolat
die mannigfaltigsten Frichte zeitigen wird. Es werden nicht nur
besondere Berufe sein im Welt- und Ordensklerus und im Beruf
des Missionars; diese werden vielmehr als Sonderergebnisse einer
Gemeinschaft erzielt werden, die als Ganzes ein empfingliches
Erdreich apostolischer Impulse geworden ist. Wir halten diese
Moglichkeit zur Weckung apostolischer Lebensberufe sogar fiir
den providentiellen Weg der gréfieren Zukunft. Wo es noch zu
verwirklichen ist, junge Menschen von frith auf in eigenen hoheren
Schulen auf das Priestertum, einen Orden oder die Missionsauf-
gabe vorzubilden, mége man diese besonderen Voraussetzungen
voll ausnutzen. Aber dieser Ausbildungsweg, der anfinglich so-
gar die Regel gewesen ist, ist zwangsldufig heute zur Ausnahme
geworden. Wir wollen das nicht nur beklagen, sondern bereitwillig
uns dem Willen Gottes fiigen, der das zugelassen hat. In dieser
neuen Entwicklung liegen ganz neue, verheillungsvolle Ansatze,
die es tatkriftig aus dem Glauben auszuwerten gilt.

Der Religionsunterricht an den Hoheren Schulen hat sich auf die
Gesamtheit einer Schiilerschaft einzustellen, die nur zu einem
kleinen Bruchteil fir die besonderen apostolischen Berufe in Frage
kommt. Selbstverstindlich muf} auch und gerade diese kleine Schar
in ihm pfleglich behandelt werden; aber im grofilen und ganzen
liegt ihm ob, die weit tberwiegende Zahl der anderen Schiiler
so zu fithren, daf} sie spaterhin in der Familie, in der Gemeinde
und im Volke und insbesondere in ihrem Berufe in vorbildlicher
Weise die Nachfolge Christi vollziehen. Diese doppelte Verpflich-
tung angesichts der geistlichen und weltlichen Berufe darf fur ihn
nicht die Zerreillprobe eines Entweder — Oder beinhalten, son-
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dern will als eine begliickende Bereicherung erfafit werden. Safien
nicht inmitten der anderen auch die Anwairter auf diese geistlichen
Berufe, dann fehlten in ihm gerade diejenigen jungen Menschen,
die von Gott zu seinem besonderen Dienst erwahlt sind und der
Aufgabe des Religionsunterrichtes einen starken Widerhall zu
geben vermogen. Ohne ihr Vorhandensein, das der Religionslehrer
wenigstens als moglich voraussetzen kann, miiite er sich versagen,
die ganze Spannweite der Nachfolge Christi vor der Klasse aus-
zubreiten, wie sie das Evangelium bis hin zu dem hochgemuten
Lebensentschlufl aufweist: ,Wer es fassen kann, der fasse es!®
Welche Verarmung des Religionsunterrichtes miifite dann ein-
selzen, und wie wenig bis in die letzten Tiefen ihrer Herzen an-
gesprochen wiirden sich dann auch die Schuler vorkommen, die
zu weltlichen Berufen bestimmt sind! So vermag sich der priester-
liche Beruf schon in all diesen Jahren vor dem letzten Entschlufl
zu ihm beim Abitur wahrhaft priesterlich auf die anderen Kame-
raden auszuwirken, die nie ihre Confratres werden. Aber diese
darf man keineswegs nur als nehmenden Klassenteil betrachten,
geschweige denn als Hemmschuh oder Gefahrenquelle, obwohl
solche Schwierigkeiten auftreten kénnen. Diese Kameraden sind
auch in weitem Ausmafl Gebende. In ihrer Gemeinschaft bildet
sich, wie jeweils in der Gemeinschaft, auch die Personlichkeit der
apostolischen Berufe, erstaunlich oft sogar in einer duflerst frucht-
baren, briiderlichen Begegnung, manchmal allerdings auch in har-
tem Austrag. Mit Fug und Recht darf man von einer ersten prak-
tischen Bewahrungsprobe sprechen, in der man vortrefflich mit dem
Berufe zu verwachsen vermag, der ganz in dem Dienst an den
anderen aufgehen will. Dieser Dienst gilt vor allem den nichtcon-
fraternellen Mitbridern und Mitschwestern in Christus. Wer von
Jugend auf nur mit angehenden Confratres aufwichst, hat es spa-
ter ungleich schwerer, den wahrhaft  katholischen®, d. h. alle um-
fassenden Dienst auszuiiben. Selbst wenn es uns heute moglich
ware, eine voll gentigende Zahl von héheren Schulen nur fiir an-
gehende Kleriker aufzuziehen, wiirden wir darauf verzichten; denn
niemand konnte sich der Gefahr verschlieBen, dafl ein Klerus
heranwachsen konnte, der ohne lebendigen Zusammenhalt mit dem
Laienvolke dastehen wiirde.

Ubersehen wir nicht, dafi Christus seine Apostel nicht abgesondert
hat, um sie aus der lebendigen Gemeinschaft des Volkes heraus-
zunehmen und sie einer exklusiven Ausbildung zu unterziehen.
Gewifl hat er sie auch gesondert unterwiesen; aber das geschah
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laut Aufweis der Evangelien in einem fiur unsere Vorstellungen
von heute recht karg bemessenen Rahmen. Er lief} sie seine Zeugen
sein in seinem unmittelbaren Wirken unter den Menschen. Er
personlich stand mitten drin im Volke und lief das flutende Leben
so, wie es ist, auf sich zustromen in der kéniglichen Ruhe des iiber-
legenen Meisters, der es nicht notig hat, einen ,Dreijahresplan®
sauberlich auszuarbeiten und sich dann peinlich von dessen Ab-
folge der Programmpunkte eine duflerliche Regie vorschreiben zu
lassen. An der Art, wie er das Gesetz des Handelns trotzdem in
seiner Hand behielt, schulte er seine Apostel. Er wollte auch sie
zu einer dhnlichen Meisterschaft dem Volke und dem Leben gegen-
uber ertiichtigen. Uns aber ist viel von dieser ,herrlichen Freiheit
der Gotteskinder® abhanden gekommen, die ja vor allem die Tri-
ger der besonderen apostolischen Berufe auszeichnen will, um von
ihnen her ihren erlosenden Siegeszug durch die Welt anzutreten.
Die Sicht, in welcher der Religionsunterricht der Héheren Schulen
seine Aufgabe angesichts des Mangels der besonderen apostolischen
Berufe erkennen muf, hat von dem innerlichen Zusammenhang
der Sakramente der T aufe, Firmung und Priesterweihe auszugehen.
Sie stehen zueinander in der Abfolge weiterer Wachstumsfolgen
auf der gleichen Linie eines organischen Werdeganges. Alle Schii-
ler gehoren durch die Taufe zu der lebendigen Gemeinschaft des
Corpus Christi. Die in ihr verhaltenen apostolischen Verpflich-
tungen und Krifte werden durch die Firmung pfingstlich entziindet
und in der Priesterweihe kronend vollendet. Lukas hat in seiner
~Apostelgeschichte“ diesem innerlichen Zusammenhang das bered-
teste Zeugnis gegeben. Deshalb sollte man diesem hl. Buche neben
den Evangelien eine weit hohere Bedeutung im Religionsunterricht
als bislang zumessen. Sehnstuchtig warten wir auf eine Darstellung
der Apostelgeschichte, die diese Magna Charta der Geschichie des
missionarischen Apostolates als solche vor unseren Augen offenbar
werden lafit.

Wenn wir erst einmal soweit gelangt sind, die Evangelien und
auch die Apostelgeschichte im Religionsunterricht nicht mehr nur
kursorisch zu behandeln oder sie in Monaten oder auch in kurzer
Jahresfrist regelrecht durchzupeitschen, dann haben wir auch den
vollen Zugang zu den Meisterwerken der apostolischen Briefe. Es
bleibt so lange ein vergebliches Unterfangen, ihre verhaltene Glut
auf die Herzen der studierenden Jugend iiberspringen zu lassen,
als diese Jugend nicht im Innersten vom Evangelium des Herrn
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und von der pfingstlichen Allgewalt der Apostelgeschichte ergrif-
fen ist.

Wenn wir ein solches Hochziel ansteuern wollen, miissen wir rest-
los Klarheit schaffen, dafl dann diese HI. Schrift vor allem des
Neuen Testamentes und in entsprechender Wegbereitung zu ihr
die des Alten Testamentes zur wirklichen Grundlage des Reli-
gionsunterrichtes an den Hoheren Schulen werden muf}. Die syste-
matische Darbietung wird dann auf die Rolle der nachtriglichen
Uerarbeitung, Zusammenfassung und iiberschauenden Wiederho-
lung verwiesen. Ganz neue Lehrbiicher werden in echt schépferi-
scher Weise zu erarbeiten sein. Die Aufstellung von Lehrplinen
kann nur eine cura posterior werden, die dann allerdings auch er-
fullbar wird.

So wird dieser Religionsunterricht aus einer erstarrten Lage zu
neuem Wirken erstehen und selbst Zeugnis ablegen, dafl unsere
hl. Kirche eine wahrhaft geschichtliche Grofle voll verheiflungs-
reicher Kraft ist. Diese lebendige Kirche will diese Jugend erleben,
keine tote Institution, die man hochstens noch bis an die Grenzen
der Erde weiter ausbreiten kann. Die Missionsaufgabe hiangt vor
allem mit dieser innerlichen Machtigkeit zur geschichtlichen Ent-
faltung zusammen, ist also eine regelrechte Wachstumsfrage der
Kirche und keineswegs blofi eine Raumfrage. Der raumlich-zeit-
liche Werdegang der Kirche ist unteilbar.

Und noch um eines letzten Grundes willen wird dieser kommende
Religionsunterricht gerade diese studierende Jugend ansprechen.
Sie steht unter der Parole aus Goethe’s ,Faust®: ,Was von den
Vitern du ererbtest, erwirb es, um es zu besitzen!“ Sie soll und
will auch das Erbe ihres heiligen Glaubens in ringender Miihsal
sich selbst erringen, um seiner sich fur das Leben und Sterben ge-
trasten zu konnen. Der Religionsunterricht will dieser ringenden
Jugend ringende Fithrung werden. Die in sich geschlossene, vollen-
dete Schau des theologischen Systems als das gerade Gegenstiick
solcher ringenden Qual und ihre verkappte Akkomodation an sie
in der Apologetik widerspricht der paulinischen Losung, ,allen
alles zu werden“. Aber das in der HI. Schrift urspringlich pulsie-
rende Leben in der Kraft aus der Hohe, dieser unmittelbarste
Widerhall des Ringens des gottlichen Meisters und seiner Getreuen
um das Werden des Reiches Gottes in uns und des Gelingens dieses
Aufbaues von Stufe zu Stufe in denen, die eines guten Willens
sind, das ist der rechte Ansatz und die entsprechende, organisch

3 Missions- u. Religionswissenschaft 1955, Nr. 1
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folgerichtige Weiterfithrung fiir diese Jugend. Sie 14fit sich treff-
lich mit ihrer seelischen Entwicklung ,synchronisieren“, wahrend
die logisch-systematische Aufgliederung dazu nimmer in der Lage
sein kann. Eine studierende Jugend aber, die also mit Christus und
seinen Aposteln in ein personlich erlebtes Verhiltnis getreten ist
und um ihrer eigenen Seele Seligkeit willen mit der Frohbotschaft
gerungen hat, ,bis sie denn gesegnet wurde,“ bietet die volle Ge-
wahr, dafl das Apostolat in jeglicher Auspragung — sei es im
geistlichen oder weltlichen Stande, sei es als eigener Lebensberuf
oder von einem anderen Lebensstandort aus, sei es unter den Glie-
dern unserer Kirche oder unter den nichtchristlichen Volkern als
geweihter oder als Laienmissionar — seine Sendung erfiillen wird.

DR. EDUARD FRANK, WETTRINGEN (WESTF.)
DAS PROBLEM DES YOGA IN ABENDLANDISCHER SICHT

Asien trat im Laufe der letzten Jahrzehnte immer deutlicher in
das abendldndische Blickfeld. Man umkreiste das Problem vom
geographischen, ethnographischen, volkswirtschaftlichen, politischen,
auch religionsgeschichtlichen und philosophischen Standpunkt aus
und kam zu aufschlufireichen Erkenntnissen. Seltener und meist
nur am Rande hat man die Eigenart der asiatischen Psychologie
untersucht. Doch gerade von dort her konnen sich Einsichten eroff-
nen, die manche dunkle, bisher dem Abendldnder unzugingliche
Sektoren der asiatischen Geistigkeit wenigstens in einem gewissen
Mafle begreifbar machen.

Seit Emil Abegg® uns die erste zusammenfassende Ubersicht der
indischen Psychologie vorlegte, wissen wir, dafl auch — wie alle
Wissenschaft Indiens — seine Psychologie von Anfang an und
durch ihre ganze Weiterentwicklung hin nie Selbstzweck war,
sondern im Dienste jenes Erlosungsstrebens stand, das die indische
Religion seit den Upanishads beherrscht. Damit hangt auch die
Auffassung des indischen Psychologen von einem durchgehenden
Parallelismus individueller und kosmischer Prinzipien zusammen,
der in der urzeitlichen Lehre von der magischen Identitit von
Mikro- und Makrokosmos, Mensch und Weltall wurzelt. Eine Sicht,
die abendlandischen Vorstellungen Schwierigkeiten bereitet. Dazu
kommt noch eine technische Erschwerung: Ein wirkliches Verstind-

1 Emil Abegg, Indische Psychologie, Ziirich 1945,
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nis der indischen Psychologie kann nur auf Grund der Original-
ausdriicke gewonnen werden, die grofitenteils uniibersetzbar blei-
ben, weil ihnen im griechisch-abendléndischen Denken nichts genau
entspricht. Deshalb hat auch Abegg aus prinzipiellen Erwigungen
es vermieden, die Lehren der indischen Psychologie in das Ge-
wand einer abendlandischen Terminologie zu kleiden und sie im
Hinblick auf westliche Parallelen und verwandte Weiterentwick-
lungen zu betrachten. Damit ist ein methodisch deutlich fixierter
Standort gewonnen. Der leichte Zugang vom Boden bekannter
Begriffe und Vorstellungen ist dadurch freilich fiirs erste ver-
sperrt.

Als zweites kommt hinzu, daff im Rahmen der asiatischen Psycho-
logie immer wieder psychische Phidnomene auftauchen, fiir die der
abendlindischen Psychologie lange Zeit keine beglaubigten Ent-
sprechungen bekannt waren. Erst mit der Entwicklung der Grenz-
fragenpsychologie begann man diese Erscheinungen in verinder-
tem Lichte zu sehen.

Versuchen wir nun, jenes Phinomen ostlicher Geistigkeit heraus-
zugreifen, das immer wieder an den Europider herangetragen wird,
teils in echter. teils in modifizierter Substanz: die Philosophie und
Praxis des Yoga. Wer die zahlreichen Versuche tiberblickt, der
wird zweifellos nachdenklich vor ihrer Tatsache. Denn es ist un-
leugbar, da} eine verhiltnismidfig grofle Aufnahmebereitschaft fiir
diese Weisheit des Ostens besteht. Ein geistiger Hunger wird
dahinter sichtbar, ein Unbefriedigtsein des modernen Menschen.
Wo liegen die Ursachen? Welche Moglichkeiten sind gegeben,
offenbare psychische Verkrampfungen zu losen?

Es soll nun versucht werden, die Yogaproblematik unter folgenden
Gesichtspunkten zu betrachten: 1. Was ist Yoga und welche Bedeu-
tung hat er fir den Asiaten? 2. Was bedeutet die Begegnung mit
dem Yoga fiir den Menschen des Westens?

1. Yoga (sanskr. Joch) ist eines der {iberlieferten Philosophiesysteme
des Hinduismus, das im wesentlichen eine Lehre von der asketi-
schen Scelentechnik, die die Seele von der Materie, vom irdisch-
materiellen Dasein erlésen soll, enthalt. Glasenapp® sagt: Der
Yoga gibt Anweisungen fiir eine Meditationspraxis, welche durch
»Anspannung“ (voga) des Denkens den Geist von den Fesseln der
Materie zu befreien unternimmt. Stcherbatsky ? definiert folgender-
maflen: Das philosophische System des Yoga ist nichts anderes als

* Helmuth von Glasenapp. Der Stufenweg zum Géottlichen, Baden-Baden 1948.
3 Th. Stcherbatsky, Erkenntnistheorie und Logik nach der Lehre der spiteren

3%
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eines dieser vielen Systeme, die in Indien zu verschiedener Zeit
existierten. Es gibt Vorschriften fiir konzentrierte beharrliche
Selbstvertiefung und Betrachtung und schildert die verschiedenen
Resultate, zu denen es fithrt. Die Buddhisten der Schule der Yoga-
caras widmeten ebenfalls der Praxis konzentrierter Betrachtung
als einem der Mittel zur Erreichung des endgiiltigen Seinszieles viel
Aufmerksamkeit. Bei W. Y. Evans-Wentz* heifit es: Das Wort
Yoga hat im Sanskrit zwei erkennbare Wurzeln und daher auch
zwei mogliche Bedeutungen: die eine ,sich versenken® oder ,in
Trance versetzen® (wie im Samadhi Yoga), die andere ,sich ver-
einigen“. In diesem letzten Sinn scheinen das Sanskritwort Yoga
und das englische ,yoke“ (Joch) eine gemeinsame Wurzel zu
haben. Auf das Trance-Element im Yoga weist auch Conze® hin.
Ahnlich wie Evans-Wentz fafit den Begriff Friedrich Heiler®: Yoga
ist nicht eine religiose Sekte oder ein philosophisches System, son-
dern eine gemeinindische Geistesrichtung. Yoga ist das Bestreben,
durch korperliche und geistige Methoden der Konzentration zu
héheren Bewufltseinszustinden zu gelangen, kurz eine mystische
Psychotechnik. J. M. Spath’ setzt Yoga gleich der Bedeutung
»Ruckverbindung zur Gottheit: Der Yoga ist eine Sammlung von
Anweisungen, um diese Entwicklung zu beschleunigen.

Eine weitere Frage ware: Wie sieht der Asiate den praktischen
Weg des Yoga, der zu dem von ihm erstrebten Endziel fithrt?

Nach der indischen Tradition geht die Befreiung der See'e von
den Fesseln der Materie stufenweise vor sich. Richard Schmidt®
nennt sieben, R. Rosel® acht Stufen: 1. Yama (nicht toten, nicht
ligen, nicht stehlen, keine Unkeuschheit begehen, Besitzlosigkeit);
2. Niyama (Reinigungsvorschriften, Geniigsamkeit, Askese. Rezi-
tation von Spriichen, Gottergebenheit); 3. Asana (verschied=ne
Arten der Korperhaltung); 4. Pranayama (Einatmen, Ateman-
halten und Ausatmen nach bestimmten Regeln); 5. Pratyahara
(Zuriickziehen der Sinne von den Sinnesobjekten); 6. Dharana
(Fixieren der Aufmerksamkeit auf einen bestimmten Punkt); 7.
Dhyana (Meditation, Richten der Vorstellungen auf diesen einen

Buddhisten, Miinchen-Neubiberg 1924.

4 W. Y. Evans-Wentz, Yoga und Geheimlehre Tibets, Miinchen-Planegg 1937.
5 Edward Conze, Der Buddhismus, Wesen und Entwicklung, Stuttgart 1953.

® Friedrich Heiler, Die buddhistische Versenkung, Miinchen 1922.

7 J. M. Spath. Yoga, Wege der Befreiung, Ziirich 1951.

8 Richard Schmidt, Fakire und Fakirtum im alten und modernen Indien, Berlin
1908.

® R. Risel, Die psychologischen Grundlagen der Yogapraxis, Stuttgart 1928,
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Punkt); 8. Samadhi (Versenkung, das Denken wird eins mit seinem
Objekt).

Uber den Yogapfad als Ganzes sagt Abegg, dafl er in seinem folge-
richtigen Aufbau die grofle indische Kunst der Seelenfithrung zeige,
die sich nur durch jahrhundertelange geistige Schulung heraus-
bilden konnte.

Der Yoga vollzieht sich in verschiedenen Formen. Im wesentlichen
sind es vier Hauptgruppen, die man unterscheiden kann: 1. Hatha-
Yoga, 2. Laya-Yoga (zu dem Bhakti-, Shakti-, Mantra- und Yan-
tra-Yoga gehoren), 3. Dhyana-Yoga und 4. Raja-Yoga (mit dem
Inana-, Karma-, Kundalini- und Samadhi-Yoga). Die einzelnen
Formen zielen auf die Entfaltung jeweils bestimmter Krafte (Le-
benskraft, Krifte der Klangschwingungen, Krifte der geometri-
schen Form, Krifte der Gedankenvorgidnge u. a.) durch Anwen-
dung bestimmter Methoden, wie z. B. Atemfiihrung, Gebrauch von
Mantras (Worten und Kldngen), Yantras (geometrische Figuren
von mystischer Bedeutung), Mudras (Haltung der Hénde und des
Korpers). Der Asiate ist sehr vorsichtig in der Wahl der jewei-
ligen Form, und das im Osten so bedeutsame Lehrer- (Guru-) und
Schiilerverhaltnis wird entscheidend von der psychischen Abge-
stimmtheit der beiden auf die passende Praktik beeinflufit.

Ein richtiges Verstehen der Yogaphilosophie und -praxis ist nur
moglich vom Boden indischen psychologischen Denkens. Der Inder
siecht die psycho-physische Einheit Mensch wesentlich anders als
der Abendlinder. Korper und Seele werden in bestimmte Rela-
tionen zu einander gesetzt; das heifit, gewisse Regionen des Kor-
pers entsprechen Kraftlinien und Zentren eines subtilen Zustandes
des Menschen: seelische Bereiche werden im Korper symbolisch
lokalisiert *°. Diese Zentren, Chakras (,Rader®)! genannt, welche
die Gestalt von Lotoshlumen haben und keineswegs an die Ge-
staltung der inneren Organe sich anlehnen, sollen von den Yogis
im Zustande ibernatirlichen Schauens deutlich wahrgenommen
werden konnen. Das geheimnisvollste dieser Zentren ist das sie-
bente mit Namen Sahasrara, der tausendblattrige Lotos-Brahma-
nandra, der sich iiber dem Scheitel, also gewissermaflen abschlie-
flend iiber der von unten nach oben aufsteigenden Reihe der sechs
ibrigen Chakras befindet ™.

10 Dr. med. Maxim Bing und Dr. J. J. Jenny, Uber Medizinisches und Psycho-
logisches im Yoga. Ciba-Zeitschrift 43, Bd. 4, Wehr/Baden 1950.

11 Werner Bohm, Die Chakras als Lebensenergien, Miinchen-Planegg 1953.

12 Evans-Wentz, a.a. 0.
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Die abendlandische medizinische Forschung spiirte diesen Gedan-
kengdngen zum Teil nach und stellte folgende Erwdgungen an:
Wenn die indische Lehre im subtilen, seelischen Bereich des Men-
schen eine grofle Anzahl Kanile (nadi) unterscheidet, darunter
einen zentralen Hauptkanal, die sogenannte Sushumna, und bei-
derseits von ihr zwei kleine Kanile, Ida und Pingala, so hat man
‘sich darunter am echesten ,Richtlinien® der vitalen Krafte des
Menschen vorzustellen. Auf keinen Fall handelt es sich um Nerven,
Blutgefifle oder gar um Luftkanile etwa im Sinne einer pneuma-
tischen Medizin. Die Sushumna darf auch nicht mit dem Ricken-
mark identifiziert werden, denn sie ist in den Canalis centralis zu
verlegen; sie erstreckt sich von der Basis der Wirbelsdule bis zum
Scheitel des Kopfes, wihrend die beiden anderen, oben genannten
Nadis links und rechts davon verlaufen, indem sie sich kreuzende
Kurven beschreiben und als in den beiden Nasenoffnungen min-
dend gedacht werden. Im Innern der Wirbelsaule, auf der Su-
shumna, werden diese Zentren (Chakras) des subtilen (psychischen)
Zustandes des Menschen angenommen, die einen jeweiligen Be-
wufitseinszustand bedeuten und eine gewisse Anzahl von Tattwas
umfassen, die die korperliche und seelische Individualitit aufbauen,
so Ahamkara (das Ichbewufitsein), Manas® (Vernunft und Den-
ken), finf Tanmatras (Elementareigenschaften), niamlich das Hor-
bare, das Beriithrbare, das Sichtbare, das Schmeckbare und das
Riechbare, fiinf Fahigkeiten der Erkenntnis durch die Sinnesorgane,
funf Fahigkeiten des Handelns und funf korperliche Elemente *°.

Auch sonst haben sich die Mediziner mit dem Problem des Yoga
schon befafit. F. A. Weif} verglich (1936) den Zustand des Samadhi

13 Die Buddhi (nach ihrer psychischen Seite etwa durch ,Verstand® oder ,Ver-
nunft® wiederzugeben; der etymologische Sinn des Ausdrucks ist ,Wachsein®,
»~Aufmerken®) wird definiert als das Organ der Unterscheidung, der Festctellung,
des Urteils und der Entscheidung (adhyavasaya). Daf sie auch als mahat (tattva),
das ,grofle Prinzip“, oder einfach als Mahin ,der Grofle® bezeichnet wird,
erklirt sich nicht allein aus der hervorragenden Stellung, die sie unter den
psychis;:hen Organen einnimmt, sondern weist auf ihre kosmische Seite (Abegg,
a.a.0.).

1 Das zweite kosmisch-individuelle Evolutionsprodukt der Urmaterie ist Aham-
kara, eigentlich das ,Ich-Machen®, ,Ich-Sagen®, das Ich-Prinzip, dessen Funktion
es ist, die Idee des Ich (aham) in die materiellen Prozesse im Denkorgan hinein-
zutragen (Abegg, a.a.0.).

15 Das dritte psychische Organ, das sich aus dem Ahamkara entwickelt, ist
Manas, der innere Sinn, dessen Funktion darin besteht, die von den dufleren
Sinnen (indriya) ihm dargebotenen Eindriicke dem Ahamkara und der Buddhi
zu vermitteln (Abegg, a.a.0.).

16 Dr, J. J. Jenny, Der Kundalini-Yoga (a.a.0.).
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mit einer starren Form von Katalepsie, bei der alle motorischen
und sensiblen, aber auch die vegetativen Vorginge wie Atmung
und Puls auf ein Minimum reduziert sind, das gerade noch zur
Erhaltung des Lebens ausreicht. Versuche an der amerikanischen
Yale University wollen die chemischen und physiologischen Ver-
dnderungen kliren, die bei gewissen Atemiibungen der Yogis auf-
treten. Man fand, daf sich der Sauerstoffverbrauch wahrend der
Ubungen um etwa 20 %o erhohte. Die Frequenz betrug einen Atem-
zug pro Minute. Dabei war auffallend, daf sich bei verminderter
Atmungsgeschwindigkeit ein erhohter Sauerstoffverbrauch ergab.
Auch an der Yoga-Akademie in Lonavla (bei Bombay) nahm man
die Praktiken gleichfalls unter die Lupe westlich geschulter Wissen-
schaft. Aber man ist auf diesem Weg noch nicht sehr weit hinsicht-
lich wesentlicher Erkenntnisse gekommen. Es bedeutet indes schon
viel, dafl man (Bing und Jenny) feststellt: Wenn der Yogi gewisse
Korperfunktionen beherrscht, so ist das eine blofle Nebenerscheinung
eines psychologisch nicht fafibaren Prozesses, dessen Mechanik
anders funktioniert als bei einer bloff auf den speziellen Effekt ge-
richteten Konzentration, wie z. B. der willentlichen Veridnderung
der Magen- oder Gallensekretion. Und man ahnt, dafl der Yogi,
wenn er iiberhaupt mit Absicht ein derartiges Phidnomen erzeugt,
von den seelisch-geistigen Prinzipien. die tiber dem kérperlichen
Bereich liegen, ausgeht und nicht bloff vom psychischen Willen, wie
dies bei der Hypnose oder der Autosuggestion der Fall ist.

In der Meditation auf die subtilen Zentren treten dann gewisse
paranomale Fahigkeiten in Erscheinung, die allerdings von dem
echten Yogi nicht weiter beachtet werden. Sie gelten ihm als (oft
sogar unerwunschte) Begleiterscheinungen auf seinem Wege zur
Erkenntnis des Absoluten.

2. Was kann nun die Begegnung mit dem Yoga fir den abend-
landischen Menschen bedeuten?

Daf} diese Begegnung stattgefunden hat und stindig weitere Kreise
zieht, 14}t sich nicht mehr iibersehen. Namen wie Paul Brunton ",
Alexandra David-Neel*®, Hans Hasso von Veltheim-Ostrau®,
Lanza del Vasto® und Paramhansa Yogananda® stehen fir die

17 Paul Brunton, Yogis, Verborgene Weisheit Indiens, Berlin 1937.

18 Alexandra David-Neel, Heilige und Hexer, Glaube und Aberglaube im
Lande des Lamaismus, Leipzig 1981. — Meister und Schiiler. Die Geheimnisse
der lamaistischen Weihen, Leipzig 1934.

19 Hans Hasso von Veltheim-Ostrau, Tagebiicher aus Asien I, Koln 1951.

20 Lanza del Vasto, Pilgerfahrt zu den Quellen, Disseldorf 1951.

21 Paramhansa Yogananda, Autobiographie eines Yogi, Miinchen-Planegg 1950.
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Erlebnisberichte, die mitten in die Bereiche der dem Europaer lange
fremden und unbegreiflichen Welten hineinfihren.

Fiir das abendlandische Geistesleben gewann der Yoga allmahlich
eine dreifache Bedeutung. Er beschaftigt a) die Grenzfragen-
psychologie, wo es um paranomale Phinomene geht, er drang
b) in die Bereiche der Psychotherapie und versuchte c) eine For-
derung des meditativen Lebens.

a) Die Grenzfragenpsychologie (Parapsychologie) untersucht vor
allem, wie weit sich bei den verschiedenen Phinomenen Telepathie,
raumliches und zeitliches Hellsehen, autohypnotische Elemente und
Materialisationsphdnomenik feststellen lassen®. Die Forschungs-
berichte A. David-Neels*® und H. H. v. Veltheim-Ostraus bieten
in dieser Hinsicht reiches Material.

b) Schon weiter zuriick reichen die Auseinandersetzungen der
Psychotherapie mit dem Yoga. Hier haben vor allem J. W. Hauer *
und J. H. Schultz* bahnbrechend gewirkt. Schultz beabsichtigt, den
Realbestand der Yogatradition ebenso zu erobern, wie frithere
Forschung aus dem mystischen Magnetismus die rationale Hypno-
therapie entstehen lief. Damit allerdings klammert Schultz aus
dem groflen Komplex des Yoga nur ein kleines Teilgebiet aus.
Wihrend die Beherrschung gewisser Korperfunktionen fiir den
Asiaten bloff Nebenerscheinungen eines geheimnisvollen psycholo-
gischen Vorganges sind, bedeuten sie fiir den Psychotherapeuten
Selbst- und Endzweck. Der Standort hat sich verschoben. Schultz
grenzt seine Methode vorerst einmal scharf ab und sagt: Wichtig
fur unsere Bestrebungen ist nicht ein irgendwelches Fithlungnehmen
mit modischen pseudoostischen Alliiren, sondern die Feststellung,
dafl die physio-psychologisch-rationale Methode des autogenen
Trainings gleiche Stufenbildungen erkennen 1af}t, wie die alten
Yogatraditionen, und dariiber hinaus die richtige Einschatzung des
,Haltungs“-Faktors. Aber auch der moderne Psychotherapeut
Schultz sieht sich schliefflich zu einem bemerkenswerten Gestdndnis
veranlafit: Dafl indischer Geist aus diesen seltsamen Praktiken
schon vor vier Jahrtausenden schuf, was jetzt erst im Beginn wissen-
schaftlicher Klirung verschiedenster Richtung zugénglich wird, muf§

22 Prof. Dr. Helmut Hoffmann. Okkulte Phinomene und mystische Schulung in
Tibet. Neue Wissenschaft 1950/51, Heft 12.

23 Fduard Frank, Alexander David-Neel, Zum Problem des tibetischen Okkul-
tismus. Natur und Kultur, Jg. 45 (1953), Folge 4.

24 ], W. Hauer, Der Yoga als Heilsweg, Stuttgart 1932.

25 J. H. Schultz, Das autogene Training. Versuch einer klinisch-praktischen
Darstellung, Stuttgart 1932.



Frank: Das Problem des Yoga in abendldndischer Sicht 41

billig unsere Bewunderung erwecken. Und noch eine zweite, gleich-
falls beachtliche Feststellung macht der Berliner Neurologe: So
wenig auch seine Methode des autogenen Trainings als binom-
rationales Werkzeug mit Pseudomystik zu tun habe, so scharf sei
besonnene Ehrfurcht vor dem Unerforschlichen von albernem Aber-
glauben zu trennen. Auch Gustav Schmaltz*® unterzieht die 6stliche
Yogapraxis einer genauen Priifung hinsichtlich der fur die Psycho-
therapie verwertbaren Elemente *”. Eine Ubernahme der asiatischen
Verfahren lehnt er ab und fordert nachdriicklich dazu auf, sich des
gegebenen Wesensabstandes stindig bewufit zu bleiben. Wer dies
tut, dem allerdings verheiflt er, daff die ,Kostbarkeiten der ast-
lichen Welt® dem Menschen des Westens wahre Bereicherung
schenken werden *.

Im Anschluff an die psychotherapeutischen Auswertungsbestrebun-
gen des Yoga wiren am Rande noch jene Versuche zu erwihnen,
die vor allem positive Riickwirkungen auf das korperliche Befinden
des Ubenden zu erzielen suchen. Sie gehen meist von der Praxis
des Hatha-Yoga aus. Die Veroffentlichungen auf diesem Sektor
sind ungemein zahlreich; deshalb trugen gerade sie den Begriff
Yoga in die breitesten Schichten. So nennt Kerneiz® seine erste
Einfihrung ,Weg und Praxis des Ostens zur Gesunderhaltung von
Leib und Seele“; Yesudian und Haich® behandeln in einem zwei-
bandigen Werk die Beziehung von Sport und Yoga. Daran schlieflen
sich die zahllosen popularisierenden Schriften (Riemkasten, Jurgens
u.v.a.), die in irgendeiner Form alle dem Hatha-Yoga verbunden
sind.

c) Schliefilich wire noch zu erwigen, welche Bedeutung der Yoga
fiir die Vertiefung des meditativen Lebens gewonnen hat bzw. ge-
winnen konnte. Friedrich Wulf® geht in einer Studie von der
Tatsache aus, daBl es fiir den heutigen so gehetzten und aufge-
withlten Menschen oft recht schwer ist, zu beten. Die Folge davon
ist, dal ein Suchen einsetzt nach Vorbedingungen und Methoden.,

26 Gustav Schmaltz, Ustliche Weisheit und westliche Psychotherapie, Bd. I der
Schriftenreihe zur Theorie und Praxis der Psychotherapie, Stuttgart 1951.

*? Dr. Heinz E. Hammerschlag, Ustliche Weisheit und westliche Psychotherapie.
Neue Wissenschaft 1952, Heft 10/11.

%8 Vgl. dazu: Willy Schridter, Aktive und passive Entspannungsiibungen. Neue
Wissenschaft 1953, Heft 11/12.

® H. Kerneiz, Der Hatha-Yoga, Miinchen-Planegg 1938.

30 Selva Raja Yesudian und Elisabeth Haich, Sport und Yoga; Yoga in den
zwei Welten. Thielle 1949 und 1951.

31 Friedrich Wulf SJ, Vom Wesen und der Einiibung des Gebetes. Ein Beitrag
zur Frommigkeit unserer Zeit. Geist und Leben 1948, Heft 3.
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die dem meditativen Gebet forderlich sind. Brauchbare Impulse
bringt die Tiefenpsychologie, die wieder nicht wenig von den An-
schauungen und Meditationsmethoden 6stlicher Religionen beein-
fluflt ist. Daf} es sich bei alledem natiirlich immer nur um eine
Bereicherung unserer Meditationstechnik durch die Erfahrungen
des Ostens, nie um die Ubernahme eines Inhaltlichen handeln kann,
ist selbstverstindlich. Die Notwendigkeit, einen gangbaren Weg
zu erschliefen. betont Wulf nachdriicklich mit der Feststellung: Es
ware weit fruchtbarer, dem modernen Menschen (auch dem Priester),
der, oft ohne seine Schuld, das meditative Beten verlernt hat, eine
eingehende Anleitung zu geben, als immer nur von der Erhaben-
heit und Notwendigkeit des betrachtenden Gebetes zu sprechen.
Romano Guardini gibt die Diagnose der Krankheit unserer Zeit
mit anderen Worten. In seinem Buche ,Die Macht“® heifit es:
Wir mussen wieder lernen, dafl die Herrschaft iiber die Welt die
Herrschaft tiber uns selbst voraussetzt; denn wie sollen Menschen
die Ungeheuerlichkeit von Macht, die ihnen immerfort zuwichst,
bewiltigen, wenn sie sich selbst nicht formen konnen? Wie sollen
sie politische oder kulturelle Entscheidungen fillen, wenn sie sich
selbst gegeniiber immerfort versagen? Uberall ist Aktion, iiberall
Organisation und Betrieb — von woher werden sie aber gelenkt?
Von einem Innern, das bei sich selbst nicht zu Hause ist, sondern
aus seinen Oberflichenbereichen, dem bloflen Verstand, dem Zwedk-
willen, den Macht-, Besitz-, GenuBSimpulsen heraus denkt, urteilt,
handelt. Guardini fithrt dann den Gedanken weiter, wie dem
Menschen geholfen werden konnte, diese negativen Spannungen in
sich aufzulosen: Machen wir den weder leichten, noch dankbaren
Versuch, einige praktische Gesichtspunkte anzudeuten. Wir miissen
wieder etwas von dem verwirklichen, was kontemplative Haltung
heiflit — aber verwirklichen, nicht nur interessant davon reden.
Dann kommt die Kernfrage, die Frage nach der Methode. Guardini
1afit sie offen: Wie der Mensch dies tun soll, kann man nicht all-
gemein sagen. Es hingt davon ab, welche Grundiiberzeugung er
hat; wo er religios steht; aus welchem Temperament und in welcher
Umgebung er lebt.

Wollte man diesem letzten Gedanken Guardinis nachgehen, dann
fande man im abendlandischen Geistesleben immer wieder, dafl
auch auf diesem Gebiete ostliche Kraftquellen umkreist und irgend-
wie erschlossen und fruchtbar gemacht werden wollen. Namen wie

32 Romano Guardini, Die Macht, Versuch einer Wegweisung, Wiirzburg 1951.



Frank: Das Problem des Yoga in abendldndischer Sicht 43

Herrigel ®® und Diirckheim *, neuerdings Rieker*, deuten die Rich-
tungen an.

Warum, so wird man fragen, zieht diese Art der Versenkung den
Menschen des Abendlandes immer wieder in ihren Bann? Warum
fiihlt er sich von ihr angezogen? Das alles mufl seine tieferen
Griinde haben. Thomas Ohm * fuhrt an die Wurzel des Problems:
Asiaten sagt unsere Betrachtungsweise nicht zu. Wir sind ihnen
bei der Betrachtung zu aktiv und unruhig. Es wire nun ein grober
Fehler, wenn wir deswegen unsere gewohnte, bewdhrte und ge-
heiligte Form der Betrachtung kritisierten und aufgaben. Aber
fiir viele Christen empfiehlt sich doch das ,asiatische® Kontem-
plieren. Ohm denkt hier zunichst an jene, welche schon alles wissen,
was unsere Religion an theoretischen Erkenntnissen bietet, jene
Menschen, bei denen es sich nur noch darum handelt, das Erkannte
zu assimilieren, fruchtbar zu machen. Insbesondere hat er jene im
Auge, die unter dem Getriebe und Gesetze der Welt leiden und ein
unruhiges Leben haben. Desgleichen jene, die am Rande und Ende
ihrer korperlichen und geistigen Krifte sind. Gar nicht zu reden
von jenen, die einem Zug der Zeit gemifl eine Vereinfachung in
der Frommigkeit ersehnen und das Komplizierte der devotio mo-
derna nicht ertragen. Fiir solche Leute wire es Hilfe, Befreiung
und Erlosung, wenn sie lernten ,asiatisch® zu kontemplieren.
Solches Kontemplieren wiirde Hemmungen beseitigen, Verkramp-
fungen l6sen, Angste mildern und das innere und ,ewige“ Leben
fordern.

Blicken wir zuriick, dann zeigt diese Uberschau, dafl das Problem
des Yoga in abendldndischer Sicht mancherlei Ansatzpunkte dar-
bietet, von denen aus Briicken geschlagen werden konnen, die ein
tieferes Verstindnis und eine forderliche Begegnung zwischen
westlicher Erkenntnis und ostlicher Weisheit ermoglichen dirften.

33 Eugen Herrigel, Zen in der Kunst des Bogenschieflens, Miinchen-Planegg 1951
(2. Aufl).

3¢ Karlfried Graf Diirckheim, Japan und die Kultur der Stille, Miinchen-Planegg
1950.

35 Hans-Ulrich Rieker. Das Geheimnis der Meditation, Ziirich 1953.

3 Thomas Ohm, Vom heiligen Sehen und Schauen, Héren und Lauschen. Sancti-
ficatio nostra. Monatschrift fiir den katholischen Klerus. 16. Jg., Médrz 1951.



44 Meinertz: Die Kirche und das jiidische Volk

PRALAT PROF. DR. MAX MEINERTZ, MUNSTER (WESTF.)
DIE KIRCHE UND DAS JUDISCHE VOLK

Unter diesem Titel in seiner englischen Form: ,,The Church and the Jewish
People ist ein sehr beachtliches Buch erschienen (Edinburgh House Press, 212 S.,
10 s. 6 d.), das von dem Schweden Hedenguist, dem Direktor des ,,International
Missionary Council’s Committee on the Christian Approach to the Jews®, her-
ausgegeben ist. Es enthidlt eine ausfiihrliche Einleitung des friiheren siidindischen
protestantischen Bischofs Stefen Neill vom World Council of Churches in Genf,
sodann zehn Aufsie verschiedener Autoren, darunter auch zweier Juden (Pro-
fessor Hans Joachim Schoeps in Erlangen und Leo Baeck in London, frither
Oberrabbiner in Berlin). Aufler diesen beiden deutschen Juden hat von Deut-
schen noch Professor Rengstorf in Miinster mitgearbeitet. Das Buch ist, dem
Ursprung entsprechend, von protestantischer Sicht aus geschrieben. Gleichwohl
enthilt es soviel allgemein christlich Beachtenswertes iiber die Beziehung des
Christentums zu den Juden, daf es auch auf katholischer Seite Beachtung ver-
dient. Da es ein Sammelwerk ist, fehlt eine ganz einheitliche Linie. Und da
die Themen der einzelnen Aufsifse sich teilweise iiberschneiden, finden sich viele
Wiederholungen gleicher Gedanken. Gleichwohl steht das Ganze doch insofern
unter einem einheitlichen Grundgedanken, als ein Leitmotiv deutlich hervor-
tritt, ndmlich die bewufite Verpflichtung dem judischen Volk gegeniiber, die
biblisch begriindete und aus dem Wesen des Christentums notwendig flieflende
Aufgabe, den Juden das Evangelium anzubieten, aber ebenso die strenge
Pflicht, bei jeder Missionsarbeit unsaubere Mittel zu meiden, vielmehr alles
unter den Stern der Liebe zu stellen.

Die Einleitung von Bischof Neill ist eine wohl abgewogene Ubersicht iiber das
grundlegende Verhaltnis zwischen Christen und Juden. Es wird die religidse
Freiheit auf beiden Seiten betont, aber auch die fiir beide Seiten sich ergeben-
den Folgerungen. So heifit es einmal: ,Redlichkeit, Liebe, Aufrichtigkeit, und
eine tiefe Achtung vor der Uberzeugung anderer sind die einzige Grundlage,
auf der eine christliche Anndherung zu solchen anderer Glaubensiiberzeugung
geschehen kann.* Vorher ist folgende eindeutige Zeichnung des grundlegenden
christlichen Standpunktes zu finden: ,,Es gibt einen Punkt, fiir den es wesentlich
ist, daff Juden und Christen sich untereinander verstehen sollten. Christentum
ist eine missionarische Religion (missionary religion), und es kann niemals
anders sein. Es ist die Uberzeugung der Christen, dafl Christus fiir alle ge-
storben ist, und dafl das Evangelium allen Volkern gepredigt werden mufi, den
Juden zuerst und auch den Griechen. An diesem Punkt ist kein Kompromiff
irgendwelcher Art moglich. Wenn das Christentum aufhort, im Prinzip eine
universale Religion zu sein, ist es nicht linger Christentum. Wenn Zusammen-
arbeit in dem Verstindnis angeboten wird, dafl ,Propaganda’ und ,Proselytis-
mus’ untersagt sind, kann der Christ Zusammenarbeit bei solchen Zielen nicht
annehmen. So zu handeln, wiirde eine Verleugnung von etwas sein, was er
redlich glaubt. Dies will nicht heifien, dafl der Christ zu maflloser und ver-
lestender Propaganda verpflichtet sei, sei es zu gelegener oder ungelegener Zeit.
Was er nicht annehmen kann, ist die Lage, als hitte er die Moglichkeit zu
christlichem Zeugnis auch dann verleugnet, wenn es zu gelegener Zeit ist.”

Das sind klare, ganz dem neutestamentlichen Zeugnis entsprechende Worte. Und
es wird noch cin ernstes Wort iiber die Haltung der Juden zu jenen aus ihrer
Mitte gesagt, die in ehrlicher Uberzeugung (from sincere conviction) den Weg
sum Christentum gefunden haben: ,Es gibt eine Neigung bei den Juden, jeden



Meinertz: Die Kirche und das jiidische Volk 45

Juden, der Christ geworden ist, als einen Renegaten, als einen Verrdter an
seinem Volk zu verurteilen. Diese Haltung muff vollig aufgegeben werden.”
Eine solche Mahnung gilt namentlich fiir die Verhiltnisse im heutigen Staat
Israel. Alle Nachrichten lauten iibereinstimmend dahin, daff iiberzeugte christ-
lich gewordene Juden dort in einer unhaltbaren Lage leben. Neuerdings be-
richtet die Herder-Korrespondenz (Mai 1954, S. 361 f.) unter der Uberschrift:
,»Gefdhrdung der Judenmission in Israel“, dafl eine judische Organisation
»Keren Jaldenu“, an der 18 Frauenvereine beteiligt sein sollen, scharfe Gegen-
maflnahmen gegen christliche Betdtigung ergriffen habe und geradezu ein Gesefs
verlange, das nicht nur die Missionsschulen verbietet, sondern sogar die form-
lich terroristische Bestimmung enthalten soll, jeder Religionswechsel misse vor-
her in der Presse veroffentlicht werden.

Professor Rengstorf in Miinster spricht nach der Einleitung des Bischofs Neill
im ersten Aufsaty tiber ,,das jiidische Problem und das Verstidndnis der Kirche
von ihrer eigenen Sendung®. Er betont hier mit Recht die enge Verbindung
zwischen dem Volk Israel und dem Christentum und erklirt, dafl die Aus-
erwahlung Israels von der universalen Erlosung in Christus nach Gottes ur-
spriinglicher Absicht nicht getrennt werden kann, daf darum die Kirche ihre
grofite Sorge dem jiidischen Volke zuwenden miisse. Auch das alttestamentliche
Gesets hat seine grofie Bedeutung, der Dekalog vor allem ist auch fiir das christ-
liche Leben die Grundlage. Und weiter sieht Rengstorf eine enge Beziechung in
der Tatsache, daf Juden wie Christen unter dem Kreuz stehen, die Christen
natiirlich bewuflt unter dem Kreuz Christi. Beide leben in der Welt in einer
gewissen ,,Diaspora“. Ganz zutreffend wird betont, dafl der heutige weltliche
Staat Israel den Diasporacharakter fir das Judentum nicht etwa aufhebe, dafi
die Juden in ihm vielmehr in einem ,.spiritual exile® leben. Sicherlich muf} jede
Bemithung um die Juden ein briderlicher Dienst sein, der von selbstloser Liebe
angetriecben wird (unselfish service). Ebenso ist jeder ,naive Optimismus ge-
fahrlich. Aber wenn dem so auch ist, darf man die Beziehungen auf den Missi-
onsbefehl doch wohl nicht eine ,reference to the formal missionary commend®
nennen. Denn eine Anordnung Jesu ist unter allen Umstinden nicht rein
formal. Und der Missionsbefehl Mt 28,19 ist ausdriicklich mit dem Taufbefehl
verbunden, sowie mit der Weisung, alles zu halten, ,,was ich euch aufgetragen
habe“. Dazu gehort natiirlich an erster Stelle das Liebesgebot. Und was fiir die
zu gewinnenden Jiinger aufgetragen wird, gilt in verstirktem Mafle von den
Verkiindern des Evangeliums.

Der zweite Aufsaty stammt aus der Feder des Dozenten fiir Neues Testament
in Uppsala Gésta Lindeskog: ,Judentum heute. Eine Darstellung der theo-
logischen Lage des judischen Volkes heute und der gegenwirtigen Richtungen
im Judentum.“ Er schildert die orthodoxe und die liberale Richtung und be-
tont, dafl das Dogma im Judentum nicht die Rolle spiele wie im Christentum,
iiberhaupt auch die Ethik vor der Religion stehe. Lindeskog fithrt den Aus-
spruch eines Juden an, die Religion sei nicht etwa ,,unsittlich®, wohl aber
waullersittlich“. Aber er iiberseft das letstere Wort wohl nicht ganz zutreffend
mit ,supra-ethical®. Wenn von jidischer Seite gesagt wird, daffl Judentum
mehr eine Kultur als eine Religion sei, so versteht man von hier aus die Wich-
tigkeit eines nationalen Heims in Paldstina. Auch das starke Interesse des
heutigen Judentums fiir die Person Jesu wird hervorgehoben. Man sucht neue
Formen, will aber den Zusammenhang mit der Uberlieferung nicht aufgeben.
Lindeskog glaubt zusammenfassend sagen zu kénnen, dafl das Judentum jetzt
»im Zustand der Konsolidierung sei, tro grofler Unsicherheit und Meinungs-
verschiedenheit auf religiésem Gebiet®.
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Die grofie Schwierigkeit, in der sich das Judentum hinsichtlich der Stellung zum
alttestamentlichen Gesetie befindet, geht deutlich aus dem dritten Aufsaty des
judischen Professors Hans Joachim Schoeps in Erlangen hervor: ,,Glaube und
judisches Gesets heute. S. nimmt zwischen dem streng orthodoxen Judentum
auf der einen Seite und dem ungldubigen Judentum auf der anderen Seite eine
mittlere ,liberale” Stellung ein. ,,.Die direkte und ungebrochene Verbindung des
zivilisierten Lebens im zwanzigsten Jahrhundert mit dem Willen Gottes, der
vor viertausend Jahren offenbart wurde, kann nicht ldnger verstanden werden.”
Die universale Giiltigkeit des Geseses ist verloren gegangen. Jeder einzelne
Jude muf} selbst entscheiden, was fiir ihn noch giiltig ist. Im o6ffentlichen Leben
ist z. B. die strenge Sabbatruhe ein Ding der Unméglichkeit, der einzelne mag
sie fur sich halten, so gut es geht. Man soll soviel von der Thora verwirklichen,
als man persénlich kann. ,,Wir mégen es als Scham und Selbstbewuftsein
empfinden, wenn wir uns am Freitag abend mit Freunden zu ruhiger Unter-
haltung abseits segen, anstatt zur Synagoge zu gehen und Lichter zuhause an-
zuzuinden. Aber wenn das alles ist, was wir tun konnen, dann ist es, was wir
tun miissen.”

Auch in dem vierten Aufsaty von Clephane Macanna (schottische Kirche) iiber
»das Auftauchen des Staates Israel und seine Bedeutung fiir die christliche
Kirche* wird die schwierige Lage der strengen Orthodoxie in Paldstina — sie
wird auf weniger als 25 Prozent geschitst — hervorgehoben. Die Kirche hat
die Aufgabe zu helfen, zumal ,die Rabbis keine lebendige Botschaft fir ihr
eigenes Volk haben, die ein Aufleben lebendiger Religion in ihrem eigenen
Volk zustandebringen konnte“. Fir die christliche Kirche ist Evangeliumsver-
kindigung ,das Angebot, die Reichtimer, die durch Jesus Christus gekommen
sind, mit jenen zu teilen, die sie noch nicht haben. Das ist ein Angebot zu
teilen, das angenommen oder verworfen werden mag.”

Im finften Aufsaty behandelt Hans Kosmala, der Direktor des schwedischen
theologischen Instituts in Jerusalem, ,Staat und Religion im Staate Israel®.
Auch er hebt die scharfen Gegensitge zwischen der Orthodoxie und der freien
Richtung hervor. Der Staat selbst kiimmert sich nicht viel um die Religion. Das
Zusammentreffen von Juden aus der ganzen Welt mit ihrer verschiedenartigen
und gegensitlichen Lebensart macht es zundchst jedenfalls unmoglich, dafl hier
eine Nation mit einem ,common national code of life“ entstehen konnte. Die
orthodoxe Richtung schreibt der Thora diese Aufgabe zu, aber gerade sie wird
von der groflen Mehrzahl der Juden abgelehnt. Es ist lehrreich, dafl 1952 auf
einer Judenversammlung in New York 5000 Juden eine Entschliefung an-
nahmen, in der sie ihre ,profound consternation® ausdriickten wegen des
»systematischen Angriffs auf die Thora, die grundlegende Gegebenheit der
jidischen Religion®.

Im sechsten Aufsay stellt der achtzigjdhrige frithere Berliner Oberrabbiner
Dr. Leo Baeck (jest in London) ,einige Fragen an die christliche Kirche vom
judischen Gesichtspunkte aus®. Diese Fragen berithren sich stark mit den For-
derungen, die der franzosische Jude Jules Isaac in seinem Buche ,,Jésus et
Israel® gestellt hat, die ich in meinem Aufsat ,Die Judenfrage, vom Neuen
Testament aus geschen® (in: Bibel und Kirche, Stuttgart 1952, S. 1—20) be-
antwortet habe, und zwar weitgehend zustimmend. Die Juden kénnen sich mit
Recht iiber manches beschweren, was im Laufe der Zeit von christlicher Seite
gesagt und getan worden ist. Es sollte heute von christlicher Seite alles ver-
mieden werden, was bei den Juden den Eindruck erwecken konnte, es sei
christliche Lehre, ,,jede weitere Existenz des Judentums sei ohne Legitimation
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und bedeute eine reine Rechtsanmaflung, in hartnickiger Herausforderung eines
gottlichen Spruches®. Wer so spriche oder dachte, wiirde sich einer sehr un-
gerechten Ubertreibung schuldig machen. Das glaubige Judentum besift in seiner
geschichtlichen Vergangenheit, namentlich vom Alten Testamente her, soviel
Edles und religiés wie ethisch Wertvolles, dafl darin schon eine Art von ,Legi-
timation® seiner Existenz zu erblicken ist. Auf der anderen Seite ist aber vom
christlichen Standpunkte aus nicht zu bestreiten, dafl mit der Verwerfung des
von den Propheten verheifienen Messias und der dadurch veranlafiten Griin-
dung des ,,Neuen Bundes‘ der Alte Bund in diesen Neuen Bund in iber-
héhter Form aufgegangen ist, darum die Synagoge heilsgeschichtlich ihre Be-
deutung verloren hat. Des weiteren ist zu beachten, dafl die hohe Gnade der
gottlichen Auserwahlung eine verstarkte Verantwortung des ganzen Volkes mit
sich brachte. Bei der Verurteilung Jesu war das Volk durch seine , Altesten®
verireten, die neben den Hohepriestern und Schriftgelehrten das Synedrium
bildeten. Ich mochte hier eine Auflerung von Wilhelm Michaelis anfiihren, der
in seinem neuen Buch ,,Das Altestenamt der christlichen Gemeinde im Lichte
der Heiligen Schrift® (Bern 1953, S. 17) darauf hinweist, daff bei Matthdus von
den ,Altesten des Volkes® nur in der Passionsgeschichte die Rede sei. ,,Das
wird kein Zufall sein. Matthdus wird gerade dort, wo es darum ging, die Ver-
antwortlichkeit fiir die Hinrichtung Jesu festzulegen, haben betonen wollen, daff
die Verantwortung das ganze jiidische Volk in seiner Gesamtheit treffe und
nicht etwa allein der Obrigkeit zugeschoben werden konne. In den ,Altesten
des Volkes' war das Volk selbst an der Verurteilung Jesu beteiligt. Denn diese
Altesten waren nicht Privatpersonen, von denen das Volk sich hatte distanzieren
kénnen, sie waren offizielle Personlichkeiten, die verbindlich fiir das Volk
handelten.“ Auf jeden Fall aber soll man heute das schaurige Wort Mt 27,25
nicht in den Vordergrund stellen und seine Verbindlichkeit fiir alle Zukunft
iiberbetonen, sondern das giitige Gebetswort des Gekreuzigten Lk 23,34 zur
Richtschnur nehmen.

Baeck ist iibrigens so objektiv, daf er iiber die Mission sagt: ,,Keine Religion,
die sich ihres Anspruches bewuRt ist, eingedenk ihrer Berufung und stets gewifl,
daf sie die rechte Zukunft habe, die ihren Glauben rechtfertigen werde, kann
auf diese Aufgabe verzichten. Und keine Religion kann gerechterweise diese
Aufgabe sich allein zuschreiben und sie anderen verweigern... Bei dieser Auf-
gabe gleichgiiltig zu sein, wiirde nur eine gewisse Schwiche und Trigheit be-
deuten oder auch eine Selbstbeschrankung im Widerspruch zum religiosen Weg.*
Dafl dabei alle minderwertigen Mittel vermieden werden, ist nicht nur jiidische
Forderung.

Ausfithrlich spricht William TW. Simpson, der Generalsekretir des Council of
Christians and Jews, im siebten Aufsafy iiber ,,Zusammenarbeit zwischen Christen
und Juden. Thre Maoglichkeiten und ihre Grenzen®. Er zeigt, was auf diesem
Gebiete bereits alles getan ist und was weiter getan werden kann. Eine solche
Zusammenarbeit kann auch vom katholischen Standpunkte aus nur erwiinscht
sein, aber es ist wohl zu unterscheiden zwischen Zusammenarbeit und Mission.
Sehr beachtlich sind folgende Bemerkungen iiber eine Tagung des Council 1942
in London: ,Jidische Mitglieder des Council fiir ihren Teil waren bereit, die
Tatsache anzunehmen, dafl das Gebot ,das Evangelium aller Kreatur zu pre-
digen®, ein wesentlicher Teil der Lehre Christi selbst war, und dafl es unrecht
sein wiirde, wie der Erzbischof [William Temple von Canterbury] selbst betont
hat, zu erwarten, Christen mit Juden zu vereinigen, oder fiir diesen Zweck mit
Gliedern jeder anderen Religion, und auf solchen Wegen den eigenen Glauben
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zu verdunkeln. Jedoch machten sie zwei Bemerkungen. An erster Stelle driickten
sie die Hoffnung aus, daff ihre christlichen Kollegen sich frei fithlen sollten,
véllig zusammenzuarbeiten in den Grenzen, die sich aus den einzelnen aufge-
fithrten Zielen und Gegenstinden des Council ergeben. Zweitens wollten sie die
Annahme solcher Grenzen durch ihre christlichen Kollegen nicht so auffassen,
als wenn sie irgendwic das Recht und die Pflicht der Evangeliumsverkiindung
blofistellten. Gleichwohl driickten sie die Hoffnung aus, erstens, daf Zusammen-
arbeit und Evangeliumsverkiindung nicht verschmolzen wiirden, und zweitens,
daf Christen, wenn sie in der Evangeliumsverkiindung tétig sind, Sorge tragen
sollten, nur solche Methoden anzuwenden, die mit dem Geist Christi selbst tiber-
einstimmten.“

Das sind realistische und verstindige Worte, denen man nur zustimmen kann,
und dic um so beachtlicher sind, als sie von jidischer Seite stammen. Sie be-
schimen formlich jene Kreise, die Jesu Missionsbefehl und das Beispiel der
Apostel geflissentlich aufier acht lassen und aus iibertriebenem ,,Irenismus® den
Missionscharakter der Glaubensverkiindigung ablehnen wollen. Bei der er-
wiinschten weitgehenden Zusammenarbeit und Gesprichspartnerschaft versteht
es sich von selbst, dafl beide Teile sich als ,.cbenbiirtige Partner® betrachten,
wie sich der holldndische protestantische Theologe Uriezen in seinem Buche ,,Die
Erwihlung Isracls nach dem Alten Testament® (Zirich 1953) ausdriickt. Aber
auch Vriezen kennt keine Mission und erwihnt ebenfalls weder den Missions-
befehl noch das Verhalten der Apostel. Es wire aber vom neutestamentlichen
Standpunkte aus unmoglich, die ablehnende Haltung Jesus Christus gegeniiber
und die Jingerschaft Jesu als ,ebenbiirtig zu bezeichnen. Vgl. auch meinen
Aufsats: ,Recht und Pflicht zur Judenmission® in unserer Zeitschrift 1952,
S. 949—957; dazu 1953, S. 145—148; 1954, S. 137—140.

Im achten Aufsatz berichtet H. L. Ellison, der Tutor am London Bible College,
iiber , die Kirche und der Judenchrist®. Hier wird eingehend tber die Stellung der
Judendhristen zu den iibrigen Christen in der Gemeinde gesprochen und werden
die verschiedenen protestantischen Versuche geschildert, cigene judenchristliche
Gemeinden zu griinden. Dabei wird die Schuld vieler Christen und Kirchen betont,
dafl sie ihre judenchristlichen Briider nicht geniigend geschéfst und gewurdigt
haben, Ellison glaubt, daff im Staat Israel eine eigene judenchristliche Kirche
_inevitable“ sei. Es wird cine Entschliefung des Council auf der Baseler Tagung
von 1947 erwihnt, in der es u. a. heift: ,.Der Jude, der durch den Glauben ein
Glied der Kirche Christi wird, bleibt in einem ganz realen Sinn ein Jude und
soll mit vollem Recht ein Judenchrist (Hebrew Christian) genannt werden.“ In
dieser EntschlieBung wird eine eigene judenchristliche Kirche noch nicht empfoh-
len. Aber fiir die Gegenwart sagt Ellison: ,Es mag wohl sein, dafl, wenn der
Heilige Geist allméhlich die Judenchristen in das Land Israel zu einer erofleren
Einheit und zu einem tieferen Verstindnis ihres Glaubens fithrte, eine ein-
geborene judenchristliche Kirche entstehen wird, die einen befruchtenden Ein-
fluf auf die Kirche als Ganzes haben wird. Aber bis dieser Tag kommt, haben
wir den Judenchristen in unserer Mitte, von dem wir lernen konnen.®

Vom katholischen Standpunkt aus ist dazu zu sagen, daff keine Bedenken zu
erheben wiren, wenn Juden, die sich zur Kirche bekehren, altgewohnte jiidische
Briuche beibehiclten. Nur diirfen sie nicht, ganz im Sinne des heiligen Paulus,
als heilsnotwendig angesehen werden. Jedoch wird die katholische Kirche schwer-
lich dem Grundsat nach ausschlieRlich judenchristliche Gemeinden dulden, die
also von vornherein nichtjiidische Christen ausschlieBen. Die Geschichte des
Christentums gibt die Warnung, dafi judenchristliche Gemeinden, die sich ab-
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kapselten, nicht etwa einen heilsamen Einflufl auf vorwiegend heidenchristliche
Gemeinden ausiibten, vielmehr geistig verarmten, ja in die Gefahr der Haresie
gerieten. Vgl. meinen Aufsats: Recht und Pflicht zur Judenmission S. 252.

Der neunte Aufsaf ,,Die spezifische Verantwortung der Kirche und der lokalen
Gemeinde fiir die Juden heute® ist in zwei Teile geteilt. Im ersten Teil spricht
der Herausgeber des ganzen Buches Hedenguist iiber die Frage: ,,Wie weit hat
_die Kirche ihre Verantwortlichkeit angenommen?®, im zweiten Teil behandelt
der Generalsekretir der kirchlichen Judenmission in London W. A. Curtis das
Thema: ,Die Anndherung der lokalen Kirche®. Hedenquist bietet eine um-
fassende Ubersicht tiber die kirchliche Tatigkeit der Judenmission in den ver-
schiedenen Lindern. Dabei geht er von der Erklirung des World Council of
Churches auf der Amsterdamer Tagung von 1948 aus, daf ,,die erste und haupt-
siachlichste Aufgabe und Verantwortlichkeit der Kirchen gegeniiber den Juden
eine evangelisierende und missionarische ist (evangelistic and missionary). Zu-
sammenarbeit und Freundschaft zwischen Christen und Juden sollte selbstver-
stindlich sein, aber niemals sollte dies irgend eine Hemmung schaffen, fiir das
Evangelium unter den Juden Zeugnis abzulegen®. Von Interesse ist besonders
der Bericht iiber die amerikanischen Verhiltnisse, von denen es iibrigens heifit,
dafl die Mehrzahl der amerikanischen Christen kein Verstdndnis fir die Evan-
geliumsverkiindigung bei den Juden habe. Die amerikanischen Juden selbst aber
sollen mit Achtung auf das christliche Missionswerk schauen. Eine Nachfrage
bei einer Anzahl von Rabbinen stellte fest, dafl die Rabbis allgemein das Missi-
onswerk als Ausdrudc der wahren Natur der Kirche betrachteten. So schrieb ein
Rabbi: ,Da das Christentum eine missionarische Religion ist, haben sie nicht
nur ein Recht, sondern auch eine Pflicht, die Juden in ihr Evangelisations-
programm einzuschliefen.*

Curtis behandelt in seinem Aufsay die Methoden der einzelnen Gemeinde und
auch die Schwierigkeiten, die einer Anndherung zwischen Juden und Christen
im Wege stehen.

Der zehnte und letste Aufsaty stammt aus der Feder des Schotten Robert Smith:
.Die christliche Botschaft an Israel“. Auch hier wird die enge Verbundenheit
zwischen Judentum und Christentum betont, die Schwierigkeiten, die im alt-
testamentlichen Gesety fiir das heutige Judentum liegen, hervorgehoben, und
Christus als die wirkliche ,,Hope of Israel® bestimmt.

Als erster Anhang wird noch der Wortlaut des Berichtes und der Empfehlungen
der grundlegenden ersten Versammlung des World Council of Churches 1948
zu Amsterdam mitgeteilt. Es sind kluge und liebevolle Worte, die an die Spite
folgenden Sat stellen: ,,Alle unsere Kirchen stehen unter dem Auftrag unseres
gemeinsamen Herrn: Gehet in alle Welt und verkiindet das Evangelium aller
Kreatur. Die Erfillung dieses Auftrages verlangt, dafi wir das jidische Volk
in unsere Evangelisiecrungsaufgabe einschlieflen.”

Ein zweiter Anhang bietet eine zahlenméfige Zusammenstellung der jiidischen
Bevolkerung in ihrer Verteilung auf die einzelnen Linder. Die Zahlen sind nur
von annihernder Genauigkeit. Als Gesamtzahl der Juden wird 11,6 Millionen
angegeben. Im Staat Israel leben 1,45 Millionen (also nur ein Bruchteil der Ge-
samtheit), in den Vereinigten Staaten von Amerika die grofite Masse, namlich
5 Millionen, in Deutschland 20 000 (frither 600 000). Auch diese Zahlen in ihrem
Vergleich sind lehrreich.

Das ganze Buch ist fiir das Verstdndnis der Judenfrage sowie fiir ihre Wertung
vom christlichen Standpunkte aus von erheblicher Bedeutung.

4 Missions- u. Religionswissenschaft 1955, Nr. 1
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Im Westen ist Buddhas Lehre besonders durch die Arbeiten von Indologen des
neunzehnten Jahrhunderts bekannt geworden. Eine kleine Gruppe von Wissen-
schaftlern und Laien, die der westlichen, technisierten Zivilisation entflichen
wollten, geriet in ihren Bann. Aber eine wirkliche buddhistische Missionsarbeit
gibt es in Deutschland erst seit finfzig Jahren. 1908 griindete Karl Seiden-
stiicker in Leipzig den ,.Buddhistischen Missionsverein in Deutschland®, der sich
ab 1906 als ,,Buddhistische Gesellschaft® und ab 1911 als ,,Deutscher Zweig der
Maha-Bodhi-Gesellschaft® bezeichnete, Damit wurde der Anschlufl an die
offizielle buddhistische Welt-Mission und die englischsprachige, 1892 von Ana-
garika Dharmapala in Colombo gegriindete Zeitschrift ,,Maha Bodhi“ (Grofle
Erleuchtung) vollzogen.

Einer der ersten Deutschen, die Wegbereiter des Buddhismus in ihrem Heimat-
land sein wollten, war Arthur Schopenhauer. Er sah im Buddhismus die einzige
vollkommene Religion, da der buddhistische Glaube nicht auf idealistischen
Prinzipien aufgebaut sei, sondern pessimistischen und nichttheistischen Charakter
trage. Selbst im Christentum glaubte Schopenhauer, einer Zeitmode folgend,
indische Wurzeln zu entdecken. Die Haltung des Neuen Testamentes schien ihm
aus indischem Geiste geboren.

Eines der ersten Werke iiber Buddhas Religion war das 1859 erschienene Buch
,Buddhismus® von Koeppen, der den Buddhismus kritisch untersuchte, die
buddhistische Ethik negativ nannte und in der Moral voller Entsagung und
Verzicht eine Schule fiir Menschen der Energielosigkeit sah. Seit Koeppen hat
die Kritik am Buddhismus nicht mehr geschwiegen.

Zu den deutschen Indologen, die sich voll und ganz fiir den Buddhismus ein-
selsten, gehorte Max Miiller. Es war ein heifler Tag auf dem Philologen-
kongreff 1869, als er sich ploglich als glihender Verchrer des ,Erleuchteten®
bekannte. Im gleichen Jahr veroffentlichte J. V. Widmann sein Epos ,,Buddha®.
So erfafite der Buddhismus auch das schongeistige Schrifttum. Uber Ferdinand
von Hornstein (Drama: Buddha, 1898), Fritt Mauthner (Der lette Tod des
Buddha, Szenen, 1912) und Alfons von Czibulka (Roman: Der Tod vor dem
Buddha, 1935) fihrt die Linie zu Stefan Zweig, Hermann Hesse und Thomas
Mann, die sich alle irgendwann einmal dem Bannkreis des Buddha niherten.

Auch in die Sphiren der Musik drang der Buddhismus ein. Richard Wagner
fithlte sich, angeregt durch Schopenhauers Philosophie, lange Zeit im Bann des
Buddhismus. Im Jahre 1856 entstand in ihm der Plan, das Leben Buddhas zu
einer glanzvollen Oper unter dem Titel ,,Der Sieger® zu gestalten. Doch kehrte
Wagner in seinem legten groflen Werk, dem ,Parsifal®, zum Christentum
zuriick.

In dem Augenblick, als die Begeisterung fiir den buddhistischen Gedanken
schopenhauerscher Pragung zu verfliegen begann, wedkte Eduard von Hartmanns
,»Philosophie des Unbewufiten neuen Enthusiasmus fiir Buddhas Lehren.

Im Jahre 1881 erschien ein Buch, das eine ungeheure Wirkung auf die Geister
austbte und dem Buddhismus Tir und Tor offnete, obgleich sein Verfasser
keineswegs ein Anhidnger der buddhistischen Ideen war: ,,Buddha, sein Leben,
seine Lehre und Gemeinde* von Hermann Oldenberg.
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Bis dahin war der Buddhismus fast nur in philosophischen und philologischen
Kreisen behandelt worden. Das dnderte sich, als die Polemik in die buddhisti-
sche Frage hineingetragen wurde. Durch die Dhammapada-Ubersetung des
Oberprasidialrats Theodor Schule ermuntert, wagten auch Nicht-Philosophen
und Nicht-Philologen sich offen als Buddhisten zu bezeichnen.

Von den Erforschern des Buddhismus, deren Reihe von dem Balten Leopold
von Schroder iiber Schulge, Bruno Freydank, Franke, Beckh, Garbe, Neumann,
Seidenstucker, Geiger bis zu Helmut von Glasenapp fiihrt, seien die drei Bud-
dhisten unter ihnen besonders erwéhnt: Seidenstiicker, Neumann und Geiger.
Seidenstiicker rief in Europa eine kleine Sensation hervor, als er als erster
im Jahre 1905 auf unserem Kontinent eine buddhistische Zeitschrift herausgab:
»Der Buddhist®. Neuen Auftrieb bekam die buddhistische Welt in Deutschland
durch die Verdffentlichung einer kleinen buddhistischen Anthologie, deren Her-
ausgeber der aus Wien stammende Schopenhauer-Verehrer Karl Eugen Neu-
mann war. Sein Essay iiber Sarasangaha, einen jiingeren Pali-Text, lief zuerst
auf den jungen Gelehrten aufmerksam werden. Es folgten Ubertragungen von
Majjhima Nikaya, Thera- und Theri-Gatha, Suttanipata und Digha-Nikaya.
Diese Uberseungen werden von den deutschen Buddhisten gern als die ,,Bibel
des Buddhismus“ bezeichnet. Wilhelm Geiger hat sich als Herausgeber einer
buddhistischen Zeitschrift und Uberseser des Samyutta-Nikaya einen Namen
gemacht,

Nachdem vor dem ersten Weltkrieg neben dem bereits erwihnten Blatt ,,Der
Buddhist* die ,,buddhistische Journalistik“ Eingang in Europa gefunden hatte,
folgten die ,Buddhistische Warte* und die ,,Maha-Bodhi-Blitter®., Diese Ver-
offentlichungen wurden zum Teil in Verbindung mit der ,Buddhistischen Ge-
sellschaft® oder Schwester-Vereinigungen wie der 1909 in Breslau gegriindeten
»Deutschen Pali-Gesellschaft® (Griinder war Markgraf, der als Buddhist unter
dem Namen Samanero Dhammanusari bekannt ist) oder dem von Dr. Bohn in
Dohlau in Halle an der Saale 1911 ins Leben gerufenen ,,Bund fiir buddhisti-
sches Leben“ herausgebracht. Alle diese Blitter gingen jedoch schon vor dem
ersten Weltkrieg ein. Im Jahre 1918 folgten die ,,Neubuddhistische Zeitschrift®,
die ,,Brockensammlung® (1924—1938) von Dr. Paul Dahlke, der , Buddhistische
Weltspiegel (1919—1921) von Dr. Georg Grimm und Dr. Karl Seidenstiicker.
Eine Zeitschrift rettete sich iiber den ersten Weltkrieg hinweg: ,,Zeitschrift fiir
Buddhismus® (19183—1928 und 1931) von Prof. Dr. Geiger. Mit dieser Zeit-
schrift konnte nur fiir wenige Monate noch die 1928 in Heidelberg gegriindete
»Gesellschaft fiir Buddhakunde® zusammenarbeiten.

Markgraf, der in Breslau seine Ideen verbreitet hatte, schuf dort auch einen
buddhistischen Verlag, der nach dem ersten Weltkrieg vom Oskar-Schlof3-
Verlag, Miinchen-Neubiberg, iibernommen wurde und bis 1938 Benares-Verlag
hieB. Nach dem zweiten Weltkrieg gab der Kurt-Weller-Verlag in Konstanz
eine buddhistische Sammlung heraus, die unter dem Namen Asoka-Edition
buddhistische Werke verlegte (Kurt Schmidt: Buddhistisches Worterbuch —
Buddhistische Heilige — Buddhas Lehre; Herbert Giinthers umstrittene Schrift:
Das Seclenproblem im é#lteren Buddhismus — Der Buddha und seine Lehre;
Karl Seidenstiider: Pali-Buddhismus in Ubersetungen; D. T. Suzuki: Die grofie
Befreiung). Andere buddhistische Werke erschienen bei Otto Wilhelm Barth in
Miinchen-Planegg (Christmas Humphreys: Zen-Buddhismus; Eugen Herrigel:
Zen in der Kunst des Bogenschieflens, usw.). An Zeitschriften fiir Buddhisten
erscheinen neben der Zircher , Einsicht* die ,,Buddhistischen Monatshefte® in
Miinchen seit 1949 als Mitteilungsblatt aller deutschen buddhistischen Gemein-

4%



52 Kleine Beitrdge

den. Die Arbeitsgemeinschaft der buddhistischen Gemeinde in Hamburg unter
Dr. Palmié verdffentlicht zur Pflege der Pali-Sprache die ,,Studia Pali Bud-
dhistica“, und die altbuddhistische Gemeinde in Utting am Ammersee gibt die
Zeitschrift ,,Yana“ heraus.

Starke buddhistische Gemeinden existieren zur Zeit in Hamburg, am Nieder-
rhein (Leitung in Moers), in Minchen und in Berlin, wo sich seit 1925 ein
Mittelpunkt des Buddhismus, das ,,Buddhistische Haus“ in Berlin-Frohnau,
befindet.

Die Auflage der ,Buddhistischen Monatsblitter® lag eine Zeitlang bei 3000.
Die Gesamtzahl der deutschen Buddhisten und der Freunde des Buddhismus,
die dem Christentum bereits entfremdet sind, diirfte, sehr realistisch geschaft,
bei 7000 liegen. Die Zahl mag klein erscheinen; man darf aber nicht vergessen,
daf es sich durchweg um vermdgende Kreise handelt, die zdh und zielbewufit
fiir ihre Ideen zu opfern wissen.

Hin und wieder verbreiten deutsche Buddhisten die Version, die Christen
konnten zugleich Buddhisten sein (Kurt Schmidt: Buddhas Lehre, Konstanz
1946). Die freimauerische Haltung kommt eindeutig zum Ausdruck in einem
buddhistischen Rundbrief. Ich zitiere hier aus dem Zirkular der buddhistischen
Gemeinde in K6ln-Bruck, das im August 1947 deutschen Upasakas (Pali: Laien-
anhinger des Buddha) zugesandt wurde: ,Die freie Gemeinde um Buddha ist
allen Richtungen des Buddhismus gegeniiber duldsam, sofern sie die drei Merk-
male des Buddhismus haben: Alles ist anicca, d. h. verginglich, — Alles ist
dukkha, d. h. leidvoll, — Alles ist anatta, d. h. nicht-ich (wesenlos, ohne Seele).
Besonders aber hilt die Gemeinde um Buddha die Noyayana-Richtung, die in
Hawaii und Amerika verbreitet ist, fiir forderlich, dafl sie fiir den modernen
Freimaurer pafit und einen Ersay fiir aufgegebene Glaubensreligionen bietet.
Der Buddhismus ist mit der Wissenschaft zu vereinbaren. Der Buddhismus ist
eine menschenwiirdige Religion, weil der Buddhist nicht fiir jede Kleinigkeit
einen Gott um Erfillung seiner Wiinsche bittet, sondern sich auf sich selbst
verliRt und gegen Schidwsalsschlige abhértet... Der Buddhismus ist die Reli-
gion fiir den Freidenker und Sozialisten...*

Deutsche Buddhisten, die selbst ouer durch ihre Schiiller heute wirken, wie
Dr. Dahlke, Georg Grimm, Tao Chiin und Nyanatiloka, haben sich einen welt-
weiten Ruf innerhalb des Buddhismus erworben. Oberlandesgerichtsrat Georg
Grimm schrieb 1918 das Werk ,Buddhistische Weisheit*, 1928 ,Buddha und
Christus* und 1932 ,Das Glicdk — die Botschaft des Buddha“. Er ist der
Griinder der ,Loge zu den drei Juwelen® in Miinchen, die sich spdter nach
Hitlers Regierungsantritt ,,Altbuddhistische Gemeinde“ nannte und nach dem
zweiten Weltkrieg am Ammersee wiederbegann. Sanitdtsrat Paul Dahlke, Griin-
der des ,,Buddhistischen Hauses“ in Frohnau, veroffentlichte u. a. ,,Buddhismus
als Religion und Moral® (1914) und ,Der Buddhismus®. (1926). Mitten in
Ceylon lebt als Buddhist unter Buddhisten der bekannte deutsche buddhistische
Groflabt (Nayakathera) Nyanatiloka. 1903 wurde er buddhistischer Samana
(Asket) in Rangun, Burmas Hauptstadt. 1909 stand er einem buddhistischen
Ashram-Kloster in den Bergen des Tessin vor, wo unter seiner Leitung Walter
Markgraf deutsche und italienische Buddhisten um sich sammelte. Spater wurde
er ordentlicher Professor an der japanischen Universitdit Kumazawa Daigoku.
Jetst verbringt er seine Tage auf der ,Island Hermitage® im Ratgamasee bei
Dodanduwa in einer Gemeinschaft deutscher, amerikanischer, tibetanischer,
singhalesischer und siidindischer Bhikku (Monche); unter den Deutschen sind
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u. a. zu nennen: Kondann, Vappa, Mahanama, Vimala, Sona, Yasa — wie sie
mit ihren Palinamen heilen — und die Laienbriider Sobczak und Ankenbrand.
Nyanatilokis birgerlicher Name lautet Anton Gueth. Sein Pali-Name hat unter
den Pali-Wissenschaftlern einen guten Klang; denn er iibersefte u. a.: Angut-
tara-Nikaya, Visuddhi-Magga, Milinda-Panho und Puggala-Pannatti.

In der 1940 unter dem Patronat der buddhistischen Gemeinde in Potsdam
erschicnenen Schrift ,,Buddha und China“ hat der Buddhist Tao Chiin (zu
deutsch: Steilheit des Weges) — sein biirgerlicher Name ist Martin Steinke —
seinen Weg zu Buddha beschrieben. Er war u. a. auch Herausgeber einer Zeit-
schrift: ,,Der Buddhaweg und wir Buddhisten®. Publizistisch treten heute hin
und wieder die Buddhisten Walter Persian aus Dusseldorf und W. v. Meng
aus Miinchen hervor.

In diesem Zusammenhang sei auch die deutsche Nonne Buddhas nicht wver-
gessen: Uppalavanna — ,Eine, die dem Lotus gleicht®. Bei ihr handelt es sich
um eine frither gefeierte Musikerin aus Berlin, Else Buchholz, die Tochter eines
einst bekannten Bankiers. Es sei hier erwahnt, dafl nicht nur in Ceylon und
Siidindien — wie Uppalavanna — deutsche Buddhisten leben oder lebten. Im
Jahre 1935 starb z. B. in ‘Burma in dem unbekannten Stidtchen Mogok der
deutsche Bhikku U Nyanadhara, einst genannt Conrad Nell, Sohn eines Berliner
Generals.

Wenn der Buddhismus auch kaum gréflere Volksschichten des Westens be-
geistern wird, so diirfte er zweifellos immer wieder einige wenige in seinen
Bann schlagen, wie der Fall des Schlesiers Ludwig Stohr beweist, der 1928
plotslich die fiinfbindige Neumann-Ausgabe der Buddha-Ausspriiche unter den
Arm nahm und inmitten der Liineburger Heide bei Toppingen im Kreise
Soltau ein buddhistisches Monchsleben begann. Von christlicher Seite sollte man
denen, die auf diese Weise den Hochsten und das Hochste suchen, vom Sohne
Gottes und seiner Predigt uber die Lilien des Feldes erzahlen.

Wir sollten die Bestrebungen der Buddhisten bei uns und im ibrigen Westen
genau verfolgen. Vor kurzem schrieb eine einflufireiche buddhistische Zeitschrift
in Ceylon: ,,Bislang brachte der Westen zu uns seine Missionaré — in Zukunft
schicken wir ihm Sendboten Buddhas.“ Immerhin sind diese Worte u, a. auch
ein Zeichen des mit der politischen Freiheit neu aufsprieflenden ,,Asianism®,
der sich religios auswirkt. Wir sollten sie nicht iiberhéren.

Uber die Chancen braucht man von buddhistischer Seite allerdings wohl kaum
tibertrichene Hoffnungen zu hegen, wenn auch gewisse Ubergangszeiten immer
wieder im Abendland eine Schwiche fiir asiatischen Geist oder, was man dar-
unter verstand, zeigte.

PROF. DR. GEBHARD FREI, SCHONECK (SCHWEIZ)
SYMPOSION FUR PSYCHIATER, PSYCHOLOGEN UND THEOLOGEN
AUF CHRISTLICHRER GRUNDLAGE IN HALL IN TIROL

Die internationale Vereinigung katholischer Psychiater, analytisch arbeitender
Psychotherapeuten und Psychopddagogen hatte 1949 in Frankreich (Notre-Dame
du Bec) ihren ersten Kongrefl abgehalten. Die Weltoffentlichkeit wurde auf
diese internationale Vereinigung und ihre Kongresse besonders aufmerksam, als
in der Osterwoche 1953 Papst Pius XII. seine vielbeachtete, positive Rede an
den Kongrefl in Rom hielt. Das Symposion, das vom 5. bis 11. September 1954
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in Hall bei Innsbrudc stattfand, war kein eigentlicher internationaler Kongref,
sondern eine Veranstaltung, die besonders die deutschsprechenden Kreise, die
um eine Tiefenpsychologie und Psychotherapie auf christlicher Grundlage sich
mithen, zu gemeinsamer Aussprache zusammenfithren sollte. Organisiert und
prasidiert wurde das Symposion durch Univ.-Prof. Dr. H. J. Urban, Vorstand
der Universititsklinik Innsbruck fiir Neurologie und Psychiatrie, zusammen mit
der verdienten Sekretdrin und Inspiratorin der internationalen Vereinigung,
Mme. Maryse Choisy, Redaktorin der franzésischen Zeitschrift ,Psyche“, Wenn
auch etwa zwei Drittel der Teilnehmer und der Referate deutsch waren, so
hatte man doch das Gefiihl einer wirklich internationalen Tagung, indem Ver-
treter und weitgehend auch Referenten aus allen europaischen Lindern vor dem
Eisernen Vorhang gekommen waren. Eroffnet wurde das Symposion durch drei
Kurzreferate von Professoren der Universitit Innsbruck, demjenigen fiir Psycho-
logie (Erismann), Moraltheologie (Miller, S. J.) und Psychiatrie (Urban). Am
Mittwoch der Kongrefwoche war ein offizieller Empfang in der grofien Aula
der Universitit mit einer Begriifung durch den Rektor, Prof. Dr. theol. Jung-
mann S. J., und einer bedeutungsvollen Rede von Bischof Dr. Paulus Rusch,
auf die hin auslindische Giste verschiedentlich den Wunsch duflerten, wenn
sie nur auch einmal aus dem Munde ihrer Bischofe solch positive Worte héren
diirften. Empfange fanden auch bei den Stadtvorstehern von Hall und Inns-
bruck statt sowie beim franzésischen Konsul.

Es ist ganz unmdglich, in einem kurzen Bericht alle Referate, die wihrend einer
ganzen Woche gehalten und in abendlichen Aussprachen lebhaft diskutiert
wurden, kurz zusammenzufassen, Man mufl sich begniigen, den einen oder an-
deren Gedanken aus dem Gesamteindruck hervorzuheben. Was wurde vor allem
zum Hauptthema ,,Tiefenpsychologie und religiose Berufung® in den Vorder-
grund gestellt? Mme. Choisy (Paris) wies aus ihrer grofien Erfahrung zunichst
darauf hin, wie vorsichtig man in der rein psychologischen Beurteilung des Be-
rufes zum Priester- und Ordensstand sein miisse. Alle Teste zeigten nur eine
bestimmte Seite der Gesamtpersonlichkeit. Tiefenpsychologisch gelte es vor
allem, die ,,echten und falschen Motive“ (so hiefl ihr Thema) zu unterscheiden.
Als falsche Motive, auf die zu achten sei, wurden genannt: jede Form von
Angst, sei es Angst vor dem Leben im allgemeinen, Angst vor der eigenen
Verantwortung, Angst vor Geschlecht und Liebe, ferner Beruf als Flucht aus
einer Situation, Flucht zur Mutter Kirche, zum ,,Mutter-Kloster®. In Zweifels-
fillen mufl evtl. abgeklirt werden, ob Motive der Selbstbestrafung (mit maso-
chistischem Element) oder eine Kastrationstendenz (Gib dich Gott, statt einer
Frau, resp. einem Manne) mitspielen. Nicht jede Neurose sei aber ein zwin-
gender Gegengrund gegen eine echte Berufung, weil Neurose prospektiv be-
trachtet ja einen tiefen Sinn der Heilung und Ganzwerdung haben kann. In
den SchluBgedanken, daf auf jeden Fall eine echte Licbeskraft Vorausseung
zu echter Berufung sei, deckten sich die Ausfilhrungen mit dem Grundgedanken
des viel diskutierten Referates von Daujat, der die einseitige ,Introversion®,
den ,Idealismus® (im Sinne der Erkenntnistheorie, als Nicht-Anerkennen dufierer
Realititen) als Hauptwurzel falscher Berufung darstellte. Echte Hinwendung
zum Du (Gott und Menschen), Wille zum schlichten Dienst sei wesentlich zur
Berufung. Daf Jungfriulichkeit nicht Beziehungslosigkeit (also Introversion
und Idealismus in der Terminologie Daujats) bedeutet, zeigte auch Regens Dr.
Leonhard Weber vom Priesterseminar Solothurn (Schweiz) in seinem Referat
iiber ,, Jungfraulichkeit in der Problematik der Gegenwart®. Der Psychotherapeut
Dr. Ringel (Wien) wies auf die Gefahren einer einseitigen Spiritualisierung
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und Betonung des Geistigen hin, sei es in der Beurteilung und Heilung von
Neurosen, sei es in der allgemeinen Haltung. Lafourge (Frankreich) sprach
iiber ,Beruf und Leiden auf der psychosomatischen Ebene® und betonte, wie
sinnvoll die Leiden von der Tiefenseele oft arrangiert werden, weil sie fiur die
Entwicklung der Gesamtpersonlichkeit von grofier Bedeutung sind. Deswegen
miifiten sie auch bejaht werden, so wie auch Dr. Freiherr von Gagern (Miinchen)
in seinem hervorragenden Referat tiber ,,Selbstverwirklichung und Neurose im
Lichte der 10 Gebote® dieses Annehmen des Dunklen im eigenen Wesen, das
Annchmen eines Lebens in Schwachheit und Irrtum und Grenze als etwas
Wesentliches fiir den Durchbruch des Pneumatischen bezeichnete. Wie fern das
Symposion irgend einem psychologischen Determinismus war, zeigte nicht nur
das Referat von Univ.-Prof. Dr. Xavier von Horstein (Freiburg, Schweiz) iiber
. Psychopathologiec und Verantwortlichkeit®, sondern wurde auch &fters sonst
betont, so sehr andererseits Einbriiche aus dem Unbewufiten ganz oder teilweise
die Freiheit behindern konnen.

Das Symposion, an dem auch manche Protestanten teilnahmen (z. B. der Nerven-
arzt Dr. med. Kankeleit, Hamburg, mit einem Referat iiber Wandlungserlebnisse),
war schr anregend und positiv und bot Gelegenheit zu reicher persdnlicher
Kontaktnahme. Immer wird es schwer sein, alle Referenten, die physisch und
psychisch von schr verschiedenen ,Gegenden® herkommen, auf eine ganz einheit-
liche Linie zu bringen. Es waren auch zum vornherein ,freie Themen* vor-
gesehen, wie das des Franziskaners Potempa (Deutschland) iiber Personlichkeit
und Religion in psychologischer Schau sowie dasjenige des Maria-Laacher-
Ménches Dr. Cyrill von Korvin-Krasinski tiber die Bedeutung psychischer und
moralischer Faktoren in der tibetischen Medizinphilosopie. Das Symposion schloff
mit einer Besichtigung des SOS-Kinderdorfes Imst unter Fihrung des ver-
dienten Griinders und Direktors Gmeiner, dessen Schopfung in Imst alle Be-
sucher tief beeindruckte. Der nichste eigentliche Kongrefl der internationalen
Vereinigung soll 1955 in Spanien stattfinden.

P. HERMANN KOSTER S.V.D., TOKYO
ZUM ERSTEN CHINESISCHEN KATECHISMUS
AUF DEN PHILIPPIEN: NACHTRAG

In meinem Aufsaty: Zur christlichen Verkiindigung in China (ZMR 1958, 125 ff.)
wies ich hin auf einen ca. 1598 in Manila gedruckten chinesischen Katechismus.
Bei Beschreibung des Titelblattes stief ich damals auf den Ausdruck ,,Sangley*
— ein Name, mit dem auf den Philippinen auch heute noch die Chinesen be-
zeichnet werden. Troty Suchens in den Nachschlagewerken der Universitit Sto.
Thomas und troty vielfachen Erkundigungen bei Chinesen in Manila und bei
philippinischen Akademikern konnte ich keine Erklirung des Namens finden.
So machte ich abenteuerlicherweise selbst den Versuch einer Erklirung (a. a. O,
Anm. 18), die sich nun als ganz falsch herausstellt. Das wurde mir klar, als
ich vor einigen Tagen ein schon 1950 erschienenes Heft des , Journal of the
Royal Asiatic Society® zur Hand bekam.

Auf Seite 37 ff. des genannten Heftes beschreibt C. R. Boxer ,,A Late Sixteenth
Century Manila MS¢. Es handelt sich um ein Manuskript, das im Hodgson’s
Sale Catalogue vom 10. Juli 1947 unter Nr. 60 mit folgenden Worten angeboten
wurde: ,,Oriental MS.-75 Coloured Drawings of Native Races in the Far East,



56 Kleine Beitrdge

including the Ladrones, Moluccas, Philippines, Java, Siam, China, and elsewhere,
those of China depicting Royalty, Warriors, Mandarins, etc, in georgeous
Robes, richly heightened with gold, also 88 smaller Coloured Drawings of
Birds and fantastic animals (4 on a page). all within decorative borders, and
a double folding Drawing of a Ship, and Natives in small craft, with about
270 pages of MS. text, sm. 4to, calf, lettered, Isla del os Ladrones (eighteenth
century).“ Herrn Boxer ist nicht nur zu gratulieren, dafl es ihm gelang, das
Ms. zu erwerben, sondern auch zu danken, dafl er eine eingehende Inhaltsangabe
und Beschreibung von diesem Ms. der Offentlichkeit vorlegte. Das Blatt 204
zeigt ein chinesisches Ehepaar auf den Philippinen, das tberschrieben ist mit
zwei chinesischen Zeichen: cdh’ang lai und der damaligen spanischen Umschrift
»Sangley“. Wahrend ich auf diese alte spanische Schreibweise und die heutige
Aussprache dieses Wortes hin ein chinesisches ,;shang lai® vermutet hatte, mufl
also richtig ch’ang lai geschrieben und gesprochen werden. Die beiden chine-
sischen Zeichen bedeuten eindeutig: ,immer kommen, immer wiederkommen®.
Da Boxer die chinesische Uberschrift auf Blatt 204 ganz richtig mit , Fukienese
traders ,constantly coming® to Luzon® verdolmetscht, sind Sangley also ur-
spriinglich: die beharrlich und immerzu in Manila (und an der sonstigen Kiiste)
auftauchenden chinesischen Handler, die meist aus der Provinz Fukien kamen.
In Anm. 18 des gleichen Aufsaes gab ich die Ansicht des Dominikaners Fr.
J. Gayo Aragon wieder uber den Verfasser dieses chinesischen Katechismus.
Auch da moéchte ich hiermit noch auf eine andere, wenn auch nicht evidente, so
doch gut begriindete Ansicht zur Ergidnzung hinweisen. Bei meinem Aufenthalt
in Manila versprach mir der Professor der Geschichte, Dr. Evergisto Bazaco OP,
ein Exemplar seiner gerade im Druck befindlichen Neuauflage der ,History of
Education in the Philippines®. Das Buch wurde mir freundlicherweise nach
Tokyo nachgeschickt. Diese Geschichte der Erziehung auf den Philippinen um-
fafit genau genommen nur die spanische Periode von 1565—1898. Auf S. 136 ff.
kommt Bazaco auf den chinesischen Katechismus zu sprechen, den er kurz ,,doc-
trina“ oder chinesische doctrina nennt. Bevor ich jedoch seine Ansicht iiber den
‘Verfasser dieses chinesischen Katechismus mitteile, mochte ich darauf hinweisen,
dafl Bazaco OP den in Anm. 9 erwdhnten philippinischen Museumsdirektor
Dr. Jose Bantrug seclbst gesprochen hat. Seine Ansicht von dem wahren Ver-
fasser des chinesischen Katechismus legt Bazaco wie folgt dar: ,, Two different
editions of doctrinas printed in the Chinese language were reported to exist
in Madrid prior to the Spanish civil war. (Anm. 9: They belonged to the
collection of Don Antonio Graino, according to the director of the Museum of
Santo Thomas, Dr. Jose Bantrug, who was to see them in 1935.) In one of
these doctrinas appears the name of the author and the year in which it was
printed: ,,Compuesta por el Padre Fray Domingo de Nieva, de la Orden de
Santo Domingo, en el Parian, 1593.“ This copy, which may have been the ori-
ginal sent to Madrid by Governor Dasmarinas, has unfortunately disappeared
during the Spanish civil war. We hope it shall appear again somewhere, as
it has been the case with the Hispano-Tagalog ,Doctrina’. Dann beschreibt
Bazaco die zweite ,,edition® des Ms. fiir den chinesischen Katechismus und macht
zur Feststellung, dafl das zweite Ms. kein Datum tragt, die Anm. 10: ,Father
Gayo disregards Dr. Bantrug’s report on Nieva’s edition and gives some proofs
in favor of the undated above-given edition as the twin Chinese ,doctrina‘ of
the 1593 Hispano-Tagalog one®. Bazaco fihrt dann fort: ,The basic text used
for the printed Chinese ,doctrina’ was undoubtedly composed by F. Juan de
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Cobo, of whom Aduarte wrote: ,,This Father wrote the Chinese Doctrine in
Chinese language ... and because the work was attempted for the first time
naturally it had to contain some mistakes; so he himself amended it and put it
in such a perfect shape that very little had to be amended later by the other
ministers who followed him.“ Among the ministers at the Parian after Fr.
Cobo’s death we have F. Domingo de Nieva, who was undoubtedly one of
the few sinologists who could amend the ,,doctrina“ of Fr. Cobo. He was also
credited mainly for the xylographic printing of both ,doctrinas® in 1593.“ Zu
Aduarte macht Bazaco noch die Anm. 12, wo er ausdriicklich Benavides als Ver-
fasser des ersten Katechismus zuriideweist. Bazaco schreibt: ,,... Fr. Nieva
revised, edited and supervised the xylographic printing of the first Chinese
,,doctrina®; but there is still some doubt as to the justification of putting
Gompuesta por el Padre Fray Domingo de Nieva®. Less by far it can be
attributed to Fr. Miguel de Benavides. This minister of the Sangleys, who was
the first missionary who mastered at least spoken Chinese must have written
some notes on the teaching of catechismus to his Sangley parishioners, as well
as some notes on Chinese vocabulary. Fr. Cobo acknowledges this fact. It
was the practice among the new missionaries in mission regions where grammars,
dictionaries and written expositions of religion were at that time lacking.
However, there are no positive proofs in favor of the opinion that the ,,Doc-
trina Christiana® printed in 1598 belonged to Fr. Benavides.“ Nach Bazaco ist
also Fr. Cobo der cigentliche Verfasser des unter Nievas Namen gehenden
chinesischen Katechismus, und der 1948 wiederentdeckte Katechismus ist nicht
der des Nieva, sondern ein zweiter, von nicht naher bekannten Verfassern. Bei
Aufzihlung der ersten Wiegendrucke auf den Philippinen fithrt denn Bazaco
unter Nr. 2 auch zwei verschiedene Drucke an: ,.2a. Doctrina Christiana (in
Spanish and in Chinese language and characters), by Fr. Domingo de Nieva,
O. P. (?) Parian, 1593.

9b. Doctrina Christiana (in Chinese language and characters), by the Ministers
of the Sangleys of the order of St. Dominic. Parian de Manila, 1593 (7).
(a.a. 0. 140.) Von letzterem Druck ist allein in meinem Aufsatz die Rede.

GABRIELE VILSMEIER, BRUSSEL
LOVANIUM!

Die offizielle Erdffnung der Universitit Lovanium von Leopoldville im Oktober
1954 bedeutet in der Geschichte Belgisch-Kongos eine bemerkenswerte Etappe.
Ihr Name ruft die mehr als 500 Jahre alte Institution ins Gedédchtnis, aus der
sie hervorgegangen ist.

Denen, welche eine Universitat in Belgisch-Kongo noch fiir verfriht halten,
kann man nur entgegnen, daf sie nicht mit der Realitit des 20. Jahrhunde:ts
rechnen. Der Lauf der Geschichte 148t sich nicht hemmen und der afrikanischen
Welt nicht vorenthalten, was anderen lingst cigen ist. Im Grunde fiirchten
jene Leute nur, die Kolonialherrschaft kénnte zu schnell zu Ende gehen. Tat-
sachlich beginnt die Entkolonialisierung im allgemeinen mit der Heranbildung
einer akademischen Elite, die berufen ist, einmal fithrende Funktionen zu iber-

1 Nach: L’'Université LOVANIUM. Louvain (1954).
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nehmen. Noch kénnte man sich fragen, ob die afrikanische Jugend ihre aka-
demische Ausbildung nicht besser in Europa erhielte, ob es nicht gegebener
wire, sie zu ihren Studien an die alten und traditionellen Universitaten Eu-
ropas zu schicken, statt eine ganz neue afrikanische Universitit zu beginnen,
die betrdchtliche Summen verlangt.

Wer diese Frage bejaht, vergifit, daf die Kongouniversitit nicht nur eine
Institution ist, die einigen Studenten Diplome zu verleihen hat, sondern zu-
nichst vor allem ein Mittelpunkt geistigen Lebens sein soll und bestimmt ist,
ihren Reichtum allen Schichten der afrikanischen Bevdlkerung mitzuteilen. Auf
diesem Gebiet kann Afrika unméglich immer von Europa abhingig bleiben.
Man darf seine Zukunft nicht einigen augenblicklichen Bequemlichkeiten opfern.
Die Universitit muf, um wahre Kultur zu férdern, im afrikanischen Boden
verwurzelt sein, der Umgebung ihr Gesicht aufprdgen und schlieflich die ein-
heimischen Werte aufnehmen, um eine Synthese zu verwirklichen. ,Afrika
braucht eine Universitit noch dringender als Akademiker.”

Die Anfinge des Lovaniums gehen auf das Jahr 1925 zuriick, in dem einige
Professoren der Medizinischen Fakultit in Loéwen ein ,centre médical® schufen.
Unter Mitarbeit der einheimischen Bevélkerung selbst sollte die sanitire Lage
verbessert werden. Das erste Ziel der FOMULAC (Fondation Médicale de
PUniversité de Louvain au Congo) war die Griindung einer Schule fir Kran-
kenpfleger in Kisantu. 1932 nahmen andere Professoren aus Lowen eine zweite
Griindung in Angriff: die CADULAC (Centres agronomiques de 1'Université
de Louvain au Congo), die nochmals in Kisantu eine landwirtschaftliche Fach-
schule erdffneten. Die Erfolge beider Schulen ermutigten diec FOMULAC, den
Afrikanern die Ausbildung als medizinisch technischen Assistenten zu ermég-
lichen.

Nach Kriegsende (1947) kam zu den bestchenden Einrichtungen eine Ver-
waltungs- und Handelsfachschule. Simtliche Schulen hatten den Charakter von
Fach- und Mittelschulen.

Da die Afrikaner den Beweis ihrer intellektuellen Fihigkeiten erbracht hatten
und verschiedene unter ihnen dem Hochschulstudium zustrebten, wurde 1947 auf
Initiative der Universitit Lowen hin das ,Centre Universitaire Congolais Lo-
vanium® gegriindet, das die verschiedenen schon bestchenden Schulen zusammen-
fafite und sie allmihlich auf das Niveau einer Universitit bringen sollte. Wohl
wurden Bedenken laut: ,Es kommt augenblicklich nicht in Frage, in Lovanium
oder anderswo in Belgisch-Kongo ecine akademische Ausbildung zu geben, wie
jene an unseren belgischen Universititen ...“ ,Eine Universitdt ist nicht das
Werk eines Tages, vor allem nicht in einem Land, in dem noch so viele
unbekannte Faktoren bestehen ... Wie lange wird der Aufstieg dauern, ehe
man das Ziel erreicht?® Aber 1950 war man unter dem Eindruck der iiber-
raschenden Entwicklung des Kongogebietes gezwungen, die Meinung zu dndern
und entschlossen sich die Leiter des Lovianum zur Grindung einer Universitat.
Da Kisantu fiir eine solche nicht geeignet erschien, stellte die Regierung einen
Hiigel in der Nihe der Hauptstadt zur Verfiigung.

An der Spitze der Universitdt steht ein Verwaltungsrat, der von jenem der
Universitat Lowen ernannt wird und dessen Président der dortige Rektor ist.
Die Mitglieder sind grofitenteils Professoren der Alma Mater. Eine Anzahl
von Kommissionen ist mit besonderen Aufgaben betraut, z. B. Ausarbeitung
des Lehrprogramms, usw. Es sollen nur Professoren zugelassen werden, die
ihren Fihigkeiten nach in Europa die gleichen Funktionen iibernehmen kdnnten.
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Es ist geplant, innerhalb von zehn Jahren die noch junge Universitit voll-
kommen auszubauen.

Schon zu Anfang wurde beschlossen, dafi das Lovanium jedem Studenten, ohne
irgendwelche Diskrimination, offenstehen soll. So werden unter den Afrikanern
junge Menschen aus Belgien sein. Diese Verschiedenheit der Kulturen und
Rassen wird zu einer Erweiterung des Gesichtskreises und zu geistiger Berei-
cherung beitragen. Wenn das Lovanium jede Rassendiskrimination zurlickweist,
so will es damit keineswegs einer konfessionellen Exklusivitat zustimmen, wenn-
gleich katholisches Denken im Lovanium dauernd gegenwdrtig sein wird.
Der afrikanische Student ist im allgemeinen fleiffig, und seine persénliche An-
strengung garantiert ithm Erfolge. Aber viele Studenten sind durch ihr soziales
Milieu gehemmt. Thre Anpassungsfihigkeit jedoch ist iiberraschend. Die relativ
geringe Anzahl der eingeschriebenen Studenten erleichtert die Arbeit und den
Kontakt mit den Professoren.

Auf jeden Fall mufl die Universitdt sich hiiten, sich zu leichten Losungen und
und bequemen Anpassungen hinreiflen zu lassen, die die Qualitit ihres Lehr-
gehalts vermindern, um die Zahl der Diplome zu steigern. Jenen, die beim
Eintritt noch nicht das Niveau der hoheren belgischen Schulen erreicht haben,
soll ein Vorbereitungsjahr helfen.

Man kénnte sich fragen, warum das Programm so weitgehend demienigen
Belgiens gleicht und, warum man dort, wo noch keine akademische Tradition
besteht, nicht die Gelegenheit beniitzt, um die viel besprochene Reform der
Methoden und des Programms zu versuchen. Demgegentber ist folgendes zu
sagen. Wir vermégen den Afrikanern die ihnen entsprechende Kultur nicht
zu geben. Das Lovanium kann die Mentalitit, die Sitten und das Leben des
Landes erst dann beeinflussen und formen, wenn wenigstens ein Teil der
Professoren von den Bantu stammen. Wir konnen das Aufblihen ihrer Kultur
nur vorbereiten. Bis die afrikanische Elite ihren Platz auf den Lehrstithlen
cinnimmt, haben wir uns zu bemiihen, unseren Unterricht von allen Sonder-
heiten, die uns eigen sind, freizumachen und ihm einen wesentlich universellen
Charakter zu geben.

Aus privater Quelle fuge ich an, dafl die 9 Studenten, die heuer ihr erstes Stu-
dienjahr im Lovanium abschlossen, ihre Jahrespriifung mit ,Ausgezeichnet® be-
standen haben.

HAMMER UND SICHEL UBER AFRIKA

Unter diesem Titel verdffentlicht P. Josef Rath C. S. Sp. in dem als Manuskript
gedruckten Familienbrief der Deutschen Provinz der Missionsgesellschaft vom
HI. Geist 1954, Nr. 8, SS 29—38, einen sehr aufschlufireichen Aufsats iiber die
Anstrengungen, die der sowjetrussische Kommunismus macht, um in Afrika Ein-
fluf und Boden zu gewinnen. Die Tatsachen, die Vf anfiihrt, konnten fast dazu
verleiten, die Ansicht des franzésischen Residenten in Marokko, General Guille-
aumes, zu teilen, der meint, Afrika werde unweigerlich dem Kommunismus
anheimfallen, wenn nicht die kolonisierenden Vélker Europas sich einigten und
ihre angefochtenen Besitsrechte zu wahren suchten. Jedenfalls erscheint angesichts
des beigebrachten Materials der Bericht, den jiingst eine Sonderkommission iiber
den Weltkommunismus angefertigt hat, in einer schr sonderbaren Beleuchtung.
Dabei ist nicht einmal das, was der Kommunismus tut, von ausschlaggebender
Bedeutung. Viel gewichtiger ist, daff wir dem kaum etwas entgegenzuhalten
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haben; ja, daff wir durch unsere Methode, vor allem in der Schule, die Arbeit
des Kommunismus eigentlich erst ermdglichen. Dazu kommt das Unverstindnis
der Kolonialherren, die in der Rassenfrage so verhdngnisvolle Entscheidungen
treffen und den sozialen Mifiverhaltnissen nicht selbstlos genug Rechnung tragen.
Dadurch fordern sie die nationalistischen Sonderbewegungen mit ihren terrori-
stischen Auswiichsen, treiben die entrechteten und ausgebeuteten Arbeiter dem
Weltgewerkschaftsbund und seinen kommunistischen Helfershelfern zu und —
stempeln so jedes abgerungene Zugestindnis zu cinem Siege des Kommunismus.
Gleichwohl scheint Rufiland sich trots aller Investierungen seiner Sache nicht
ganz sicher zu fithlen. Es tarnt sich, indem es die Sache des Weltfriedens, die
nationalen Belange der afrikanischen Vélker und ihren Kampf gegen den
Imperialismus und Amerikanismus auf seine Fahne schreibt. Trodem miissen
die Sowjets die grofe Labilitit der Eingeborenen Afrikas stark in Rechnung
ziehen. Es ist, wie Malenkow selbst befiirchtet, gar nicht sicher, daf} Afrika bol-
schewistisch wird, wenn die Englinder und Franzosen einmal aus dem Lande
miissen. Es konnte auch sein, dafl der einheimische Feudalismus bestehen bleibe
und die biirgerlich situierte Negerintelligenz ein Kompromifl suche, indem sie
den Imperialismus der Europder gegen ein Schuf- und Trugbiindnis mit den
USA eintausche. Dieses Unsicherheitsmoment hilt den Bolschewismus aber nicht
ab weitérzuarbeiten. Es sollte auch uns nicht entmutigen. Wir diirfen nicht die
Hénde miilig in den Schof3 legen und tatenlos abwarten, was die Zukunft bringt.

GL.

TEMPELBAU DER BAHA’IS BEI FRANKFURT

Seit einigen Monaten ist der kleine Ort Eschborn bei Frankfurt/M Schauplat
eines lebhaften Religionsstreites. Beim Begribnis eines Grundstiickmaklers stellte
sich heraus, dafl der Verstorbene einige Morgen Fruchtland als Baugrund fiir
einen Tempelbau der Baha'is vermittelt hatte. Die Gemeindevertretung, die sich
von dem Bau des 40 m hohen Tempels, dessen Kosten auf 5 Millionen DM
veranschlagt werden, grofie Dinge fir die Wirtschaft und das Aufblithen Esch-
borns verspricht, hat das Vorhaben genehmigt. Dagegen protestiert die evan-
gelische Gemeinde. Sie anerkennt den Grundsaty religiéser Toleranz fir alle
Staatsbiirger, sieht jedoch in dem geplanten Tempelbau ,eine Provozierung
ihrer christlichen Empfindungen® und eine ,reine Demonstration gegeniiber der
Bevolkerung®.

Die Baha’is — urspriinglich eine Sekte des von Saiyid Ali Muhammad be-
grindeten Babismus — treiben eine rege Propaganda und haben Anhinger in
aller Welt. Sie erheben deshalb den Anspruch, Weltreligion zu sein, und wehren
sich dagegen, eine mohammedanische Sekte genannt zu werden. Der von ihnen
fiir Eschborn geplante Tempel soll ,,das Symbol der geistigen Einheit der
Menschheit® sein. ,,Jn ihm soll das Wort Gottes aus allen Heiligen Schriften
- der Welt verkiindet werden.“ Damit zeigen die Baha’is sich als Vertreter eines
religiosen Relativismus. Thre altruistischen Grundsie — ein augenscheinlicher
Widerhall des Christentums — streben einen allgemeinen Weltfrieden an, der
durch die Annahme dieser Religion ohne Geistlichkeit, ohne kultische Zere-
monien und ohne asketische Ubungen herbeigefiithrt werden soll. Thren Plinen
nach zu urteilen beabsichtigen die Baha’is nun auch in Deutschland, wo sie
bisher kaum 700 Anhiinger zihlten, eine verstirkte Werbetatigkeit zu betreiben,
(Nach der ,Frankfurter Allgemeinen Zeitung® vom 16. 9. 1954, S. 5.) GL.
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PASTORALIA

Aus Indonesien wird uns eine Zeitschrift zugesandt, die die Steyler Missionare
auf den Kleinen Sunda-Inseln seit lingerem fiir den ,Gedankenaustausch unter-
einander’ verdffentlichen. Sie trdgt den Namen ,Pastoralia“ und wird von den
Professoren des einheimischen Grofiseminars Ledalero redigiert. Die vorliegende
Nummer befafit sich ausschlieflich mit liturgischen Fragen. Mgr. W. van
Bekkum, der erste Apostolische Vikar von Ruteng, unterrichtet die Missionare
iiber Gemeinschaftsmesse und deutsches Hochamt, gibt die Stellungnahme der
verschiedenen liturgischen Kongresse hierzu und duflert die Wiinsche der Missi-
onare nach einer als wirklich erlebten liturgischen Gemeinschaftsfeier. Ein
anderer Aufsaty handelt uber die Mefifeier in Indonesisch: Misa besar Indo-
nesia. Zum Schlufl werden praktische und rubrizistische Dinge besprochen. —
Die ,Pastoralia® zeigen, wie aufgeschlossen Missionare fir methodische und
pastorale Fragen sind. Es wire zu wiinschen, dafl alle Missionen in dhnlichen
Verdffentlichungen einen gleichen Beweis dafir erbrachten. Vielleicht wiirde
dadurch manche Schwierigkeit schneller und zur Zufriedenheit der Missionare
gelost werden kénnen. Gl

ZAHL DER KATHOLIKEN IM VORDEREN ORIENT

In einem unlingst verdffentlichten Vortrag hat Univ.-Prof. Dr. Th. Ohm
statistische Angaben iber die Zahl der Christen 'in Asien gemachtl. In An-
betracht der Schwierigkeiten, die jede Statistik fragwiirdig machen, will Vf die
von ihm gebotenen Zahlen mit Vorbehalt aufgenommen wissen 2.

Wie die Dinge im Vorderen Orient liegen, zeigt eine Zusammenstellung der
Katholiken, die der Servizio Informazioni Chiesa Orientale (S. I. C. O.) auf
Bitte dem Vf zur Verfigung stellt. Da die Daten erst nach Drucklegung des
Vortrages eintrafen, seien sie hier wiedergegeben.

Jordanien: Lateiner 33 697, Melkiten 13 157, Armenier 456, Syrer 908; Libanon:
Maroniten 389 910, Melkiten 94 340, Armenier 17 728, Lateiner 12754, Syrer
8204, Chaldier 4060; Iran: Chaldder 9513, Armenier 2532, Lateiner 1128;
Irak: Chaldider 123123, Syrer 38 364, Armenier 2300, Lateiner 14385; Israel:
Melkiten 17 000, Lateiner 6805, Maroniten 2000; Syrien: Melkiten 52 772,
Armenier 18275, Syrer 15723, Maroniten 12833; Lateiner 8880, Chaldéer
5210; Tiirkei: Armenier 6185, Byzantiner 1000, Chaldaer 600, Lateiner 9 830,
Maroniten 312. GL

1 Die Religionen in Asien. IThr Bereich, ihr Stand und ihre Situation in der
Gegenwart. — In: Arbeitsgemeinschaft fiir Forschung des Landes Nordrhein-
Westfalen. Geisteswissenschaften, Heft 28. Koln/Opladen (1954). Anh. II S. 36 f.
28 12
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PETER HEIDRICH SJ., TOKYO
LITURGIE IN JAPAN

Es ist ein bedriickendes Gefiihl, in der Weltstadt Tokyo mit ihren 8 Millionen,
unter einem 90-Millionen-Volk, das, hochorganisiert und gebildet, mit an der
Spitse der modernen Kulturvélker steht, zu leben und zu sehen, wie trofy voll-
kommenster Freiheit der Glaubensverkiindung und trofy riesenhafter Anstren-
gungen der katholischen Mission der Zuwachs an gldubigen und praktizierenden
Katholiken auf das Volksganze gesehen verhiltnismafig kaum grofler ist als
der Bevilkerungszuwachs. Gewifl, die Statistiken weisen, zumal in den Staddten,
einen im Verhiltnis stirkeren Zuwachs auf; aber auf das Land ist die Mission
noch kaum gedrungen, und doch mehrt sich auch dort die Bevolkerung. Zudem
werden viele in den Statistiken mitgezahlt, die schon lange wieder ihrem heid-
nischen oder glaubenslosen Milieu verfallen sind.

Zum Erweis einige Zahlen: Die Bevélkerung Japans zdhlt heute ca. 87 Milli-
onen, bei einem jdhrlichen Zuwachs von 1,2 Millionen. Tokyo-Stadt hat heute
7,8 Millionen Einwohner. 1949 waren es 6,02; also ein Zuwachs von 1,78 Milli-
onen innerhalb von 5 Jahren!

Damit vergleiche man die Zahlen der lesten Missionsstatistik: Am 30. Juni 1954
gab es in ganz Japan 199 760 Katholiken (1953: 185 284). Davon lebten 71 660
in der Didzese Nagasaki, die praktisch nur aus Altchristen, d. h. Nachkommen
der alten Martyrerkirche, besteht. Rechnet man auch die Abstindigen ab, so
bleiben als Frucht fast hundertjahriger katholischer Missionsbemithungen sicher
weniger als 100000 Katholiken (einschliefilich der Kinder). — Im lesten Be-
richtsjahr wurden in ganz Japan 10 730 Erwachsenentaufen (1953: 10 762) und
5802 Kindertaufen (1953: 5716) gespendet.

Dabei wirken in Japan zur Zeit 262 japanische und 882 auslindische Priester.
Daneben gibt es 2464 einheimische (dazu 1019 Novizinnen) und 985 auslin-
dische Schwestern.

In der Erzdidzese Tokyo (Tokyo-Stadt und Chiba-Prafektur) betrug bei einer
Gesamtzahl von 22 604 Katholiken die Zahl der Erwachsenentaufen im letsten
Berichtsjahr 1611 (1953: 1525), die der Kindertaufen 670 (1953: 649). In der
Erzdibzese sind 256 Priester tdtig. Es gibt in ihr 32 Pfarreien und 12 Stationen,
30 Schwesterkongregationen mit 987 Schwestern, 9 katholische Elementar-, 10
Hohere Schulen, 2 Universitatskollegien, 33 Kindergédrten und eine lange Liste
anderer Schulen und sozialer Werke, die von der Kirche unterhalten werden.
Zweifellos macht die katholische Mission zur Zeit in Japan gewaltige Anstren-
gungen, groflere als in irgendeinem andern Missionsland der Welt. Niemand
wird auch wirkliche Erfolge absprechen konnen. Aber warum stehen diese Er-
folge zu den Anstrengungen in so schreiendem Miflverhdltnis?

Es soll hier nicht den mannigfachen Griinden dieses Miflverhéltnisses nachge-
gangen werden. Aber wenn bei dem internationalen liturgischen Studientreffen
in Lugano (14.—18. September 1953) der Miinsterpfarrer von Strafiburg, Eugen
Fischer, als einen oft wenig beachteten, aber in Wirklichkeit stdrksten Grund fir
die Entfremdung der Massen von der Kirche in Frankreich die ,,unangepafiten
Formen der Liturgie* (I'inadaptation du culte) anfihren kann; wenn Bischof
Weskamm von Berlin auf demselben Kongref in eincm erschiitternden Hilferuf
fiir die Kirche hinter dem Eisernen Vorhang verlangt, dafl der jetit verschlossene
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Schaty der Liturgie wieder ein gedffneter Schrank werde, aus dem die Mutter
Kirche Brot ausgibt fiir die Familia Dei; wenn ein so guter Kenner der chine-
sischen Missionsverhaltnisse wie Kardinal Costantini behaupten kann, die Missi-
onierung Chinas sei nicht durch eine chinesische Mauer verhindert worden, son-
dern vielmehr durch die fast uniibersteigliche lateinische Mauer, mit der wir
selber das Missionswerk umgeben hdtten, — sollte man da nicht auf den Ge-
danken kommen konnen, dafl die derzeitige Form und Sprache der liturgischen
Feier eine, wenn auch sicher nicht die einzige, so doch wichtige Ursache ist, dafl
unser Apostolat in Japan troty gewaltiger Anstrengungen so wenig Erfolg zei-
tigt? — Wir sind alle in unsern jahrhundertealten Gewohnheiten so heimisch
geworden, dafl es uns schwer wird, unbefangen und vorurteilslos die Erforder-
nisse der Stunde zu sehen und uns auf sie einzustellen. Es ist immer wieder
dhnlich wie zu den Zeiten des hl. Paulus, der fast als einziger die Notwendig-
keit der Anpassung sah, aber unter den frommen und eifrigen Judenchristen
seine schirfsten Gegner fand.

Wenn nach ,Mediator Dei“ die Fortsetzung des Priestertums Christi die vor-
ziigliche Sendung der Kirche ist, und wenn die Liturgie als amtlicher und
offentlicher Kult der ganzen Kirche, d. h. des Hauptes und seiner Glieder, der
wesentlichste Ausdruck dieser Sendung ist, ergibt sich klar, wie wichtig es fiir
das Glaubens- und Gnadenleben der Kirche ist, dafl alle Glaubigen mit ihrem
Haupte Christus und seinem Stellvertreter, dem Priester, nicht nur in lebendiger
Glaubens- und Gebetsgesinnung, sondern auch im sakramentalen Vollzug aufs
innigste vereinigt sind.

Liturgische Formen in Japan

Wie steht es nun mit der Anpassung liturgischer Formen in der japanischen
Mission? — Ein Wort aus dem Brief (vom 29. Juni 1954) eines erfahrenen
Japanmissionars, der selbst seit 25 Jahren an der volksnahen Gestaltung des
Gottesdienstes arbeitet und leidet, beleuchtet gut die Lage. Er sagt zum Gottes-
dienst in einer Kirche im Zentrum Tokyos mit vollendeten gottesdienstlichen
Formen: ,Ein Rémer wiirden sich dort beim Gottesdienst ebenso heimisch
fithlen wie im Petersdom, und ein Japaner mufl sich in beiden gleich schwer
zurechtfinden, was wohl nicht der Sinn der Liturgie ist... Ich habe lestes Jahr
meine Exerzitien so gelegt, daff ich am Sonntag den Gottesdienst in der ,X“-
Kirche besuchen konnte. Ich hoffte dort eine Anregung zu bekommen. Es war
eine grofle Enttduschung.® — Bei der bunten Zusammensetyung des japanischen
Missionspersonals aus fast allen Ldndern Europas und Amerikas findet man
eine Vielfalt liturgischer Formen.

In liturgisch fortgeschrittenen Kirchen hat man hiufig als sonntéglichen Pfarr-
gottesdienst die japanische Betsingmesse, fiir Festtage das von der ganzen
Gemeinde gesungene lateinische Choralhochamt und fiir Einzelgruppen auch
wohl die ,,Missa dialogata“. In vielen Kirchen hat man gemischte Chére, die
an Sonntagen und vor allem an Festtagen mit ihren lateinischen Darbietungen
die Stelle des Volkes iihernehmen, das dann passiver Zuschauer und Zuhorer
bleibt. Auch in Klosterkirchen ist dies an Festtagen die gewéhnliche Form des
Gottesdienstes. Es gibt auch Gegenden, wo nach einem langen Morgengebet
mit Litanei die ganze Gemeinde als einziges Mefi- und Kommuniongebet den
Rosenkranz zusammen betet, und zwar nicht nur in Marienmonaten, sondern
das ganze Jahr hindurch. Man trifft sogar Waisenhduser, wo die Kinder, von
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den Schwestern dazu gedrillt, nach dem lateinischen Staffelgebet den ganzen
Rosenkranz zusammen auf Latein hersagen.

Die Erlaubnis ist gegeben, das rémische Rituale ins Japanische zu iiberseen,
und die Arbeit ist in Angriff genommen. Aber zur Zeit werden Taufen ge-
spendet, Begrabnisse mit Beteiligung hunderter von Nichtchristen und feierliche
Hochimter gehalten, ohne daff auch nur ein Gebet oder Lied in der Mutter-
sprache gehort wird. — Die japanischen Schwestern, deren Zahl in manchen
Kongregationen schon bei weitem die Zahl der auslindischen tberwiegt, miissen
vor wie nach das Offizium auf Latein, den Rosenkranz und die anderen Gebete
auf Franzosisch oder in anderen Sprachen beten, und das bei Kongregationen,
die jahrzehntelang im Lande sind.

Lehren aus der chinesischen Mission

P. Hofinger, der als Redner beim liturgischen Kongrefi in Lugano auf Grund
eigener langjdhriger Erfahrung die liturgischen Verhéltnisse in China dar-
stellte und sie mit den ersten christlichen Zeiten verglich, kam zu dem Ergebnis,
dafl gerade der Mangel einer volksnahen, gemeinverstindlichen Liturgie einer
der Hauptgriinde sei, dafl mit Schliefung der katholischen Schulen die Kirche in
China von einer geistigen Aushungerung bedroht sei, deren Umfang und
folgenschweren Ernst sich nur wenig Auflenstehende vorstellen kénnten. Was
er fir China als ein tragisches Zuspidt buchen mufite, brauchte nicht zu spit zu
sein in Japan und in den ibrigen, noch freien Landern der Welt. Was notig
ware, wire eine Liturgie, die in ihren Formen und ihrer Sprache allgemein
verstandlich ist, und bei der das heilige Volk nicht nur als Zuschauer und
Zuhorer, sondern auch als Beter und Opferer aktiv beteiligt ist.

Schwierigkeiten und ihre Uberwindung

Gewifl werden bei einer einheimischen Liturgie die Gesinge und Gebete in der
Landessprache nicht gleich vollkommen sein, gewifl wird der in alten Briuchen
Grofigewordene zunachst viel Liebgewonnenes entbehren miissen; aber wenn
es sich darum handelt, Hundertmillionen-Vo6lker in den Schofi der Kirche zu
fithren, sollte sicher kein Opfer zu groff, kein Weg zu schwierig sein. Wenn nur
einmal das Ziel klar gestellt ist, werden auch die Krifte erstehen, die eine
volksverwurzelte Liturgie schaffen. Als Beispiel kann die Ubersetung des Alten
Testamentes dienen. Die Protestanten haben schon seit Jahrzehnten eine wvoll-
stindige Uberseung, die in vielen Ausgaben und Auflagen verbreitet ist,
wihrend die Katholiken mit ihrer viel lingeren Missionstdtigkeit in Japan es
tros mehrfacher Ansdfge bisher nicht einmal zu einer vollstindigen Psalmen-
iibersetzung, geschweige denn einer Ubersetzung des Alten Testamentes, gebracht
haben — ein Zustand, der sicher tief betriibend ist. Der Hauptgrund ist ohne
Zweifel, dafl die Protestanten die Notwendigkeit der Hl. Schrift ganz anders
einschien als die Katholiken. Wenn darum einmal erst die Notwendigkeit
volkseigener Liturgie klar erkannt ware — der einfachste und schnellste Weg
dazu wire nach der Lage der Dinge eine klare Anweisung von der Zentral-
leitung aller Missionsarbeit, der Propaganda — dann dirften auch bald Mittel
und Wege zu einer der Sache und des Volkes wiirdigen Verwirklichung gefunden
werden,
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Es mag verwunderlich erscheinen, dafl die Initiative gleichsam von aufien kom-
men soll. Aber, war es nicht Paulus, der Jude, der fiir die Griechen, Cyrillus
und Methodius, die griechischen Briider, die fiir die Slawen, Ricci und de No-
bili, die Italiener, die fiir China und Indien Vorkdmpfer sein mufiten? —
Oft wird der Einwand geltend gemacht, dafl es schwer, wenn nicht unméglich
sei, christliche Begriffe addquat in die 6stlichen Idiome zu iibersefen. Aber wie
alle wirklichen Kenner bestitigen, ist dies keinesfalls unméglich, und auf jeden
Fall sollte es ungleich leichter sein, als das ganze fremde Volk in die Begriffs-
welt des Lateinischen oder Griechischen einzufithren.

Noch viel weniger sollte der Einwand gelten, dafl damit die Einheit der
Kirche und ihrer Tradition gefdhrdet werde. Wir glauben doch an das Wirken
des HI. Geistes in seiner Kirche und an das Versprechen des Herrn, daf} er bei
ihr sein werde alle Tage bis an das Ende der Zeiten, und wir wissen zur
gleichen Zeit, dafl , katholische® Einheit immer nur Einheit in der Mannigfaltig-
keit sein kann, und daf sie eine Weite und Anpassungsfihigkeit einschlieft,
die Raum gibt fir die Auswirkungen gottgewollter natiirlicher Gegebenheiten
und Verschiedenheiten.

Ein Hauptgrund des weitgehend mangelnden Verstdndnisses fiir liturgische
Reform und Anpassung in den Missionslindern ist sicher die fehlende pastoral-
liturgische Schulung der Missionare. P. Hofinger sagt dariiber in seinem Referat
in Lugano: ,,Wir Missionare selber kennen die missionarischen Moglichkeiten
des Gottesdienstes noch zu wenig. Eine ungeniigende liturgische Schulung der
kiinftigen Missionare mufl sich begreiflicherweise auch auf die Haltung der °
kinftigen Missionsobern auswirken.“ Er fordert darum mit Recht zu allererst
praktische pastoral-liturgische Schulung in den Seminaren, wobei auch litur-
gische ,,Experimente® erlaubt sein sollten, um die praktische Erprobung neuer
volksnaher liturgischer Formen zu erméglichen. Freilich, bei der angstlich-vor-
sichtigen und zuweilen mifitrauischen Haltung so vieler Missionare und Missions-
obern gegeniiber allen liturgischen Erneuerungshestrebungen, meint P. Hofinger:
»Wenn irgend jemand, dann brauchten wir in den Missionen eine unmifiver-
stindliche Geste Roms, dafl man mutiges Aufgreifen der pastoral-liturgischen
Probleme nicht blofi angehen lasse, sondern geradezu begriifie.®

In der Tat, wenn die Kirche selbst zu einer Zeit, in der der blofe Versuch, das
romische Meflbuch in eine europaische Sprache zu iibersesen, als beinahe hire-
tisch betrachtet wurde, grofiziigig den besonderen Bediirfnissen der Missions-
linder Rechnung tragend, nicht nur seine Ubersefung, sondern auch seinen
Gebrauch in einer der Kultursprachen des Ostens gestattete, wieviel mehr sollte
es heute moglich sein, Sprache, Texte und Zeremonien der katholischen Liturgie
den Bedirfnissen dieser Welt anzupassen. In Anbetracht der Grofie und Dring-
lichkeit der Aufgabe darf man wohl erwarten, dafl die Kirche eine solche An-
passung nicht nur zuldfit, sondern dazu ermuntert und sie mit allen Mitteln
fordert. Nur wenn auf diese Weise Rom selbst grofziigig die Initiative und
Fithrung iibernimmt, wird es méglich sein, die Liturgie der Kirche zu der
grofien Kraft- und Lebensquelle zu gestalten, die sie im Aufbau lebendiger
Christusgemeinschaft und im missionarischen Hineinwachsen der Kirche in die
ostliche Welt sein konnte und sein sollte.

5 Missions- u. Religionswissenschaft 1955, N1 1
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Bibliografia Missionaria, Anno XVII: 1953. Compilata da G. Rommerskirchen,
G. Dindinger, N. Kowalsky. Unione Missionaria del Clero in Italia, Roma 1954.
pp. 133,

Die vorliegende Ausgabe der Bibliografia Missionaria zeichnet sich durch die
gleichen Vorziige aus, die schon immer an dieser Verdffentlichung der Propa-
ganda-Bibliothek bewundert und anerkannt worden sind: genaue Angaben,
ubersichtliche Anordnung, weiter Umfang, sauberer, fast fehlerfreier Druck. Da
auch in diesem Heft auf Erscheinungen friherer Jahre (1950—1952) zurick-
gegriffen wird, schlieflen sich die Liicken, die begreiflicherweise bei einer so
umfassenden Zusammenstellung nicht zu vermeiden sind. — Geschickt und
treffend sind die Besprechungen, die in dem 108 Nummern zdhlenden Anhang
gegeben werden; sie haben hauptsdchlich den unermiidlichen P. Dindinger zum
Autor.

Miinster (Westf.) P. Dr. J. Glazik MSC

Broprick, James, S]: Abenteurer Gottes, Leben und Fahrten des hl. Franz
Xaver 1506—1552. Gustav Kilpper Verlag, Stuttgart 1954. 472 Seiten.
DM 15,80. Ubersetzung aus dem Englischen durch Oskar Simmel S]. Titel der
englischen Originalausgabe: Saint Francis Xavier (London 1952).

Wie ein Roman liest sich vorliegende Biographie, fast mochte man sagen, span-
nend von der ersten bis zur letzten Seite, und dabei lehrreich, ja mitreifiend,
wie nur echtes Leben mitreiflend sein kann, eine des bekannten englischen Bio-
graphen und Historikers wiirdige Leistung. Der Stil ist originell, die Darstel-
lung lebendig. Inhaltlich stiitzt sich der Vf. vor allem auf die durch Schur-
hammer-Wicki herausgebrachten Epistolae S. Francisci Xaverii aliaque eius
scripta der Monumenta Historica Socictatis Jesu (Rom 1944/45) und andere
Binde dieser Reihe. In der Interpretation der Texte ist Vf. aufrichtig bemiht,
Licht und Dunkel sorgsam zu scheiden und das, was schwarz ist, auch wirklich
schwarz zu nennen. So ersteht der hl. Franz Xaver in einer Menschlichkeit und
doch Erhabenheit, die auflerordentlich sympathisch wirkt. Meisterhaft ist auch
die Zeichnung der Minner, die die Umwelt des Heiligen ausmachen, des
hl. Ignatius und seiner ersten Genossen, der politischen Grofien Portugals und
Spaniens, des Bischofs Albuquerque von Goa, eines Mansilhas, Antonio Gomes,
Kaspar Berze, Juan Fernandez, des Japaners Anjiro, des Chinesen Antonio
usw. Angesichts so vieler trefflicher Charakterisierungen verzeiht man gern
manche wohl zu sehr verallgemeinernde Urteile wie: Kardinal Ximenes, der
»grofle und furchtbare Regent* (S. 16), Ferdinand von Aragon, ,wohl der ver-
schlagenste und unsympathischste der disteren Renaissancefiirsten® (ebda),
Bischof Albuquerque, emn ,dlterer freundlicher Herr, der aber vollig unfdhig
war, die grofite Diozese der Welt zu regieren® (8. 95), der indische Priester
Coelho, der unbestindige Artiaga, die Dolmetscher, der einheimische Matthaus,
und schlieflich auch Mansilhas, ,welch eine Galerie von Nullen! (S. 158). In
Finzelheiten wird die zu erwartende Franziskusbiographie P. Schurhammers
sicher die eine oder andere Korrektur nétig machen (vgl. z. B. das tber die
Taufzahlen auf Amboina Gesagle bei Brodrick S. 224 und Schurhammer in



Besprechungen 67

Studia Missionalia vol. VII, 56), die Personlichkeit des hl. Franz aber wird

kaum wirmer und wahrer heraustreten. — Die durch Oskar Simmel gebotene
Ubersetzung wird der Eigenart des Originals durchaus gerecht.
St. Augustin Dr. P. Karl Miiller SVD

Christliche Zeugensechaft. Wesen und Form. Herausgegeben von Verlag und
Redaktion des Bonifatiushoten, Kirchenblatt der Diézese Fulda. (Fulda 1954),
88 Seiten.

»Der Bonifatiusbote® hat von Anfang des Jahres 1954 an versucht, seinen
Lesern Idee und Gehalt der Losung des 76. Deutschen Katholikentages zu
deuten. Die vier Artikelreihen, die Bekenntnis und Zeugenschaft in ihren natiir-
lichen Voraussettungen, in den auflerchristlichen Religionen, im Christentum
und im katholischen Apostolat darstellen, sind fur die Teilnehmer an den
Arbeitsgemeinschaften des Katholikentages in dieser Broschiire gesammelt. Das
Zeugnis der Missionslinder wird in drei Beitragen lebendig, in denen Univ.-
Prof. Dr. Ohm iiber Sprache und Kunst, Gebet und Opfer und iber die Liebe
zu Gott im Nichtchristentum handelt. — P. Dr. Gypkens, Frankfurt/M., spricht
iiberzeugend zum Leser vom missionarischen Zeugnis in der Heimat und bis
an die Grenzen der Erde. Glazik

Ling, Sk. M. GerTrUD, OSB: Seele du, in Sturm und Nacht ... Lieder aus der
Verbannung in Korea. 96 Seiten. Tufing 1954. Als Manuskript gedruckt.

In feiner Aufmachung legt uns Sr. Gertrud Link, ehemals Priorin der Tufinger
Missionsbenediktinerinnen in Nordkorea, ein Bandchen Lagergedichte vor. Die
41 Gedichte wollen, wie in der Einleitung gesagt wird, nicht mit den Mafi-
stiben der reinen Asthetik gemessen werden. Sie sind in bitterster Not und
unmenschlichstem Leid geschrieben und wollen Zeugnis davon geben, wie und
was Menschen, gestiist durch echte Gemeinschaft und getragen durch die Gnade,
zu erleiden vermégen. Zugleich wollen sie Trost sein fiir solche, die unter dem
Kreuze seufzen, und Anruf, wie jene um der Erlésung willen das Kreuz zu be-
jahen. Auf dem Hintergrunde der den Gedichten jeweils beigegebenen Situa-
tionsschilderung eine ergreifende, beschamende und anregende Lektiire.

St. Augustin Dr. P. Karl Miiller SUD

Schicksal in Korea. Deutsche Missionare berichten. 128 Seiten Berichte und 14
Seiten Einfithrung. Zusammengestellt durch P. Witgar Dondorfer. Gesamt- -
herstellung Eos-Offizin der Erzabtei St. Ottilien Obb.

Wer zu diesem Biichlein greift, wird es kaum aus der Hand legen, bevor er es
nicht bis zur lesten Seite gelesen hat, dieses Lied vom tragischen Untergang
einer Mission unter demm Hammer des Kommunismus, vom Sterben und Leiden
einer Missionarsgruppe im geteilten Korea noérdlich des 38. Breitengrades. Von
den 67 auslindischen Missionaren und Missionsschwestern des Abt-Bischofs
Bonifatius Sauer OSB erlagen 19 dem Terror der Gefingnisse und des Lager-
lebens, 42 sahen vor knapp einem Jahr nach fast 5jdhriger Gefangenschaft die
Heimat wieder, von 6 fehlt bis heute jede Spur. Eines von den vielen Bei-
spielen der Konsequenz und Brutalitit, mit der totalitire gottlose Systeme den
Weg zur Verwirklichung ihrer Ziele eilen.

5%
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Nur kurz geht das Biichlein auf die Kémpfe und Beschrankungen der korea-
nischen Mission unter der japanischen Herrschaft ein. Eingehender schildert es
die Besetzung Nordkoreas durch russisches Militdr und die Jahre der Besatzung.
Fiir die Missionare waren es leidvolle Jahre; grundsitzlich respektierte jedoch
die Besatungsmacht die proklamierte Religionsfreiheit. Man ist sehr angenchm
iiberrascht, auch manche edle Menschen unter den rauhen russischen Soldaten
und Offizieren zu finden. August 1948 zog sich Rufiland zuriick, und organisierte
sich ein selbstindiges kommunistisches Nordkorea. ,,Religionsfreiheit® galt auch
jetzt unter der in Moskau geschulten nordkoreanischen Regierung, doch: ,Was
Religionsfreiheit ist, bestimmen nicht Sie, sondern wir!“ Die Verhaftung des
Klosterverwalters P. Dagobert und die SchlieBung der Druckerei von Tokwon
waren nur Vorspiel. Schon Mai 1949 erfolgte der vernichtende Schlag, die
Verhaftung aller auslindischen und fast aller einheimischen Missionskrifte.
Was die Verhafteten bis zu ihrer endlichen Ausweisung durchzumachen hatten,
wie sie litten, wie sie einander halfen, wie sie Hunger und Krankheit und
Schikane ertrugen, wie sie beteten und Liturgie feierten, wie sie ithre Toten zu
Grabe trugen, das alles bildet den erschiitternden, — zugleich aber auch rithren-
den und erbauenden Kern des Buches, denn unwillkiirlich empfindet man mit,
was die Befreiten spiter gestanden: ,Wir standen unserm Herrgott ndher als

je.*
Wer wissen will, was die Missionskirche im weiten China erleidet und im
Norden Indochinas zu erleiden beginnt, — wer wissen will, was die Kirchen

beim weiteren Vormarsch des Kommunismus zu erwarten haben, der greife zu
diesem wertvollen Buch, das uns deutsche Missionare, Sohne und Tochter des
hl. Benedikt aus St. Ottilien und Tufing, aus eigenem Erleben in Nordkorea
geschenkt haben.

St. Augustin Dr. P. Karl Miiller SUD

Scurenk, GorTLos: Studien zu Paulus. Zwingli-Verlag., Ziirich 1954. 148 S.
DM 14,—.

Diese gesammelten Abhandlungen sind zum fiinfundsiebenzigsten Geburtstage
(10. 2. 1954) Gottlob Schrenks erschienen und vertreten, wie der Herausgeber
Eduard Schweizer betont, die Stelle einer Festschrift fir den Gelehrten. Es
handelt sich um Abhandlungen, die ,weit zerstreut® erschienen und daher schwer
zuginglich sind; sie werden ihren Dienst ,noch besser leisten, da sie zusammen-
gestellt sind*. Obgleich eine Gestalt wie Paulus m. E. mit dem Missions-
gedanken unzertrennlich verbunden erscheint, so rechtfertigt sich die Bespre-
chung dieser Abhandlungen in dieser Zeitschrift schon mit Riicksicht auf den
besonderen Umstand, daf zwei von ihnen, namlich: Der Romerbrief als Mis-
sionsdokument, und Urdbristliche Missionspredigt im 1. Jahrhundert, ausgespro-
chen missionswissenschaftlichen Charakter tragen. Auf diesen Zusammenhang
mit der Missionswissenschaft weist auch das SchlufSwort des ganzen Buches hin:
,Die Interpretation der Bibel bleibt stindig auch auf die Hilfe der Missions-
wissenschaft hingewiesen.“ Die erste mit reichhaltigen Literaturangaben ver-
sehene Abhandlung iiber Rabbinische Charakterkipfe im urchristlichen Zeitalter
bezeichnet es als ,ein bitteres Geschick, dafl die Phariséder allein durch den Klang
ihres Namens fir alle Zeiten das Kennwort fiir Heuchelei abgeben missen®.
Der Vf. hebt das Positive ihres Wirkens hervor: ihre Verteidigung der In-
spiration der Schrift; ihre Lehre von der Auferstehung, die ,deutlich zum
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christlichen Auferstehungsglauben hinleitet* und schliefllich praktisch ihre eari-
tativen Verbdnde, ihre Diakonie, durch die sie das junge Christentum erheblich
beeinfluflt haben. Es geht ihnen ,um die volkliche und zugleich religiose Lebens-
frage Israels®. Aber im Gegensatz zu Lk 10,29 ff. bedeutet bei den Rabbinen
die Nichstenliebe nicht Menschenliebe ohne Unterschied, sondern nur die Liebe
»zum jidischen Volksgenossen mit Einschluff des Vollproselyten. Vom Stand-
punkte des Katholizismus ist besonders zu betonen, daff die Rabbinen den Wert
der Tradition fir die Auslegung der Schrift hervorheben. Der Vf. schreibt in
diesem Belange: ,Das Primére bleibt dabei stets die Tradition. Sie sagt, was
sicheres Recht ist. Ist sie erwiesen, so steht die Verbindlichkeit fest. Der Schrift-
beweis ist sekunddr. Der m. E. interessanteste Teil der Abhandlung betrifft
aber die endgiiltige Abspaltung des Judentums vom Christentum, die nach dem
V1. schon zur Zeit der Apostel feststellbar ist, durch den Untergang des Tempels
im Jahre 70 nicht beeinflufit wurde, da das Judentum entschlossen war, sich
»durch Abschirmung gegen Heiden und Minim in Einheit und Geschlossenheit
zusammenzuballen und vor jeder Zersetzung zu schiitzen. Auch der Messias-
Gedanke hat eine Wandlung erfahren. Wihrend noch bei Rabbi Jochanan der
Messias sein Volk von den Siinden erlost, erscheint bei Rabbi Akiba der Messias
bereits als der Bote, der ,Israel vom Fremdjoch befreit und iber alle Welt-
michte erhoht®. Die folgende Abhandlung tiber Die Gesdhichisanschauung des
Paulus betrachtet seine Stellung zum Hellenismus. Wahrend die griechische
Geschichtsphilosophie, sofern man dabei von einer ecinheitlichen Auffassung
iiberhaupt sprechen darf, den Geschichtsablauf ,nicht als einen nach vorwarts
gerichteten Strom mit Zweck und Ziel® ansieht, sondern als einen ,ewig zuriick-
lenkenden Kreislauf, einen reversiblen NaturprozeR“, kniipft Paulus an die
judische Geschichtsauffassung an, an Israel als das Organ Gottes, und vermittelt
als einer der bedeutendsten christlichen Geschichtstheologen aus dem Horizonte
des Christusglaubens ,mit intuitivem, pneumatischen Durchblick Geschichts-
deutung aus offenbarungsmaflig-ubergeschichtlicher Schau®. Daher ist fiir ihn
,der Akt von Golgatha der entscheidende Wendepunkt der Geschichte®, die
Erfiillung ,alles Vorgeschehens®, der ,Lebensmittelpunkt in der grofien Ent-
faltungsreihe, die zum Schlufipunkt aller Geschichte drédngt®. So verkiindet er
im Gegensatze zum nationalistischen Judentum und zu dem auf die eigene Polis
beschrinkten Hellenentum, sowie zum unzureichenden Humanitdtsgedanken der
Stoa“ die Uberzeugung von der neuen, erst in Christus geeinten Menschheit®,
In der Abhandlung tber den Riomerbrief als Missionsdokument bezeichnet
Schrenk diesen Brief als die ,bedeutendste Kundgebung des fithrenden Missiondrs -
der christlichen Kirche®, Der Brief ist nach dem Verf., unter Ablehnung &lterer
Ansichten, an die Heidenchristen gerichtet und erscheint als Abwehr gegen den
Antisemitismus, den Antinomismus (weil der véuoc auch fiir die auflerjiidische
Menschheit etwas Entscheidendes bedeutet) und gegen die heidenchristliche
Uberheblichkeit gerichtet. Neben der Missionsaufgabe ist der Brief zugleich Bufi-
predigt. Gottes Zorn wird gelehrt, aber auch seine Gerechtigkeit und Gnade.
Einflechten machte ich, dafl mir das Raisonnement des Verf. nicht immer ganz
klar erscheint, so wenn er auf S. 93 schreibt: ,Hier wird Heilsuniversalismus
verkiindet ohne Gesetzesbedingungen, aber doch so, dafl die ganze Gesetzes-
forderung investiert und aufgenommen ist in den Kerngehalt des neuen
Glaubens.“ Man kann sich in diesem Zusammenhange doch nicht auf Rom 10, 4
berufen, wie der Verf. es tut (vgl. S. 93, Anm. 48), wo es doch heifit: téhog
ydo vépov Xpiotég, was auch Schrenk mit ,Christus ist des Gesetzes Ende”
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(nicht des Gesetzes Ziel) iibersetzt (vgl. S. 72). Wenn der Verf. auf S. 102, bei
Erorterung des uvotfjulov von Israels Rettung schreibt, ndmlich das Paulus ,nicht
nur in Individuen, sondern in Vilkern denkt® und dafl ,noch einmal Israel als
Volksganzes vom gottlichen Geist bewegt werden soll“, so wird man diese aus
dem ,Ringen mit der Liebe zum eigenen Volke® (S. 103) entspringende Schwie-
rigkeit mit dem Verf. zuletzt dahin aufldsen diirfen, dafl beide Gruppen, nimlich
Israel und die Heiden, ,durch Christi Heilswerk zur Einheit bestimmt sind®
(vgl. 8. 106 und dazu die das A. T. betreffenden Ausfithrungen auf S. 95—94),
Der Aufsatz Geist und Enthusiasmus betont den Gegensatz des heidnischen
Evlovolaouos zum év avedpott deod Aoddy im Sinne von 1 Kor 12,3 d. h. im
Bekenntnisse zu Jesus Christus. Man verwirrt nach dem Verf., das Konzept,
wenn man Paulus aus der Religiositdt des Griechentums, aus der Stoa und Philo
zu interpretieren versucht und den vo@ic eliminiert, der nach richtiger christlicher
Auffassung ein mit dem mvebpe wirksamer Faktor ist;: Gegensatz sind nicht
mveline und voiic, sondern mveduo und ook, ,Alle Ekstase ist sinnlos, wenn nicht
ctwas Verniinftiges dabei herauskommt® (vgl. dazu Eph 4,23: aveua tod vobg),
und dieser ,Verstand® bildet zugleich eine Schutzwehr gegen die Gefahren des
Enthusiasmus. Sehr aufschlufireich ist die letzte Abhandlung iber Urdbristliche
Missionspredigt im 1. Jakrhundert, die sich mit der Areopagrede befafit. Sie
kehrt sich gegen die Ansicht von Martin Dibelius (Sitz. Berichte der Heidelberger
Akademie, phil. hist. K1., 1988/39), nach welchem diese Rede als ein theologisch-
philosophischer Entwurf anzusehen ist, der die hellenistische Gotteserkenntnis
bejaht, auf eine ,natiirliche® Gotteserkenntnis hinweist und daher als ein
~Fremdling® im N.T. anzusehen ist. Demgegeniiber betont Schrenk, daf es sich
um ecine fiir die Heiden bestimmte Missionspredigt handelt, die mit einer
~captatio® der Hoérer beginnt und ihrer Denkweise angepafit wird, aber nichts
lehrt, was der ,Verkiinder auf dem Missionsgebiet nicht aussprechen diirfte,
auch wenn er sich da sehr nahe mit der Stoa beriihrt*. Denn daf Gott nichts
bedarf: 098¢ . . . mpog debuevig Tvog Apg 17,25, ist nicht hellenistisch-judisch
und keine ,Héresie“; ebenso ist die ,Schépfungsheziehung des Menschen zu Gott*
ein ,unverlierbarer Bestand jeder Missionspredigt® und schlieflich ist auch die
»Nahe Gottes®. das Leben und Bewegen in ihm (vgl. &v avr® yéo tiduev) nicht
Panentheismus, nicht stoische Immanenz Gottes in der Welt, sondern ,personen-
haft-innere’ Gemeinschaft mit Gott. Das Ziel dieser Predigt ist das gleiche wie
in Lystra, sie zeigt, wie Paulus ,beim offenbarungsfremden Heidentum, bei den
Primitiven wie bei den Hochkultivierten den zeitigen Stand seiner Hérer zu
beriicksichtigen hat®. Aber diese ,Verstindnissphire® geht nie so weit, daf} sie
von der Geisteswelt des Horers abhdngig wird, sie bleibt bei der geoffenbarten
Wahrheit. ,Sie kann nur frei sein, weil sie unbeirrbar in Christus wurzelt.*
Mission ist ein ,heikles Wagnis®, ein Ringen um den .noch nicht verstehenden
Menschen®, es geht nicht um Begriffe und statische Formen, vielmehr kann ,die
Missionspraxis freier verfahren als wissenschaftlich differenzierte Betrachtung, die

den urspriinglichen, geistesgeschichtlichen Sinn zu eruieren hat“. — Das ausge-
zeichnete Buch soll bestens empfohlen sein.
Wien Otto Weinberger

Sinica Franciscana, Vol. V: Relationes et epistolas Illmi D. Fr. Bernardini della
Chiesa O.F.M. Collegerunt et ad fidem Codicum redegerunt et annotaverunt
PP. Anastasius van den Wyngaert et Georgius Mensaert O.F. M. Romae apud
Collegium S. Antonii 1954. LXIIT u. 895 pp.
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Die Sammlung der S. Fr. hat einen guten Ruf. Mehrere Binde wurden mit
Preisen ausgezeichnet, der vorliegende von der Académie Francaise des Inscrip-
tions et Lettres ,Stanislas Julien®. Es ist ein gewaltiges Material, welches in
den bisherigen Binden mit zusammen 8703 Seiten der Forschung dargeboten
wird in kritisch zuverldssiger Auswahl,

Der vorliegende Band umfafit die Briefe und Berichte eines einzelnen Mannes,
des Fr. Bernardino della Chiesa aus Venedig, dem in den Prolegomena S. 1—10
eine kurze Biographie gewidmet ist. Geboren am 8. 5. 1644 wurde er 1663
Franziskaner und 1673 Priester. 1680 ging er als Missionar der Propaganda
nach China, nachdem ihn Innozenz XI. zum Bischof von Argolis ernannt und
Pallu ihm die bischofliche Weihe erteilt und ihn zu seinem Coadjutor und zum
Apostolischen Vikar von Fukien ernannt hatte. Auf dem Landwege kam er
iiber Mesopotamien an das indische Meer und nach langer Fahrt 1684 nach
Kanton, wahrend Mgr. Pallu endlich im selben Jahre nach Fukien gelangte, um
dort am 29. Oktober den Tod zu finden. So war er zunichst der einzige Apo-
swolische Vikar in China. 1687 wurde er zum A. V. von Tschekiang, Hukwang.
Szechwang und Kweichow ernannt. Ende 1691 horte er in Kanton von der
Giiindung der Patronatsbistiimer Nanking und Peking, ohne Nachricht, was aus
den Apostolischen Vikariaten werden sollte. Einige Monate spiter erhielt er
die Nachricht von seiner Ernennung fiir Peking, und bald darauf wieder fiir
Nanking, wo er 1692 anlangte, ohne die notwendigen Breven zu erhalten, und
wirkte deshalb als einfacher Missionar, bis er 1699 das Breve fir Peking erhielt.
Er nahm seinen Sitz in Lintsingchow in Schantung bis zu seinem Tode am
20. Dezember 1721.

Es war eine duferst erregte Zeit, als Chiesa in China wirkte. Trotz zahlreicher
alter und neuer Schriften sind wir nur unvollkommen iiber sie unterrichtet. Die
Briefe Chiesas leuchten in diese Verhiltnisse hinein. Besonders drei Konflikte
wurden in dieser Zeit ausgetragen. Einmal die Frage der A. Vikare, die im
Auftrage der S. C. von den Ordensleuten den Eid der Unterwerfung verlang-
ten, wahrend diese, von den Regierungen unterhalten und zwischen zwei Feuern
stehend, den Eid verweigerten und eher nach den Philippinen zuriickkehrten.
Dann als 2. Konflikt der Streit zwischen den A. Vikaren um die Jurisdiktion
und der Streit zwischen den A. Vikaren und den Patronatsbischofen. Durch das
Patronat bedingt war auch der Streit zwischen den franzésischen und portu-
giesischen Jesuiten, schliefllich als 8. Konflikt der Ritenstreit, der in dieser Zeit
seinen Hohepunkt erreichte, indem 1693 Mgr. Maigrot sein Mandatum erliefi,
1701 die Jesuiten den Kaiser als Zeugen anriefen und fortan selbstverstindlich
auf beiden Schultern tragen mufiten und dem Druck des Kaisers mehr nachgaben
als den romischen Entscheidungen. 1705 kam Tournon als Apostolischer Delegat
nach China. Er starb als Kardinal 1711 in Makao, wo er im Auftrag der chine-
sischen Regierung von den Portugiesen in Gefangenschaft gehalten wurde. 1706
verlangte der Kaiser von allen Missionaren die Erklarung, sich an die Methode
Riccis (statt an die Entscheidung Roms und Tournons) halten zu wollen, was
Tournon in der Not den Jesuiten gestattete, falls sie sich vorher eidlich ver-
pilichteten, seine Entscheidung anzunehmen. Aber man gab die verlangte Er-
kldrung, indem man gegen ihn protestierte und nach Rom appellierte. Kanghsi
sandte deshalb zweimal eine Botschaft nach Rom und wartete viele Jahre ver-
gebens auf Antwort. Im Jahre 1720 endlich kam der zweite A. Delegat Mezza-
barba mit der papstlichen Antwort. Er konnte sich nur retten durch Erlaubnisse,
die spiter von Rom verworfen wurden.
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An allen diesen Ereignissen und Schwierigkeiten war Chiesa als A. Vikar und
nachher als Bischof von Peking bis zu scinem Tode beteiligt. Er war keine
Kampfnatur wie Mgr. Maigrot. Er beschiftigte sich nicht mit der Losung der
sinologischen Fragen, wozu er nicht imstande war, da er es niemals zur Beherr-
schung der chinesischen Sprache brachte. Er war der Seelenhirte, dem es immer
um das Heil der Seelen, um die Mission, um das Aushalten seiner Missionare
in ihrer schwierigen Lage ging, und der deshalb trotz seines absoluten Ge-
horsams gegen den Hl. Stuhl manchmal die letzte Konsequenz vermissen liefi.
So gab er selbst dem Kaiser die verlangte Erklirung und dringte dazu auch
seine Missionare, die gegen Tournon mit seiner Gutheiflung appellierten, ohne
dafl er selber appelliert hitte.

Die Bibliographie mit Angabe des Standortes oder der Edierung oder Zitierung
cder Schreiben Chiesas umfafit 918 Nummern (S. 11—54). 218 davon werden
vermifit, 406 werden ganz oder im Auszug abgedruckt (Verzeichnis S. X—XVIII)
mit jeweiligen Erklirungen bezgl. der genannten Personlichkeiten und Texte,
wie der schwer verstindigen, besonders der chinesischen Worte. Das Material
wurde aus der ganzen Welt zusammengetragen. Die Abkiirzungen bezeichnen
37 Archive und Bibliotheken (XIX—XXI). Eine reiche Literatur von vielfach
schwer zuginglichen Werken wird zur Erkldrung beigezogen (XXIT—XXXII).
Die Briefe bringen in viele bisher dunklen Vorgdnge endgiltige Klarheit, so
z. B. iiber die verzwickten Jurisdiktionsfragen oder die Eidesforderung der
A. Vikare. P. Mensaert hat diese Ergebnisse in dem Artikel ,L’établissement
de la Hiérarchie catholique en Chine de 1684 & 1721“ (Arch. Fr. Hist. XLVI
[1953] p. 869—416) zusammengefafit. Auch fiir die Beurteilung des Riten-
streites ergeben sich manche Lichter. Uber das Verhiltnis zu Tournon schrieb
P. van den Wyngaert den Artikel: Mgr. della Chiesa, évéque de Péking et
‘Mgr. Ch. Th. Maillart de Tournon, patriarche d'Antiochie, in Antonianum
XXII (1947), p. 65—91. Die Introductio p. XXXIIT—LXXXIII bietet eine
klare Einfithrung in die Verhiltnisse und Vorginge. Die Herausgeber beflei-
Rigen sich edler Objektivitdt. Wir miissen ihnen dankbar sein fiir ihre uner-
miidliche Arbeit. Ein zuverldssiges und eingehendes Register (p. 807—895)
erleichtert den Gebrauch des Buches wesentlich.

Walberberg Dr. P. Benno Biermann O. P.

Van Winsen, G. A. Cur.: Meelevend begrijpen. Een studie over het wver-
band tussen de godsdienstwetenschap en de missiologie. — Academisch proef-
schrift, Nijmegen (Lazaristen Studiehuis St. Vincentius a Paulo) 1954. pp. XII
und 129.

Die der katholischen Universitit Nijmegen vorgelegte Dissertation hat ein
Thema zum Gegenstand, das in lefgter Zeit schon verschiedentlich zur Debatte
gestellt worden ist. Es geht um das Verhdltnis von Theologie und profanen
Grenzwissenschaften zueinander. Die Frage wird auf das Verhiltnis zwischen
Missionswissenschaft (Mw) und Religionswissenschaft (Rw) eingeschrankt.

Weit ausholend beschiftigt Vf sich im einleitenden Hauptstiick (1—14) mit der
Tatsache des Missionswerkes: Er gibt einen summarischen Uberblick iiber dessen
Geschichte in den zwei lesten Milennien. Daran kniipfen sich Uberlegungen iiber
den Gebrauch von gottlicher Gnade und menschlicher Mitwirkung und iiber den
Gebrauch von natiirlichen und ubernatiirlichen Mitteln. Sodann charakterisiert
Vi die Gegenwart als besonders giinstig fiir die Untersuchung des gewihlten
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Problems und sest die Griinde auseinander, die ihn bewegen, es zu behandeln.
Es folgt eine Zusammenstellung dessen, was katholische Missionare auf dem
Gebiet der Religionsforschung geleistet haben. Schliefilich wird der besondere
Gesichtspunkt angegeben, der herausgearbeitet werden soll.

Das zweite Hauptstiick (15—66) ist praktisch cine Einleitung in die Rw. Es
beschéftigt sich mit den verschiedenen Auffassungen von Religion und mit den
Ursachen dieser Verschiedenheit. Vf selbst entscheidet sich fir die Wesens-
bestimmung de Grandmaison’s. Weiter wird iiber Entstehung, Ziel und Schwie-
rigkeiten der Rw gehandelt. Sodann werden die verschiedenen Richtungen in
der Rw dargestellt, um schlieflich , konkret“ zu sagen, wie die Rw in den Dienst
der Mw zu stellen sei: Der Missionar mufl sich bei der Beschdftigung mit der
Rw dazu bequemen, gegeniiber den einheimischen Religionen ,.die einlebende
Haltung® anzunehmen. ,Unter einlebender Haltung verstehen wir, dafl ein
Auflenstehender eine andere Religion mitlebend begreifen und erfithlen kann.‘
(43) Dann werden die einzelnen Stadien und Phasen dieser ,,einlebenden Hal-
tung® beschrieben und die Bedingungen angefiihrt, die ein solche Haltung er-
moglichen.

Im dritten Hauptstiick (67—97) behandelt Vf ,die Missionswissenschaften und
die einlebende Haltung®. D. h. er gibt eine kurze Geschichte und Beschreibung
der Mw und legt ,,seine® Missionstheorie dar, die in der Akkommodationsfrage
gipfelt. Aus der Pflicht zur Akkommodation folgert er die Pflicht der ,ein-
lebenden Haltung® fir die Mw.

Das vierte Hauptstiick (98—127) iiber den ,Kontakt zwischen Missiologie und
Religionswissenschaft® beginnt mit der Darlegung des Verhaltnisses der Mw zu
ihren Hilfswissenschaften und mit der Charakterisierung der missionswissen-
schaftlichen Methode. Dann wird diese ,konkret® der Rw zugepafit. D. h. die
Rw ,als Wert in sich® wird dem Missionar und der Missionsarbeit im allge-
meinen und den missiologischen Disziplinen: Missionsgeschichte, Missiographie
und Missionstheologie im besonderen gegeniibergestellt. Es folgen die bekann-
ten praktischen Grundsite der Akkommodation und zwei Vorbilder aus der
Missionspraxis: 1) die Heiratsbrauche in China, 2) die Anpassung in Philosophie
und Theologie.

Zum Schluff wird folgende , Endkonklusion des gesamten Werkes® aufgestellt:
,Rw und Mw bleiben voneinander geschieden und getrennt, jede autonom auf
threm Gebiet, aber einander in synthetischer Arbeit anfiillend und bereichernd.
Beide treffen sich in einer einlebenden missionarischen Haltung und wirken so
mit an der Ausbreitung und Pflanzung der Kirche' (127).

Diese eingehende Darstellung des Inhalts der Dissertation mag als Beurteilung
angesechen werden. Es sei noch auf folgende die Mw betreffende Einzelheiten
hingewiesen: Es ist erfreulich, dafl Vf der Bedeutung Schmidlins fiir das Ent-
stehen der katholischen Mw gerecht wird. Weniger verstdndlich ist deshalb, daf}
in der ,Liste der vornehmlichsten Literatur® Schmidlin auch nicht mit einem
seiner grundlegenden Werke genannt wird! Dafiir erscheinen Autoren, deren
Werke so von Schmidlin abhingig sind, dal man fast von Uberseungen
sprechen konnte. — Zum andern ist erstaunlich, daf Vf sich die Auffassung zu
eigen gemacht hat, Mw sei nicht als Wissenschaft, sondern als ,wissenschaft-
liche Spezialisation® (69) zu betrachten. Die Griinde, die er anfiihrt, liefen sich
auf jede beliebige theologische Disziplin beziehen; gibt es doch kaum eine, die
sich so ausschliefilich mit einem Gegenstand befafit, daff sie ihn nicht mit einer
andern teilen miifite. — Als positiv ist zu werten, dal Vf den Mut hat, sich
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gegen die einseitig kirchenrechtliche Auffassung des Begriffs ,plantatio ecc-
lesiae’ zu stellen (86). Doch kann man der Schluffolgerung, die er daraus zieht,
nicht ohne weiteres beistimmen. Es bleibe hier dahingestellt, wie plantatio eccle-
siae theologisch zu verstehen sei. Sicherlich nicht so, daff die gesamte Missions-
arbeit der Kirche mit ,Anpassung, Akkommodation‘ gleichzusetsen ist. Dagegen
spricht schon, dafl Vf selbst die bekannten Grundsitze wiederholt, die die
Grenzen und den Umfang der Akkommodation festlegen. Vor allem aber ist
daran festzuhalten, dafl missionarische Verkiindigung stets als neue Botschaft
verstanden werden muf}, die die Metanoia, den radikalen Bruch mit dem alten
Menschen, fordert. Deshalb kann die Akkommodationsfrage nicht zur Zentral-
idee der Mw erhoben werden. Im Mittelpunkt der Missionstheorie, die Theo-
logie ist, mufl das Wort Gottes: Christus, der Herr stehen, und zwar so, dafl
die an Ihn Glaubenden, sich als Jiinger zu Seiner Person, nicht allein zu Seiner
Lehre bekennen. Darum ist der Glaube an Christus restlose, unbedingte Aufgabe
der cigenen Existenz. Er darf nicht mit Kultur, Ethik und natiirlicher Reli-
giositit in einer Reihe stehen. Akkommodation ist lediglich ein Mittel, um
zu diesem Ziel hinzufithren, nicht ein Eigenwert, der mit Missionierung gleich-
gesetst werden kénnte. Thre Behandlung gehort nicht als Zentralidee in die
Missionstheorie, sondern als taktische Forderung in die Missionsmethodik.
Durch diese Ausstellungen braucht die Grundthese des Vf nicht umgestofien zu
werden; sie wiirde jedoch einer anderen Begriindung bediirfen.

Miinster (Westf.) Dr. P. Josef Glazik MSC

RELIGIONSWISSENSCHAFT

Guasenare, Hetmura von: Die Religionen der Menschheit. Thre Gegensitze
und ihre Ubereinstimmungen. Unesco. Schriftenreihe der Usterreichischen Unesco-
Kommission. Wilhelm Frick-Verlag & Co., Wien (1954). 150 S.

Glasenapp glaubt, dafl die Situation der Gegenwart gebieterisch die Beschafti-
gung mit dem Geist der Volker des Ostens erheischt, und will in diesem Sinn
mit dem vorliegenden Biichlein weiteren Kreisen einen Dienst leisten. Im beson-
deren will er helfen, zu einer Erfassung der Eigenart der verschiedenen Reli-
gionen zu kommen und so ,der wahren bedingungslosen Toleranz den Weg
bereiten®. will er zeigen. dafl alle Religionen ,gleicherweise ihre Berechtigung
haben® (10). Auf diese Weise soll man sich ,aus der Enge einer einseitigen
Betrachtung zu dem hohen Stand eines universalen Uberblicks® erheben (11).
Dem Vorwort, in dem diese Gedanken vorgetragen werden, folgt ein Kapitel
itber den ,Sinn und die Bedeutung der vergleichenden Religionswissenschaft®.
Diese habe nicht ,iiber eine Urreligion zu spekulieren . . noch eine Religion
der Zukunft zu begriinden“ (15), sondern einfach ,die mannigfach empirisch
feststellbaren Lehren und Kulte quellenméaflig und objektiv® darzustellen und
zu verstechen, das Werden und den Wandel der Religion zu ergriinden und
schliefilich die religiésen Phianomene zu vergleichen und in Verbindung zu setzen.
»Den metaphysischen Hintergrund unseres Daseins zu erhellen®, sei die Religions-
wissenschaft nicht imstande (21). Anschlieflend gibt Gl. eine ,Deutung der Welt
in den groflen Religionen®, wobei er 8 grofle Typen unterscheidet. Den Auf-
fassungen, dafi der orthodoxe Konfuzianismus ,jede Vorstellung eines per-
sonlichen Gottes® ausschaltet (46) und ,der jidische Monotheismus aus dem
Glauben an einen Stammesgott® entstanden ist (59), kann ich nicht beipflichten.
Das Thema des 3. Abschnittes lautet: ,Das Einigende und Trennende in den
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groflen Religionen®. Hier wird also gezeigt, dafi die Religionen Gemeinsames
haben, und .worin sie sich voneinander unterscheiden®. Im 4. Abschnitt werden
religionsgeschichtliche Perspektiven® gegeben. Man tue, so heifit es hier, ,den
Tatsachen Gewalt® an, wenn man ,diktatorisch den eigenen Standpunkt fiir das
Mafl aller Dinge* erkldre (115), wenn man fiir eine bestimmte Deutung ,den
Anspruch absoluter Giiltigkeit” verlange (117). Die Wissenschaft miusse ,vor dem
Unerforschlichen in schweigender Ehrfurcht verharren® (117). Wenn GIl. meint,
in Asien gebe es nur 40 Mill. Christen, so gibt er die Tatsachen nicht genau
wieder. Die Zahl der Katholiken allein belduft sich auf iiber 80 Mill. Dazu kom-
men Millionen Protestanten und viele Millionen Anhénger der orientalischen
Kirchen. Schliefilich zeigt Gl. noch den ,Weg zur Harmonie der Religionen®.
Es sei denkbar unwahrscheinlich, ,dafl die Menschheit je durch eine Universal-
religion geeinigt sein wird“. Die véllige religitse ,Gleichschaltung® wiirde nicht
cinmal ein Gliick sein. Die Vertreter der verschiedenen Glaubensformen sollten
einander kennenlernen, achten und das Gemeinsame iiber das Trennende stellen.

Thomas Ohm

Onwm, Tuomas, OSB: Die Religionen in Asien. Ihr Bereich, ihr Stand und ihre
Situation in der Gegenwart. Heft 28 der Arbeitsgemeinschaft fiir Forschung des
Landes Nordrhein-Westfalen, 8. 11—87 u. 4 Karten. Westdeutscher Verlag
Kéln und Opladen (1954).

Es handelt sich hier um einen Vortrag, der am 19. 5. 1954 auf der Jahresfeier
der Arbeitsgemeinschaft fiir Forschung des Landes Nordrhein-Westfalen gehal-
ten wurde. Es ging dem Referenten darum, eine Gesamtschau vom Stand, der
Situation, der Verbreitung, dem Einfluff, der Bedrohung und den Zukunftsaus-
sichten der asiatischen Religionen und Pseudoreligionen zu bieten. Das ist gerade
fiir Asien, wo die Scheidung der einzelnen Religionen weniger scharf und zu-
dem heute alles im Wandel begriffen ist, ein sehr schwieriges Unternehmen.
Um so mehr ist es zu begriifen, dafl wir aus der Feder eines Fachmannes diese
zwar kurze, aber liickenlose und kritische Bearbeitung und ausgewogene Beur-
teilung des gesamten Fragekomplexes erhalten haben. Die zahlreichen Beleg-
stellen geben die Maglichkeit der Uberpriifung, die beigefiigten Gesamtstatisti-
ken (wenn sie auch die eine oder andere Unklarheit enthalten bzw. Frage offen
lassen) einen guten Uberblick und die durch den Referenten entworfenen und
durch Dr. Pape gezeichneten Karten eine erfreuliche Anschaulichkeit.

St. Augustin P.Dr. K. Miiller SVD

Parrivoer, E. Georrrey: African Traditional Religion. Hutchinson’s University
Library, World Religions. 160 8. 1 Karte. London 1954. Hutchinson House.
Preis 8 s. 6 d net.

Geoffrey Parrinder von der Universitit Ibadan in Nigerien gibt in dem vor-
liegenden Buche eine kurze zusammenfassende Darstellung der afrikanischen
Religion. Es ist das ein einigermafien gewagtes Unternehmen. Wohl hat der
afrikanische Kontinent eine stark formende Kraft, so stark, dafl man wenig-
stens siidlich der Sahara einen ziemlich einheitlichen Eindruck von seinen Men-
schen, seinen Kulturen und Weltanschauungen gewinnt. Trotdem diirfen die
groffien Verschiedenheiten nicht {ibersehen werden. Ja, fiir eine wissenschaftliche
Betrachtung afrikanischer Phinomene sind diese Verschiedenheiten vielleicht von
grofierer Bedeutung als die Ubereinstimmungen. Nur eine historisch-funktio-
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nalistisch-kulturmorphologische Betrachtung der Unterschiede wird auszumachen
vermégen, was von den verschiedenen Erscheinungen urspriinglich afrikanisch
und was von auflen nach Afrika lbertragen und durch die formende Kraft des
Erdteils mehr oder weniger assimiliert worden ist. Eine solche Betrachtungs-
weise aber kann wohl nur dann einigermafien zuverldssige Ergebnisse zeitigen,
wenn auch der Teil Afrikas einbezogen wird, den Parrinder als islamisiert nicht
einbezieht, Afrika in und nordlich der Sahara. Es stellt sich immer mehr heraus,
dafl hier vorislamisch und urgeschichtlich eine Situation vorhanden war, die
uns vielleicht den Schliissel zur Aufhellung der gesamten afrikanischen Kulturen
in die Hand gibt.

Diese Bemerkungen weisen auf eine gewisse Schwéche des vorliegenden Buches
hin. Trogdem soll damit sein Wert nicht herabgesest werden. Parrinder gibt
ohne Zweifel ein anschauliches Bild von den religiosen Erscheinungen, die auf
afrikanischem Boden vor Christentum und Islam vorhanden sind. Er behandelt
zundchst die Vorstellung von géttlichen Wesen, dann die Auswirkungen der
Religion im Leben der sozialen Gruppe in Ahnendienst und Ritual, schlieflich
den Glauben und das Ritual um ,.spiritual forces“. Die Zusammenstellung von
Magie und Zauberei mit der Seele und ihrem Schicksal unter dem Oberbegriff
»spiritual forces® kann sicher beanstandet werden. Der Kraftbegriff muf} sauber
vom Seelenbegriff geschieden werden. Es gibt genug Erscheinungen in Afrika,
die erkennen lassen, daf man nicht immer und iiberall die Magie mit einer
geistigen Kraft verbindet, sondern dafl man ihr vielfach eine sehr physische
Ursache zuschreibt. Eine starkere Ablosung des Magischen vom Religiésen gibt
die Moglichkeit, das Wesen des eigentlich Religiosen in Afrika tiefer zu er-
kennen und die beiden Grundkrifte herauszustellen, die das geistige Gesicht
Afrikas geformt haben und, im Grunde geschen, immer noch formen.

Fiir eine rasche und kurze Information iiber die wichtigsten religiésen Erschei-
nungen in Afrika ist das Biichlein ausgezeichnet geeignet. Zugleich kann es
Wegweiser und Hilfe sein bei einer intensiveren Erforschung der einzelnen
afrikanischen Religionen, ihrer Struktur und ihrer Geschichte, zumal Parrinder
sich bemitht um eine Klarung und richtige Abgrenzung der religiosen Begriffe.

Nijmegen. R. J. Mokr.

Wirsine, G.: Die Riickkehr des mondo-mogo. Afrika von Morgen. Diisseldorf
(1954). Eugen Diederichs Verlag. 286 S. DM 12,80.

Im allgemeinen lohnt es sich nicht, Biicher iiber Linder zu lesen, die von ihren
Autoren mit dem Flugzeug, der Eisenbahn und dem Schiff schnell abgereist
worden sind. Dieses Werk macht eine Avsnahme. Denn es beruht auf griind-
licher Beschiftigung mit den Fragen, die sich dem Vf. bei einer Reise aufdring-
ten, die ihn von Kairo bis nach Nairobi fihrte. Nicht selten widersprechen die
Meinungen des Vf. den Meinungen, die bei uns gang und gabe sind. Aber der
Vi, verdient immer gehort zu werden, mag es sich um die Neu-Intellektuellen
in Afrika, den Afrokommunismus, die Mau-Mau-Bewegung, das Ringen zwi-
schen den weiflen Kolonialherren und den Schwarzen, den Kampf zwischen
Schwarz und Schwarz, die Frauenemanzipation, die Riickkehr des mondo-mogo,
des alten Zauberers und Sehers, die physisch und geistig heimatlosen Schwarzen,
die Vermischung von Christentum und altem afrikanischem Glauben oder um
das Afrika von heute handeln. Jedenfalls ist immer wieder von wichtigen Pro-
blemen die Rede. Auch die Mission kommt hiufig zur Sprache (110 f.,, 185, 145—
149, 189). Dabei gehoren die Sympathien des protestantischen Verfassers mehr
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der katholischen Missionsmethode als der protestantischen (110f.). Uber das
Schulwesen der Regierung und Mission denkt W. kritisch. Die Schulen hitten
zur Entstehung des ,neuen afrikanischen Proletariats® gefiihrt, ,das als unter-
irdischer Strom ruhelos den ganzen Kontinent durchstreift® (136). ,Der kinf-
tige schwarze Proletarier rekrutiert sich aus den Volksschillern . . . Es ist also
etwas vollstindig anderes erfolgt als das, was sich Missionare und europdische
Kolonialregierungen bei der Verbreitung der Schulbildung dachten® (140). Be-
achtenswert ist auch folgender Satz: ,Der Europder will den Neger nach seinem
Bilde umschaffen, er will ihn als seinen ,jiingeren Bruder® erziehen, bis er denkt,
arbeitet, betet, liebt und leidet wie er selbst. Es wird niemals gelingen® (151).
,Niemals kann unsere niichterne Welt, kann unsere Logik und unsere Teil-
religiositit dem Tagtraum des Afrikaners geniigen, niemals kann sie seine Er-
fiilltheit mit dem Numinosen stillen* (152). Der Vf. hilt es fiir moglich, dafl
die Neger nach Worten Toynbees, den er zitiert, vielleicht fahig sind, ,mit ihrer
kindlichen" geistigen Intuition und ihrem Genie, religioser Gefithlserfahrung
spontanen sinnlichen Ausdruck zu geben, die kalte graue Asche des Christentums
anzufachen, bis in ihren Herzen das gottliche Feuer wieder aufglitht® (152), Was
der Vf. von den ,widerlichen Zeremonien® sagt, welche die .Neue Fassung des
Mau-Mau-Eides® begleiten (101), kann ich nur bestdtigen, nachdem vor einiger
Zeit ein vertrauliches Dokument dariiber in meine Hande gelangte. Immer wie-
der tont im Buch das Problem des Untergrundes an, mit dem sich die Mission
mehr befassen darf. Das Heidentum, das man iiberwunden zu haben glaubt,
ist nicht verschwunden, sondern versinkt im Untergrund und bricht zu gewissen
Zeiten aus diesem wieder hervor. Sympathisch beriihrt folgender Satz: ,Was
werde ich, Hand aufs Herz, ganz zuverlissig, ganz genau sagen konnen?* (184).
Unsere Afrikamissionare werden dem VF. oft widersprechen. Aber es lohnt sich,
das Buch zu lesen.

Thomas Ohm
VERSCHIEDENES

Internationale Zeitschriftenschau fiir Bibelwissenschaft und Grenzgebiete. Hrsg.
von Prof. Dr. Fridolin Stier. Tiibingen. I. Bd. 1951/52. H. 2. Patmos Verlag
Disseldorf. DM 22,—.

Das Organ bringt eine Zusammenfassung aller Aufsitze, die in Zeitschriften,
Festschriften etc. der ganzen Welt iiber Themen der Bibelwissenschaft und
ihrer Grenzgebiete veroffentlicht werden. Und zwar handelt es sich bei ihm um
eine Bibliographie, die nicht nur die erfafiten Aufsitze registriert und ordnet,
sondern sie auch kurz charakterisiert. Die Zeitschrift ist fiir die Missionswissen-
schaft von grofter Wichtigkeit. Sehr viele Titel gehen mittelbar oder unmittel-
bar die Missionswissenschaft an. Hingewiesen sei noch darauf, dafl auch Aufsite
der ZMR, der NZM und der Mission Studies, die in den Aufgabenbereich der
Zeitschriften fallen, verzeichnet werden.

Nogrzer, Karv: Ostliche Weisheit. Sammlung: Welt und Geist. Wiesbaden.
Verlag: Der Greif (Walther Gericke). 102 5. DM 4,20.

Die in diesem Biichlein gebotenen Spriiche stammen vorwiegend aus den frither
in Rufland so beliebten Spruchsammlungen asiatischer Weisheit. Tiirken und
Araber, Perser und Inder, Malayen und Chinesen, Japaner und Russen lassen



78 Besprechungen

sich hier vernehmen. Freilich werden sie nicht bei Namen genannt, was viel-
leicht auch gut ist. Denn so wirken die Spriiche reiner, stirker und tiefer. Ein
kostbares Biichlein, das nicht blofl gelesen, sondern auch befolgt sein will; ein
Biichlein, das ausgezeichnet geeignet ist, zur Besinnung und rechten Lebens-
gestaltung zu ermuntern und anzuleiten. Bei mir liegt es stdndig auf dem Tisch.

Thomas Ohm

Oldenbourgs Abrifi der Weltgeschichte. Politik und Kultur in der Geschichte der
Menschheit. Teil II Abschnitt A. Afrika. Die islamischen Vélker am Mittel-
meer und im Nahen Osten. 110 S. 9 Karten. Miinchen 1954. Verlag R. Olden-
bourg.

Seit einiger Zeit hat man in den Kreisen der Fachhistoriker begonnen, in Zu-
sammenarbeit mit Prihistorikern und Ethnologen Ernst zu machen mit der
Verwirklichung der Idee einer Weltgeschichte im wahren Sinne des Wortes,
d. h. einer Geschichtsschreibung, die nicht nur bemiht ist, alle Volker der Erde
irgendwie in ihre Betrachtung einzubeziehen, sondern aus dem rein europdischen
Gesichtswinkel herauszutreten, aus dem heraus man bisher die Geschichte allzu
einseitig sah, jedes Volk in seiner Bedeutung sowohl fir seine eigene wie fiir
die Allgemeingeschichte der Menschheit zu wirdigen und zugleich die Geschichte
mit dem ersten geschichtlichen Faktor, dem ersten Menschen auf Erden, wo-
moglich beginnen zu lassen.

Der jingste grofe Wurf dieser Art wurde noch von dem inzwischen ver-
storbenen Kulturhistoriker Fritz Kern inauguriert und ist jetzt unter dem Titel
,Historia Mundi“ am Erscheinen. Auch die véllig neue Bearbeitung des ,Ploetz-
Auszug® trigt dieser neuen Situation der Geschichtsforschung Rechnung.

Nun gibt der Verlag R. Oldenbourg in Miinchen einen neuen Auszug aus der
Gesamtgeschichte, einen ,Abrifl der Weltgeschichte® heraus, der als Hand- und
Nachschlagebibliothek gedacht ist fiir den Geschichtsforscher und Studierenden,
fiir den Lehrer und gebildeten Laien. Dabei soll, ausgehend vom politischen
Geschehen, eindringlich auch das Gebiet der Kultur zur Geltung kommen. Wenn
man die Gliederung des Werkes betrachtet, wird einem sofort klar, dafl dieser
Abrifl der Situation viel konsequenter gerecht wird, als etwa der neue Ploetz-
Auszug. Der erste Teil behandelt in der Hauptsache die Geschichte der Vélker,
die das Bild unserer Kultur geformt und bestimmt haben, der zweite Teil die
Volker, die bis zu ihrer Schicksalsstunde ohne eigentlich historische Berithrung
mit Europa ihre eigenen Wege gegangen sind.

Die vorliegende Lieferung ist die erste des zweiten Teiles und behandelt zu-
niichst Afrika und dann die islamischen Vélker am Mittelmeer und im Nahen
Osten. Schon hier wird die Unzulidnglichkeit einer Aufteilung des historischen
Stoffes nach geographischen Gesichtspunkten manifest. Die islamischen Einfliisse
in Afrika, die alle auf das Mittelmeergebiet und den Nahen Osten zuriickgehen,
miissen auf die zwei Teile verteilt werden. Wir sollten nicht iibersehen, daf
nicht nur unsere geographischen Einteilungen willkiirlich sind, sondern dafi die
grofien geschichtlichen Prozesse sich auch nicht im mindesten an diese Eintei-
lungen und ihre Grenzen stéren.

Den Teil Afrika hat Hermann Baumann bearbeitet bis auf den lctzten Ab-
schnitt, in dem Dr. Eberhard Ritter die europiischen Einflisse auf Afrika dar-
stellt. Ohne Zweifel hat man mit Baumann einen gliicklichen Griff getan. Es
diirfte heute schwer ein besserer Kenner der afrikanischen Kulturen und Ge-
schichte zu finden sein. Den Teil: Die islamischen Viélker am Mittelmeer und im
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Nahen Osten hat mit nicht geringerer Sachkenntnis Dr. H. J. Kissling bearbeitet.
Es ist natiirlich klar, dafl bei einem Erdteil wie Afrika, der erst seit junger Zeit
in Verbindung mit der Geschichte im engeren Sinne steht, die Behandlung des
Stoffes vielfach andere Wege gehen mufl, als die Behandlung der islamischen
Volker, die von Anfang an im Lichte dieser Geschichte standen. Die Geschichte
Afrikas verfigt, abgesehen von Agypten, vor dem Erscheinen der Europder
kaum tiber Daten, die absolut und meist auch nur relativ feststinden. Hier mufl
die alte Geschichte mit nicht rein historischen Gegebenheiten rekonstruiert
werden.

Baumann mufl sich darum in der Hauptsache damit begniigen, nach einer kurzen
Zusammenstellung der vorgeschichtlichen Daten eine Darstellung der Kultur-
schichtung in Afrika zu geben, wobei die ,Schichtung® nicht immer eine historische
Aufeinanderfolge verbiirgt. Obwohl man im allgemeinen mit der Auffassung
Baumanns von diesen Kulturschichten und den damit zusammenhingenden
Kulturbewegungen tibereinstimmen kann, so gibt es doch Einzelheiten, die nicht
so sicher sind, wie es nach seiner Darstellung manchmal den Anschein haben
moéchte. Die Kultur der Pygmaien ist in Afrika nicht einheitlich und kann nicht
als eine ,Altkultur® zusammengefafit werden. Ein Teil der Pygmien des Ur-
waldes hat starke Beziehung zu den Steppenjidgern. So wire der Terminus
.Steppenjdger® zu eng gefafit. Das gilt noch mehr, wenn wir die Verbreitung
dieser Kulturform in anderen FErdteilen beriicksichtigen. Jungsudanische und
rhodesische Grofistaatkultur zeigen so grofle Ubereinstimmungen in den Grund-
prinzipien, dafl sie zu einem Komplex zusammengefafit werden sollten, zumal
sie offenbar von einem Zentrum ausgestrahlt sind. In diesen grofien Komplex
gehoren auch die altmittelmeerischen und altdgyptischen Einflisse, die Baumann
gerade in Westafrika zu wenig betont.

Fir Kissling ist natiirlich die Einteilung seines historischen Stoffes leichter als
fiir Baumann. Die historischen Linien sind gegeben und auch die geographischen
Schwerpunkte, nach denen sich die historischen Ereignisse jeweils verlagern, sind
verhiltnismédfig leicht herauszuarbeiten. Was Kissling mehr als Baumann
bringt. das sind die Abschnitte in Kursivdruck. Diese bringen die Geschichte
der geistigen Kultur und ihren Einfluf auf den Lauf der dufleren Geschichte.
Dariiber wire auch in Afrika bereits Wesentliches zu sagen. Baumann riickt
demgegeniiber die wirtschaftlichen und politischen Krifte im Werden und
‘Wandel der Geschichte zu stark in den Vordergrund, obwohl er doch selbst
wertvolle Beitrdge geliefert hat zur Erkenntnis der geistig-weltanschaulichen
Strémungen, die in Afrika wirksam sind.

Die stichwortartige Behandlung des Stoffes — eine Notwendigkeit bei einem
Abrifi — hat nicht alle Unklarheiten vermeiden kénnen, so daf sich gelegentlich
nur ein Kenner zurechtfindet.

Die dem Heft beigegebenen Karten veranschaulichen in anerkennenswerter
Weise das gedruckte Wort, und das Register macht ein schnelles Auffinden aller
Daten moglich. Wer in die Probleme einer bestimmten Kultur oder Epoche
tiefer eindringen will, findet auflerdem vor jedem Abschnitt die hauptsichlich
dafiir in Betracht kommende Literatur zusammengestellt. R. J. Mohr
Nijmegen

Pascuer, J.: Die Liturgie der Sakramente (Aschendorff, Miinster 1951), 282 S.,
kart. 7,50 DM, geb. 9,50 DM.

Wie in seinem bedeutsamen Buch ,,Eucharistia“ (1947) geht es P. auch hier um
die ,,Gestalt* der Sakramente ,als Grundlage fiir den sinngemiflen Vollzug*,
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und zwar versteht er sie wesentlich als [,,Symbole“ bzw.] ,,Symbolhandlungen®,
die [mit vielen anderen Erscheinungen der Religionsgeschichte] in die Art des
»Kultdramas® [nadherhin des ,,Symboldramas®] gehoren (8 ff.). Recht anschau-
lich stellt der Vf. sie auf dem Hintergrund der Liturgiegeschichte aus den
Riten und Texten vor allem in ihrem theologischen Sinngehalt dar. Gemdfl
dem ,,Grundthema der sakramentalen Dramatik®, das nach ihm Tod und Auf-
erstehung Christi bildet (10), arbeitet er bes. die enge Beziehung zur Heilstat
des Herrn im Sinne sakramentaler Gegenwirtigsegung heraus, z. B. bei der
Taufe (75), Firmung (96), Olung (249) und Ehe (259). Allerdings hitte manches
iiberzeugender begriindet werden kénnen. So ist die Bufle eine Darstellung des
Kreuzes nicht so sehr, wie P. (244 ff.) betont, als Gericht uber Christus, sondern
eher als Gericht tiber die Welt (vgl. Joh 12, 81). Dessen ungeachtet bietet das
Buch gerade dem Laien einen tiefen Einblick in das ,Mysteriendrama® (247)
der Sakramente; aber auch der Priester und Wissenschaftler erhilt darin manche
dankenswerte Anregung, zumal da es vielfach neue Deutungen vorschlagt.

Maria Laach/Herstelle P. Uiktor Warnach
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.

EmuericH, A.K.: Das arme Leben unseres Herrn Jesu Christi. Pattloch-Verlag,
Aschaffenburg (1954). 568 S. Ln. DM 14,80.

Folklore Studies. Published by the Museum of Oriental Ethnology. The Catholic
University of Peking. Vol. XI, 1. 2. Peking. 1952.

GraBer, R.: Grundsitze der marianischen Verkindigung. Johannes-Verlag,
Leutesdorf (1954), 40 S., kart. DM 1,—.

KeLLER, J.: Etwas fir heute. Kurze Gedanken fir jeden Tag des Jahres. Patt-
loch-Verlag, Aschaffenburg (1954), XVIII u. 367 S. Ln. DM 9,60.

Neue Wissenschaft. Zeitschrift fiir kritischen Okkultismus. Jg. 4, 1954, H. 2/8.
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MITTEILUNGEN

Die Westf. Wilhelms-Universitat Miunster (Westf.) hat die Dissertation von
P. Joh. Schiitte SVD- ,Die katholische Chinamission im Spiegel der rotchine-
sischen Presse“ — ebenso wie im Vorjahre die Arbeit von P. Dr. J. Glazik MSC
iber ,Die russisch-orthodoxe Heidenmission® — preisgekront.

Das Institut fiir Missionswissenschaft an der Universitit Miinster bereitet eine
Zeittafel zur Missionsgeschichte vor, die demnichst erscheinen wird.
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PRALAT PROFESSOR DDR.

JOHIANN PETER STEFEES

Es ist noch keine zwei Jahre her, dafl wir den hochwiirdigsten

Herrn Prilaten Prof. Dr. Steffes in dieser Zeitschrift gewiir-
digt und geehrt haben. Niemand hitte damals gedacht, dafl
dem hochverehrten Gelehrten nur mehr ein modicum ver-
gonnt sein wiirde. So frisch, so lebendig, so arbeitsfreudig
und so frohlich war er. Aber nun ist der irdische Lebensweg,
der von Outscheid-Neuerburg iiber Trier, Mayen, Kreuznach,
Berlin, Wiirzburg, Munster, Frankfurt, Gottingen, Nijmege‘n
nach Minster fithrte, beendet worden, am 11. Mirz 1955 in
aller Frithe. Schon im Oktober mufite Steffes seine Wohnung
mit einem Krankenzimmer in der Medizinischen Klinik zu
Miinster vertauschen. Wochen spater schien alles wieder gut
zu werden. Steffes kehrte in die Waldeyer Strafle zuriick.
Aber wenige Tage spiter fand ich ihn abermals in der Klinik,
Auch ein zweiter Aufenthalt zu Hause dauerte nicht lange.
Alle Hoffnungen wurden enttauscht. Es sollte dem Gelehrten,
der sich nach seinem Heim und seinem Schreibtisch sehnte,
nicht mehr vergonnt sein, die Arbeit wieder aufzunehmen.

Was der teure Verstorbene als Dozent, Forscher, Redner,
Verkiindiger des Wortes Gottes, Schriftsteller, Priester und
Menschenfreund geleistet hat, ist bereits in dieser Zeitschrift




und in vielen Blittern dargelegt worden. Wir brauchen nicht
zu wiederholen. Aber gedacht werden mufl doch seiner Be-
mihungen und Verdienste um die ZMR. Von 1928—1935
hiefl unsere Zeitschrift ,Zeitschrift fiir Missionswissenschaft
und Religionswissenschaft® und war der Verstorbene Mit-
glied der Redaktion. Als unser Organ nach dem 2. Weltkrieg
neu entstand, war er sofort wieder auf dem Plane. Fast die
gesamte Arbeit und Verantwortung, die mit dem religions-
wissenschaftlichen Teil der Zeitschrift verbunden war, ruhte
auf seinen Schultern. Viele Aufsitze stammten aus seiner
Feder; andere hat er beschafft. Ganze Literaturiibersichten
haben wir von ihm. Nicht zu vergessen, dafl er in der Schrift-
leitung immer mit seinem Rate half.

So hat die Zeitschrift dem hochwiirdigsten Herrn Prilaten
vieles und Wesentliches zu verdanken, und so werden wir
dem teuren Verstorbenen ein ehrendes Andenken bewahren,
— dem Kollegen mit seinen universalen Interessen und sei-
nen vielseitigen Gaben, seinen ungewchnlichen Leistungen,
seiner Offenheit fiir alles und jedes, seinem Staunen iiber
Gott und die gottlichen Dinge und Werke —, und auch dem
Menschen mit seinem personlichen Charme und seinem kind-
lich frommen Wesen.

Nun ist er, wie wir annehmen und annehmen diirfen, ein-

gegangen in seine Ruhe, iibergegangen von dem unbezwing-

baren Drang zum Wissen zur Erleuchtung, von der irdischen
Erfahrung der Dinge zur jenseitigen Schau, von dem fort-
schreitenden Erkennen zu dem Kreisen um Gott, in dem sich

alles lost und klart, zu den aeternae beatitudinis praemia.
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HEINZ-ROBERT SCHLETTE, MUNSTER
ZUM PROBLEM DES ZIRKULAREN DENKENS

Das Anliegen dieser Untersuchung ist nicht zuerst ein erkenntnis-
theoretisches, sondern ein missionsmethodisches. Die Menschen des
Ostens werden hiufig als ,Kreisdenker” charakterisiert®’. Sollte
diese Kennzeichnung richtig sein, so stiinde die Mission, welche die
biblische Forderung: ,Priifet alles, das Gute behaltet” (1 Thess 5,
21)* zu befolgen hat, vor der Aufgabe, die christliche Botschaft,
falls das méglich ist, auch in der Form des ,Kreisdenkens® zu ver-
kiindigen.

I

Das Problem des Kreisdenkens wirft viele und grofle Schwierig-
keiten auf, so die Schwierigkeit zu erfassen, was das Kreisdenken
oder besser das ,In-Kreisen-Denken® iiberhaupt ist. Es ware para-
dox, wenn wir rational-diskursiv oder, bildlich gesprochen, linear
definierten, was kreishaftes Denken ist. Dieses Phinomen kann nur
dargestellt, gehort, belauscht werden.

Hans Leisegang hat auf die zirkulare Denkbewegung bei Heraklit,
Paulus, Johannes, Augustinus, Eckhart, Seuse, Goethe, Schelling,
Buddha, Laotse u. a. hingewiesen® und z. B. den Satz des Heraklit
zitiert: , Seelen Tod Wasser werden, Wasser aber Tod Erde werden,
aus Erde aber Wasser wird, aus Wasser Seele“*. Was dieser
geheimnisvolle Spruch auch immer bedeuten mag, sichtbar wird
jedenfalls, dafl die Gedankenbewegung in ihren Ausgangspunkt
zuriickkehrt, nachdem sie einen Kreis beschrieben hat. Mit Recht
stellt daher Leisegang den Satz graphisch in einem Kreise dar®
Zu Heraklits Formulierung ,,Aus Allem Eins und aus Einem Alles®*®
meint Leisegang, dieser Satz sei vom traditionellen Standpunkt aus
»nicht einmal logisch richtig® gedacht. Hier liege kein metaphy-
sisches Denken vor, auch kein Urteil iiber Seinsverhiltnisse, sondern
werde vom Werden gesprochen. Das eivat sei ,ein sich bewegendes

1 Vgl. L. Abegg, Ostasien denkt anders. Ziirich 1949 (darin das informierende
Kapitel ,Denken ohne Logik“, 36—98). Vgl. auch Th. Ohm, Ruhe und Frémmig-
keit. Ein Beitrag zur Lehre von der Missionsmethode. Opladen-Kéln 1955.

2 Zur Akkommodation vgl. neuerdings die Hirtenbriefe Kardinal Suhards ,Auf-
stieg oder Niedergang der Kirche® und ,Le Prétre dans la Cité®.

3 H. Leisegang, Denkformen. 2 Berlin 1951. 61—72.

4 Zitiert nach H. Leisegang, a.a. 0. 61.

5 Vgl. H. Leisegang, a.a. 0. 74. Auch bei L. Abegg, a.a.0. 43.

6 Zitiert nach H. Leisegang, a.a. 0. 62.

1%
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Sein®?. Als Beispiel aus der Schrift fithrt Leisegang Jo 1,1 und
R6 5,12—21 an. Im Anschluff an eine eingehende Untersuchung
von R6 5,12—21 bemerkt er: ,Das alles ist mit unserer Logik nicht
auflésbar®®, Im Talmud und AT findet Leisegang keine Zirkular-
bewegung °.

Die Denkbewegung des Kreises scheint in die Sphare des Existen-
tiellen, nicht des Abstrakten, des Kontemplativen, nicht des Syllogis-
mus zu gehoren. Leisegang schreibt: ,Solche Begriffsverbindungen
sind nur da moglich, wo wir es irgendwie mit Mystik zu tun
haben. . . . Zuerst wird man sich abgewohnen miussen, alle Mystik
auf ein unkontrollierbares Gefiihl zuriickzufihren. Auch der My-
‘stiker denkt, und zwar oft sehr scharf und intensiv; nur denkt er in
anderer Form als der Rationalist. Die mystische Denkform ist erst
zu erforschen und die Logik der Mystik zu schreiben, so wie Ari-
stoteles einst damit begann, die Gesetze der rationalen Logik auf-
zustellen® . Das zirkulare Denken ist also die Erkenntnisbemithung
dessen, der das Seiende nicht mit dem sezierenden Verstand an-
blickt, sondern mit der Offenheit seines Wesens von allen Seiten
her befragt.

Ein solches Denken wird, wie schon erwahnt, verschiedentlich von
den Asiaten, speziell den Ostasiaten ausgesagt. Lilly Abegg schreibt
,Das ostasiatische Denken ist kein gradliniges, sondern ein Um-
zingelungs- oder Umklammerungsdenken® ™. Nach Louis Fischer
war es die ,typische Art“ des Mahatma Gandhi, ein ,Problem um-
kreisend und einkreisend® zu bedenken®™ Thomas Ohm meint:
.Sehr verschieden ist hitben (sc. im Westen) und driiben (sc. im
Osten) das Verhdltnis zur erkannten Wahrheit. Als Gott “den
Himmel, die Erde und ihr gesamtes Heer’ geschaffen hatte, sah
er es an, fand es gut und ruhte er aus (Gn 1,31—2,2). Das ist etwas
fiir den Asiaten. Er ruht im Funde, den er gemacht, schaut ihn an,
kreist um ihn herum. Wir haben das auch gehabt. Der hl. Thomas

7 Ebd. 63.

& Ebd. 84.

9 Vgl. ebd. 96.

10 Ebd. 73. In diesemText scheint uns freilich die Gegentiberstellung ,Mystiker®
und ,Rationalist® nicht gliicklich zu sein. Von ,Denken” kann hier auch, ebenso
wie beim rationalen und zirkularen ,Denken® nur analog, nicht univok ge-
sprochen werden. Das gilt iiberhaupt fir den gesamten Gebrauch des Wortes
»Denken® in dieser Untersuchung.

1 7. Abegg, a.a.0. 48.

12 T, Fischer, Mahatma Gandhi. Sein Leben und seine Botschaft an die Welt.
Darmstadt o. J. (1954), 85.
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v. A. weifl vom zirkuldren Denken. Unsere Mystik kennt das Gebet
der Einfachheit und Ruhe. Aber inzwischen haben die meisten von
uns sich verandert. Wir haben vergessen, dafl wir mit der Aus-
dehnung des Wissens der eigentlichen Losung der Weltritsel nicht
naher kommen, und streben von einer Wahrheit zur anderen, immer
weiter 2,

Zu dem mystischen Zug dieses Denkens ist jedoch ein Hinweis
L. Abeggs wesentlich, wie sich weiter unten ndher zeigen wird.
Ostliche Mystik habe nichts mit Ekstase zu tun. ,Nicht Ekstase,
sondern Ruhe, geistiges Erwachen und Erleuchtung sind die Ziele® ™.
Man wird sagen diirfen, dafl das Kreisdenken dem Schauen, dem
Geheimnis, der Ruhe zugeordnet ist.

Damit ist das Problem fiir unser Anliegen hinreichend umrissen.
Leisegang fafit seine Gedanken iiber die Logik des Kreisdenkens wie folgt zu-
sammen: 1. ,Die Begriffe, mit denen diese Logik vorzugsweise arbeitet, sind keine
Abstraktionen, keine Gattungsbegriffe, die andere unter sich begreifen, sondern
solche, die aus dem Kreislauf des Lebens- und Geistesprozesses die wesentlichen
Stationen hervorheben, besonders den Anfang, die Mitte, das Ende: Sommer —
Winter, Tag — Nacht, Licht — Finsternis, Eins — Alles, Geist — Fleisch usw.
Jeder Begriff fordert nicht zu seinem Verstindnis andere iiber- und unter-
geordnete, sondern seinen diametral gegeniiberliegenden Gegensatz.

2. Die Urteile werden durch Verkniipfung dieser Begriffe zu einem Ring ge-
bildet, in dem A mit B, B wieder mit A verbunden werden, oder bei ausfithr-
licheren, mehr als zwei Stationen in sich aufnehmenden Urteilsgefiigen A mit B,
B mit C, C mit D usw. bis: Z wieder mit A.

3. Ein Beweis wird dadurch gefithrt, dafl die zu beweisende Behauptung in cinen
fertigen Urteilsring einbezogen, oder dadurch, dafl die Behauptung selbst als
Fragment eines Kreises aufgefafit und nach Analogie anderer Urteilsringe zu
einem vollstandigen Gedankenkreis erginzt wird® 5.

Es ergeben sich zahlreiche Fragen, z.B. die folgenden: Findet sich
bei den Asiaten tatsdchlich kreisformiges Denken? Wenn ja, in
welchem Umfang? Gibt es im AT wirklich kein Kreisdenken?
Hangt das Kreisdenken mit dem Pantheismus zusammen? Laflt sich
die christliche Wahrheit in der Weise des zirkularen Denkens aus-
sagen? Ist dieses Denken nicht, weil zu unprizis, mit ,Dogmatik®
unvereinbar? Welche Vorarbeiten sind zu leisten, bis die Mission

33 Th. Ohm, Vom Christentum des Abendlandes, des Ostens und der Zukunft.
Niirnberg (1951), 30f. Uber die Bedeutung des Kreises in der ferndstlichen
Geisteswelt speziell handelt G. Schulemann, Weg der Vergeistigung. 2 Leipzig
1954, 51—72. C. G. Jung, Symbolik des Geistes. Ziirich 1948, 882 f. Jung weist
andeutungsweise auf den Zusammenhang von Gnosis und Kreisdenken hin.

14 T, Abegg, a. a. 0. 41.

15 H. Leisegang, a.a 0. 142. Man wird Bedenken hegen miissen gegen den Ver-
such Leisegangs, in rationaler Sprechweise das Zirkulare begrifflich zu fassen.
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diese Denkform aufgreifen kann? Kann diese Synthese von den
Europdern geleistet werden? Wir denken nicht daran, alle diese
Fragen im folgenden zu behandeln und zu beantworten. Hier soll
nur am Beispiel einiger Theologen gezeigt werden, dafl auch unsere
Theologie das kreisformige Denken kennt oder gekannt hat und
was sie unter ihm versteht.

IL.

Die allgemein gingige Denkform des Abendlandes, d. h. unsere
eigene, ist nicht die zirkulare, sondern die rational-lineare. Doch
ist in der Zeit der Vollbliite christlich-abendldndischen Denkens
auch die Zirkularbewegung bekannt gewesen, wie jeder weifl, der
mit den Viktorinern und Thomas von Aquin vertraut ist. Dieses
zirkulare Denken aber stammt letzten Endes von Plato her. Hans
Urs von Balthasar sagt: ,Die Lehre von den drei Grundbewegun-
gen: der kreisformigen, der spiralformigen und der geraden.
stammt aus Platos Timaios und dessen tiefsinniger Weltbildungs-
lehre. Der “Vater des Alls® bildet das All zuerst als Weltseele, die
ein Abbild des ewigen Wesens ist, daher die vollendete kugel-
formige Gestalt und die vollendete Bewegung, das Kreisen um sich
selbst . . . erhalt®*.

Von Platon her und dann natiirlich auch aus den von ihm sich
herleitenden Richtungen ist der Gedanke des Kreisdenkens iiber
den Neuplatoniker Proklus (410—485), bei dem es (in prop. 33)
heifit: ,TIGv 10 mooidv &nd mvog xol EmoTeégov wuxhwmy Exer v
#veoyeiav®, zu Pseudo-Dionysius gelangt™, und von diesem zu den
Viktorinern und Thomas v. A.', woraus hervorgeht, dafl das
zirkulare Denken ein ostliches Element im westlichen Denken dar-
stellt *.

16 H. U. von Balthasar in: Die deutsche Thomasausgabe. Bd. 23. Er weist hin
auf Timaios 33D—384B. Vgl Platon, — 444. Samtliche Werke. Heidelberg
o.J. (1958) III, 112f.

7 De div.nom. c. 4 §8 und 9 (PG 3, Verdeutschung in BKV, 5.68 {.). Vgl. H. Kodh,
Pseudo-Dionysius Areopagita in seinen Bezichungen zum Neuplatonismus und
Mysterienwesen. Mainz 1900, 84. Zu Proklus vgl. Produs, The Elements of
Theology. A revised text with translation, introduction and commentary by E. R.
Dodds. Oxford 1933.

18 §, Th. II—II. 179.1 ad 3 et 180.6.

19 Nach B. Altaner lebte und schrieb Ps.-Dionysius gegen Ende des 5. Jhs. in
Syrien. Patrologie. 2 Freiburg 1950, 454.
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1. Richard von St. Viktor* spricht tiber unseren Gegenstand in
seinem Buche ,Beniamin maior oder tiber die Gnade des Schauens®.
»2Man muff ndmlich wissen, das wir ein und denselben Stoff anders
durch Denken (cogitatio) einsehen, anders durch Betrachtung (medi-
tatio) erforschen, anders durch Schauen (contemplatio) bewundern.
. .. Das Denken geht iiber manche Umwege, langsamen Schrittes,
ohne Riicksicht auf das Weiterkommen, und schweift bald hierhin
und dorthin. Die Betrachtung strebt oft auf steilem und beschwer-
lichem Wege zum Ziele ihrer geraden Linie mit groflem geistigen
Fleifle. Das Schauen kreist in freiem Fluge, wohin der Antrieb es
triagt, in wunderbarer Beweglichkeit. Das Denken kriecht, die Be-
trachtung schreitet, und vielfach lauft sie auch. Das Schauen aber
umkreist alles im Fluge, und wenn es will, schwingt es sich in hochste
Hohen empor® *.

Die cogitatio ordnet Richard der imaginatio, die meditatio der
ratio und die contemplatio der intelligentia zu. Die contemplatio
sei, so meint Richard dabei, ,longeque aliter®* — ,bei weitem
andersartig® — als die cogitatio und meditatio. Niher beschrieben
wird diese wertvollste Weise des Nachsinnens, die Schau mit Wor-
ten wie ,im Fluge umkreisen (circumvolare)®, ,sich aufschwingen®
(in summis se librare), ,Beweglichkeit® (agilitas). ,Siehe also den
Strahl (radius) des Schauens, wie weit er sich ausbreitet und alles
beleuchtet“ *. Dabei ist das schauende Kreisen keine langgewohnte,
gleichférmige, stereotype Bewegung, sondern hochste Lebendigkeit.
»Das Denken geht immer in schweifender Bewegung von einem
zum anderen tiber, die Betrachtung richtet sich beharrlich auf einen
Gegenstand, das Schauen richtet sich in einem Strahl der Sicht (sub
uno visionis radio) auf unzdhlige Dinge. Durch die Einsicht wird
der Schoff des Geistes ins Unermefliche ausgedehnt, und des
Schauenden Sehkraft wird geschirft ... Niemals nimlich kann das
Schauen bestehen ohne eine gewisse Lebendigkeit (vivacitas) der
Einsicht. Denn wie es der Einsicht entstammt, dafl das Auge des
Geistes auf Korperliches sich richtet, so geht es offenbar aus der-
selben Kraft (sc. Einsicht-intelligentia) hervor, daff es in einem

20 Hugo starb 1141, Richard 1173 im Kloster St. Viktor zu Paris.

1 Richard von St. Viktor, Beniamin major. I, 8. Ubersetzung aus: Die Viktoriner.
Mystische Schriften. Ausgewdhlt, iibertragen und eingeleitet von Paul Wolff.
Wien 1936, 199. (Wir zitieren dieses Werk mit ,Wolff* und der Seitenzahl der
jeweiligen Stelle)) Der lateinische Text befindet sich: PL 196, 66.

22 Beni. Maior I, 3. Wolff, 200. PL 196, 67.
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einzigen Blick (sub uno intuitu) auf die korperlichen Dinge sich
auftut, unendlich vieles zu erfassen . . .“*. Obwohl die contem-
platio nicht nur an einem Ort weilt, dringt sie doch in die Tiefe durch
den ,oculus mentis®, der ,sub uno intuitu® alles Seiende erfafit.
Richard ibernimmt die ihm vorliegende Bestimmung: ,Das Schauen
ist der eindringende, freie und allseitige Blick des Geistes in die
zu schauenden Dinge“*. Und zugleich der selige Blick! ,In con-
templatione mirae dulcedinis gustus totam in gaudium et iucundi-

tatem commutat . . . In contemplatione dulcedo . . .“*.
Uber das Verhiltnis von Wissen, Glauben und Contemplatio bei
Richard meint Wolff: ,. . . Einen Fortschritt des Glaubens zum

Wissen im Sinne der fides quaerens intellectum lehrte Richard wie
Hugo. Dieses Wissen besteht nicht im vollen und wirklichen Be-
greifen Gottes und des Gottlichen, sondern in der contemplatio des
Glaubensinhaltes“ **. Richard sagt: ,Im Denken ist Schweifen, in
der Betrachtung ist Forschen, im Schauen das Staunen® .

Gerade der kreisende Gedanke ,hat“ nie; bestenfalls hat er um-
kreist, umflogen, was er sucht. Das aber gentigt, um von der con-
templatio das Kostlichste aussagen zu konnen.

Uber die Bewegung des Geistes spricht noch der folgende Text:
»Die lebendige Einsicht im Geiste, in der Seele des Schauenden
geht in wunderbarer Beweglichkeit bald vorwirts und riickwarts,
bald bewegt sie sich gleichsam im Kreise (quasi in gyrum flectit),
bald sammelt sie sich auf einen Punkt und bleibt wie unbeweglich
daran haften®*.

Die Bewegung des animus in der contemplatio ist also — das wurde
bereits sichtbar — nicht nur die kreisende. Richard vergleicht sie
daher mit dem Vogelflug. ,Huius sane rei formam si recte per-
pendimus, in coeli volatilibus quotidie videmus®®.

Nach L. Abegg besagt ostliche Mystik Ruhe, nicht Ekstase. Auch
bei Richard handelt es sich nicht um Ekstase. Ist der Flug eines
Vogels nicht ruhig?®. Es gibt in den Schriften der Viktorianer

23 Ebd. S. 16.

2 PL 176, 879 in der unrichtigerweise Hugo zugeschriebenen Schrift: De modo
dicendi et meditandi. Vgl. dazu H. Késter, Die Heilslehre des Hugo von Sankt-
Viktor. Emsdetten 1940, 1—6. Bei Richard: Beni. Maior I, 4. Wolff, 201.

25 Beni. Maior I,4. PL 196, 67.

26 So schreibt Wolff, a.a. 0. 34 in der Einleitung.

27 Beni. Maior I, 3. Wolff, 199.

28 Beni. Maior 1,5. Wolff, 202 f. PL 196, 68.

29 PL 196, 68. :

30 Vgl. das adlige, ruhige, starke Bild des Vogels in der Novelle ,Die drei
Falken® von Werner Bergengruen.
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herrliche Texte, in denen der Gedanke wie ein edler Vogel kreist *.
Fir Richard endet ,alle Mystik . . . im Schweigen® *.

Das letzte Ziel alles Erkennens und Schauens aber ist die Liebe *.
.Die glithendste Schrift Hugos ‘De laude charitatis’ ist ein einziger
Hymnus auf die Liebe, der ausklingt: “So brich in uns ein, du siifle
und liebe Liebe, weite das Herz, breite die Sehnsucht, den Schof3
unseres Geistes dehne, mach unserer Seele Wohnung raumiger, auf
dafl sie Gott als bleibenden Gast in sich aufnehme. Einstromen
moge und ausfluten in unseren Herzen durch seinen Heiligen Geist
unser einziger Erloser und Heiland Jesu Christus, der Sohn
Gottes, auf dafl Er selbst mit dem Vater zu uns komme und
Wohnung bei uns nehme’* *.

Die Vereinigung der Liebe aber geschieht in Ruhe. Kommen, Woh-
nen, Bleiben sind Bilder der Ruhe. Das Schauen, das frei sich er-
hebende Fliegen und Kreisen erfihrt die Einung der Liebe, deren
beseligendes Gliick der cogitatio und meditatio unzugénglich bleibt.
Dafl der Mensch jetzt diese Erfiillung nur im schauenden Umkrei-
sen gewahren kann, liegt daran, dafl die endgultige Liebeseinheit
als bleibendes Wohnen in statu viatoris noch nicht vollziehbar ist,
sondern nur in engeren oder weiteren Kreisen, Ellipsen und Spira-
len angendhert erfahren werden kann. Das erkliart die Worte
JKomm*, ,Brich ein“ und die darin sich aussprechende Sehnsucht.
Die Viktoriner kennen also das zirkulare Denken in der Form der
contemplatio, der in Freude geschehenden Schau, die im Kreis das
Geschaute umfliegt.

2. Nun zu Thomas v. A.! Die Theologie kann als fides quaerens
intellectum nicht ohne das rational-diskursive Denken sein. Aber
Theologie besagt auch Geheimnis, weist auch hin auf jenen Bereich
des Geheimnisses, in dem man nur noch schauen, horen und ahnen
kann: die negative Theologie, die Thomas durchaus bekannt ist.
,Dieses ist das Auflerste menschlichen Gotteserkennens: zu wissen,
dafl wir Gott nicht wissen.“®

st Fitwa das 15. Kapitel aus dem 4. Buche des Beniamin Maior: ,Dafl es mih-
selig sei und schwer fiir jede vollkommene Seele, sich auf sich selbst hin ganz
zu sammeln und allein im Verlangen nach der Gottheit zu ruhen.” Wolff, 278—
280. PL 196, 152—154. ¢

32 So Wolff, 41 in der Einleitung.

33 Ebd. 31.

3 Nach Wolff, a.a. 0. 31. PL 176, 976.

% De potentia 7,5 ad 14. Zitiert nach: Thomas von Aquin, Ordnung und Ge-
heimnis. Brevier der Weltweisheit. Zusammengestellt und verdeutscht von J.
Pieper, Miinchen 1946, 117. Zum Problem vgl. J. Pieper, Philosophia ncgativa.
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So ist es nicht zufillig, dal der Aquinate im Zusammenhang mit
der contemplatio — die er zunidchst weiter fafit als Richard — die
Frage stellt und bejahend beantwortet, ,ob das Wirken der con-
templatio zurecht unterschieden werde in drei Bewegungen, die
zirkulare, die gerade und die ,gemischte’ (obliquus)“ *. Diese Drei-
teilung ist wesentlich und weist in die Richtung, in der die Losung
unseres missionsmethodischen Problems zu suchen ist: Lineares und
zirkulares Denken schlieflen einander nicht aus, sondern ergdnzen
und durchdringen sich gegenseitig. Die Wahrheit des Christlichen
zeigt sich hier wieder als Synthese, als complexio oppositorum, in
der jedes ,solum®, sofern es nicht die eine, objektive Wahrheit
betrifft, vom Ubel ist.

Im Anschluf an einen Text des Dionysius Areopagita® erklirt Thomas den
motus circularis auf folgende Weise: ,Darum kennzeichnet Dionysius die Kreis-
bewegung bei den Engeln dahin, dafl sie einférmig und unaufhérlich, ohne
Anfang und ohne Ende, Gott schauen, so wie sich die Kreishewegung ohne An-
fang und Ende einférmig um ein und denselben Mittelpunkt dreht. — Bevor
aber die Seele zu dieser Einformigkeit gelangt, muf in ihr eine doppelte Un-
gleichformigkeit beseitigt werden. Erstens jene, die aus der Verschiedenheit der
dufleren Dinge stammt, indem sie nimlich die dufieren Dinge hinter sich lafit.
Und dies ist das erste Merkmal bei der kreisformigen Bewegung der Seele: ihr
‘Eingang zu sich selbst, weg von den dufleren Dingen’. — Dann mufl die zweite
Ungleichférmigkeit beseitigt werden, die durch das Hin und Her der Vernunft
(per discursum rationis) entsteht. Und dies erfolgt, indem alle Titigkeiten der
Seele auf die einfache Beschauung der geistigen Wahrheit zuriickgefithrt werden.
Dies meint er an zweiter Stelle: ‘Die einformige Umdrehung ihrer geistigen
Krifte® ist notwendig, so dafl nach Uberwindung des Hin und Her ihr Blick in
der Beschauung der einen, einfachen Wahrheit festgehalten werde (figatur eius
intuitus in contemplatione unius simplicis veritatis). In dieser Tatigkeit der
Seele gibt es keinen Irrtum, da ja klar ist, dafl kein Irrtum eintritt beziiglich
des Verstindnisses der ersten Erkenntnisgriinde, die wir in einfachem Blidk
(simplici intuitu) erkennen® %,

Der motus circularis iberfliegt den tragen discursus rationis und
gelangt so zum simplex intuitus, der besteht ,in sola Dei contem-
platione®®. Hier stimmt also Thomas mit Richard von St. Viktor

Miinchen 1953. Darin das Kapitel: ,Uber das ‘negative’ Element in der Philo-
sophie des heiligen Thomas von Agquin®, 11—45.

% Thomas v. A., S. Th. II—II. 180. 6.

37 Dionysius Ar., Von heiligen Namen IV, 8 und 9. BKV zweite Reihe, 2. Bd.,
68 f. Thomas greift von Dionysius die Dreiteilung auf. IV, 8 spricht Dionysius
iiber die Bewegungen der Engel, IV,9 iber die der Secele und IX,9 (BKV
a.a. 0. 186) auch iiber die Gottes. PG 8, 767 f. bzw. 3,983 f.

3 §. Th. II—II. 180.6 ad 2. Ubersetzung aus: Die deutsche Thomas-Ausgabe.
Bd. 28, 197—200. Vgl. darin den Kommentar zu unserer Stelle von H. U. von
Balthasar S. 444 f.

3 §. Th. II—II. 180. 6 ad 2.
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iberein. Thomas erwédhnt ferner den motus rectus und obliquus.
»Die gradlinige Bewegung ... setzt er (sc. Dionysius) in der Seele
an, sofern sie von den dufleren Sinnesdingen fortschreitet zur Er-
kenntnis der geistigen Dinge ...“ ,... In dhnlicher Weise® setzt er
»die aus der gradlinigen und kreisformigen Bewegung zusammen-
gesetzte gemischte Bewegung an, sofern sie sich der gottlichen Er-
leuchtung im Schlufiverfahren bedient®*. Vielleicht wird man
sagen diirfen, daf} der motus rectus der cogitatio, der motus obli-
quus der meditatio bei Hugo und Richard entspricht.

Speziell zu untersuchen wire, wie weit die Glaubenswahrheiten
selbst eine — gedachte — Kreishewegung in sich enthalten und
damit in der Wirklichkeit des Geglaubten ein fundamentum in re
fiir das Kreisdenken der contemplatio liegt. Hier seien nur einige
Hinweise gegeben, die sich auf Grund von Texten des hl. Thomas

nahelegen.

Der erste weist auf die Schopfungslehre und Eschatologie hin: ,Dann namlich
ist eine Wirkung im hochsten Grade vollkommen, wenn sie zu ihrem Urgrund
zuriickkehrt, weswegen denn auch der Kreis unter allen Figuren, und die Kreis-
bewegung unter allen Bewegungen zuhochst vollkommen ist, weil in ihnen zum
Urbeginn zuriickgekehrt wird. Dazu mithin, dafl das All der Geschopfe die
letzte Vollkommenheit erreicht, miissen die Geschopfe zu ihrem Urgrund zu-
riickkehren. Es kehren aber die einzelnen und alle Geschépfe zu ihrem Urgrund
zuriick, insoweit sie die Ahnlichkeit ihres Urgrundes gemifl ihrem Sein und
ihrer Natur an sich tragen ...“#

Das Leben in Gott scheint sich der hl. Thomas in einem Vollzuge zu denken,
der der Linie des Kreises vergleichbar ist. ,... Dicendum quod inter omnes
lineas linea circularis est perfectior, quia non recipit additionem. Unde hoc
ipsum ad perfectionem Spiritus sancti pertinet quod sua processione quasi quem-
dam circulum divinae originis concludit, ut ultra iam addi non possit ... 42
Auch der folgende Text weist auf die Kreishewegung in Gott (und im Menschen)
hin: ,Est ergo tam in nobis quam in Deo circulatio quaedam ...: nam voluntas
redit in id a quo fuit principium intelligendi: sed in nobis concluditur circulus
ad id quod est extra, dum bonum exterius movet intellectum nostrum, et in-
tellectus movet voluntatem, et voluntas tendit per appetitum et amorem in ex-
terius bonum; sed in Deo iste circulus clauditur in seipso ...° ,Postquam vero
circulus conclusus est, nihil ultra addi potest; et ideo non potest sequi tertia
processio in natura divina, sed sequitur ulterius processio in exteriorem natu-
ram“ 4. Der Kreis ist ein Bild Gottes, weil er die Vollkommenheit schlechthin
anzeigt dadurch, dafl zu ihm nichts hinzugefigt werden kann.

0-Fbd. 5. 33.

#1 Thomas v. A., Summa contra Gentiles II, 46,1. Deutsch: Leipzig 1985.
I, 164 f.

4 De potentia 9,9 ad 15.

43 De potentia 9,9 cap.
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Nur unausgereifte Gedanken konnten vorgelegt werden. Viele
Fragen und Gesichtspunkte blieben unberiicksichtigt. Es miifte
weitergeforscht werden iiber das Wesen des Kreisdenkens in Ost
und West. Dann aber sollte auch der Versuch gemacht werden,
tiber die christlichen Wahrheiten in der zirkularen Weise zu reden.
Da dieses nur gleichzeitig mit der Ruhe der contemplatio getan
werden kann, ergibt sich fiir den Denker die Forderung, ein Mensch
der contemplatio zu sein. So ist die Anpassung in der ,Denkform®
in jeder Hinsicht bedringend, weit mehr als das (schon antiquierte)
Problem der Uberwindung des Europiismus in der Mission. Wie
wird die Anpassung an die fremden Denkformen vollzogen werden,
ohne deren Gleichheit es keine Basis der Verstindigung gibt?

PROF. DR. J. LAURES S], TOKYO
GESCHICHTE DER KIRCHE VON ECHIZEN

Die ersten Christen in Echizen

Quellen. Fir die Griindung der Kirche von Echizen kommen in Betracht:

Luis Frois SJ, Kitanoshd, den 19. Mai 1581. In: Cartas que os Padres ¢ Irmios
da Companhia de Iesis escreverdo dos Reynos de lapao & China . . . Evora
1598, II, ff. 9—13 und Anton Eglauer, Briefe aus Japan, Augsburg 1795—
1798, 111, 12—14.

Derselbe, Kitanoshd, den 20. Mai 1581. In: Cartas, II, f. 18r.—v.

Derselbe, Kitanoshd, den 29. Mai 1581. In: Cartas, 11, ff. 13v.—16 und Eglauer,
Bd. III, SS. 15—17.

Derselbe, Segunda Parte da Histéria de Japam . . . Editados e anotados por
Jodo do Amaral Abranches Pinto ¢ Yoshitomo Okamoto . . . Téquio, 1938,
SS. 251—257.

Gaspar Coelho SJ, Nagasaki, den 13. (15.) Februar 1582, in Cartes, Bd. II,
ff. 33v.—84v. und Eglauer, Bd. III, S8. 90—95.

Die genaue Zeit, da der erste Christ sich in Echizen® niederliefy,
1aBt sich nicht mit Sicherheit bestimmen, aber so viel wissen wir,
daf P. Luis Frois SJ dort im Mai 1581 mehrere Christen fand.
Einer von ihnen war der Edelmann Leo Hirano, den P. Frois vor
vielen Jahren® in Sakai getauft hatte. Leo war verheiratet mit
Katharina, die 10—12 Jahre vorher die Taufe empfangen hatte.

t Die alte Provinz Echizen ist heute ein Teil des Regierungshezirks Fukui im
mittleren Norden der japanischen Hauptinsel Honshi.

2 Frois behauptet, er habe Leo Hirano vor 18 Jahren in Sakai getauft, was
jedoch kaum méglich ist, da er erst im Januar 1565 aus Kyfsh nach Mittel-
japan kam.



Laures: Geschichte der Kirche von Echizen 93

Beide waren die einzigen Christen in der Stadt FuchG?® und auch
sie hatten nur ungeniigenden Unterricht in der christlichen
Lehre erhalten. Darum miissen sie wohl schon langere Zeit in
Fuchi gewohnt haben, weil sie in Sakai sicher Gelegenheit gehabt
hitten, sich griindlich im Glauben unterrichten zu lassen, zumal da
von 1565—1569 die Patres aus Ky6to verbannt waren und in Sakai
sich niedergelassen hatten . Leo stand im Dienste Shibata Katsuies,
und da dieser bereits im :Jahre 1575 von Nobunaga die Provinz
Echizen erhalten hatte, war Leo vielleicht schon sechs Jahre in
Fuchii, als P. Frois Echizen besuchte.

Aufler Leo Hirano und seiner Frau Katharina traf P. Frois in
Echizen den Christen Benedikt Nait6, den Sohn eines alteren
Bruders des bekannten Bekenners Johann Nait6®. P. Frois hatte
Benedikt und dessen Vater vor etwa acht Jahren in der Provinz
Tanba getauft. Der Vater war in den Dienst Shibata Katsuies ge-
treten, aber schon vor der Ankunft des P. Frois in Echizen im Kriege
gefallen. Nach der Aussage von Augenzeugen starb er als wahrer
Christ. Da sein Sohn Benedikt hervorragende Eigenschaften zeigte.
gab ihm Shibata die Rente seines Vaters, ohne zu wissen, daf} er
Christ sei. Benedikt war ein eifriger Christ, aber da er jahrelang
unter Heiden gelebt und nie eine Predigt gehort hatte, wufite er
von seinem Glauben nicht allzuviel. Nach dem Tode seines Vaters
lie er seine Mutter, seine Schwester und seine beiden kleinen
Briidder nach Echizen kommen. Alle vier waren damals noch Hei-
den. Endlich traf P. Frois in Echizen einen jungen Soldaten aus
Takatsuki, der dort als Kind getauft worden war, aber vom
Christentum nichts wufite und ein lockeres Leben fiihrte.

Der beste Christ in Echizen und der eigentliche Griinder der
dortigen Kirche war kein anderer als Darius Takayama, der Vater

3 Heute Takefu.

* Siehe Genaueres in J. Laures, Die Anfinge der Mission von Miyako, Miinster
i. W. 1951, SS. 118—132.

5 Johann Naitd, Herr der Herrschaft Yagi in der Provinz Tanba, wurde zwischen
1565 und 1573 von P. Frois mit 250 seiner Leute in Kybto getauft. Er war einer
der treuesten Anhidnger des Shoguns Yoshiaki in seinem Kampf mit Nobunaga
(1573), mufite darum mit seinem Herrn in die Verbannung gehen, diente spiter
dem christlichen Admiral Konishi Yunaga und nach dessen Tode Katd Kiyo-
masa. Wegen seines christlichen Glaubens mufite er bald in die Verbannung
gehen und fand freundliche Aufnahme bei Maeda Toshinaga in Kanazawa.
Beim Ausbruch der grofien Verfolgung im Jahre 1614 wurde er zusammen mit
Takayama Ukon um seines Glaubens willen nach Manila verbannt. J. Laures,
Takayama Ukon und die Anfinge der Kirche in Japan, Minster 1954, SS. 57,
61, 305, 322, 344, 358.
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des christlichen Helden Takayama Ukon®. Darius war eine ehr-
liche Soldatennatur, ein echter Samurai von altem Schrot und Korn.
Im Jahre 1563 hatte er im Bunde mit den Bonzen alle Hebel in
Bewegung gesetzt, um den Pater aus Kybto zu vertreiben, weil er
als tiberzeugter Buddhist im Christentum eine Gefahr fiir sein
Vaterland erblickte. In heftigem Redestreit mit Bruder Lorenz’
suchte er das Christentum als vernunftwidrige und unmoralische
Lehre zuriickzuweisen, aber der redegewandte Bruder widerlegte
seine Einwiirfe so schlagend, dafl er zuletzt die Waffen streckte,
um die Taufe bat und ein eifriger Anhinger der Lehre Jesu
wurde®. Im Jahre 1573 erhielt er die kleine Herrschaft Takatsuki
in der Provinz Settsu® als Lehnstriger des Araki Murashige. Schon
bald nachher tbertrug er die Herrschaft seinem altesten Sohne
Ukon und widmete sich ganz der Bekehrung des Landes. Fiinf
Jahre spiter schloff sich Araki einer machtigen Liga zum Sturz
Nobunagas an und brachte so seinen Lehnstriager Takayama Ukon
in einen Gewissenskonflikt, da er als Christ sich an einem ihm
offenbar ungerecht erscheinenden Kriege nicht beteiligen zu diirfen
glaubte. Seine Seelenangst wurde noch gesteigert, als Nobunaga
drohte, Christen und Patres zu toten und alle Kirchen zu zerstoren,
falls Ukon nicht unverziiglich ihm Takatsuki ubergebe. Ukons Vater
Darius jedoch wollte als Samurai alten Stils von einer Ubergabe
der Festung nichts wissen, und als Ukon bei Nacht aus Takatsuki
floh und sich Nobunaga stellte, geriet er in hellen Zorn und befahl,
die Festung bis zum duflersten fir Araki zu verteidigen. Da jedoch
die christlichen Samurai auf Verabredung seine Befehle nicht aus-
fiihrten, ja ihm die Bastionen versperrten, floh er aus Takatsuki
und begab sich nach Arakis Festung Arioka’, um seine Unschuld
zu beteuern und Ukons Geiseln vor dem Untergang zu retten.
Araki schonte der Geiseln, hielt aber Darius in gelinder Haft in
Arioka zuriick. Bald darauf fiel Takatsuki und ein Jahr spater

8 Cf. J. Laures, Takayama Ukon.

7 Bruder Lorenz war vom hl. Franz Xaver in Yamaguchi getauft worden. Ob-
wohl er fast vollstindig blind war, leistete er der jungen Kirche Japans wert-
vollste Dienste als Katechist und Prediger. Im Jahre 1568 trat er als Bruder in
dic Gesellschaft Jesu ein und starb im Alter von 66 Jahren zu Nagasaki im
Jahre 1592. Schurhammer S], Luis Frois 8], Die Geschichte Japans, Leipzig
1926, S. 16, Anm. 1. Vergleiche auch Laures, Die Anfinge der Mission von
Miyako, SS. 19—155.

8 Laures SJ, Die Anfinge der Mission von Miyako, S. 78, Anm. 25 u. Takayama
Ukon und die Anfinge der Kirche in Japan, SS. 9—16.

9 Im heutigen Regierungsbezirk Osaka.

10 Heute Itami.
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Arioka. Nobunaga gab Ukons Geiseln zuriick, verurteilte aber
seinen Vater Darius zum Tode. Durch Firsprache machtiger
Freunde verwandelte er zuletzt das Todesurteil in lebenslingliche
Verbannung und schickte Darius zu Shibata Katsuie nach Echizen.
Eine Zeitlang wurde er dort in strenger Haft gehalten, aber dann
erlaubte ihm Nobunaga, ein eigenes Haus zu bezichen und seine
Frau und Tochter zu sich zu nehmen. Shibata war ein Freund der
Christen und gewdhrte darum seinem erlauchten Gefangenen weit-
gehendste Freiheit. Darius beniitzte seine unfreiwillige Mufle, um
fir das Christentum zu werben und wurde so der Apostel von
Echizen ™.

Besudh des P. Frois in Echizen

Schon bald nach seiner Ankunft in Echizen bat Darius um einen
Pater, da viele Christen zu werden wiinschten und er selbst nach
dem Trost der Sakramente verlangte, aber bei dem groflen Mangel
an Arbeitskriften konnte kein Pater freigemacht werden. Erst nach
Verlauf von zwei Jahren sollte P. Frois fiir kurze Zeit Echizen
besuchen, Darius und den Seinen die Sakramente spenden und die
Moglichkeiten einer Kirchengriindung auskundschaften.

Am Pfingstsonntag, dem 14. Mai 1581, brach Frois mit Bruder
Kosmas und einigen Christen aus Takatsuki von Azuchi auf. Die
Reise ging iiber Nagahama und Fuchli nach der Hauptstadt Kita-
noshd **, wo sich Darius aufhielt. In Nagahama erregte der Anblick
des ersten Europders gewaltiges Aufsehen, und eine johlende Volks-
menge folgte dem Zuge des Paters bis zu seinem Absteigequartier.
In Fuchii wollte Frois Leo Hirano besuchen, erfuhr jedoch, dafl er sich
gerade im Kriege befinde, und lieff darum Leos Gemahlin melden,
er werde auf seiner Riickreise vorsprechen. Leos Gemahlin jedoch
bestand auf seinem Besuch, und als der Pater unerbittlich blieb,
kam sie selbst mit einer Anzahl ihrer Leute, die kurzerhand die
Séanfte des Paters den Trigern entrissen und ihn zu Leos Wohnung
brachten. In Fuchfli wiederholte sich der Volksauflauf wie in Naga-
hama. Am Abend kamen die Leute des Darius, den Pater abzu-
holen, und am folgenden Morgen erreichten sie Kitanosh6. Darius
kam dem Pater eine gute Strecke weit entgegen und empfing ihn
mit unbeschreiblicher Freude.

Noch am gleichen Tage richtete P. Frois den Altar her, um am
niachsten Morgen fiir Darius und die Seinen die hl. Messe zu feiern,
wihrend dieser seine Diener schickte, um den Herren, die sich zum

1 Cf. J. Laures SJ, Takayama Ukon, SS. 87—111.
12 Heute Fukui.
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Besuch der Predigt bereit erklirt hatten, die Ankunft des Paters
zu melden und sie fir den Abend einzuladen. Zwanzig vornehme
Personen mit ihren Dienern kamen am Abend zur Predigt. Darius
erklarte ihnen zundchst, warum die Patres aus so weiter Ferne
nach Japan kdmen, und danach hielt Bruder Kosmas eine einstiin-
dige Predigt. Beim Abschied bat Darius seine Géste, am folgenden
Abend oder zu einer andern Zeit wiederzukommen.

Am folgenden Tage, Donnerstag, den 18. Mai, feierte P. Frois im
Hause des Darius die hl. Messe, die erste in Echizen. Anschlieflend
wurde die Litanei gebetet, und der Pater hielt eine Predigt zur
Vorbereitung auf die Beichte. Wihrend sich nachher Frois fiir den
Besuch beim Landesherrn bereitmachte, erzahlte ihm Darius voll
Freude, wie wohlwollend dieser dem Christentum gesinnt sei.
Unter anderm habe er ithm gesagt, er freue sich sehr, wenn sich das
Christentum in seinem Lande ausbreite; obwohl er selbst Zenbud-
dhist sei, hege er keinen Widerwillen gegen irgend eine andere
Religion, und er werde den Pater, der nach Echizen komme, in
jeder Weise begilinstigen. Darius wies ferner darauf hin, seine
Freunde, die zur Predigt kidmen, seien keine jungen oder leicht-
fertigen Leute, sondern reife und verstindige Minner, die be-
stimmt Verstindnis fir die Predigt zeigen wiirden. Endlich sagte
Darius dem Pater, er beabsichtige, zeitlebens in Echizen zu bleiben
und sich ganz dem Dienst Gottes zu widmen. Sollte Nobunaga ihm
erlauben, nach Takatsuki zuriickzukehren, so werde er nur seine
Frau und Tochter dorthin gehen lassen, selbst aber in Echizen
bleiben, sein Haus in eine Kirche verwandeln und seine ganze
Kraft fur das Bekehrungswerk einsetzen.

Wihrend P. Frois im Begriff war, den Landesherrn zu besuchen,
kamen 20 — 30 Personen, teilweise dieselben, die am Abend vor-
her erschienen waren, um eine Predigt zu horen. Man willfahrte
ihrem Wunsch. Kaum waren sie fortgegangen, als 40 — 50 Biirger
der Stadt erschienen, um ebenfalls das Wort Gottes zu horen, aber
da der Pater bereits bei Shibata angemeldet war, mufite man sie
auf spdter vertrosten. Auf dem Wege zum Schlof} sprachen Frois
und Darius zuerst bei Shibatas Sohn vor und wurden mit vielen
Zeichen des. Wohlwollens empfangen. Darauf begaben sie sich
zur Residenz des alten Shibata und wurden sofort zugelassen. Frois
uberreichte dem Fursten einen Brief des Visitators Valignano und
ein kleines Geschenk. Shibata fragte ausfithrlich nach Valignano
und wollte wissen, wo Frois wohne. Dann duflerte er den Wunsch,
einmal das Makaoschiff in einem seiner Héifen zu sehen, um sei-
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nen Untertanen eine Freude zu bereiten, und erklirte sich bereit,
den Portugiesen 10— 12000 Tael Silber zu leihen. Darius wies
darauf hin, dafl ein so grofies Schiff nicht sicher in den seichten
Gewdssern Echizens oder Kagas kreuzen konne und dafl es nicht
in der Gewalt der Patres stehe, dem Makaoschiff den Kurs vorzu-
schreiben.

Nun brachte Darius die Rede auf den eigentlichen Zweck des Be-
suches des Paters, indem er sagte, Nobunaga wiinsche, daf} sich
das christliche Gesetz in Shibatas Lindern verbreite. Darum habe
P. Valignano P. Frois geschickt, ihm dieses mitzuteilen. Daraufhin
fragte Shibata, ob der Pater in Echizen bleiben werde, aber dieser
stellte die Gegenfrage, ob Seine Hoheit wiinschten, dafl er bleibe,
wenn seine Predigt Erfolg habe. Der Fiirst ,antwortete ungefahr
dasselbe, was er frither schon Darius gesagt hatte, dafl er kein
Hindernis in den Weg legen, noch die belastigen werde, die Chri-
sten werden wollten; jedoch werde er noch weniger Gewalt bei
denen gebrauchen, denen das Christentum nicht gefalle, um sie zu
dessen Annahme zu dringen. In Glaubenssachen wolle er sich nicht
einmischen und dem Pater volle Redefreiheit lassen, denn hier
gelte das Sprichwort, daf} der Stiarkere und Eifrigere siegen werde®.
Ferner meinte er, Darius habe recht, wenn er betone, man miisse
eine Kirche bauen, falls Aussicht auf viele Bekehrungen bestehe.
Dann plauderte Shibata mit seinen Gésten gemiitlich iiber die ver-
schiedensten Dinge und sagte zuletzt, er miisse den Pater einmal
zum Essen einladen, da er nur kurze Zeit zu bleiben gedenke.

Die Kunde von dem huldvollen Empfang beim Landesherrn ver-
breitete sich schnell, und die Folge war, daff noch viel mehr zur
Predigt kamen. Waéhrend des Tages predigte Bruder Kosmas
mehrmals vor Gruppen von Samurai und vornehmen Biirgern, aber
am Abend begann die Arbeit erst recht in groflem Stil. Wegen der
Neuheit der Sache und aus Begierde, einen Europier aus nichster
Nahe zu sehen, kam das Volk in hellen Haufen, so daf das kleine
Haus des Darius unmoglich alle fassen konnte. So predigte man
mehrmals nacheinander vor Gruppen von 300—400 Personen, von
denen jedoch viele von drauflen zuhéren mufiten. Viele klopften
heftig an die Tiire, andere machten Lécher in die Winde, um den
Pater zu héren, wieder andere kletterten auf die Biume, um von
dort die Predigt zu horen. Schlieflich war Bruder Kosmas am Ende
seiner Kraft, so daR P. Frois fiir ihn einspringen mufite.

Es lag nicht in der Absicht des Paters, moglichst viele Taufen zu
spenden, sondern allen Gelegenheit zu geben, die Frohbotschaft zu

2 Missions- u. Religionswissenschaft 1955, Nr. 2
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horen, damit sie sich dann frei und ungehindert entscheiden
konnten. In der Tat ,gab es unter den Zuhorern keinen einzigen.
der nicht befriedigt nach Hause gegangen wire und den Eifer und
die gute Absicht der Patres gelobt hétte®. Die Diener und Ver-
trauten des Darius behaupteten, es gebe keine Strafle und kein
Haus, wo das christliche Gesetz nicht das Tagesgesprdach bilde.
Viele kamen tiglich zur Predigt, und bald erkldrten sich einige
bereit, alle Predigten zu horen. Auch der Sekretar Shibatas und
der Erzieher seines Sohnes waren unter den Besuchern. Shibatas
Sohn lie dem Pater fiir seinen Besuch danken und ihm sagen, er
freue sich sehr, wenn sich das Christentum in Echizen verbreite.
Wenn der Pater eine Kirche bauen wolle, werde er ihm dafir ein
Grundstiick schenken und ihn beim Bau tatkriftig unterstiitzen.
Auch gab er dem Pater zu verstehen, dafl er selbst das Wort Gottes
zu héren winsche.

Kurz nach seinem Besuch hatte Shibata Katsuie dem Pater durch
einen seiner ersten Vasallen danken und ihn fiir den folgenden Tag
zum Essen einladen lassen. Da dies jedoch ein Freitag war und
man annehmen mufite, der Fiirst werde seinen Gasten Fleisch-
speisen vorsetzen, liefl Frois ihm sagen, dafl die Christen an diesem
Tage kein Fleisch essen diirften'. Shibata zeigte sich dariiber nicht
nur nicht beleidigt, sondern nicht wenig erbaut und liefl dem Pater
sagen, er moge am folgenden Samstag oder an irgend einem andern
Tag zum Essen kommen. In Wirklichkeit fand dieses am Montag,
dem 22. Mai, statt.

Das Mahl war koniglich. P. Frois erhielt den Ehrenplatz, wihrend
Shibata den letzten Platz einnahm. Die Unterhaltung drehte sich
zunachst um P. Valignano, aber dann kam Shibata auf seinen Lieb-
lingsgegenstand, die Errichtung einer Kirche in Echizen, zu sprechen.
Drei- bis viermal wiederholte er, es wire gut, dort eine Kirche zu
haben. denn dann werde die Zahl der Christen wachsen, wihrend
sonst alles Erreichte wieder in Frage gestellt wiirde. Dann beauf-
tragte er Darius, dem Pater die Stadt zu zeigen, damit er sich einen
geeigneten Baugrund aussuche, den er ihm schenken werde. Auch
werde er zum Bau der Kirche nach Kriften beisteuern.

13 In bezug auf die Daten sind die Berichte des P. Frois verwirrend, ja wider-
spruchsvoll. Die erste Audienz fand am Donnerstag, dem 18. Mai, statt, und
fir den folgenden Tag lud Shibata den Pater zum Essen e¢in. Nach dem Bericht
in Cartas (11, f. 12) wire es ein Samstag gewesen, nach Eglauer (Briefe aus
Japan III, S. 14) jedoch ein Freitag. Wahrscheinlicher war es ein Freitag, ob-
wohl auch am Samstag der Pfingstwoche (Quatembertag) der Genufl von Fleisch-
speisen untersagt ist.
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Inzwischen hatte Frois die nichtchristlichen Diener des Darius,
sowie die Frau und Tochter des christlichen Soldaten aus Takatsuki
in aller Stille getauft. Am Vorabend von Fronleichnam, den
24. Mai, fand die erste feierliche Taufe von elf Erwachsenen statt,
und am 27. Mai empfingen drei angesehene Minner, am 28. sechs
weitere Personen das Sakrament der Wiedergeburt. Am 29. Mai
empfingen die Mutter Benedikt Naitds, zwei seiner Briider und
drei weitere Personen die Taufe, am Abend des gleichen Tages
zwei kleine Kinder und am folgenden Tage die Frau eines Neu-
christen. Frois sagt in seinem Briefe vom 29. Mai, er habe in den
13 Tagen seines Aufenthalts in Kitanoshé 26 Taufen gespendet,
aber offenbar hat er die im Stillen und im letzten Augenblick Ge-
tauften nicht eingerechnet. Im Widerspruch dazu schreibt er in der
Geschichte Japans, er habe wihrend der 22 Tage seines Aufent-
halts in Echizen 50 Personen getauft. In Kitanoshdé war er sicher
nicht linger als 13 Tage (vom 17. bis 30. Mai) und kann kaum
mehr als etwa 45 Taufen gespendet haben, aber nachher blieb er
weitere 6—7 Tage in Fuchfi, wo er ebenfalls eine Anzahl Personen
taufte, so dafl die Angaben in der Gesdiichie Japans der Wahrheit
entsprechen diirften. ;
Es scheint, dafy P. Frois mit dieser immerhin betrachtlichen Seelen-
ernte nicht recht zufrieden war, denn er schreibt: ,Da es schwierig
ist, sich von den Fesseln der Stiinden und Laster zu befreien, und
das Volk in Stinden versunken und verblendet ist, entschliefit sich
der Wille nicht immer zu dem, was ithm der Verstand diktiert.
Obwohl sie alle von der Wahrheit tiberzeugt wurden, gelangten
dennoch nur ganz wenige dazu, sich einem so geistigen Gesetz zu
unterwerfen, das den Begierden der verdorbenen und gefallenen
Natur widerstreitet“. Dennoch muff Frois gestehen, dafi die neuen
Christen grundlich verstanden, was man ihnen predigte, und daff
durch die .der Grund zu einer Kirche in jenem Reiche gelegt
wurde, deren Betreuung Darius und seine Gemahlin als gute
Hirten iibernahmen®.

In der Tat waren die Aussichten fir das Christentum in Echizen
vielversprechend. Nach den Aussagen des Darius waren die Be-
wohner, besonders die Samurai, gebildet und intelligent, und Frois
selbst schreibt, die Leute von Echizen seien die verstidndigsten und
aufgeschlossensten Menschen, die er in Japan gefunden habe. Hat-
ten die Patres fast uiberall unter der Feindseligkeit der Bonzen zu
leiden, so bestand in Echizen von dieser Seite nicht die geringste
Schwierigkeit, denn obwohl es im Lande viele Tempel gab. hatte

2%k
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der Buddhismus keinen starken Halt an der Bevolkerung. Ja die
Bonzen kamen sogar zur Predigt, und einige von ihnen empfingen
die Taufe. Die Mildtitigkeit und Liebenswiirdigkeit des edlen
Darius hatten dem Pater vorgearbeitet und ihm eine so reiche
Ernte ermoglicht, und sein unermiidlicher Eifer wihrend des vier-
zehntigigen Besuchs hatte keinen geringen Teil an dem Erfolg der
Predigt. Auch das Wohlwollen Shibatas und seines Sohnes konnten
das Bekehrungswerk nur fordern. In der Tat meldeten sich einige
der vornehmsten Vasallen des Landesherrn im letzten Augenblick
zum Empfang der Taufe, aber da die Zeit zu ihrer Unterweisung
nicht reichte, mufite man sie auf spater vertrosten.

Shibata wie auch sein Sohn hatten sich erboten, Bauland fiir eine
Kirche zu schenken, aber Frois sagt an keiner Stelle, dafl er das
Angebot annahm, wahrscheinlich weil er keine bestimmten Zusagen
machen konnte, daBl ein Pater in Echizen wohnen werde. Jedoch
sagt er, Darius habe neben seinem Hause Land gekauft, um eine
Kirche zu errichten, und in der Geschichte Japans schreibt er. ,dafl
bald eine zwar kleine, aber schone und zweckentsprechende Kirche
gebaut wurde, woriiber die Neuchristen sich auflerordentlich gefreut
und grofle Befriedigung gezeigt hitten“. Zudem bemerkt Frois hier
ausdriicklich, daf} die Zahl der Taufen grofler gewesen wire, wenn
gleich ein Pater am Orte geblieben ware.

Beim Abschiedsbesuch wiederholte Shibata abermals, es sei wiin-
schenswert, dafl eine Kirche errichtet wiirde, und meinte, wenn ein
Pater nach Echizen kidme, sollte es auf alle Falle P. Frois sein, da
er ihm bekannt und befreundet sei und Sprache und Sitten der
Japaner kenne.

Am 30. Mai trat P. Frois mit Bruder Kosmas die Riickreise an
Darius und die Neuchristen gaben ithm mehrere Meilen weit das
Ehrengeleite und verabschiedeten sich mit solcher Herzlichkeit, als
ob sie den Pater schon jahrelang gekannt hitten. Gemafl seinem
Versprechen wollte P. Frois auf der Riickreise Leo Hirano in Fuchf
besuchen. Dieser war nach Beendigung des Krieges nach Kitanoshé
geeilt, um den Pater zu begriilen. Bald danach kam er ein zweites
Mal, um zu beichten und zu kommunizieren, und blieb mehrere
Tage. Als er erfuhr, Darius wolle Land zum Bau einer Kirche
kaufen, beschlof er, auch in Fuchii ein Gotteshaus zu errichten.
Grofl war die Freude Leos und Katharinas tiber den Besuch des
Paters, und sie zeigten ihm die gleiche Liebe wie Darius. Obwohl
beide nur notdiirftig im Glauben unterrichtet waren und jahrelang
mitten unter Heiden wohnten, fithrten sie dennoch ein echt christ-
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liches Leben. Der Pater blieb 5—6 Tage bei ihnen, ,und sie wurden
nicht mide, Tag und Nacht die Dinge Gottes zu héren®. Auch ver-
sammelten sie einige Verwandte und Freunde, damit auch sie das
Wort Gottes horten, ,und es gefiel dem Herrn, daf} einige aus ihrer
Familie und andere aus der Stadt sich bekehrten, so dafl auch dort
das Gesetz Gottes gepflanzt wurde®. Selbst die Frau des Stadt-
kommandanten, eine Verwandte Leos, kam zur Predigt und brachte
einige buddhistische Nonnen der Zensekte mit, die mit ihren Fragen
und Zweifeln den Pater und Bruder stundenlang beschiftigten.
Da der Pater sich nicht linger als ein paar Tage in Fuchfi aufhalten
konnte, nahm er Abschied, um die Riickreise nach Azuchi anzutreten.
Leo, die Neuchristen und einige befreundete Heiden lieflen es sich
nicht nehmen, ihn eine Tagereise weit zu begleiten. Wahrend der
Zug einen schmalen und abschiissigen Gebirgspfad hinaufritt, wurde
das ohnehin storrische Pferd Leos scheu, baumte sich auf, warf ihn
ab, trat ihn mit den Vorderfifien, fafite ihn am Halse mit seinen
Ziahnen und schritt iiber ihn weg, so dafl er schwerverwundet und
bewufltlos liegen blieb. Grofi war die Bestiirzung des Paters, denn
er furchtete, Leo sei tot und die Neuchristen und Heiden mochten
sein Ungliick als einen Racheakt der japanischen Gaotter betrachten.
Mit Hilfe von Erfrischungen erlangte der Verungliickte Bewuftsein
und Sprache wieder, wandte sich dann heiteren Antlitzes zum Pater
und sagte, um ihn zu trosten, ,er wisse wohl, dafl dies ein Werk
des Teufels sei, der dadurch die neuen Christen verwirren wolle,
aber er sei gern und freudig bereit zu sterben, da er ja gebeichtet
habe und im Dienste Gottes und in Gegenwart des Paters sein
Leben beschlieflen wiirde“. Sofort liefl man eine Ambulanz aus der
Stadt kommen, und P. Frois wollte ihn nach Fuchii begleiten, aber
Leo litt es nicht, denn er war iiberzeugt, dafl er sich durch die
Beichte geniigend auf den Tod vorbereitet habe und der Herr ihn
sicher in den Himmel aufnehmen werde. Sollte er jedoch in Gegen-
wart des Paters sterben, so konne dadurch Verwirrung bei den
Heiden entstehen, und darum geniige es, wenn der Bruder bei ihm
bleibe, denn als Japaner konne er leichter mit den Unglaubigen
fertig werden.

Leos Gemahlin zeigte dieselbe Ergebung wie ihr Mann und er-
klarte, sie finde grofien Trost darin, dafl er sein Leben im Dienste
Gottes geopfert habe, wenn sie im Falle seines Todes auch ver-
lassen und hilflos unter Heiden in fremdem Land schmachten
miisse. Der Kummer des Paters ging ihr mehr zu Herzen als ihr
eigenes Ungliick, und sobald sich Leo ein wenig besser fihlte,
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schickte sie sofort einen Eilboten, um ihn zu trosten. Die nachsten
4—5 Tage gingen weitere Boten taglich ab, und der letzte konnte
P. Frois melden, der Kranke befinde sich bereits aufler Gefahr.
Nicht nur wurden Leo und Katharina nicht im Glauben erschiittert,
auch die Neuchristen wurden durch sie ermutigt und erbaut, und
die Heiden kamen in groflen Scharen zur Predigt, die der Bruder
wahrend der fiinf Tage seines Aufenthalts tdglich hielt. Sobald
Leo sich stark genug fiihlte, ritt er eigens nach Azuchi, um P. Vali-
gnano zu begriilen und ihm fiir den Besuch des P. Frois zu danken.
Ferner erzihlte er thm, eine Anzahl seiner Verwandten hitten die
Predigten des Bruders gehért und warteten mit Sehnsucht auf einen
Pater, der ihnen die Taufe spendete.

Die weiteren Schicksale der Kirche von Edhizen

Quellen. Die folgenden Ausfithrungen stiitzen sich auf die zum Teil noch
unverdffentlichten Jahresbriefe der Jesuiten von 1608—1626. Die unverdffent-
lichten Quellen finden sich im Romischen Archiv der Gesellschaft Jesu (Abteilung:
Japonica-Sinica = Jap.-Sin.).

Leider war es nicht méglich, einen Pater oder Bruder fir Echizen
freizumachen; ja, wahrend der folgenden 23 Jahre schweigen die
Jahresbriefe der Jesuiten tiber die Christenheit dieses abgelegenen
Landes. Im Jahre 1582 fiel Nobunaga dem Verrat seines Generals
Akechi Mitsuhide zum Opfer, und die folgenden Jahre sind an-
gefiillt mit Kriegen zwischen ehrgeizigen Generalen, die sich um
Nobunagas Erbe stritten. Es gelang Hideyoshi schon bald, Shibata
Katsuie zu vernichten. Vom Feinde bis zu den Toren von Kitanoshd
verfolgt, steckte Shibata Stadt und Schloff in Brand und nahm sich
samt seinen Getreuen das Leben'. Darius Takayama hatte Frois
gegeniiber geduflert, er sei entschlossen, in Echizen zu bleiben, selbst
wenn Nobunaga ihm die Riickkehr nach Takatsuki gestatten sollte,
aber die ungeklarte politische Lage beim Tode Nobunagas lief es
ihm kliiger erscheinen, an der Seite seines Sohnes vorerst die Ent-
wicklung der Dinge abzuwarten. So kehrte er auf die Kunde von
Nobunagas Tod mit seiner Gemahlin und seinen beiden Tachtern
nach Takatsuki zuriick, zur groflen Freude der dortigen Christen *.
Mit der Vernichtung Shibatas traf die Christen von Echizen ein

14 Genaueres siche in Laures, Tekayama Ukon, SS. 136—150.
5 Luis Frois S], Segunda Parte da Histéria de Japam, SS. 851—3852.
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schwerer Schlag. Die christlichen Samurai waren entweder im
Kriege gefallen oder sahen sich gezwungen, einen neuen Herrn zu
suchen, falls sie es nicht vorzogen, das Waffenhandwerk aufzugeben
und einen neuen Beruf zu ergreifen. Jedenfalls mufl die Zahl der
Christen auf ganz wenige zusammengeschrumpft sein, denn im
Jahre 1603 gab es dort nur etwa 20 Gldubige, wahrend P. Frois im
Jahre 1581 nicht weniger als 50 Taufen gespendet hatte. Folglich
miissen viele im Kriege gefallen sein oder das Land verlassen
haben, da es Abfille kaum gegeben haben diirfte, denn die Glau-
benstreue dieser Christen wird an zahllosen Stellen hervorgehoben.
Bei normaler natiirlicher Vermehrung hitte darum diese Christen-
heit eher wachsen als abnehmen miissen. Die von Darius kurz nach
dem Weggang des P. Frois errichtete Kirche mufl wohl beim Brande
der Stadt in Flammen aufgegangen sein, weil es dort spiter sicher
keine Kirche mehr gab*.

Die erste Kunde uber die Christengemeinde von Echizen nach dem
Besuch des P. Frois (1581) bringt der Jahresbrief von 1603, wo es
heifit: ,Im Reiche Echizen gibt es auch Christen, und man hat
besonderen Grund, den Herrn zu preisen, wenn man sicht, wie sich
die zwanzig oder etwas mehr in einem abgelegenen Ort, mitten
unter den Heiden, im Glauben halten. Nach den Briefen der Patres,
die dort waren, ist die Bereitwilligkeit der Leute dieser Gegenden
fiir die Aufnahme des hl. Evangeliums so groff, dafl sie eine sehr
grofle Ernte versprechen wiirde, wenn die Unsrigen dort eine feste
Residenz hitten. Wenn der Herr es uns ermoéglicht, die Arbeiter
zu unterhalten, wird sich alles glatt 16sen lassen® *". :
Der Jahresbrief von 1604 gibt eine Anzahl interessanter Einzel-
heiten, die einen guten Einblick in das Leben jener verwaisten
Christen gestatten. ,Im Reiche Echizen, so heifit es dort, ,gibt es
einige Christen. Wenn sie auch wenig zahlreich sind, so sind sie
dennoch alle einander in Liebe verbunden und entschlossen, den
Glauben inmitten einer heidnischen Umgebung treu zu bewahren.
Als ein Pater sie besuchte, freuten sie sich gewaltig, denn sie waren
lange Zeit nicht besucht worden. Alle beichteten, und soweit sie
dessen fiahig waren, empfingen sie ebenfalls die heilige Kommu-

16 Im Jahre 1605 beabsichtigten einige Neugetaufte, eine Kirche und Patres-
wohnung zu errichten, ein Beweis, dafl es damals in Echizen keine Kirche gab.
17 Jap.-Sin. 54, f. 208v.
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nion *®. Der Pater blieb so lange bei ihnen, als ihm notwendig schien,
und erbaute sich an ihrer Treue und Standhaftigkeit, denn, obwohl
sie mitten unter Heiden lebten, versdumten sie keineswegs ihre
religiosen Pflichten. Es sind dort zwei Christen, gleichsam die Vor-
steher der ganzen Gemeinde, die in ihren Hiusern die andern zum
Gebet versammeln. Alle kennen die Sonn- und Feiertage wie auch
die Tage des Fastens und beobachten sie, als ob ein Priester bei
ihnen wire.

~Der Pater taufte zehn oder zwélf, die von den andern Christen
so gut unterrichtet worden waren, dafl sie schon vor Empfang der
Taufe sich mit den andern zum Gebet versammelten, sich mit thnen
geiflelten und die Sonn- und Feiertage hielten. Man muff den
Herrn preisen wegen ihres Eifers, ihrer Frommigkeit und ihrer
Heilsbegierde und noch viel mehr wegen ihres mustergiiltigen
Wandels, wodurch sie den Heiden ein so leuchtendes Beispiel geben,
dafl sich viele dadurch veranlafit fithlen, um die Taufe zu bitten® *.
Der Jahresbrief von 1605 meldet weiteren Fortschritt. Alle Chri-
sten beichteten und kommunizierten, und von den Heiden, die zur
Predigt kamen, empfingen einige die Taufe, darunter mehrere
adelige und einfluflreiche Manner. Diese zeigten solchen Eifer, dafl
sie daran dachten, eine Kirche und Patreswohnung zu bauen, damit
die Patres bei ihrer Durchreise von oder nach Ky6to und bei ihren
regelmifligen Besuchen gute und passende Unterkunft finden und
leichter Christen und Nichtchristen zur Predigt und zum Gottes-
dienst versammeln konnten®. Aus diesem Text geht klar hervor,
dafl die fruher von Darius Takayama errichtete Kirche nicht mehr
bestand. Eine andere Frage ist es, ob der Plan eines Kirchenbaus
wirklich ausgefithrt wurde. Da in keinem spiteren Text von einer
Kirche die Rede ist, mufl man wohl annehmen, daf} dies nicht
geschah.

In den folgenden Jahren wurden die Christen von Echizen, wie es
scheint, regelmidflig jedes Jahr besucht. Alle Jahresbriefe dieser
Zeit betonen, dafl diese Christen trotz ihrer heidnischen Umgebung

18 Die Jesuiten in Japan liefen die Neudhristen erst nach langer Priifung zur
heiligen Kommunion, namentlich zur Erstkommunion, zu. Vgl. J. F. Schiitte SJ,
Valignanos Japangeschichte, Roma 1954, in Analecta Gregoriana, vol. 72, 8. 187.
19 Jap.-Sin. 55, ff. 154v.—155.

20 Ibid. 55, f. 288v.
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fest im Glauben standen und miteinander in wahrer Bruderliebe
verbunden waren. Der Besuch des Paters tristete sie, und der
Empfang der Sakramente gab ihnen neuen Mut und neue Kraft,
im Guten auszuharren und fortzuschreiten. Jedesmal empfingen
einige Heiden die Taufe, so dafl die kleine Gemeinde bestindig
ein wenig wuchs. Sicher kam im Jahre 1611 noch ein Pater nach
Echizen, und auch damals wurden einige Taufen gespendet®'.

Der Jahresbrief von 1612 sagt nichts von einem Besuch des Paters
in Echizen. Vielleicht unterblieb er in diesem Jahre, weil die feind-
seligen Mafinahmen Ieyasus gegen die Christen seines Hofes auch
den Herrn von Echizen wie so viele andere Daimy6 (Landesfiirsten)
einschiichterten oder gar zu unfreundlichen Mafinahmen veran-
lafiten, so dafl es kliiger schien, auf den Besuch der Christen zu
verzichten. Auch fiir das Jahr 1613 ist von einem Besuch eines
Paters keine Rede. Beim Ausbruch der groflen Verfolgung im
Jahre 1614 wurden alle Glaubensboten des Landes verwiesen, und
die wenigen, die verborgen im Lande zuriickblieben, waren so mit
Arbeit iiberladen, dafl an eine regelmifige Betreuung des abge-
legenen Echizen vorerst nicht zu denken war. Dennoch vergaflen
auch jetzt die Patres diese verlassenen Christen nicht ginzlich. Der
Jahresbrief von 1626 berichtet, wie ein Pater als Arzt verkleidet
mit einem Katechisten nach Echizen kam. Ein Bauer bat ihn, sein
krankes Sohnchen zu heilen, und der Pater schickte seinen Kate-
chisten mit einer Medizin fiir das Kind, aber da er es bereits in
den letzten Ziigen fand, konnte er ihm nur noch die Taufe spenden.
Bald darauf starb es. Der Pater ,fand in Echizen viele Christen
infolge der Versetzung des Fiirsten, der vorher dieses Land
regierte” *. Also miissen anderswoher viele Christen eingewandert

M Lettera annua del Giappone del 1611. Roma 1615, S. 111.

2 Es ist nicht leicht festzustellen, um welchen Fiirsten (Tono) es sich handelt,
da nach dem Sturz Shibata Katsuies die Provinz Echizen zwischen mehreren
Firsten aufgeteilt wurde, anderseits aus den Jahresbriefen nicht klar zu ersehen
ist, in welchem Teile des Landes die Christen wohnten. Yiki Tadanao, ein
Vetter des Shéguns Tokugawa Hidetada, hatte von 1607—1623 in Echizen ein
grofles Lehen, wurde aber 1623 seiner Herrschaft entsetzt. Da er jedoch schon
1620 die Taufe empfangen hatte (Relatione di alcune cose cavate dalle lettere
scritte ne gli anni 1619, 1620 & 1621 dal Giappone, Roma 1624, S. 142) ist nicht
anzunchmen, da er gegen die Christen besonders gewiitet haben sollte. Im
Jahre 1624 erhielt Matsudaira Tadamasa, der jiingere Bruder Yfki Tadanaos,
dic Herrschaft Kitanoshd, die seither Fukui genannt wurde. Wahrscheinlich be-
fanden sich dort die meisten Christen, und wenn sich um 1626 dorthin viele
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sein, weil der neue Landesherr dem Christentum gegeniiber eine
freundliche Haltung einnahm oder zum mindesten sie nicht be-
lastigte. Der Pater trostete und ermutigte die Christen, spendete
ihnen die Sakramente und besuchte dann die Christen von Kéga
in der Provinz Omi®.

Dies scheint der letzte Besuch der Christen von Echizen gewesen
zu sein. Die geringe Zahl der im Verborgenen wirkenden Patres
war im Laufe der bereits zwolfjahrigen und immer grausamer
werdenden Verfolgung auf ganz wenige zusammengeschrumpft, da
die meisten den Martertod gestorben oder den tibermenschlichen
Anstrengungen erlegen waren. So blieb die Christenheit von
Echizen sich selbst iiberlassen. Als im Jahre 1948 die Patres vom
Gottlichen Wort in der Hauptstadt Fukui, dem alten Kitanosho,
eine neue Mission errichteten, war von der einst so eifrigen Laien-
kirche von Echizen keine Spur mehr zu finden. Jedoch scheint die
im Jahre 1954 in der Nédhe von Ono entdeckte, in den lebenden
Felsen eingemeiflelte Maria-Kwannon darauf hinzudeuten, dafl

sich der Glaube noch lange in den Herzen der treuen Christen von
Echizen erhielt.

Christen gefliichtet hatten, so kann man annehmen, dal Matsudaira Tadamasa
der verbotenen Religion gegeniiber die Augen verschloff und die Glaubigen nicht
belastigte.

= Lettere annue de gl anni 1625, 1626, 1627. Roma 1632, S. 232.

THOMAS OHM
DAS CHRISTUSPORTRAIT EINES MODERNEN HINDU

Im Jahre 1820 erschien Ram Mohan Rais ,The Precepts of Jesus,
the Guide to Peace and Happiness®. Einige Jahrzehnte spéter hielt
Keshab Chandra Sen seinen berithmten Vortrag ,Jesus Christ:
Europe and Asia“. Es folgten Pratap Chunder Sen mit seinem
Werk ,The Oriental Christ“ und Swami Akhilananda mit dem
Buche ,Hindus View of Christ® (1949). Nun liegt ein neues Werk
dieser Art vor uns: ,A Hindu’s Portrait of Jesus Christ“* von Bhai
Manilal C. Parekh, ein Buch, das auflerlich alle Zeichen der Armut
an sich tragt — schlechtes Papier, schlechten Einband, schlechten

¢ Rajkot (1953). 594 S.
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Druck —, aber die Aufmerksamkeit der Christen, speziell der
Theologen und Indienmissionare, fordert.

Der Verfasser und Verleger, ein ,religioser Lehrer und Autor®,
hat viele Schriften in Englisch und Gujarati verfafit, darunter
solche wie ,Das Christentum und der Vegetarianismus in Indien®,
»Geschichte der christlichen Kirche®, ,Kommentar zum Johannes-
evangelium® und andere tbersetzt, so St. Bernhards .Liebe zu
Gott“ und ,Die Ubung der Vergegenwirtigung Gottes* vom Bru-
der Lorenz. In bezug auf das vorliegende Werk ist sich P. seiner
Grenzen bewufit. Aber er mochte durch dieses Werk dem ,seinen
demitigsten Tribut® zahlen, dessen ,Hindu-Schiiler® er durch
40 Jahre hindurch gewesen sei. Wenn ich den Inhalt des Buches an
dieser Stelle ausfithrlich wiedergebe, dann nicht deswegen, weil
es auflergewohnlich wertvoll wiére, sondern, weil es die Situation
in Indien kennzeichnet und die Missionare zu einem entsprechenden
Tun veranlassen sollte. Ein Eingehen auf alle Fragen ist hier un-
moglich. Ich miiBte schon ein Buch schreiben, das noch umfangreicher
wire als dasjenige Parekhs.

Das Werk, dem man nur folgen kann, wenn man die Bibel aufge-
schlagen daneben liegen hat, wird ercffnet mit einer Beschreibung
Palistinas, das nach P. ,ein Wunder Gottes® ist und viel zum
religiosen Leben der Welt beigetragen hat (2), sowie mit Ausfiih-
rungen uber ,Indien und Palastina®, die Juden, die religiosen
Sekten, ,die politischen Verhéltnisse zur Zeit Jesu“ und die Evv.
Vom JoEv heifit es, daB es einige der tiefsten mythischen Worte
enthilt, die je gesprochen worden sind, und einen eigenen Charme
besifle, weswegen es fiir die Hindu besondere Anziehungskraft
habe. Der VT zitiert hier Westcott, der meinte, der volle und wahre
Sinn des JoEv wiirde erst realisiert werden, wenn das religiose
Bewuftsein des Hindu es auslegen helfe (114).

Was die Evv iiber die Geburt Jesu berichten, ist nach P. ,not essen-
tial to any true scheme of salvation® (154), ist ,Legende und
Mythus® (154). Die Berichte tiber die jungfriuliche Empfangnis und
Geburt Jesu hatten fir die Hindu keine Anziehungskraft. Die mit
dem Glauben an jene Empfingnis und Geburt in Zusammenhang
stehende Lehre von der Erbstinde erscheint ihm als eine ,phanta-
stische, vollig unwahre Lehre, und was schlimmer ist, als eine
Lehre, die extremely unfair to God*® ist (134 f.). Die Hindu glaubten
nicht, dafl jedes menschliche Wesen ,total verdorben“ wire (139).
Zu den abgelehnten Lehren und Berichten gehéren ferner die von
der Genealogie Jesu, den Auffassungen der Juden iiber das Alter
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der Welt und die Empféingnis des Taufers. In diesem Zusammen-
hang kommt P. auf die Lehre von Maria als der Corredemptrix
und Mediatrix zu sprechen (145). Nach den Gnostikern konne Je-
hova, weil zu hart und zu streng, nicht direkt angegangen werden.
Das Gleiche gelte von Jesus als Gott. So habe man die Vermittlung
Mariens fir notwendig gehalten. Diese Idee sei dann von der
katholischen Kirche iibernommen worden (146). Dabei weiffl P.
sehr wohl um den Segen des Marienkultes. Er klagt tber die ,De-
solation® in den protestantischen Lindern, speziell in USA. Bei
seinem langen Aufenthalt in Amerika habe er selten ein Weib mit
einem wahrhaft femininen Gesicht gesehen (148). Die Geschichte
von dem romischen Zensus, die im Zusammenhang mit den Berich-
ten tber die Geburt Jesu steht, halt P. fiir ,absurd® (141).

Das Kapitel ,Jesu Erziehung“ untersucht, von wem Jesus gelernt
hat, — von Josef, von Maria, von den Pharisaern, von den Ein-
siedlern, vom AT und anderen Uberlieferungen, von der ,Mutter
Natur® und von Gott selbst. Auch von dem Umfang, in dem er
von diesen gelernt hat, ist dabei die Rede. Hier werden Fragen
erortert, wie jene, ob Jesus in einer reguliren Schule studiert, ob
er lesen und schreiben gelernt, ob er ein Handwerk gelernt habe
und ob er in Indien gewesen sei. Den besten Teil der Erziehung
hat Jesus nach P. in seinem Heim erhalten, von Josef und Maria.
»Die Art und Weise, wie Jesus von Gott als dem Vater spricht, hat
sicherlich einiges mit der Liebe zu tun, die er von Josef her er-
fahren hat“ (164). Auffillig ist es fiir P., ,daf sich Jesus in bezug
auf die Liebe seiner Mutter zu sich selbst vollkommen ausschweigt®,
dafl ihre Liebe in seiner Lehre keinen Platz hat. Aber dann heifit
es: ,, Josef und Maria waren die ersten und aller Wahrscheinlichkeit
nach die grofiten Lehrer, die er gehabt hat® (167). Die These, daf§
Jesus in Indien gewesen sei, ist in den Augen des Vf. eine reine
Falschung. In Jesu Leben finde sich keine Spur buddhistischen und
hinduistischen Denkens und Lehrens. Sehr viel hat Jesus nach P.
zu Fuflen der Mutter Natur gelernt. Aber ,der grofite Lehrer Jesu
war Gott selbst® (167).

Es folgt ein Kapitel tber Johannes d. T., dessen ,Advent“ als
»eines der grofiten Ereignisse in der religiosen Geschichte der Ju-
den” bezeichnet wird. Die Religion Jesu, so heifit es hier, sei das
Ergebnis der Bewegung gewesen, die mit dem Taufer begonnen
habe (179), der aus dem reinen Namensjudentum ein wahres Israel
habe schaffen wollen. Ausfiihrlich ist von der Taufe Jesu die Rede,
die wegen des Glaubens an die Siindelosigkeit Jesu fiir die ersten
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Christen eine Quelle der Verwirrung gewesen sei. Jesus habe zuerst
mit Johannes zusammen oder sogar unter ihm gearbeitet. Als
Messias habe Johannes den Herrn nicht bezeichnet. Schliefflich heifit
es, daR Johannes nach Charakter und Temperament zum Alten
Bunde gehore und wesentlicher Elemente des NB ermangelt habe.
Das nichste Kapitel, ,die Uersuchung Jesu®, handelt iiber Jesu
Aufenthalt in der Wiiste, sein Fasten, seine Versuchungen (die sich
nach P. spiter wiederholt haben) und uber die Moglichkeit des
Siindigens beim Herrn. Wenn Jesus den Versuchungen nicht habe
unterliegen konnen, wie ,viele Christen® meinten, habe die ganze
Versuchungsepisode keinen Sinn, sondern stellt sie nur eine Art
von ,play acting” dar und sei die Menschheit Christi tiberhaupt
,blof} eine nominelle, keine wirkliche® (219).

Das kurze Kapitel ,, Jesus entsagt der Familie und Heimat® handelt
iiber die Titigkeit Jesu in Nazareth und den Widerstand, dem er
dort begegnete. Von dem Fortgang aus Nazareth an sei Jesus ,eine
Art von Sannyasi oder Fakir® gewesen (228). Dann befafit sich P.
mit dem ,Beginn des Dienstes® (der Predigt vom Reich, den Wun-
dern usw.), und der ,Bergpredigt®. Jesus hat nach P. die Nacht vor
der Apostelwahl und Bergpredigt in ,tiefer Vereinigung mit Gott
im Gebet® verbracht, so das Herz mit dem Geist Gottes erfullt und
dann erst ,diese wundervollen Worte“ gesprochen. Die B., in
welcher P. im iibrigen nicht einen ,literary account® irgendeiner
von Jesus gehaltenen Predigt sieht, enthalte die Quintessenz der
Lehre Jesu, zeige das Wesen seiner Personlichkeit, habe einen Reiz
eigener Art, wie ihn ,keine andere Lehre der gesamten Weltlitera-
tur® besitze (247), und sei unwiderstehlich fiir das menschliche Herz.
Bei den Hindu speziell habe nichts einen solchen Anklang gefunden
wie sie. Ja, bei den Hindu habe die B. ,mehr Antwort gefunden®
als bei den Christen, die immer noch weit davon entfernt seien, die
B. zu verstehen (250). Dann wird die B. im einzelnen erklart, so
zunichst das Wort, das sich auf die Armen bezieht. Sehr schon ist
das, was tiber die Liebe zu Gott gesagt wird, unter Bezugnahme
auf die bhakti und die nishkama Liebe, die desinteressierte Liebe.
Halt sich P. im ersten Teil seiner Ausfihrungen tber die B. vor-
wiegend an Lk, so im zweiten an Mt, dessen Wiedergabe der B.
nach ihm ,die Substanz der religiosen und ethischen Lehre® sei,
deshalb einen ,einzigartigen Wert“ habe und immer fiir Millionen
eine Quelle des Trostes und der Inspiration gewesen sei und bleiben
werde. Diese Verse reprisentierten den wahren christlichen Geist.
Wer sie realisiere, konne als echter Jinger Christi gelten. Dann
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deutet der Vf. die einzelnen Verse. V.13—19 seien ,out of place
here“ und 15—16 ,der Lehre Jesu fremd*® (274). Der wichtigste Teil
der B. sind fiir P. die V.21—48. P. vermifit hier nur Worte tiber
die Liebe des Menschen zu Gott. Die Liebe Gottes finde im NT und
in der christlichen Literatur iberhaupt mehr Ausdrudk als in irgend
einer anderen religiosen Literatur. Aber ,die Liebe des Menschen
zu Gott ist in ihr nicht so viel betont worden als in der Bhakti-
Literatur der Hindu® (277). Ein Missionar habe ihm dieses gesagt
und dazu bemerkt, dafl das Fehlen eines entsprechenden Terminus
fir bhakti in der christlichen Terminologie ein Beweis fiir die
» Latsdchlichkeit des Mangels® sei (277 ff.).

Den eigentlichen Unterschied zwischen dem mosaischen Gesetz und
dem Gesetz Jesu sieht P. in den Geboten, die Mt 5,21—28 wieder-
gegeben werden. Buddha und Mahavira vertriaten eine ethische
Lehre, die jener der B. dhnlich ware. Jesus aber sei weiter als sie
gegangen, insofern er aktive Liebe zu den Menschen und selbst zu
den Feinden gefordert habe. Diese Liebe sei mehr als maitri. An-
gesichts der erwihnten Lehre Jesu erscheint es P. unverstindlich,
dafl katholische Ménche im Kriege 1914—18 in die Armee einge-
treten sind. Dann stellt er fest, dafl bei den Christen in bezug auf
die B. viel Verwirrung herrsche. Es gibe Christen, welche die B.
fur ,impracticable“ und ,paradoxical® hielten. Ein Hindu habe
gemeint, dafl es innerhalb der westlichen Gesellschaft iberhaupt
unmoglich sei, ein wahrer Christ zu sein. In der gesamten Geschichte
der christlichen Kirche seien vielleicht die frihen Franziskaner und
die ersten Quiker der Beobachtung der ethischen Lehre Jesu am
nachsten gekommen. Fiir die Tatsache, dafl es in der katholischen
Kirche ,zwei Klassen® gibt, hat P. volles Verstandnis. Wenn die
Protestanten in bezug auf das katholische Ordenswesen von einer
doppelten Moral sprachen, so zeigten sie ,einen Mangel an spiri-
tueller Tiefe“ (285) und irrten sie. Jedenfalls hitte es zu allen
Zeiten Leute gegeben, welche die B. zu praktizieren versucht hitten.
Sie sei also nicht ,unpraktikabel“. Anschliefend wendet sich das
Buch gegen die Mode, Jesu Ethik Interimsethik zu nennen, und
gegen die Behauptung, Jesus habe paradox und hyperbolisch ge-
sprochen. Jesus habe allerdings bei den Seinen zwischen den
gewohnlichen Jingern und den wenigen Auserwihlten unter-
schieden.

In der Lehre von der Feindesliebe gehe Jesu sicherlich tber die
meisten Lehrer der Welt hinaus. Aber noch ,more Jesusian® als
alle bisher behandelten Lehren findet P. die Lehre Mt 6—7,12.
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Jesus sei moglicherweise der erste unter den grofilen Lehrern ge-
wesen, der ,realisiert” habe, daff die Liebe der Ehren das religiose
Leben begleite, es ,null and void“ mache (291), das Beste der
Religion zerstore (292) und eine hypocrisy darstelle. Die Befolgung
der Worte Mt 6, 34 sei selbst fiir die besten Christen hart. Nur bei
den Jains finde man vollige Konformitit mit diesem Prinzip.

In dem Kapitel ,Das Kénigreich Gottes® wird unter Bezugnahme
auf indische Lehren zu zeigen versucht, was dieses Konigreich ist
und was es nicht ist. Es ist nicht moglich, hier auf alle Ausfithrun-
gen einzugehen. Wir wollen nur einige Sdtze bringen, um die Aus-
fuhrungen zu kennzeichnen. , Jehova, ein Stammesgott der Juden®
(808), wurde spiter ,der ewige und unendliche Gott selbst® (305).
~Der Zoroastrismus ... war (in einer bestimmten Zeit) in jeder
Hinsicht eine grofiere und vollkommenere Religion als der Judais-
mus® (305). Jesus war ,nicht vollkommen frei“ von den materia-
listischen Ideen, die mit dem Reich Gottes bei den Juden verbunden
waren”“ (315). Die Christen von heute sind weit davon entfernt, die
Worte: ,Seid vollkommen wie euer Vater® richtig zu verstehen
(825). ,Die indische Bewegung (unter Gandhi) war christlicher als
irgend etwas anderes, was die Christen in allen ihren nationalen
und internationalen Kidmpfen gezeigt haben® (328). Die Christen
miflverstehen das Gottesreich, wenn sie es mit dem Christentum
identifizieren. Sie haben das Christentum sakularisiert, was weit
schlimmer ist als der politische und koloniale Imperialismus (329).
Vom Missionsfelde heifit es, dafl es das Feld sei, ,wo alle Missionen
arbeiten fir das, was das Empire Christi genannt wird® (330). It
is very significant that the discovery of the true Jesus as distin-
guished from that of the Western Churches and Missions, is largely
due to the Hindu-mind“ (3831). Das Kapitel schlieft mit Ausfith-
rungen uber die Idee der Inkarnation.

Der Abschnitt ,Die Wunder [esu“ handelt iiber den Zweck, die
Bedeutung, die Echtheit und die Folgen der Wunder Jesu und in
diesem Zusammenhang auch iiber den Sinn der Krankheiten, die
Besessenheit, das Wunderwirken am Sabbath und dergleichen. P.
zweifelt nicht im mindesten an den Wundern Jesu, nicht einmal an
der Brotvermehrung. Die letztere ist fur ihn aber nicht blof ein
Erfolg gewesen, sondern auch .eine Art Niederlage“, der Beginn
des tragischen Endes. , Die Haltung der meisten Christen einschlief3-
lich der eminenten Denker und Divines gegeniiber den Krankheiten
erscheint uns als grob materialistisch® (341). In dieser Beziehung
stinden die Hindu héher.
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Sehr interessant sind die Ausfihrungen tber ,die Parabeln®, die
Beweggriinde zum Sprechen in Parabeln. Im letzteren sieht P. den
Beginn eines neuen Stadiums der Verkiindigung, einer neuen Me-
thode, die ihren Grund gehabt habe in einer Enttduschung, in einem
Mangel an Verstindnis von seiten des Volkes, in Mifiverstdndnis-
sen, in dem Versagen des ,mass appeals®, des ,collective appeals®.
An die Stelle der letzteren trete mit den Parabeln der ,personal
appeal®. Fir dieses Sprechen in ,Rétseln und Geheimnissen® hat
P. sehr viel Verstandnis. Wieder findet er Worte der Bewunderung
und des Lobes, so beziiglich der Stelle Lk 10,23f., in der eine
einzigartige Glorie aufleuchte und mit der der Eintritt in das Got-
tesreich gegeben sei. Aber dann sind wieder die Mifiverstindnisse
da. Die Worte Lk 10,21 habe Jesus ,im heiligen Geiste“ gespro-
chen, d. h. in einer Art Trance oder Semi-Trance, einer Art
samadhi. Auch in diesem Kapitel erfahren die Christen Tadel.
,Die christliche Kirche ist ... ein duflerst gemischtes Produkt ...
Die Wicken sind viel zahlreicher als der Weizen* (389). Jesus wiirde
den Christen von heute Harteres sagen als den Pharisdern. ,Im
Namen Jesu haben sie einen Pharisdismus erzeugt, in Vergleich
zu dem jener der Juden eine reine Bagatelle war® (390). Am Schluff
kommt der Vi. auf die Geschichte von der Schweineherde. In In-
dien habe man Reverenz vor allem Leben und konne man nicht
umhin, sich zu fragen, ob Jesus ein Recht gehabt habe, Tiere zu
vernichten, die anderen gehorten, ja, ob Jesus ein Recht gehabt
habe, etwas zu tun, was den Verlust so vieler Leben zur Folge ge-
habt habe.

Auch tiber den Abschnitt ,Selbstverbannung und Selbstoffenba-
rung®, der von dem Aufenthalt Jesu in Cisarea-Philippi und Ga-
lilda berichtet, wire viel zu sagen. Es geht hier um die Zeit, in der
Jesus nach P. den Tod kommen sah, der bald vom letzten Gericht
gefolgt sein wiirde, die Zeit, in der Jesus den Jiingern die richtigen
Ideen vom Messias zu geben versuchte. Dafl Jesus von seiner Auf-
erstehung am dritten Tage gewufit hitte, glaubt P. nicht. Hatte
Jesus von ihr gewufit, so wire die Tragodie seines Todes ,reduced
to a pure comedy“ und wiren seine Worte ,Gott, mein Gott,
warum hast du mich verlassen?” unméglich gewesen (409). Die
‘Worte Mt 16,17—19 diirften nicht buchstiblich verstanden werden.
Es sei unmoglich, dafl Jesus dem Petrus eine Art unfehlbarer
Autoritat gegeben habe. Petrus sei nie das Haupt der Kirche in
Rom gewesen. Wenn Petrus in einem Moment von Gott und im
ndchsten Moment vom Satan inspiriert gewesen wire, warum soll-
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ten dann dhnliche Dinge nicht auch bei den Bischofen moglich sein.
Jedenfalls sei die romische Kirche nicht frei von grofien ,blemishes”
und sogar ,crimes“ und ,sins“ (415). Jesus habe iiberhaupt keine
Kirche hinterlassen, sondern im besten Fall eine ,messianische
Gemeinschaft (416). In der Stelle Lk 9,50 siecht der Vf. ,eine
grofle Lehre fiir die Christen aller Zeiten®. Denn diese versuchten,
was die Jiinger zu ihrer Zeit versucht hitten. ,Sie haben den
Namen Jesu monopolisiert® (424). ,Christliche Missionare sind
dieser Monopolisierungspolitik zu einem groflen Teil gefolgt®
(425).

Das Kapitel ,Der Weg des Kreuzes® handelt tuber das ,Wenn ihr
nicht werdet wie die Kinder® (,eine der grofiten Lektionen, die von
religiosen Lehrern stammen®), die Demut, die Selbstkreuzigung,
die Vergebung, die Gemeinschaft der Briider, die Mafiregelung
von Briidern, das Vaterunser, das Gottesreich als eine divine
family, die Armut, den Reichtum, den Mittlercharakter der Religion
Jesu, verschiedene Gleichnisse, den christlichen Sozialismus und
Kommunismus, Ehe und Familie. In den Ausfiihrungen tiber die
letzteren heifit es, dafl die katholische Kirche mit ihrem Zolibat und
Ordenswesen dem Geist Jesu ndher stiinde als der Protestantismus,
der in dieser Hinsicht sich mehr in eine Linie mit dem Judaismus
und Islam gesetzt habe. Auch in diesem Stiick mussen sich die
Christen schwere Anklagen gefallen lassen, so wieder die Anklage,
dafl sie Gottes Gnade zu monopolisieren trachten (437).

In dem Kapitel ., Jesus in Jerusalem® stellt sich P. die Frage, warum
Jesus bei den Massen in Jerusalem an Sympathie verlor. In diesem
Zusammenhang ist die Rede von dem Einzug Jesu in Jerusalem,
der Verfluchung des Feigenbaums (die nach P. zeigt, daff Jesus in
bezug auf das Verhdltnis zu den Pflanzen und Tieren nicht ,in
advance of his time“ war (474), der Tempelreinigung, den Predig-
ten und Wundern in Jerusalem, der Stellung Jesu gegeniiber der
judischen Religion, der Ehe und dem geschlechtlichen Leben. Stel-
len wir abermals einige Sitze heraus: , Jene, welche bekennen, reli-
giose Leute zu sein, sind oft weniger religios als jene, welche es
nicht bekennen® (483). Bei den Christen ist es so wie bei anderen
Volkern: ,duflere Formen der Religion . . . haben den Platz der
wirklichen Religion angenommen® (499). ,Noch heute ... reali-
sieren die meisten Christen nicht, daff in der Liebe die Qualitat
des Herzens in den Augen Gottes mehr zdhlt als die Quantitit der
Sache® (5001f.). ,Wir leiden noch unter den Illusionen der Quan-
titit* (501).

3 Missions- u. Religionswissenschaft 1955, Nr. 2
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In dem Kapitel ,,Endkonflikt mit den jidischen Fiihrern® zeigt sich,
wie P. auf Grund des NT iiber die letzten Tage Jesu denkt, liber
sein letztes Wirken, seinen Aufenthalt in Bethanien, das Verhalten
der judischen Fihrer (die P. zu verstehen sucht), iiber Judas, das
letzte Abendmahl, die Todesangst Jesu in Gethsemane usw. Die
Fuflwaschung ist fur P. ,eine sehr schone Tat Jesu® und sein Tod
»the greatest moral and spiritual dynamic of history“ (541). Jesu
Todesangst hat nach P.  keine Parallele in der ganzen Menschheits-
geschichte® (542).

Dieses wie das folgende Kapitel ,Die Gerichtsverhandlung und
Kreuzigung“ kann man trotz aller Miflverstindnisse des Autors
nur mit tiefer Bewegung lesen. Hier miiht sich ein Nichtchrist, den
Herrn zu verstehen und so weit wie moglich in sein Selbstbewuf3t-
sein bei dem Verhor und der Kreuzigung einzudringen (572). Die
Tragodie Christi ist fiir P. ,die grofite auf Erden, die Tragodie der
Wahrheit und Liebe, die Tragiédie des Lebens und der Liebe
Gottes“ (568). Aber diese Tragiodie — grofler als irgend eine an-
dere — sei auch ein Sieg, der keine Parallele habe (572). Ich wiirde
am liebsten den ganzen Passus hierhersetzen, in dem der Vf. das
letztere beweist und diesen Sieg als ,die wahre Auferstehung Jesu®
(576) bezeichnet.

Den Schluf’ bildet ein kurzer Abschnitt tiber die Auferstehung Jesu.
P.vermag nicht zu sagen, was fiir einen Leib der Auferstandene hatte,
wenn er auch meint, dafl es nicht der physische Leib gewesen sei.
Dieser sei im Grabe geblieben. Aber er ist von dem ,supermiracle”
der Geschichte (577), der Auferstehung Jesu und seinen Erschei-
nungen, iiberzeugt.

Das ist das Jesus-Portrait des Hindu. Viele Striche sind wahr und
schon. Hier und dort entdecken wir Striche, die uns noch nirgendwo
begegnet sind. Aber auf der andern Seite ist unser Autor weit davon
entfernt, die ganze Herrlichkeit Jesu zu sehen. Wenn seine Auffas-
sungen in Indien allgemeiner werden sollten, wird die Mission sich
immer schwerer tun. Ein Stiick von der Wahrheit diirfte hier immun
machen fiir die Erkenntnis des wahren Jesus Christus. So haben wir
von der Mission aus Grund, uns mit diesem Buch auseinanderzu-
setzen, das Wahre anzuerkennen, auf die Mingel hinzuweisen und
ihnen gegentiber vor allem das wahre und vollkommene Portrait
unseres Herrn Jesus Christus zu zeichnen.
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P. HEINRICH DUMOULIN SJ, TOKYO
MYSTIK IM URBUDDHISMUS UND HINAYANA

Die rationalistischen Gelehrten Europas glaubten, als der Buddhismus guerst
im 19. Jahrhundert der westlichen Wissenschaft erschlossen wurde, in der
Buddha-Religion das gewitnschte Vernunft-Credo ohne Gott und Offenbarung,
ohne Himmel und Holle, ohne Seele und Unsterblichkeit gefunden zu haben,
mufiten sich aber bald von der fortschreitenden Forschung anders belehren
lassen. Nicht nur zeigten sich im spateren Buddhismus des ,,Groflen Fahrzeugs®
(Mahiyina) alle jene verachteten ,irrationalen“ religiosen Erscheinungen wie
Wunder, Heilige, Kult, Bilder- und Reliquienverehrung, dazu viel Aberglaube
und Magie; auch der Buddhismus der kanonischen Schriften erwies sich bei
ndherem Zuschauen durchaus als eine die Sinnen- und Vernunftwelt Gibersteigende
Religion. Was die Sutren vom Leben und Wirken Shikyamunis, seinem
Sprechen zu den Jiingern und seiner Beschauungsruhe berichten, alle seine auf-
gezeichneten Worte und Gebarden bezeugen den religios ergriffenen Menschen,
der im Bewufitsein hoher Berufung einen neuen Weg der Erkenntnis und end-
gultigen Befreiung eroffnet. Der Buddhismus lief sich nicht in das Schema einer
Religion der reinen Vernunft pressen. Aber auch die dhristlichen Gelehrten
mufiten der Macht der Tatsachen weichen und den religitsen Charakter des
Buddhismus anerkennen. Hatte man bislang Religion als die Beziehung des
Menschen zum transzendeten personlichen Gott oder zu gottlichen Wesen be-
stimmt, so hief es den Begriff weiter fassen, um das religiose Phinomen des
Buddhismus einschliefen zu konnen. Heute wird der Buddhismus von der
Religionswissenschaft allgemein als Religion anerkannt und wegen seiner Be-
deutung in Geschichte und Gegenwart zu den groflen Weltreligionen gezéhlt.
Die religiose Haltung des Buddhismus kennzeichnet das Streben nach iiber-
weltlicher Erlsung 1.

Auch der Begriff der Mystik hat eine betrichtliche Erweiterung erfahren. Weil
die vom Christentum her genommene Bestimmung der Mystik als unmittelbarer
Erfahrung des personlichen Gottes durch die erkennende und licbende Seele
viele zweifellos mystische Erscheinungen in auflerchristlichen Religionen nicht
trifft, wurde im Unterschied zur iibernatiirlichen, christlichen Gnadenmystik der
Begriff einer natiirlichen Mystik geschaffen2. Dieser Begriff entbehrt nicht ge-
wisser Schwierigkeiten; auch wird er oft inhaltlich nicht gentigend klar gefafit

1 Friedrich Heiler nennt den Buddhismus eine ,mystische Erlosungsreligion®
(Die buddhistische Versenkung. Eine religionsgeschichtliche Untersuchung, Min-
chen, 1918, 1.) In den Anmerkungen berichtet er iiber die verschiedenen An-
sichten der europdischen Gelehrten beziiglich dem religiosen Charakter des
Buddhismus (S. 69, 70). Die Kontroverse kann heute als entschieden betrachtet
werden. Vgl. die neueren Darstellungen iiber den Buddhismus von Helmuth
v. Glasenapp in ,,Die fiinf grofien Religionen® (Diisseldorf 1952), 1. Bd., und
Constantin Regamey in ,Die Religionen der Erde“ (Freiburg 1951), 3. Bd.

2 S. Alois Mager, Mystik als Lehre und Leben, Innsbruck 1934, S. 270, ferner
Art. ,,Mystik® in Lexikon fur Theologie und Kirche, Freiburg 1935, Bd. VII,
407; Thomas Ohm, Die Liebe zu Gott in den nichtchristlichen Religionen,
Miinchen 1950, 399 ff. (dort weitere Literaturangaben).

3%
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und ohne die wiinschenswerte Unterscheidung angewandt. Wir begniigen uns
vorldufig mit einer allgemeinen Umschreibung und nennen Mystik im weiten
Sinne alles Bestreben des Menschen, sich zu einer iiberirdischen, {ibersinnlichen
Sphire zu erheben, die im Erlebnis unmittelbar erfahren wird. Der fiberwelt-
liche Bereich steht in notwendiger Beziehung zum Absoluten, das der Mensch
im mystischen Erleben irgendwie bertthrt. Wo immer sich diese drei Wesens-
elemente zeigen, wo nidmlich der Mensch iiber die Sinnenwelt hinausschreitet,
im Erlebnis die Reichweite seiner gewohnlichen seelischen Erfahrung durch-
bricht und zum Absoluten vordringt, sprechen wir von Mystik. Die drei Ele-
mente werden im Einzelfall mehr oder minder stark in die Erscheinung treten;
aber nie darf eines davon ganzlich fehlen. So ist der Bereich der Mystik gegen-
tiber Erscheinungen aus anderen Gebieten abgegrenzt, wie z. B. gegen Zauberei
und Magie oder auch spekulative Metaphysik. Weil die Berithrung des Ab-
soluten im mystischen Erlebnis dem Menschen zum Heil wird, muff der Bud-
dhismus auch und besonders wegen seines mystischen Elements als Religion an-
gesprochen werden. Buddha und die ithm folgten, sahen in der mystischen Er-
leuchtung das ,,Gefdhrt des Heils“, das sie iber diese Erde hinaustrug zum
jenseitigen absoluten Gestade.

Das mystische Element spielt eine hervorragende Rolle im Buddhismus. Die
Mannigfaltigkeit der Erscheinungen in der Buddha-Religion hat Forscher und
Laien oft in Erstaunen geseit. Kein religioses Motiv oder Ausdrucksmittel, das
nicht im Laufe der Jahrhunderte von einer buddhistischen Sekte oder Schule
angewandt worden wire. Vergebens sucht man nach einem die zahllosen wider-
sprechenden Erscheinungsformen umschlingenden Band. Aber troty aller nicht
auf einen Nenner zu bringenden Verschiedenheit der buddhistischen Formen ist
der Buddhismus doch ein Ganzes. Und nirgendwo tritt das spezifisch Bud-
dhistische so klar zu Tage wie in der Mystik, die allen Buddhismus durch-
dringt. Die strengen Sittenvorschriften der frithen Ménchsgemeinde, die kithnen
metaphysischen Spekulationen des ,,Groflen Fahrzeugs®, das vertrauende Her-
zensgebet der Amidha-Gldubigen und die magischen Riten von Shingon und
Tendai, alle die mannigfachen buddhistischen Erscheinungen sind in das my-
stische Halbdunkel eingetaucht, das die Jinger des Erleuchteten auf ihrem je
besonderen Wege einhiillt.

1. Shakyamuni — der Erleuchtete

Im Leben Shikyamunis lassen sich bei der Lage der buddhistischen Quellen
Geschichte und Legende unmoglich reinlich unterscheiden3. Fiir die Begeben-
heiten, die im Palikanon und in den Sanskritchroniken iibereinstimmend tiber-
liefert sind, darf nach der Ansicht der meisten Buddhologen ein geschichtlicher

3 Schon Oldenberg meint, dafl nach dem Charakter der Quellen ,.die Rechnung
der historischen Kritik unmoglich in ein reines und rundes Resultat, in ein klares
Ja oder Nein auslaufen kann“ (Hermann Oldenberg, Buddha, 10. Aufl.,, Stutt-
gart-Berlin 1926, 127. 128). Edward J. Thomas, der die geschichtlichen Quellen
tiber das Leben Buddhas sehr sorgfaltig untersucht, bemerkt, daR der Palikanon
keineswegs zuverldssiger als die Sanskritchroniken ist. ,,We have nothing, even
in the Pali, at all like ,the real facts of the Gospel history’. We have merely
other forms of the same legend, some earlier, some later.“ (The Life of Buddha
as Legend and History, London 1927, xxiv.)
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Kern angenommen werden4. In allen Berichten ist der entscheidende Wende-
punkt in der Buddha-Laufbahn durch die mystische Erfahrung herbeigefiihrt.
Durch sie wurde der Prinz Siddharta aus dem Geschlecht der Shikya, der, wie
die frithen Sutren melden, aus der Heimat in die Heimatlosigkeit ging, um
den Sinn des Leidens zu erkennen, zum Weisen (muni) und Erleuchteten (buddha),
der die Menschen den Pfad des erlosenden Wissens lehrt. Besonders wird in
den Berichten hervorgehoben, dafl Shikyamuni erst nach langwierigen aszetischen
Bemiithungen in den wahren Weg der befreienden Meditation eintreten konnte,
wobei die Besonderheit der buddhistischen Versenkungsweise im Gegensatj zu
den im Yoga geiibten Kasteiungen betont wird. Die beriihmten Brahmanen-
lehrer, zu denen sich Shikyamuni zuerst begab, empfahlen ihm gefahrliche
Strengheiten, die er todesmutig bis zur auflersten Erschopfung auf sich nahm.
Aber der Erfolg blieb aus. Erst als er wieder Speise zu sich nahm, weshalb ihn
seine fiinf Gefahrten verlieffen, und den neuen Meditationsweg beschritt, konnte
er das Ziel erreichen. Wihrend er, den Sinnen tot, in tiefer Versenkung unter
dem Pippila-(Feigen-)Baum safl, offnete sich sein Geistesauge der Erleuch-
tung. Gemdfl dem Bericht im Mah4sacca-sutta begab er sich unverziiglich nach
Benares, wo er ,,das Rad der Lehre in Bewegung seste“. Dabei beruft er sich
ausdriicklich auf dic Autoritit, die ihm aus der Erleuchtung kommt. Als ihm
seine fiinf fritheren Gefahrten im Asketentum begegnen, spotten sie seiner. Aber
Shikyamuni tritt ihnen in seiner neu erworbenen Wiirde des Erleuchteten ent-
gegen und erklart ihnen: ,Der Vollendete ist der heilige, hochste Buddha.®
Dieses von nun an in seinem Mund immer wiederkehrende Wort begriindet
seine Autoritdt als Religionsstifter und Fithrer der Menschen zum Heil. In der
Predigt von Benares entwickelt der Buddha die Lehre von den vier grofien
Wabhrheiten und dem mittleren Pfad, ndmlich zwischen den beiden Extremen
aszetischer Selbstpeinigung und eines Wohllebens in Genufl. Wir diirfen an-
nehmen, dafl diese Lehren den Inhalt seiner Erleuchtung ausmachen.

Die Legende hat Shikyamuni aus dem menschlichen Bereich entriickt und mit
auflerordentlichen Wunderkraften ausgestattet. Der Erhabene besiit die Fihig-
keit der Kérperdurchdringung und des Gedankenlesens. Er beherrscht die
Krankheit durch die Macht seines Geistes, verkehrt mit iibersinnlichen Wesen
und vermag sich seiner fritheren Inkarnationen zu erinnern. Durch die indische
Phantasie ist die Gestalt des Buddha ins Ubermenschliche erhéht. Seine Wunder-
krifte machen ihn zum ,groften aller Yogin“5 Das meditativ-mystische Ele-
ment tritt in der Legende stark hervor. Der Bodhisattva, der ,,in besonnener
Bewufitheit* in den Mutterleib einging, ruht dort in der Stellung der Yoga-
Meditation, ndmlich dem Prayanka-Sif mit untergeschlagenen Beinen. So schaut
ihn seine Mutter Mdya, selbst in einen hoheren Bewufitseinszustand entriickt.
Als Knabe geht der Prinz einmal mit seinen Altersgenossen aufs Land, aber
bald entfernt er sich von den Gefdhrten und versinkt unter einem Rosenapfel-
baum in tiefe Meditation, in der er von der untersten bis zur vierten Dhyéna-
Stufe aufsteigt. Der ,,vom Strahlenglanz der Beschauung® umflossene Jiingling

4 Thomas gibt zu den Begebenheiten aus dem Leben Buddhas die Versionen
der Quellenschriften und untersucht die Unterschiede. Regamy zéhlt eine Anzahl
tbereinstimmender Elemente aus den Biographien auf, die er fiir geschichtlich
sicher halt (a. a. O. 287 ff.).

5 Bei Hermann Beckh, Buddhismus, Berlin-Leipzig 1928 (Goschen), 3. Aufl.,
Bd. I, S. 122.
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erregt aller Bewunderung. Die Uberlieferung weifl noch von vielen meditativen
Ubungen Shikyamunis nach Art des Yoga, bevor er unter dem Bodhi-Baum
(= Baum der Erleuchtung) die hochste Buddhaschaft erlangte. Wie er lebte,
so starb der Buddha als Mystiker. Das Sutra erzihlt; wie der Erleuchtete im
hohen Greisenalter, nachdem er zunichst den Tod durch die Kraft seines be-
wuliten Willens noch aufgehalten hatte, der Natur ihren Lauf zu lassen be-
schlieft und frei den Willen zum Leben aufgibt. Der Meister spricht seinc
lesten Mahnworte an die Jiinger. Wihrend sein todkranker Leib unter einem
Sila-Baum im Hain von Kusiniri ruht, versinkt sein Geist in Beschauung. Er
erhebt sich durch die vier Stufen des Dhydna, durcheilt die fiinf exstatischen
Zustinde und kehrt dann die gleichen Stufen riickwirts durchlaufend nochmals
zum ersten Dhyina zuriick. Abermals steigt sein Geist bis zur vierten Dhyédna-
Stufe auf und geht von dieser aus in das vollkommene Nirvina (parinibbina)
ein 6.

Die mystischen Elemente, die in Legende und Uberlieferung die Gestalt des
Buddha durchsetzen, verdunkeln mehr noch als das Wunderbare und Uber-
menschliche seine Person. Selbst wenn die Berichte im Pali-Kanon die geschicht-
liche Wahrheit treu wiedergiben, so wiirde aus ihnen dennoch keine scharf
umrissene, konkret greifbare Personlichkeit entstehen. Die mystischen Ziige
verhiillen sein wahres Menschengesicht. Da wir kein einziges Wort oder Er-
eignis aus dem Leben Shikyamunis mit Sicherheit wissen konnen, 1afit sich
auch das Urbuddhistische niemals ermitteln. Aber eines ist gewill: Buddha lebt
in seiner Religion fort als der hochste, vollkommen Erleuchtete, der in mystischer
Schau das erlosende Wissen gewann. In allem Buddhismus klingt das wie
»Lowengebriill“ (sthanida) michtige Glaubensbekenntnis seines Jiingers Sari-
putta fort: ,Dieses, Herr, ist mein Glaube an den Heiligen, dafl niemals ist
gewesen, noch wird sein, noch ist jett ein anderer Aszet oder Brahmin grofier
und weiser, der heifit erleuchteter®”. Die Kunst hat den Kern seiner Gestalt
und das Wesen seiner Wirkung getroffen, wenn sie den Buddha aus dem
Geschlecht der Shikya als den groflen Beschaulichen und ins Nirvina ein-
gegangenen Mystiker darstellte.

2. Die Uersenkungsiibungen im Hinayina-Buddhismus

Die Buddhologie, die lange Zeit ihre beste Kraft auf die Erkenntnis der Ur-
gestalt des Buddhismus verwandte, hat wertvolle Ergebnisse erzielt, aber in
ihrem Hauptanliegen nicht zum Ziel gelangen konnen. Die quellenkritischen
Untersuchungen des Palikanons und der frithen Sanskrittexte gestatten keine
villig sicheren Schlilsse tiber Lehre und Leben im vorkanonischen Buddhismus.
Gewbhnlich sieht man in den vier grolen Wahrheiten und dem achtgliedrigen
Pfad das urspriingliche buddhistische Credo. Zweifellos gehéren auch Yoga-
Elemente zum Urbestand der buddhistischen Religion. Die vier Wahrheiten

6 Das Eingehen des Buddha ins Nirvina von der vierten Dhyina-Stufe aus ist
wahrscheinlich die fritheste Form der Legende, die auch nach Hinzufiigen der
anderen mystischen Begebnisse beibehalten wurde. (S. E. J. Thomas, a. a. O.
153.) Nach Heiler ging Shikyamuni von der vierten Dhydna-Stufe ins Nirvina
ein, weil das vierte Dhy4na ,,die unmittelbare Vorstufe zur vollen Erlosung® ist
(a. a. O. 35).

7 Mahdparinibbdna-sutta, 1. Kap.
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wurden schon in frithester Zeit in der Meditation geiibt und erlebt8. Die
buddhistische Konzentrationsiibung unterschied sich vom Yoga fast nur dadurch,
daff die Buddhisten, treu dem ,mittleren Weg®, gewaltsame Anstrengungen
und Korperkasteiungen verwarfen.

Die Sutren des Palikanons bieten eine reiche Fiille von beschreibenden Auf-
zihlungen mystischer Stufen und Zustinde, die in planvoller Ubung erreicht
werden. Die buddhistische Forschung hat dieses verschlungene, wegen der vielen
Wiederholungen und teilweisen Uberdeckungen schwer zu tbersehende Material
gesichtet und geordnet?. Heiler gelingt es dadurch, dal er die vier Dhyéna-
Stufen in den Mittelpunkt stellt und entsprechend alle anderen Phinomene
cinglicdert und bewertet, ein sinnvolles Gesamtbild zu zeichnen, das die Wirk-
lichkeit weit ibertrifft. Dem unbefangenen Leser des buddhistischen Schrifttums
bleiben ungeléste Sinnknoten und Ungereimtheiten. So sind z. B. die 37 Glieder
umfassenden Gruppen, die gemd dem Mahiparinibbina-sutta der Buddha als
Inbegriff seines Erleuchtungsweges kurz vor dem Tode seinen Jiingern erklart,
alles andere als eine systematische Zusammenfassung der mystischen Lehre des
Buddhismus. Wir beschrinken uns auf eine kurze Wirdigung der wichtigsten
fiir die weitere Entwicklung bedeutsamen Bestandteile.

Der achtgliedrige buddhistische Heilspfad fithrt zur ,rechten Versenkung®
(samidhi) hinan. Dies konnte die Vorstellung erwecken, als ob die sieben
voraufgehenden Glieder Mittel fiir die Versenkung seien, diese aber als Endziel
erstrebt werde 1°. Demgegeniiber findet sich in den Hinayanasutren eine andere
umfassendere Formulierung, gemifl- welcher der Heilsweg mit der Beobachtung
der sittlichen Gebote (sila) beginnt, dann zur Versenkung (samidhi) hinanfihrt,
in welcher die erlosende Erkenntnis (paiifid) erlangt wird, die mit der Befreiung
(vimutti) untrennbar verbunden ist. Diese in vielen Texten vorkommende und
im Mahdparinibbdna-sutta achtmal wiederholte Vierer-Formel bietet den Auf-
ril der mystischen Erlésungslehre des Hinaydna-Buddhismus. Die Versenkung
ist Mittel, hat aber als Mittel die zentrale Stellung inne. Die Sittlichkeit ist auf
die Versenkung hin gerichtet, die in der Versenkung erlangte Erkenntnis be-
wirkt die endgiiltige Befreiung. Der buddhistische Sittenkodex fordert aufler der
Beobachtung der bekannten fiinf Gebote die ehelose monchische Lebensweise
des Brahma-Wandels (brahmacarya), die Ziigelung der Sinne, die Wachheit
des Geistes und die Selbstbeherrschtheit, alles Dinge, die als Vorbedingungen
fir die Versenkung Bedeutung haben 11, Unter den im Palikanon empfohlenen

8 §. Edward J. Thomas, The History of Buddhist Thought (London 1933), 42 ff.
® Dies ist besonders das Verdienst der Studie Heilers iiber die buddhistische
Versenkung. Auch Beckh gibt im 2. Bindchen seines ,,Buddhismus® (Goschen)
einen Aufrifi des Erleuchtungswegs nach der Hinayina-Lehre. Thomas handelt
kurz von den mystischen Ubungen im frithen Buddhismus (a. a. O. 44 ff.).

10 Der japanische Buddhologe Hakujft Ui verwirft mit Berufung auf andere
Fassungen der Formel vom achtgliedrigen Pfad die Ansicht, dafl die sieben vor-
aufgehenden Glieder als Stufen dem achten Glied untergeordnet seien. Nach Ui
enthdlt die Formel keinerlei Mystik, sondern bietet dem Buddhisten eine asze-
tische Anweisung fir sein tagliches religioses Leben. So in ,Geschichte der in-
dischen Philosophie® (Indo Tetsugakushi), 8. Aufl,, Tokyo 1985, 99, 100.

11 Auch in den Upanishaden und im Yogasutra (II, 88) wird der Brahma-
wandel als der Meditation dienlich empfohlen. Uber den Sinn des Wortes vgl.
E. J. Thomas a. a. O. 44,
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Meditationsschemata weisen die vier ,,Unermeflichen® (appamaiifid), die auch
die vier Brahma-Wohnungen (brahma-vihira) oder Erweckungen (bhivani)
genannt werden, besonders enge Beziehungen zur Sittlichkeit auf. Der Monch
148t bei dieser Ubung, wie es heifit, zuerst die sein Herz erfiillende Kraft des
Wohlwollens (metta), darauf die des Mitleids (karuna) und der Mitfreude
(muditi), schlieflich die des Gleichmuts (upehkd) sich ,.iiber eine Himmels-
gegend erstrecken, ebenso tuber die zweite, die dritte, die vierte, nach oben,
nach unten, in die Quere, nach allen Seiten hin, in aller Vollstindigkeit, —
iiber die ganze Welt hin 1dfit er die Kraft des Wohlwollens (des Mitleids, der
Mitfreude, des Gleichmuts), die seinen Sinn erfullt, ... sich erstrecken® 12, Durch
diese Meditation werden vornchmlich die Tugenden der Giite, des Mitgefiihls
und des Gleichmuts erworben. Sie wird dhnlich auch im Yoga-Sutra empfohlen.
.,Die Versenkung ist eine rein geistige Tatigkeit; der hockenden Kérperhaltung
kommt nur eine dienende Bedeutung zu.“ So betont Heiler 1. Aber der Budd-
hismus kennt keine Meditation oder hohere Geistesversenkung auflerhalb dem
Hodssits. Diese Haltung mit untergeschlagenen Beinen und aufgerecktem Ober-
korper ist seit alters indisches Gemeingut. Bei der Forschung nach ihrem Ur-
sprung werden wir in die graue Urzeit verwiesen, aus der uns Ausgrabungen
in Mohenjo Daro am Indusfluf ein meditierendes Gotterbild tiberliefert haben 14,
Die Upanishaden und frithen Hinaydna-Sutren erziahlen von frommen Aszeten
und Buddhajiingern, die in kithlen Hainen unter schattigen Baumen in Medi-
tation saflen und so die Einheit mit dem Brahma erfuhren oder die Leid-
haftigkeit und Nichtigkeit aller Erdendinge erkannten und einen Vorgeschmack
der Nirvina-Ruhe verkosteten.

Ahnlich wie der Hocksity gehort auch die Atemregulierung zum altindischen
Yoga-Besit;,. Wihrend manche Yoga-Praktiken die Atmung als die letste Lebens-
bewegung aus dem Bewufitsein zu verdrdngen suchen!5, macht die in den
Hinayina-Sutren vom Buddha gepriesene ,treffliche und freudenreiche® Atem-
beherrschung das Atmen bewuflt. ,Der Monch atmet bewufit ein, er atmet be-
wuflt aus. Wenn er lang einatmet, erkennt er: ich atme lang ein; wenn er

12 Beckh fafit die vier Unermefllichen als die entsprechende Gesinnung zum
ersten Gebot (sila) im Yoga, namlich dem Gebot der Schonung des Lebens
(ahimsi), auf (a. a. O. Bd. II, 27 ff.). Nach Heiler stellen diese Vier, die auch
im Yogasutra (I, 33) vorkommen, eine ,,selbstindige und gleichwertige parallele
Versenkungsskala“ (a. a. O. 81) dar. Dagegen nehmen Anesaki-Takakusu (in
ERE, Bd. IV, art. dhyina) die vier Unermefilichen dhnlich wie Beckh als eine
Voritbung zum Dhy4na. Auch bei H. Kern (Der Buddhismus und seine Ge-
schichte in Indien, Leipzig 1882, Bd. I, 471) sind die ersten einleitenden Medi-
tationen. Buddhagosa zahlt sie im Visuddhismagga zu den 40 Betrachtungs-
gegenstinden (kamatthdna). Gegen Heilers Auffassung spricht, dafi es sich bei
den vier Unermeflichen um aszetische Ubungen ohne eigentlich mystischen Cha-
rakter handelt.

A asa 0.9,

14 §. H. Glasenapp, Die Religionen Indiens, Stuttgart 1943, 44. Der Sify (dsana)
ist das dritte Glied (anga) im Yogasutra. Der Hocksitz (pallanka, sanskr. pary-
anka) ist auch die Voraussefung fiir die buddhistische Meditation. Den in
Meditation sifenden Monch zeigt das Samannaphala-sutta (67,82) in SBB, II
(London 1899), Dialogues of the Buddha, 82 und 86.

15 Vgl. meinen Aufsaty iiber ,,Die Ubung im Zen-Buddhismus® in ,,Geist und
Leben®, Bd. 26 (1953), 209.
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lang ausatmet, erkennt er: ich atme lang aus. Wenn er kurz einatmet, erkennt
er: ich atme kurz ein; wenn er kurz ausatmet, erkennt er: ich atme kurz aus® 18
Die Buddhisten verwerfen die im Yoga geiibte gewaltsame Atemhemmung
(prina-yima). Auf der vierten Dhyina-Stufe wird die Atmung von selbst un-
wahrnehmbar.

Die Stufenfolgen der vier Dhydna (pali:jhina) und vier Unendlichkeitsstatten
(ariipa oder dyatana), die an mehreren Stellen des Palikanons mit einer neunten
Stufe der Zerstérung von Bewufltsein und Empfindung (nirodha) zu einer Reike
verbunden sind, bilden das Kernstiick der mystischen Ubung im Hinayina-
Buddhismus. Nach Uberwindung der fiinf Hindernisse (nivarana) von Begierde,
Hafl, Tragheit, Angst und Zweifel beginnt der Aufstieg durch die vier Dhyina.
Auf der ersten Stufe, der inneren Sammlung und Abgeschiedenheit von den
Begierden, ist noch eine Vorstellung von Objekten da, ein Lustgefihl durch-
dringt den Ubenden. Auf der zweiten Stufe wird die Loslésung von der
Auflenwelt vollzogen, die Erwagung von Objekten ist verschwunden, aber den
Kérper durchdringt Freude. Das Freudegefiihl macht auf der dritten Stufe dem
Gleichmut Plat;, die geistige Konzentration wird vollkommen. Die hochste vierte
Dhyéna-Stufe ist der weltentriickte Zustand des freudlosen und leidlosen Gleich-
muts (upekhi). Der Aufstieg durch die vier Dhyina wird auch durch folgenden
Vergleich verdeutlicht: ,,Auf der ersten Stufe ist der Ubende von Freude und
Glicksgefiihl durchdrungen wie ein von cinem Bader mit Fliissigkeit durch-
trankter Seifenball, auf der zweiten wird er von Freude und Glicksgefithl durch-
flutet wie ein See von einem kithlen Quellstrom, auf der dritten wird er von
freudefreiem Gliicksgefiihl umspiilt wie eine Lotusblume von kithlem Wasser,
auf der vierten sitst er gelauterten Denkens da wie einer, der ganz und gar
mit weillen Gewindern umkleidet ist* 17,

Bei der Meditation der Unendlichkeiten durchliuft der Ubende nacheinander
die Stitten der Raumunendlichkeit, der Bewufitseinsunendlichkeit, des Nichts
und die Sphire jenseits von Bewufitheit und Unbewufitheit. Die sich an-
schlielende ,,Zerstorung von BewufBtheit und Empfindung” bedeutet nicht die
Endbefreiung im Nirvina, sondern einen ecxstatischen Zustand. Die beiden
Versenkungsreihen von Dhydna und Arlipa werden auch mit den kosmischen
Bereichen der Formwelt (rlipa-dhitu) und formlosen Welt (arfipa-dhitu) in
Verbindung gesetzt. Doch ist die Entsprechung nicht vollkommen. In der kos-
mischen Betrachtungsweise ist die formlose Welt die hohere Stufe, aber unter
den Meditationswegen haben dic vier Dhyina den Vorrang. Der Buddha ist
gemifl der Tradition von der vierten Dhydna-Stufe aus ins Nirvina einge-
gangen. Diese Stufe erdffnet den Zugang zu allen hoheren Geistesgaben, die im
Hinayina-Buddhismus nach Yoga-Art eine grofie Rolle spielen. Zu den in der
Meditation erworbenen Wunderkraften (iddhi) zihlen sowohl auferordentliche
Bewufitseinszustinde als auch ungewohnliche korperliche Fahigkeiten, wie Ele-
vation, Vervielfiltigung der Person, Durchdringung, Unsichtbarwerden, Be-
rithrung von Sonne und Mond, Hellhéren und andere 18, Wunderbare Dhy4na-

16 Bei Heiler a. a. O. 9. Auch Bedkh (II 42) halt die Bewufitheit fiir dic Haupt-
sache in der buddhistischen Atemtechnik.

17 Bei Glasenapp, Die Religionen Indiens, 233,

18 Die iibermenschlichen Fihigkeiten, im Yoga vibhuti genannt, werden auch in
der buddhistischen Formel der Siindenreinigung (pitimokha) erwihnt, nach
Thomas ein Beweis dafiir, daf ,,Yoga ein wesentlicher Bestandteil der urspriing-
lichen Lehre“ war (History of Buddhist Thought, 17).
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Frichte sind auch die drei Kenntnisse (tevijjd), ndmlich die Erinnerung an
frithere Existenzen, die Kenntnis der Schicksale aller Wesen im Kreislauf der
Wiedergeburten und das Wissen vom Leiden und seiner Uberwindung. Dieses
hochste Wissen, in dem der Ausgangspunkt der Buddha-Lehre gleichsam auf
héherer Ebene in mystischer Schau wiederum, und zwar nun vollkommen erfalit
wird, bringt den Zustand des Heiligen (arhat) hervor.

In diesem Zusammenhang miissen noch zwei Hinfihrungen zur meditativen
Versenkung erwahnt werden, die, wihrend die iibrigen Praxen des Hinayina-
Buddhismus spater vollig verschwinden, im Zen nachwirken und ihre Ent-
sprechung haben. Die Betrachtungsgegenstinde (kamatthina), wie sie besonders
im Mah4isattipatthAna-sutta ausfithrlich dargelegt werden, sind schematisch, eher
eine Anweisung zur psychischen Technik als zur Geistesbesinnung. Aber sie ver-
seten den Ubenden in jene ernste Stimmung, die aus der Berithrung mit den
Grundwahrheiten von der Verginglichkeit des Lebens (anicca), der Wesen-
losigkeit des Daseins (anattd) und des allgemeinen Leidens (dukkham) entsteht
und bei aller buddhistischen Meditation die Vorbedingung fiir den Erfolg ist.
Das Zen kennt keine inhaltlichen Erwigungen nach Art der hinaydnistischen
Betrachtung. Aber es werden vom Anfinger Ubungen vorgenommen, die dhnlich
der im Sutra empfohlenen Fixierung der Aufmerksamkeit auf die Unreinheiten
und Hafllichkeiten des Leibes (asubha) ausschlieBlich bezwecken, die Schénheit
zu entlarven und die menschliche Hinfalligkeit zum Erlebnis zu bringen. Auch
die Zen-Meister sprechen zu ihren Jingern viel von Tod und Weltentsagung,
damit diese von den schweren Grundwahrheiten durchdrungen um so leichter
die Erleuchtung fassen konnen 9. Kaum weniger als die Versammlungsstitte der
Bhikkhu ist das Zen-Kloster von Verginglichkeitsstimmung durchweht.

Die Kasina-Ubung geht ebenfalls der Versenkung vorauf. Bei dieser Ubung wird
durch Fixierung der Aufmerksamkeit auf einen physischen Gegenstand ein
dufierster Grad von Konzentration erreicht. Unverwandt starrt der Monch auf
einen Kreis oder eine Scheibe von Lehm oder Erde oder auf ein Gefiff mit
Wasser oder auf ein Feuer oder einen vom Wind bewegten Baumwipfel (kasina
der vier Elemente). Oder er fixiert einen farbigen Punkt oder einen Raum oder
ein Licht. So lange schaut er, bis das ,,Zeichen® sich seinem Bewufitsein einprigt
und als Nachbild mit geschlossenen wie mit offenen Augen deutlich wahr-
genommen wird. In der Meditation des tantrischen Buddhismus spielt das
Mandala, das sich moglicherweise aus dem Kasina entwickelt hat, eine dhnliche
Rolle 20. Auch das Zen kennt die symbolische Darstellung geistiger Wirklich-
keiten, die durch Konzentration auf dem Wege iliber die Sinne angeeignet
werden. In der Geschichte des chinesischen Zen begegnen wir bei den Meistern
der Wei-yang-Sekte der Ubung der ,Kreisfiguren®, die offensichtlich der frith-
buddhistischen Kasina-Praxis verwandt ist. Yang-shan, der Hauptvertreter dieser
Richtung im 9. Jahrhundert, der selbst durch die Kreisfiguren plolich zur Er-
leuchtung kam, hat viel zur Verbreitung dieser Ubung beigetragen. Von ihm
wird in der Zen-Chronik erzahlt: ,Der Meister hockte da mit geschlossenen
Augen. Ein Monch kam und stellte sich leise an seine Seite. Der Meister 6ffnete
die Augen und zeichnete auf dem Boden eine Kreisfigur. In das Rund zeichnete
er das Schriftzeichen fiir Wasser und schaute sich nach jenem Monch um. Der

1 So z. B. der beriihmte japanische Zen-Meister Dogen (1200—1253) in Shébo-
genzd Zuimonki, Nr. 47 und 62.
20 §. H. Glasenapp, Buddhistische Mysterien, Stuttgart 1940, 108.
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Monch sprach kein Wort® 21, Symbolische Darstellungen metaphysischer Wahr-
heiten sind auch sonst im Zen hiufig. Vielfach dienen die Zeichen nicht nur zur
Veranschaulichung der abstrakten Wahrheit, sondern auch zur Konzentrations-
ibung 22.

Der Uberblick iiber die Formen des meditativen Lebens im Hinayina-Budd-
hismus zeigt, in welchem Ausmaf das mystische Element alles durchsett. ,,Der
ganze Buddhismus ist durch und durch nichts als Yoga®, konnte behauptet
werden 23, Fiir alle einzelnen Erscheinungen der frithbuddhistischen Versenkungs-
praxis lassen sich Ansatsstellen und Parallelen in der altindischen Yoga-Uber-
lieferung aufweisen 24. Legt schon diese geschichtliche Einbettung die Vermutung
nahe, dafl es sich bei den Praxen des Hinayina-Buddhismus vorwiegend um
Seelentechnik handelt, so erkennen wir unschwer in den Staffeln und Schemata
anweisende Beschreibungen meditativer Seelenzustinde. Nirgendwo 6ffnet sich
ein Ausweg in die Transzendenz. Der Buddhismus bewirkt durch die Verbindung
mit dem sittlich-religiosen Heilsstreben zwar eine Vergeistigung des Yoga, ver-
mag aber in die psychischen Praxen kein metaphysisches Erkenntniselement ein-
zufithren. Das in der Versenkung erlangte Wissen bezieht sich auf die Gegeben-
heiten des Erlésungspfads, nimlich den Kreislauf der Wiedergeburten und die
Uberwindung des Leidens. Wir konnen deshalb in den hinayAnistischen Ver-
senkungsiibungen keine echte Mystik anerkennen, weil jede Mystik, auch die
natiirliche Mystik, eine unmittelbare Bezichung zur absoluten geistigen Wirk-
lichkeit besagt. Im Hinayina-Buddhismus stellt sich die Frage des Absoluten
zuerst in Verbindung mit der Lehre vom Nirvina, die wie fiir das ganze
System so auch fiir eine mégliche Hinayina-Mystik von ausschlaggebender Be-
deutung ist.

8. Das Nirvina als Endziel des mystischen Weges

Nirvdna ist dem Wortsinn nach etwas Negatives. Abgeleitet von dem Zeitwort
va wehen (wie der Wind) mit der verneinenden Vorsilbe nir bedeutet es un-
bewegte Ruhe, wo kein Wind weht, das Feuer erloschen, das Licht ausgeblasen,
das Gestirn untergegangen, der Heilige im Tode dahingeschieden ist25, ,Das
Erloschen der Begier, das Erloschen des Hasses, das Erldschen der Verblendung:
das, o Freund, wird Nirvana genannt®?2,  Zerbrochen ist der Leib, erloschen
ist das Vorstellen, die Empfindungen alle sind dahingeschwunden. Die Gestal-
21 Bei Heinrich Dumoulin, The Development of Chinese Zen after the Sixth
Patriarch in the Light of Mumonkan, New York 1953, S. 20.

22 Vgl. die bildliche Darstellung der fiinf Ringe des Tésan Rybkai. Ob diese
Figuren auch zur Konzentration benutjt wurden, ist mir nicht bekannt. (The
Development of Chinese Zen, S. 25 ff.).

28 Beckh Bd. II, S. 11.

24 Fiir den Nachweis im einzelnen s. Heiler, a. a. O. 44 ff. Uber den vorwiegend
psychischen und hypnotischen Charakter des Yoga vgl. Louis de la Vallée
Poussin, Nirvdna, Paris 1925, 12; A. B. Keith, Buddhist Philosophy in India
and Ceylon, Oxford 1923, 143 ff.

25 Uber Geschichte und Sinn des Wortes ,,nirvina® vgl. Thomas, a. a. 0. 121 ff.,
H. Ui in ,Studies on Buddhism in Japan®, Bd. I, Tokyo 1939, 37 ff., Vallée
Poussin, a. a. O. S. 54.

26 Bei Oldenberg, a. a. 0. 305 (Anm.).
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tungen haben Ruhe gefunden; das Erkennen ist zur Riiste gegangen“27. Das
Heilige schwindet gemifl dem berithmten Vergleich des Buddha nach diesem
Erdendasein ins Nirvina dahin, wie eine Ullampe in sich zusammensinkt und
erlischt, nachdem aller Brennstoff verzehrt ist. Solche Worte und Bilder er-
wedken die Vorstellung einer volligen Leere des Nichts28. Aber zugleich steht
fest, dafl die Buddhisten stets im Nirvana ihr hochstes Ziel sahen, nach dem
sie sich wie nach einem Himmel sehnten. Zumal in den alten Liedersammlungen
der buddhistischen Monche und Nonnen wird der Zustand der endgiltigen
Befreiung begeistert gepriesen. Das Nirvdna ist die vollendete Seligkeit, das
hochste Gliick, der Friedenshafen und die Rettungsinsel. Wairen solche Bilder
wesenlose Schleier, die das Nichts verhiillen? Oder verbergen sie einen positiven
Kern? Man hat den Buddha auf den Widerspruch in seiner Lehre gestofien und
gefragt, ob der Vollendete jenseits des Todes noch existiert oder ob er nicht
existiert. Buddha hat auf diese Frage die Antwort verweigert, wahrscheinlich
weil sie theoretischer Art und also ihre Losung fiir das eine Notwendige, die
Erlangung des Heils, belanglos ist. Man hat ihm deshalb des philosophischen
Agnostizismus geziehen 2. Aber es ist auch maéglich, dafl der Buddha iiber das
Fortleben im Jenseits nichts hat aussagen wollen, weil unsere begriffliche Sprache
hier nicht ausreicht. Uber das andere Ufer, die dem Tod entriickte unsterbliche
Sphire (amata dhéitu), lafit sich mit Menschenworten keine giiltige Aussage
machen. Jener Bereich ist nur im mystischen Aufstieg erreichbar.

Wer das Paradox in der buddhistischen Lehre vom Nirvina logisch aufzul6sen
unternimmt, kommt notwendig entweder zu einer nihilistischen oder permanen-
tistischen Erklirung. Beide werden vom Buddha abgelehnt. Shikyamuni hat
sowohl die materialistisch-nihilistische Ideologie (uccheda-vida), die kein Karma
und keine Befreiung kennt, als auch die metaphysische Substanzlehre (sassati-
vada), die unzerstorbare Korper annimmt, als Hiresien verworfen30. Wire
auch in der Philosophie Buddhas letes Wort ein ,,mittlerer Weg®, wie ihn
spater die Mahdyana-Metaphysik als hochste Weisheit lehrt? Gemiff dem
japanischen Buddhologen Ui bedeutet die zwolfgliedrige Ursachenkette (paticca

27 Udina VIII, 9, bei Oldenberg, a. a. O. 307, 308.

28 Hauptvertreter der nihilistischen Nirvidna-Auslegung sind Childers (P4li Dic-
tionary), J. D. Alwis (Buddhist Nirvina, Colombo 1871), J. A. Eklund (Nirvina,
Upsila 1899), J. Dahlmann (Nirvana, Berlin 1896), H. Oldenberg in den frithen
Auflagen seines Werks ,,Buddha®. Oldenberg kommt spiter zum Ergebnis, daf§
das Nirvina ein Absolutes bezeichnet, nicht im Sinne eines Weltgrundes, son-
dern eines absoluten leften Zieles (Die Lehre der Upanisaden und die Anfinge
des Buddhismus, Géttingen 1915, 309; so auch die spateren Auflagen von
»Buddha“). Glasenapp schreibt: ,,Das Nirvana ist ein relatives, kein absolutes
Nichts“ (Die Religionen Indiens, 235). Ui nimmt fiir den Urbuddhismus weder
die nihilistische Deutung an; noch spricht er von einem mystischen Zustand,
sondern erklirt das Nirvina im Sinne der Formel von der Entstehung in Ab-
hingigkeit (paticca-samupacca) als die Realisierung der Relativitit des Seins.
Bemerkenswert ist, dafl Ui wie viele Vertreter des Mahiyana-Buddhismus im
. Kleinen Fahrzeug® die nihilistische Auffassung des Nirvdna findet. Der Nega-
tivismus kommt stark zum Ausdruck in den 18 Erklirungen des Wortes ,.nir-
vina“ im Vibhisha (28, 18), die Vallée Poussin anfiihrt (a. a. O. 54).

20 So Keith (Buddhist Philosophy, 63), Vallée Poussin in ERE, Art. Nirvina.
30 So Thomas, History of Buddhist Thought, 123 ff.
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samuppada), die der Buddha in der befreienden Erkenntnis durchschaute, nicht
eine kausale Abfolge in der Entstehung der Dinge, sondern das allgemeine Ge-
sety des Werdens und Vergehens in gegenseitiger Abhingigkeit3!l. Der Buddha
hitte sich wie Heraklit und Niefsche an der ,,Unschuld des Werdens® berauscht,
mit dem Unterschied, dafl, was jene in metaphysischer Einsicht zu erkennen
glaubten, der Buddha in der Erleuchtungsschau sah. Bezeichnenderweise trostete
der scheidende Buddha vor seinem Weggang von dieser Erde die Seinen nicht
mit dem Ausblick auf das Nirvina, sondern durch den Hinweis auf jenes eherne
Gesefs, demzufolge alles Geborene stirbt und alles Zusammengesetste der Auf-
l6sung anheimfillt 32, Wenn aber die gewdhnliche hinayénistische Erklirung
zu Recht besteht, welche die zwilfgliedrige Ursachenkette im Zusammenhang mit
der Lehre von Karma und Samsira als Verdeutlichung des durch die drei
Zeiten der Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft fortwirkenden Einflusses in
der Entstehung auffafit, so bedeutet das Nirvina die Befreiung aus dem Kreis-
lauf der Dinge und also den Ausweg aus dieser der Karma-Wirksamkeit unter-
worfenen leidvollen Existenz. Die Existenz ist in der buddhistischen Termino-
logie das Sein innerhalb der Kategorien der fiinf Elemente (skandha)33, das
es nur im Samsira der Wiedergeburten gibt. Das jenseitige Land der Freiheit
entzieht sich unserem Denken. ‘

Die zu Skepsis und Pessimismus neigende Philosophie des frithen Buddhismus
macht keinen Versuch zu héherem Aufstieg. Wo wir im Schrifttum des Hinayéna-
Buddhismus beschwingten Worten begegnen, kommen sie aus dem Munde
religios inspirierter Monche oder Nonnen. Wir sind im Bereich der Mystik. Da
lesen wir: ,,Es gibt ein Ungeborenes, Ungewordenes, Ungemachtes, Ungestaltetes;
gibe es nicht dieses Ungeborene, Ungewordene, Ungemachte, Ungestaltete, so
gabe es keinen Ausweg fir das Geborene, Gewordene, Gemachte, Gestaltete® 34.
Oder: ,,Der grofle Ozean ist tief, unermeflich, unergriindlich ... So ist auch der
Vollendete, er ist tief, unermeflich, unergriindlich“35., Die Vereinungen be-
zeichnen hier die vollige Transzendenz iiber alles menschliche Denken und
Sprechen hinaus. Ahnlich kiinden die Upanishaden vom Alles und Nichts des
ewigen Brahma. In den folgenden Versen, die ebenfalls Oldenberg anfiihrt, ver-
nehmen wir den gleichen mystischen Klang:

3 a. a. 0. 40. Die zwolfgliedrige Kette hat bei den Buddhisten selbst verschie-
dene Auslegungen gefunden. Die von den mahiyinistischen Buddhologen fiir
den Urbuddhismus beanspruchte Erklirung sieht in der Formel den frithesten
Ausdruck fiir die von der spiteren buddhistischen Philosophie entwidkelte Lehre
von der Relativitdt des Seins. Dagegen deutet sie der Hinayina-Buddhismus
(z. B. Buddhaghosa) auf die Entstechung in kausaler Abhingigkeit durch die drei
Zeiten Vergangenheit, Gegenwart, Zukunft. Welche der beiden Auslegungen
dem urspriinglichen Sinn niher ist, 1aft sich nicht sagen. Jedenfalls ist die
mahdyéinistische Erklirung im Sinne der Philosophie des Nigarjuna meta-
physischer, die hinayinistische Auffassung entspricht der dem indischen Denken
vertrauten Vorstellung vom Kreislauf der Wiedergeburten im Samséra.

32 Mahiparanibbina-sutta, Kap. 3 und 5.

33 5. Glasenapp, Die Religionen Indiens, 224. Die hinayinistische Philosophie
hat ausfihrlich dargestellt O. Rosenberg in ,,Die Probleme der buddhistischen
Philosophic®, Heidelberg 1924, ferner Th. Stcherbatsky ,, The central Conzeption
of Buddhism and the Meaning of the Word ,Dharma‘® (London 1928).

3+ Udédna VIII, 3, bei Oldenberg a. a. 0. 326.

35 Samyutta Nikdya IV, 374 ff., bei Oldenberg a. a. O. 321.
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-Den, der zur Ruhe geht, kein Mafl ermifit ihn.
Von ihm zu sprechen gibt es keine Worte.
Verweht ist, was das Denken konnt’ erfassen.
So ist der Rede jeder Pfad verschlossen® %6.

Also durchseelt auch im Hinayina-Buddhismus der aus bester indischer Tradi-
tion gespeiste mystische Aufschwung die Meditationstechniken und das psychische
Training der Yoga-Ubungen. Denn das Nirvina ist nicht ein in weite Fernen
geriickter jenseitiger Zustand, sondern kann schon im Diesseits, ,,in der sicht-
baren Ordnung® (ditthe dhamme) erlangt werden. Das diesseitige Nirvdna
unterscheidet sich vom jenseitigen nur durch das Fortbestehen des korperlichen
Substrakts (upadhi), das aber den Vollendeten nicht mehr hemmt 7.

Der Hinayina-Buddhismus verdankt viel von seiner Lebendigkeit und Spann-
kraft dem in ihm wirkenden mystischen Element, durch das er zu einem Ab-
soluten hinstrebt, das er theoretisch verneint. Alle Mystik hat ihrer Natur
gemaf eine Beziehung zu Moral und Metaphysik. Fiir die sittliche Bereitung ist
im Hinayina gut vorgesorgt. Die weise Beherrschung der Sinne und der sinn-
lichen Gier, die der zwischen Genufl und Kasteiung hinanfiihrende ,,mittlere
Weg® von seinen Jingern fordert, schafft eine gute Grundlage fiir hohere
Aufstiege des Geistes. Das Fehlen echter Metaphysik mufite als Mangel emp-
funden werden, bis die von mystischem Geist beschwingten kithnen philo-
sophischen Spekulationen des ,,Groflen Fahrzeugs® auf dem Plan erschienen. In
der mahayanistischen Metaphysik bricht ein Neues auf, aber der Zusammen-
hang mit dem Ur-Buddhismus bleibt bestehen.

(Es folgt ein zweiter Aufsaty Gber die buddhistische Mystik im Mahiyina.)

36 Sutta Nipita 1074 ff., bei Oldenberg a. a. O. 325.

37 Uber die beiden Nirvana s. Thomas, a. a. O. 131f. Die in der Hinayana-
Literatur geldufige Unterscheidung zwischen diesseitigem und jenseitigem Nir-
vina gehért nach Ansicht des japanischen Buddhologen Ui nicht dem Ur-
Buddhismus, sondern der spiteren hinayénistischen Vorstellungswelt an. Der
echte Begriff des Nirvina bedeutet nach ihm das Buddha-Werden (mahéyénistisch
gefaflt die positive Kehrseite der Realisierung der Seins-Relativitit), das keine
Beziehung zum Tode hat. Weil das Buddha-Werden in dieser Welt iiber die
Fassungskraft der spateren Buddhisten hinausging, diese aber doch einen Erfolg
ihrer aszetischen Bemiihung verlangten, hétten sie, so glaubt Ui, zwischen dem
vollkommenen Nirvina, wo kein Substrat bleibt, und dem unvollkommenen
Nirvéna, bei dem ein Substrat fortbesteht, unterschieden. Diese Unterscheidung
wurde mit der (nach Ui ebenfalls nicht zum Ur-Buddhismus gehérigen) Lehre
von der Seclenwanderung verbunden. Die Existenzen dauern so lange fort, bis
das vollkommene Nirvana erreicht ist.
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PROF. DR. H. WIRTH ROEPER BOSCH/MARBURG
DIE SYMBOLHISTORISCHE METHODE

Es hat einen tieferen ursichlichen Zusammenhang, wenn dic Religionswissenschaft
sich nunmehr das ,,religiose Symbol® als Forschungsaufgabe gestellt hat, wie der
vorjihrige Kongref der deutschen Abteilung der Internationalen Vereinigung
fiir das Studium der Religionsgeschichte in Mainz es getan hat. Diese Aufgabe
hat allerdings als Voraussetung, dafl Begriff und Wesen des Symboles zunachst
einmal klar umrissen wird. Die Formulierung ,religiéses Symbol“ wire schon
ein Wortgedoppel. Denn das Symbol ist seinem Ursprung und Wesen nach
religis, kultisch, auch magisch.

Es bedarf der Feststellung, was wir primir unter Symbol zu verstehen haben.
Der Gebrauch des Wortes in der christlichen Theologie als Konfessionskunde,
Zusammenstellung kirchlicher Bekenntnisse (Apostolikum, Athanasianum usw.) be-
trifft eine abgeleitete, tibertragene Bedeutung. Symbolismus und Symbolisierung,
symbolische Darstellungen, Handlungen, Gebirden usw., sind ebenfalls erst Uber-
tragungen, vielfach einer linearen, ideographischen Ursymbolstufe. Das, was
in der Psychologie z. B. als Erwachen des Symbolbewufitseins bezeichnet wird,
wie z. B. in der geistigen Entwicklung des Kindes, ist kein Verstédndnis fiir sinn-
bildliche Beziehung, sondern fiir bildliche, gegenstindliche Assoziation. So z. B.
wenn das Kind sich aus seinen Lallworten Namen fiir Sachen, Dinge zu bilden
beginnt. Oder wenn in noch weiter fortgeschrittenem Entwiddungsstadium die
erwachte kindliche Phantasie die Steine, Holzstiicke des Spieles mit ersonnener
Gestalt und Funktion ausstattet. Auch der primitive Stil, die lineare ,Stilisierung®
in frithkindlichen Zeichnungen, ist nicht symbolisch in primdrem Sinne.

Das Symbol erscheint bereits in urgeschichtlicher Periode als ein abstraktes
Linearzeichen ideographischer Art. Wobei sich die Frage erhebt, ob diese ideo-
graphische Gestalt und Bedeutung des Symbols eine sekundédre Stufe ist, die
aus einer vorhergehenden naturalistisch-piktographischen Primarstufe, durch stili-
sierende Vereinfachung und Verabstrahierung entstanden wire. Oder — ob das
Symbol als Linearzeichen, als Ideogramm, die Primédrform ist, die — als sinn-
bildlicher Ausdruck fiir das urreligiése, numinose Erlebnis des Menschen —
neben dem piktographischen Symbol gleichzeitiz anzusesen ist. Und ob etwa
dieses ideographische lineare Symbol das eigentliche Merkmal der metaphysischen,
transzendentalen Stufe der urreligiosen Hochentwicklung ist, im Sinne einer Ur-
religion vom Héchsten Wesen, eines ,,Urmonotheismus®?

Die Frage ist eigentlich schon beantwortet durch die duflere und innere Bestand-
aufnahme jener monumentalen Kunst des homo sapiens diluvialis eurasianus,
der Aurignac-Cromagnonrasse, wie wir sie heute schon soweit abschlieflen
kénnen, nach einem Jahrhundert der umwilzenden Entdeckungen dieser altesten
Kunstdenkmiler der Menschheit und des Abendlandes im besonderen. Dafl diese
Kunst magischen und kultisch-religiosen Charakter hat, wird heute bereits immer
mehr erkannt1.

1 Herbert Kiithn: Die Felsbilder Europas. Stuttgart 1952.
derselbe: Das Problem des Urmonotheismus. Akad. d. Wiss. u. Lit. in Mainz.
Abh. der geistes- u. sozialwiss. KL, Jhr. 1950, Nr. 22.
Marie Kénig: Das Weltbild des eiszeitlichen Menschen. Marburg/L. 1954.
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Max Uerworn hat sie schon frither als physioplastisch und ideoplastisch charakte-
risiert und klassifiziert 2. Die physioplastische Kunst sei ein Augenbild, die reine,
unmittelbare Wiedergabe, Nadhbildung eines vom Auge geschauten Gegen-
standes, die durch die rechte Hilfte des Gehirnes, auf kiirzestem Wege der
Nervenbahnen, zur gestaltenden Hand weiter gegeben wird. Die ideoplastische
Kunst als Gedanken- und Erinnerungsbild geht durch mehrere Ganglienzell-
stationen der linken Gehirnhalfte, die zwischen Aufnahme- und motorische Sta-
tionen eingeschaltet sind und ein Vorstellungsbild geistig-seelischer Ergrindung
hervorrufen, das mit einem unmittelbaren Augenbild gar nichts zu tun hat oder
nicht mehr zu tun hat.

Nach der evolutionistischen Schau ware die physioplastische die dltere Kunst und
die ideoplastische die jiingere, weil Ergebnis einer gedanklichen, abstrahierenden
Tatigkeit des Menschen, die der primitiven Stufe noch nicht eigen sein konnte.
Bachofen war auch von dem , Natursymbol® der antiken Grabdenkmiler, im be-
sonderen Mittelitaliens, ausgegangen. Die ,,Bildempfdngnis® der antiken Religion
sei der Entwicklungsgang der Materie zum Geist, vom weiblichen zum méinn-
lichen Prinzip: es sei das weibliche Prinzip, die hylé ,Stoff®, ,Materie®, die
durch das méinnliche Prinzip, der eidos, ,,Gestalt®, ,,Form* erhilt. Bachofens
Natursymbol ist aber in die Kategorie der physioplastischen Kunst mit allego-
rischer Bezugnahme oder Deutung einzuordnen. Und es wire lehrreich zu unter-
suchen, in wiefern dieses physioplastische Natursymbol der Bachofenschen
»Grabersymbolik® (1859) eine sekunddre, und zwar spate Entwicklung des Sym-
boles darstellt, bei der eine abstrakte, lineare, ideoplastische Urform, das ur-
spriingliche Gedankenbild, in oder zu einer stofflichen Form oder Gestalt, als
' Augenbild, verkérpert worden ist, unter Beibehaltung oder Beilegung einer
allegorischen, sinnbildlichen Bedeutung.

Zum Beispiel: — das kosmische Ei, das von Bachofen ausgiebig herangezogen
und exegetisiert wird. Bachofen kannte die vedische Kosmologie Indiens noch
nicht, die bis zur Upanishadzeit noch klar den subarktischen Ursprung dieses
sekunddren, physioplastischen Symbols aus einer dlteren ideoplastischen, ideo-
graphischen Urform erkennen lafit. In Chandogya-Upanishad III, 19, 1—3 heifit
es von diesem Weltenei: ,Diese Welt war zu Anfang nichtseiend; dieses
(Nichtseiende) war das Seiende. Dasselbe entstand. Da entwickelte sich ein Ei
Das lag da, so lange wie ein Jahr ist. Darauf spaltete es sich: die beiden Eier-
schalen waren die eine von Silber, die andere von Gold. Die silberne ist die
Erde, die goldene der Himmel dort. — Was dabei geboren wurde, das ist die
Sonne® (Deussen). Oder — wie es in Rigveda X, 121, 9 und 129, 3 heifit: , der
goldne Keim“ (hiranya-garbha), ,das Lebenskraftige®, das in der Schale ein-
geschlossen war®.

Diese vedische kosmologische Symbolik finden wir entsprechend in der von Bach-
ofen in Zusammenhang mit dem Motiv erérterten orphischen Mysteriensymbolik
wieder. Hier geht auch aus der Urnacht das Weltenei hervor, aus dem der
kosmogenische Eros geboren wird. Die beiden Schalen des Eis werden ebenfalls
zu Himmel und Erde, Uranos und Gaia3. Ganz wie nach altigyptischer Uber-

2 Max Uerworn: Zur Psychologie der primitiven Kunst. 1. Aufl. Jena 1908.
2. Aufl. 1917. — Ideoplastische Kunst. Jena 1914 und Die Anfinge der Kunst.
Jena 1920.

3 0. Gruppe: Griechische Mythologie u. Religionswissenschaft. Handb. d. klas-
sischen Altertumsw. II, 2 1906, S. 419 f. Aristophanes Aves 695 f.
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lieferung Ra (Re) ,in seinem Ei als seiner Lichtwohnung erstrahlt®, oder

»Schopfer des Eis, das aus dem Chaos hervorging® genannt wird 4.

Das Ei, das da lag wie ein ,, Jahr®, das sich ,,spaltete und dessen beide Schalen

hell und dunkel waren und zu ,,Himmel und Erde* wurden, wobei die Sonne

geboren wurde, ist ein typisches Beispiel zu meinem Sat, dafl ,,die Mythe die

Exegese des Symbols“ ist. Die Uberlieferung von Rigveda bis Upanishad hat

jenes ,,Jahr“-Symbol einer chemaligen subarktischen Urheimat klar bewahrt 5.

Es ist jenes Diagramm, wie wir es aus den jungsteinzeitlichen und spéteren Fels-

bildern des zirkumpolaren Kulturkreises (Nordeurasien-Nordamerika) kennen:

der Gesichtskreis, der in der Senkrechten geteilt ist = Sonne in Winterstillstand

(Siiden) — Sonne in Sommerstillstand (= Norden). Das sind die ,,beiden Ginge*

der Sonne in den beiden Jahreshilften, Jahreszeiten des subarktischen Kreises 6.

In der anliegenden Tabelle gebe ich einen Uberblick der ideographischen Vor-

stufe der physioplastischen Weltenei-Symbolik. Es gibt in dem nordeurasiatisch-

nordamerikanischen Symbolkulturkreis zwei Formen des subarktischen Jahres-
ideogrammes:

1 A1: die senkrechte Teilung des Gesichtskreises in den Sonnenstillstandpunkten
der Winter- und Sommersonnenwende.

1 A2: die wagerechte Teilung des Gesichtskreises in den beiden Jahreszeiten der
subarktischen Breite, Jahreszeitendual: obere Hilfte = Himmel = Sommer
(hochster Sonnenstand) und untere Hailfte = Erde = Winter (tiefster
Sonnenstand).

IB1—2: die ,,Spaltungsformen®, die beiden Jahreshilften, das ,,Himmel-Erde®-
Motiv (2a—2c). Die eckigen Formen entstanden aus der Holzris- und
Webetechnik.

Die vedische Uberlieferung nennt sie noch, in klarer physioplastischer Uber-

tragung des ideographischen Ursymbols, ,die beiden Hilften® (ubhdv-drdhau

Rigv. II, 27, 15), ,die zwei einander zugewandten Schalen®, samiciné dhisdne

(Rigv. X, 44, 8 u. Atharvav. XX, 94, 8) — der Dual dhisane als Name fiir

~Himmel und Erde“ ist vom Namen der Mutter Erde als dhisana gebildet —

oder — ,zwei einander zugewandten Becken® (camvd samici)’.

InIC ist das Ideogramm der Verbindung von ,Himmel und Erde®, der ,hei-
ligen Gattung®, das hieros gamos-Motiv mit seinen eckigen Varianten
wiedergegeben.

Die Gruppe II zeigt an Hand der Felsbildereintragungen (A 1—2) des nord-

eurasiatisch-nordamerikanischen Kreises das Linearzeichen des Jahressonnenlaufes,

zwei durch einen senkrechten Strich verbundenen Kreise (B 1a), die hochste

(Nord) und die tiefste (Siid) Sonne des Jahres, als Achse des Gesichtskreises

(ILA 1) bzw. seiner 8fachen Teilung in den vier Haupthimmelsrichtungen und

ihrer Unterteilung. Daher die Bedeutung ,,acht® fiir dieses Zeichen und seine

Varianten: z. B. der norwegische und schwedische Bauer verwendete im 17. Jahr-

hundert noch fiir das Zahlzeichen ,acht* eine der Varianten dieses Zeichens

(I B 1—2, C 1—3).

4 H. Brugsch: Religion u. Mythologie der alten Agypter. 2. Aufl. Leipzig 1891,
S. 222 u. 168.

% Bal Gangadhar Tilak: The arctic home in the Vedas. Poona and Bombay 1903.

8 H. Wirth: Die Heilige Urschrift der Menschheit, Symbolgeschichtliche Unter-
suchungen dies- u. jenseits des Nordatlantik. Berlin-Leipzig 1936. S. 20 ff.

7 Paul Deussen: Sechzig Upanishads des Veda, S. 518.

4 Missions- u. Religionswissenschaft 1955, Nr. 2
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In dem ganzen subarktischen Zirkumpolarkreis erscheinen nun diese beiden
Zeichen der Gruppe I B—C und II B—C in fester, stehender Formelverbindung;
= Gruppe III, die Motiv-Formel , gezeugt, geboren von Himmel und Erde®
(A 1—2 mit B 1—2). Besonders in der abendlindischen Megalithreligion tritt
diese. Formel als ein Kanon der Kultsymbolik des Wiedergeburtglaubens auf.
Diese Symbolik lebt zulet in der Grabsymbolik des iroschottisch-germanischen
Kreises, als Synthese des Volksaltglaubens mit dem Christentum, noch einmal
in monumentaler Formgebung auf.

Von dieser Grundlage treten wir nun wieder an Bachofens , Natursymbol®, das
kosmische Ei, heran. Bachofen hat das Motiv in seiner Studie ,Die drei
Mysterieneier* (Grabersymbolik 1859) behandelt und kommt darauf weiter in
seinem ,,Mutterrecht” (1861) zuriidk. Auf Tafel IV bringt er ein Grabbild aus
einem Columbarium der Villa Pamfili zu Rom: auf einem Tisch liegen dort
drei Eier, die der Linge nach durch eine schwarze untere Hilfte und eine weifle
obere Hailfte geteilt sind. Ein weiteres Beispiel dieser drei halb weifien, halb
schwarzen Eier bringt er von einer Pariser Vase bei. Das auf Tafel VIII, fig. 5
abgebildete Ei von Gefdflen aus Kyrene (= unsere Tafel, Gruppe I'V) ist attischer
Herkunft 8. Das symbolische Ornament des Eis zeigt die charakteristische Symbol-
polyphonie, die Weiterentwicklung der Symbolformelverbindung zu einem sym-
bolischen Ornament, einer organischen Verbindung zweier (oder mehr) Symbole
zu einer einheitlichen rhythmischen Form (I C 2b + II B 2c¢), die hier die mehr-
fache Geburt, die Wiedergeburt zum Ausdruck bringen soll.

Die Abbildung des Eis auf dem Gefdli von Kyrene zeigt uns nur eine Seite des
Eis: das symbolische Ornament wird ringsherum gemalt gewesen sein, wie wir
es entsprechend z. B. auf den Ostereiern aus der Wallachei wiederfinden. Die
Bedeutung des Symbolornamentes kann also sein: ,mehrfache Geburt®, , Wieder-
geburt® aus ,,Himmel und Erde® (IV 2 c—d).

Die Mythenexegesen vergehen, verwehen, — das Symbol bleibt bestehen, so-
lange bodenstindiges Volksbrauchtum und seine handwerkliche Daueriiberliefe-
rung noch vorhanden sind. Das gilt auch fiir das eben analysierte symbolische
Ornament als Symbolverbindung in der Daueriiberlieferung des Volksaltglaubens
und seines symbolischen Ornamentes. Es ist daher ganz selbstverstindlich. daf
altabendlandisches Brauchtum, auch an rdumlich und zeitlich verschiedenen
Stellen, die gleiche urabendlidndische Kultsymbolik bewahrt hat, wie z. B. die
Ostereier aus der Wallachei (Mus. Ollmiit) ®. Sie zeigen dieselbe Symbolik wie
das Grabgefia-Ei aus Kyrene (IV 3—4) in rhythmisch-ornamentaler Erweite-
rung: die Kette des ,Himmel und Erde“-Zeichens (IV, 3) und das . Lebens*-,
.,Nachkommenschaft“-Zeichens (IV, 4), als die Bitte um ,,viel Leben®, ,,viel Nach-
kommenschaft” aus ., Himmel und Erde®, — die alte Wiedergeburtssymbolik des
himmlischen Lichtes, der ,gottlichen Kraft®, fiir das Menschengeschlecht auf
Erden.

Dafl die orphische Kultsymbolik des Grabeis von Kyrene den alten Wieder-
geburtsglauben bewahrte, die in der homerischen Polisgotterreligion der Heer-
konige griechischer Volkerwanderungszeit lingst abhanden gekommen war, be-
zeugt noch Platons Zitat der orphischen Lehren in der Politeia (I, 363): ,,Nach-
kommenschaft und Geschlecht der Frommen und Treuen stiirben niemals aus.
Es wire Persephone, die Verkorperung der Erdenmutter, die die Seelen dieser

8 . J. Badiofen Gesammelte Werke, hersg. v. K. Meuli u. A. Bd. III Basel
1948, S. 1001 u. Tafel VIII.
® Louise Hagherg: Péskigger och deras hedniska ursprung. Fataburen 1906.



1.Das subarktische »Jahre« -Ideogramm

A. Solstizteilung Jahveszeitliche Teilung
Sommersonnenwende Sommer
N
1 O Z.O
3
Wintersonnenwende Winter
B. Spaltungsformen sHimmel- und Erde«- Motiv

>zwei Halften«

) o

C. Hieros gamos - Motiv: Die Verbindung von Himmel und Erde

11. Der s>Himmel-Erde«-Weg der Sonne im Jahre: Der Ahnenseelenweg

7/ 2

B. Das Zeidsen vou dem »Heil«, der »Gottlidien Krafte, dem »Leben der Gesdhlednter<,
der »Nadhkommenschaft, der »Gesdhledtererde«

ag 158 1c8 2ai 262 2c8

C. Aufgeléste {ornamentale) Formen

o

111.»Gezeugt, geboren von Himmel und Erdec: Formelverbindung von

Egéx‘):;( mnBESBXXS

1a 2b JasdbA¢ 20 2b P
v GeFaQ von Kyrene
1 = OO + XX XX smehrfache Geburt, Wiedergeburt aus Himmel
2 2a 2b und Erde«
W OO+ )«OO()" wiel OO« von XX Himmel

und Erdes«

Symbolische Ornamentik von Ostereier der Wallachei

XK usw, und % usw. = »viel E bzw. 8 .

4 *



132 Wirth Roeper Bosch: Die symbolhistorische Methode

Gerechten alle neun Jahre wieder ans Licht der Sonne hinaufsende; aus ihnen
gehen Ménner stark an Kraft und groff an Weisheit hervor* 10,

Die orphische Totengeleitinschrift auf dem Tafelchen von Petalia, Siditalien
(4. Jahrh. v. Chr.?) bewahrt noch das alte Credo. Die Seele des Toten, in der
Unterwelt angelangt, soll sprechen: Gés pais eimi kai uranu asteroentos ,,ich
bin ein Kind der Erde und des gestirnten Himmels. Aber mein Geschlecht ist
vom Himmel®.

Der ewig zeugende Umlauf, das Rad der ewigen Wiedergeburt (genesiurgos
kyklesis), der Umlauf der Himmlischen (periphora ton uranion) heifit es noch
bei Hermes Trismegistos, entsprechen dem altindischen samsare, der zu seinem
Ausgang zuriidkkehrende Umlauf, der sich im Jahre (samuvatsara) vollzieht.

An diesem Lehrbeispiel konnen wir feststellen: das sich spaltende kosmische Ei,
das Weltenei, ist ein Gleichnis des ,,Jahr“-Diagrammes, des senkrecht bzw. wage-
recht durchgeteilten Kreises. Dieses ,,Jahr“-Diagramm ist ein Ideogramm. Es
kann nicht unmittelbar als Naturbild gesehen werden: es ist eine Abstraktion,
eine gedankliche Ableitung, ein Begriffszeichen. Die Abstraktion ist hier das
Primére. Das naturalistische, physioplastische Bild (mit Dotter = Sonne) ist nur
Gleichnis des abstrakten, ideoplastischen Linearzeichens.

Ich habe in der ,,Heiligen Urschrift* schon fiir den subarktischen Symbolkultur-
kreis den Grundsaty aufgestellt, dal — wenn irgend ein Lebewesen oder ein
Ding durch seine Form, seine Erscheinung, eine Eigenschaft gewissermafien als
die Verkorperung eines jener kosmischen Symbole erscheint —, so erhalt das
betreffende Lebewesen oder Ding eine kultsymbolische Beziehung und mythische
Deutung.

Zum Beispiel — im ganzen nordeurasischen und auch nordamerikanischen Raum
ist der Schwan der Groflien Mutter, der Himmels- und Erdenmutter, als Licht-
und Lebensbringer, Seelengeleitvogel, Kinderbringer beigestellt. Daher erscheint
der Schwan in der Grabsymbolik mit jenem Himmel-Erdeweg-Zeichen, dem
Lebens- usw. Zeichen (vgl. Tabelle Gruppe II B—C). Bei sibirischen Stimmen,
wie bei Lappen und Nordgermanen, fliegt der Schwan ,mit der Sonne®, den
Jahressonnenweg, d. i. das E Zeichen. Er ist der Lenzesbote, der mit der stei-
genden Sonne, nach der Wintersonnenwende, wieder nach Norden fliegt und
der nach der Sommersonnenwende mit der sinkenden Sonne wieder siidwdrts,
aufs offene Meer fliegt. Er ist daher der holende und bringende Seclengeleit-
vogel, der in das Weltenkreismeer, in den ,Mutterbrunnen® eingeht und von
dort mit dem neuen Leben wiederkehrt. Daher wird er paarweise dargestellt:
der eine nach links gewendet, der holende, und der andere nach rechts gewendet,
der bringende.

Der Schwan biegt seinen Hals in der Form des ¢ bzw. S Zeichens. Er verkorpert
daher die gebogene Form des | Zeichens, das ¢ . Wir konnen daher in den
skandinavischen Felszeichnungen der Bronzezeit die Totengeleit-, ver sacrum-
usw. Schiffe mit dem ¢ § Steven oder dem naturalistischen Schwanenhalssteven
erscheinen sehen, in Verbindung mit dem Eodcr ¢ S Zeichen. Genau so er-
scheint der Schwan im dgaischen Raum mit den Schiffen der ,Nordvolker® der
agyptischen Inschriften, auf den Gefdflen des geometrischen Stiles, mit dem
¢ Zeichen, dem 4-, 8-speichigen Jahresrad, dem sogen. Doppelaxtzeichen und
anderen Symbolen der skandinavischen Felsbilder.

Und so sehen wir diesen heiligen, weiflen Lichtvogel zulest noch im alten
Inguaeonen-Gebiet an der Nordsee, in den alten Giebelzeichen des friesischen

10 Platon, Phaed, p. 70 c; Men. p. 81 A {.; de leg. IX, p. 870 D.
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Bauernhauses, den uleborden: das gebogene Schwanenhalspaar, das links und
rechts abgewendet zwischen sich die Sonnenscheibe oder das Rad, das [ oder
das Kind mit erhobenen Armchen tragt. Wie die Spie des makelaars, der
Mittelstange, meistens das Dreisprofi- oder Dreiblattornament trigt. Quer iiber
den ¢ bzw. § gebogenen Hilsen der Schwine liegt meistens das ¢ bzw. § Zeichen
noch einmal, das der Schwan mit dem abwirts gebogenen Schnabel festhilt.
Oder an Stelle der beiden Schwanenhilse erscheint iiberhaupt nur das ¢ S
Zeichenpaar.

Die ,,uleborden® in der niederlindischen Provinz Friesland, dem alten Schwine-
land, wurden erstmalig von mir 1923—24 mit der Telekamera gesammelt, als
ich dem Lehrkorper des Gymnasiums in Sneek noch angehorte. Von den damals
von mir aufgenommenen ,uleborden® existiert heute schon dic Hilfte nicht
mehr oder noch weniger: sie sind zerfallen, verschwunden, durch Radioantennen
oder gar nicht oder 'durch irgend einen banalen Giebelzierat ersetst; wie an
Stelle der alten schénen Rohrhalmdacher die Wellblech- und Ziegeldicher ge-
kommen sind. Aber damals habe ich noch aus dem Munde der alten 80- und
90jahrigen Dorfzimmermannsleute, der fimmermanbaesen, erfahren konnen,
dafl jenes ulebord, mit den 2 S Schwinen, dem o? bzw. 2 § Zeichen, eigentlich
nur derjenige auf seinem Haus als Giebelzeichen zu fithren berechtigt war, der
die eigenierde, die einierde habe.

Wenn man diese letzte, bodenstindige althandwerkliche Uberlieferung des
ausklingenden 19. Jahrhunderts nun auf seine Quellenechtheit priift, so kann
man feststellen, dafl in dem um 1200 festgelegten altfriesischen Landrecht, den
»AVII allgemeinen Kiiren®, diese einierde, eigenierde entsprechend als eingod,
einerve, eine eckerar, ayn goed, ayn eerve, egen erve, eghen lant, eghen acker
erscheint, und zwar als Erlduterung fiir altfriesisch ethel, edel, oedhel usw., das
altsiichsisch othil, odil, althochdeutsch odil (heim-odil, heim-uoti, = ,Heimat®,
d. i. im Alemannischen die angestammte Scholle, der Erbhof), altnordisch odhal
heiflt, — die ,,Geschlechtererde®, die Sippenerde.

Die altvorderliche Sage fithrt die altfriesischen Kiiren und Landrechte auf die
Zeit des Kyning Kerles (Konig Karl) zuriik. Aus dem ausgehenden karolin-
gischen Zeitalter aber stammen die beiden nordischen Runenreihen, eine in Al-
phabet- und eine in Futharkfolge, die ein hochdeutscher Ménch und Schreiber
(um 900 n. Chr.) auf der lesten Seite der Annales Brunwillarenses, zusammen
mit dem griechischen und lateinischen Alphabet aufgezeichnet hat. Dieser in der
Vatikanbibliothek bewahrte Kodex aus dem Kloster Brunweiler (Brauweiler) bei
Kéln hat uns in der Runenreihe auch das| Zeichen mit seinem Namen odil
uberliefert, — wie i1ch wieder ans Licht bringen durfte.

Es wahrte also der alte 90jdhrige friesische timmermansbaes noch eine handwerk-
liche Uberlieferung vom ul(e)bord, d.i. uodal-, uodil-, uodhilbord ,,Odalsbrett” 11
als Wahrzeichen der Geschlechtererde, die wir von den Annales Brunwilarenses
tiber die altfriesischen Kiren und Landrechte bis zum Ausgang des 19. Jahr-
hunderts verfolgen kénnen. Dann endet die Tradition, weil seit den 80-]Jahren
der handwerkliche Nachwuchs nicht mehr in der Dorfwerkstatt, sondern in den
neugegriindeten stadtischen Gewerbeschulen (ambachtscholen) ihre Ausbildung
erhielten. Dort wurde den Jungens wohl etwas von kunsigeschichtlichen Stilen,
-wie Renaissance, Barock, Rokoko, Empire, Biedermeier erzahlt, aber nichts mehr

1 vgl. friesisch Ulrik, Ulrick, Wldryck, Uldrik, Uldrig, Wlidrick, Wlryck, Ulde-
rich, Geschlechtsnamen Uldinga, Uldenga, ostfriesisch Uleck, Ulers, Ulerks,
Ulrich aus Uolrik < Uodalridh.
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von der Uberlieferung des alten Handwerksbrauchtums und seinem symbolischen
Ornament, von dem man in der Stadt nichts mehr wufite.

Man kann seit Anfang des 20. Jahrhunderts die Entartung des ,ulebord® am
friesischen Bauernhaus feststellen, als eine nicht mehr verstandene Form, die
nun schnorkelhaft geschreinert wurde, bis zur volligen Schwundstufe der alten
Formen.

Es liefle sich dieses Motiv noch sehr dankbar weiter verfolgen in der Richtung
der altgermanischen, altindogermanischen J, 7 usw. -Schwansymbolik und dem
,»Heil“-Begriff, worauf hier aus Griinden der Raumbeschrankung verzichtet wer-
den muf. Ich verweise hierfiir nach Prolegomena Band II.

So konnen wir hier ebenfalls feststellen: das Natursymbol des Schwanes als
physioplastisches Symbol wird, wie das Ei, an ein primdires ideoplastisches Sym-
bol, ein Ideogramm, angeglichen. Der Schwan ist der Trager des [, 8,2,5. Er
verkérpert sogar unmittelbar mit seinem Hals die gebogene Form, das ¢ §. Es
ist daher nicht notig, den ganzen Schwan auf dem ulebord abzubilden: es ge-
niigt der 2, § gebogene Hals. Oder man kann ebensogut die naturalistische Dar-
stellung der Schwanenhilse weglassen und nur die ¢ § Zeichen an ihre Stelle
sefzen.

Hiermit ist an Hand zweier uralter nordeurasischer Symbole klargelegt, wie das
Ideogramm und die ideoplastische Kunst die Ausgangsform fiir die physio-
plastische Kunst, das Natursymboel, bildet. Die physioplastische Kunst erscheint
im abendlandischen Raum mit der Aurignackultur, zugleich aber auch die ideo-
plastische Kunst, das symbolische Ornament, d. h. das ideographische Symbol.
Wir kennen das ? Symbol mit dem Sonnenzeichen (Kreis mit Mittelpunkt), dem
Strahlenkranz, dem 3-fingrigen Hand-Zeichen, — Einzelheiten, die dem subark-
tischen, nordeurasiatischen, sibirischen Raum angehoren und entsprechend auch
in der Aurignac-Siedlung von Malta, Gouvern. Irkutsch, mit dem Schwan und
dem 8-(,Achter“-)Symbol (Hantar) als Kindergrabbeigabe bzw. in Verbindung
mit den Weihebildchen der Muttergottin, der Ur- und Ahnmutter, in den Hiitten
gefunden worden sind 2.

Oswald Menghin hat in seinem Anhang zu Hoernes® ,,Urgeschichte der bildenden
Kunst in Europa“ schon darauf hingewiesen, ,,dafl diese Kunst genau wie der
jungpaldolithische Mensch eine lange Geschichte hinter sich hat, wenn ihre Wur-
zeln auch vorderhand noch in unergriindlicher Ferne und Finsternis liegen® 13,
So sehen wir in der Siedlung von Mezin, am rechten Ufer der Desna, die ge-
wissermaflen als Bindeglied zwischen den Siedlungen von Malta und Predmost
(Mahren) dem jiingeren Aurignacien oder dem Solutréen zuzuschreiben ist13,
das mianderformig stilisierte Hakenkreuz, ebenso wie das voll entwidkelte
Mianderornament, auf offensichtlich gleichfalls kultischen Vogelfiguren, ge-
schnigt aus Mammutelfenbein. Die Ausfithrung zeigt ,.ein fast unbegreiflich
hohes technisches Konnen teilweise schon in der Formgebung, vor allem aber in
der feinen Glittung und in der unglaublich genauen, feinen Ausfithrung der
schwierigen Muster” 14,

12 siehe hierfiir meine Eurasiatische Prolegemona zur Geschichte der indoeuro-
paischen Urreligionen (erscheinen im Verlag E. J. Brill, Leiden).

18 M. Hoernes - 0. Menghin: Urgeschichte der bildenden Kunst in Europa von
den Anfingen bis um 500 vor Christi. 3. Aufl. Wien 1925, §. 653.

4 Franz Hanéar: Zum Problem der Venusstatuetten im eurasiatischen Jung-
paldolithikum. Praehist. Ztschr. XXX —-XXXI (1939—40), S. 128, vgl. Taf.
VII-IX.
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Auch diese kultischen Vogel mit der ornamentalen Symbolik sind Geleitvogel

einer vollig stilisierten, ideoplastischen Statuette der Groflen Mutter, der Stara

Baba Sibiriens, wie sic in den Siedlungen von Kostjenki und Gagarino (Don-

Donec-Gebiet) gleicherweise erscheint und iiber Willendorf (Niederdsterreich),

als naturalistische Statuette, die Verbindung mit dem siidwesteuropdischen Raum

bildet: Mutterstatuetten von Mentone, Brassempouy, Laussel, — teils natura-
listische, teils véllig stilisierte Kunst.

Es sollten zwei Jahrzehntausende und mehr vergehen, bis das Hakenkreuz und

das méianderformige symbolische Ornament wieder im vorderasiatischen, aga-

ischen Raum erscheinen wiirden. Und es ist bezeichnend, dafl es der mittel- und
siidosteuropdische Raum ist, der jungsteinzeitliche Spiralmiander- und der band-
keramische Kulturkreis, der das Symbolerbe der Aurignac-Magdalénien-Kultur,
das S - Symbol, bewahrte. Das S - Symbol bildet die grofe West-Ost-Verbindung
von Siidosteuropa iiber Anau-Susa bis zu der noch jungsteinzeitlichen Yang Shao-
und Ma Chang-Kultur Chinas. Das S - Symbol erscheint hiiben wie driiben in

Verbindung mit dem ,,Jahr®-Zeichen, dem senkrecht durchgeteilten Kreis, in

beiden Spiralenden, ebenso mit dem | Kreuz, dem Zeichen der 4 Sonnenstinde

in den 4 Haupthimmelsrichtungen des Jahreskreises, — in klarer Kontinuitit des

Ursprunges dieses grofen Heilssymbols und seiner Formelverbindungen aus dem

subarktischen Jahre Gottes.

Aus der paldographischen Uberlieferung der Randgebiete dieser nordeurasia-

tischen Mutterkultur, die von mir in Hinblick auf die Kontinuitit der Ur-

symbolik des Aurignac-Kulturkreises und ihres Formelgutes untersucht worden
sind — Alaska Eskimo-Bilderschrift, Ainu-Symbolik, archaisch-chinesische Schrift,
sibirische und nordeuropéische Felszeichnungen, Symbolik der lappischen Zauber-
trommeln —, ergibt sich eindeutig, dafl z. B. die Symbolik des Elfenbeinstiickes

aus der Kulthohle von Lourdes — Sonnenzeichen, Strahlen, S-Spirale mit 3-

fingrigem Handzeichen, Napfchen — ein Votivstiick beurkundet, dargebracht im

Mutterschofl der Erde als Bitte an Himmel und Erde um die Fruchtbarkeit, um

die gottliche Kraft des neuen Lebens, um den Sonnenlichtsegen des Himmels

fiir die Vermehrung von Mensch- und Tiergeschlecht 15,

Das urreligionsgeschichtliche Ergebnis der Untersuchung nach der symbol-

historischen Methode bestatigt:

1. den ideographischen Ursprung dieser Symbolik der letsten Eiszeit,

2. ihren kultischen Charakter;

3. ithre Zugehorigkeit zu der von Wilhelm Schmidt mit der vergleichenden
ethno-mythologischen Methode erschlossenen Urreligion vom Hochsten Wesen,
dem ,,Urmonotheismus®.

Sie bestitigt aber noch ein weiteres: ndmlich — dafl die europoide Aurignac-

rasse, die weille Urrasse, der Urheber dieser Symbolik gewesen ist. Man kénnte

annehmen, da das Zeichen des in den Sonnenstillstandstellen senkrecht durch-
geteilten Gesichtskreises, wie das z Zeichen der beiden Sonnen dieses Gesichts-
jahrkreises, sogenannte ,.ethnographische Parallelen® wiren: wenn schon nicht

im Sinne einer noch wenig dokumentierten ethnologischen Schule wie zu Ridvard

Andree’s Zeit (1878), dafl man iiberall solche Zeichen als Ausdruck des ,spiele-

risch-imitatorischen Triebes des primitiven Menschen® finde, — dann doch als

unabhingig voncinander und gleichwohl tbereinstimmend entstanden, bedingt

15 siehe hierfiir meine Abhandlung , Urmonotheismus, Vorgeschichte und Sym-
bolgeschichte®.
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durch Schau und Erlebnis der subarktischen Breite. Wie ja auch das Erlebnis
des Numinosen, die Gotteserfahrung als allgemein menschlich, wenn auch un-
gleich abgestuft, anzunehmen ist.
Fiir die Entstehung dieser ideographischen kosmischen Symbolik miissen wir
jedoch einen eimmaligen Ursprung annchmen, auf Grund der Tatsache des
Formelgutes, der Symbolverbindungen. Diese schliefen die ,.ethnographischen
Parallelen® aus. So haben wir nach den Entlehnungen und Wanderungen zu
suchen und zu forschen.
Fiir das subarktische Amerika ist es zweifellos, dafi die Aurignacjiger mit der
Klingenkultur den Weg iiber die Beringstrafie nach Alaska und Kanada siid-
wirts weiter genommen haben, auch wenn wir heute noch nicht in der Lage
sind, den rdumlichen und zeitlichen Verlauf dieser Einwanderung vollig klarzu-
stellen. Den Eiszeitjigern mit der Klingenkultur sind viel spiter, in der jiinge-
ren Steinzeit, die Eskimo gefolgt, die im Baikalraum mit den Aurignacjagern
schon nahere Berithrung gehabt haben miissen.
Im ganzen mediterran-nordafrikanischen Raum fehlt wihrend der Eiszeit des
Abendlandes und Nordasiens die ideographische Symbolik. Das Capsien ist sym-
bolleer. Erst nacheiszeitlich dringt das Symbol allmzhlich, von Norden her, in den
‘afrikanischen Raum ein. Dies stellt uns nun wieder vor eine andere, sehr wich-
tige und grundsigliche Frage. Was war dieses Gotterlebnis in Zeit und Raum
der Aurignacrasse, die Erkenntnis der Teilbarkeit von Zeit und Raum als Er-
kenntnis der géttlichen Ordnung im Weltall? Der nordeurasiatisch-nordamerika-
nische Symbolkulturkreis verwendet diese Diagramme der Raum- und Zeit-
teilung, den 2-, 4-, 8-fach geteilten Gesichtskreis als Ideogramm fiir das Héchste
Wesen. Ebenso erscheinen sie als Attribute des ,,Heilbringers®, des ,,Gott“-,
,.Himmelsohnes®. Der erste Band meiner ,,Eurasiatischen Prolegomena zur Ge-
schichte der Indoeuropdischen Urreligion® ist, als Vorarbeit zu einer Mono-
graphie, diesem Zeichen allein gewidmet.
Wir sprechen von ,Erkenntnis®, auf Grund einer ,Schau®. Aber was befdhigte
diesen homo sapiens diluvialis eurasianus die Teilbarkeit von Zeit und Raum
als die Offenbarung des Hochsten Wesens, des Weltgeistes, zu erkennen? Und
nicht nur zu erkennen als die gottliche Ordnung im Weltall, als die lex uni-
versalis, sondern auch als das gottliche Gese im Menschen, jene lex naturalis
als lex nata? Denn hier ist die Geburtsstunde des Naturrechts und seines kul-
tischen Matriarchates.
Die neuplatonische Philosophie, die den Volksaltglauben aus orphischer und
pythagoriischer Erneuerung und Aufwertung in sein eigenes transzendentales
System weiter vergeistigte und ausbaute, hat durch Plotin (203—269 n. Chr.)
diese Frage noch dahin beantwortet: ,,Nie hitte das Auge je die Sonne ge-
sehen, wire es nicht selbst sonnenhafter Natur; und wenn die Seele nicht selbst
schon ist, kann sie das Schone nicht sehen. Darum werde jeder zuerst gottdhnlich
und schon, wenn er das Gute und Schéne sehen will* (Enneaden I, 6, 9). Was
Goethe in den ,,Zahmen Xenien® (III 1823) als Spruch gefafit hat:

Wir’ nicht das Auge sonnenhaft,

die Sonne konnt’ es nie erblicken;

Lég’ nicht in uns des Gottes eigne Kraft,

wie konnt’ uns Gottliches entziicken?
Diese Urerkenntnis, dieses Urschauen, war Offenbarung. Es ist so gewesen, wie
das orphische Credo es bezeugt: ,Kind der Erde und des gestirnten Himmels.
Doch mein Geschlecht ist vom Himmel“ (autar emoi genos uranion).
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Alle Urreligion der subarktischen Hemisphare ist Schau und Erlebnis zwischen
Himmel und Erde gewesen. Dort entstand das Symbol, das Ideogramm, als
Gedankenzeichen geistig bewufit gewordener Menschheit, die den gottlichen Fun-
ken in sich trugen. Die Ideogramme vom Héchsten Wesen, vom Grofien Geist,
waren diese Linearzeichen der Teilbarkeit von Zeit und Raum als Grenzen der
Menschheit. Jenseits dieser Ideogramme, womit dieser Mensch das Ubersinnliche,
das Irrationale erahnte, zu erfassen versuchte, war — Goit, der vom geistig
schauenden Auge in dieser seiner Offenbarung im All erkannt wurde.

Das ist die Grundlage jener mediumistischen, schamanistischen Urreligiositit,
einer matriarchalen Grofifamilienreligiositat des subarktischen Raumes und ihrer
Verbindung mit den ,Himmlischen®, den Seelen der Sippe. Wie es 4. W.
Nieuwenhuis als Ethnologe, in Verbindung mit dem animistisch-spiritistischen
Glauben der Malaien und ihrem Allgottglauben formuliert hat: ,,der Begriff
,Geist' hat seine Entstehung der kausal-logischen Verarbeitung einer von auflen
erregten Gemiitsbewegung zu verdanken; dadurch sehen wir den Allgeist als
erstes Stadium eines Gottesbegriffes hervorgerufen durch den Eindruck, den die
Welt als Ganzes im Anfange auf den nachdenken Mensch zu Weg brachte,
sobald er sich von dem Bestchenden aufier ihm Rechenschaft begann abzu-
legen*® 16,

Wir stehen vor dem Umbruch in der Religionswissenschaft, in der kultur-
historischen Ethnologie und in der Vorgeschichtswissenschaft. Der ersteren wird
der Schritt ins neue Geldnde nicht schwer fallen: es ist nur die Fortseung eines
bereits eingeschlagenen Weges, der noch nicht weiter erschlossen worden war.
Die zweite hatte die Fahrte Bachofens verlassen, der das urreligiose Moment als
das die sozialen Formen Bedingende und Gestaltende erkannt hatte. Zeitbedingt
wandte man sich in der Epoche des Rationalismus und Evolutionismus, der Tech-
nisierung, Medhanisierung und Materialisierung, ausschliefilich einer von mate-
riellen Faktoren bedingten Kulturschau und ihrer Systematisierung in der
zivilisationsgeschichtlichen Kulturkreislehre zu. Aber auch sie steht bereits vor
dem Umbrudch, vor der Riickkehr zu dem urreligiosen Moment 17.

Schwierig ward es der jungen Vorgeschichtswissenschaft, die keine iltere geistige
Tradition besaR und bisher eine rein typologisch-chronologische Zivilisations-
geschichte schuf, das Gerippe, bei der die Kulturgeschichte als Geistesgeschichte
ebenfalls in das zivilisationsgeschichtliche Schema mit eingegliedert wurde. Daf§
die geistesgeschichtlichen, d. h. religionsgeschichtlichen Abschnitte gar nicht mit
dem zivilisationsgeschichtlichen zusammenfallen, dafl Gerdte, Wirtschafts- und
Siedlungsformen usw. wechseln konnen, das religidse Moment aber als eine
Konstante bestehen bleiben kann und in sciner Daueriiberlieferung iber die
zivilisationsgeschichtlichen Perioden hinwegreicht, — das war erst schwer denk-
bar und verstindlich. Ebenso wie die Unhaltbarkeit des evolutionistischen
Schemas der Zivilisationsgeschichte in ihrer Anwendung auf die Geistes-
urgeschichte, die Urreligionsgeschichte. Nach diesem Schema entspricht der
alteren primitiveren Stufe der Technik auch eine gleiche primitivere Geistigkeit.
Schwer war es auch den Vertretern dieser jungen Disziplin klar zu machen, daff

16 4. W. Nieuwenhuis: De mensch in de werkelijkheid. Leiden 1920, S. 3. vgl.
Q. F. Otto: Die Manen oder von den Urformen des Totenglaubens. Eine
Untersuchung zur Religion der Griechen, Romer und Semiten und zum Volks-
glauben iiberhaupt. Berlin 1923, S. 84 ff.

17 siehe hierfiir meine Schrift: ,,Die Matriarchatforschung am Wendepunkt. Um
Bachofens Vermachtnis“.
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sie hier nicht zustindig wiren; dafl der bisher stillschweigend von ihnen ver-
waltete, geistesgeschichtliche Teil der Prihistorie sich als eine selbstdndige, neue
Disziplin, die Urreligionsgeschichte, abzuspalten hitte, bei der die Vorgeschichts-
wissenschaft selber nur noch als Hilfswissenschaft (Typologie, Chronologie)
fungiere, neben Archiologie, Ethnologie Volkskunde, vergleichende Sprach- und
Religionswissenschaft und ver allem — Symbolgeschichte. Ein Abspaltungsvor-
gang, der in den naturwissenschaftlichen Disziplinen ein geldufiger organischer
Vorgang ist.

Dafl diese urreligionsgeschichtliche Erforschung der Prahistorie mit Hilfe der
symbolhistorischen Methode zu ethischen Ergebnissen fithren konne, wurde als
»unwissenschaftlich® gebrandmarkt. ,,Was hat Prahistorie mit Ethik zu tun®, —
wurde mir in der Polemik entgegengehalten. Dem symbolhistorischen Inventar
ithres Gebietes stand die Vorgeschichtswissenschaft auch vollig hilflos, ja dilettan-
tisch gegeniiber. Es wurden iiber die Bedeutung der symbolischen Zeichen vollig
vage Vermutungen aufgestellt, oder sie wurde in Frage gestellt bzw. verneint,
oder einfach stillschweigend iibergangen. Die von mir aus dem Codex Vaticanus
der Annales Brunwillarenses zu Tage geforderte altgermanische | Rune wurde,
mit anderen Zeichen, im Rahmen einer solchen Polemik als ,Kriseleien arbeits-
loser Germanen“ bezeichnet. Der betreffende Prihistoriker, Leiter eines grofien
Museums in einer westdeutschen Hauptstadt und auf seinem Gebiet ein tiichtiger
Fachmann, konnte ja auch keine Ahnung haben von der Perspektive, die hinter
diesem Zeichen als Urkunde menschlicher Urreligiositdt des subarktischen Rau-
mes sich erstreckte. Ist doch der zweite Band meiner Prolegomena ausschliefilich
diesem Zeichen, ebenfalls als Vorarbeit zu einer Monographie, gewidmet.

Ich entsinne mich noch eines anderen charakteristischen Vorfalles. Es war auf
der Magdeburger Tagung der Kossinna-Gesellschaft fiir deutsche Vorgeschichte
1928. Gegen Ende der Tagung hielt ein junger Museums- und Institutsassistent
— ich glaube aus Breslau — einen Vortrag liber Verbreitung, Typologie und
Chronologie der Hausurnen. In der folgenden Aussprache erhob sich ein Studien-
rat aus Thiringen und erklarte: der Vortrag wire gewifl interessant und in-
struktiv gewesen. Aber nach seinem Ermessen fehlte noch das Wesentliche. Man
hétte vom Redner nun auch gerne iiber den weltanschaulichen Hintergrund die-
ser Grabbeigaben etwas gehort. Was besagte diese Symbolik an den Tiiren und
den Giebeln, Dachfirsten der Hausurnen, wie z. B. die Giebelschwine mit einer
Scheibe oder cinem Rad zwischen sich?

Der Vortragende schaute sich etwas ratlos um, in der Richtung seiner jungen
Kollegen auf der vorderen Reihe, warf noch einen mifibilligenden Blidk zu mir
hiniiber und erkldrte dann: ,,das wire nicht seine Aufgabe und nicht der Pri-
historie*. Worauf der Studienrat resigniert auf seinen Sif zurticksank.

So war der Weg schwer, seit ich von den ,,uleborden“ meiner chemaligen nieder-
landisch-friesischen Heimat anfing, die symbolischen Zeichen motivisch, typo-
logisch, chronologisch auf ihre rdumliche und zeitliche Verbreitung karteigemafl
zu erfassen. Bald fiithrte der Weg dieser zunichst begrenzten Motivsuche aus der
germanischen und italischen Bronzezeit hinaus in scheinbar uferlose Weite. Und
es ergab sich, daf}, aufler dem einzelnen Zeichen, auch gewisse Zeichenverbin-
dungen, stereotypes Formelgut, sich nachweisen lief, — wie z. B. die oben er-
wihnten Schwine, als Dual, mit Rad-, 1, 8,2 § -Zeichen, Kind usw. Mit Hilfe
dieser Zeichenverbindungen, des Formelgutes, lieflen sich symbolgeschichtliche,
urreligionsgeschichtliche Kulturkreise ndher abgrenzen. Diese Grenzen hatten
meistens gar nichts mit der zivilisationsgeschichtlichen Periodisierung zu tun.
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Gleichzeitig mufite die kultische Verwendung oder Bedeutung registriert werden,
wo sie erkennbar oder zu ermitteln war, wie z. B. im Grab- und Toten-
(Ahnen)kult, im Wiedergeburtsglauben, als Votiv- und Bittsinnbilder, im sakra-
len Rechtshrauchtum, im kalendarischen Brauchtum ebenfalls kultisch-sakraler
Herkunft usw. usw. Dazu kamen die an einer Stelle erfallbaren Lautwerte,
Namen, Benennungen: denn das Symbol als Ideogramm, Begriffszeichen ist als
solches schon Schriftzeichen, d. h. Wortzeichen. Die Vorstufe der alteuropiischen
Alphabete ist auch die kalendarisch-symbolische gewesen, bevor die Namen der
einzelnen Zeichen nufyzwecklich zu Lautschriftzeichen angewandt wurden: Silben-
zeichen bzw. einzelne Buchstabenlaute. Ich verweise hierfiir auf meine Mono-
graphie iiber die von mir abgegossene bronzezeitliche germanische Kalender-
zeichenscheibe von Fossum, Gem. Tanum, Bohuslin.

Auf diesem Wege entstand die erste Systematik der Symbolgeschichte vom
motivischen Standpunkt, die ,Heilige Urschrift der Menschheit. Symbolgeschicht-
liche Untersuchungen dies- und jenseits des Nordatlantik® (1931—36). Aufer
vereinzelten stillschweigenden Entlehnungen und Anregungen wurde das Werk
von den einschligigen Fachwissenschaften kaum beachtet, weil man noch nicht
so weit war. Alles braucht seine Zeit, auch das Umlernen und Hinzulernen. Jede
sich anmeldende neue Disziplin ist zunachst ein Storenfried fir bisher gefestigte
und allgemein giltige Kathedermeinungen und ihre Studien- und Lehrbiicher.
Und das Umlernen ist eine Frage des Charakters und besonders schwer, wenn
es durch fehlende innere Vorausseungen und Fihigkeiten gehemmt wird. Es
gilt hier ja erst wieder diese verlorenen Fihigkeiten sich anzueignen, wie z. B.
das Vermégen symbolisch sehen und denken zu konnen, die Natur als Gleichnis
der Idee zu schauen, wic einst jene unserer fernen Ahnen in den sibirischen
Steppen unter dem Dom des sich wagerecht drehenden Sternenhimmels und
angesichts der Wanderung der auf- und untergehenden Sonne am Himmelsrand
ihres Gesichtskreises.

Indessen — es geht hier nicht um eine neue Fachwissenschaft und nicht darum,
ob unsere bisherigen Schulweisheiten und Lehrmeinungen, die von uns verfafiten
Kollegs und Handbiicher erginzt, abgeindert oder gar véllig neu verfafit wer-
den miissen. Sondern es geht um die Erkenntnis lethinniger Wahrheit, um die
Ermittlung des Wesens des Menschen als homo religiosus, von dem die Ge-
schichte der Symbolik uns die alteste Kunde gibt. Sie fithrt uns wieder an unsere
uranfingliche, ureigene und unverduflerliche Grundlage heran und damit an die
Wiedererkennung und Wiedergewinnung verlorener Verbindung mit dem Gétt-
lichen. Diese re-ligio, Wiederverbindung mit dem Ubersinnlichen, Géttlichen,
vermag allein in der Tragik des menschlichen Daseins an sich und ihrer heutigen
letsten Steigerung zur allgemeinen Menschheitskrise dieses Dasein wieder zu
heiligen in einer inneren Ordnung, aus der allein auch eine neue Aduflere Ord-
nung unserer menschlichen Gesellschaft wieder entstehen kann.
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Uon dieser Nummer ab wird unsere Zeitschrift laufend eine Chronik iiber

die bedeutendsten Ereignisse aus dem Missionsleben bringen. Die Bearbeitung

der Chronik hat dankenswerter Weise P. J. A, Otto S. J., Bonn, iibernommen.

(D.R.)
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12. 6. Heiligsprechung des P. Peter Chanel aus der Genossenschaft der Maristen.
Er starb als Martyrer am 28. April 1841 auf der Insel Futuna in Mittel-
Ozeanien.

6. 8. Die katholischen Missionare des Apostolischen Vikariats der Gilbert-
Inseln in Ozeanien erhalten von der englischen Kolonialbehérde die Er-
laubnis, ithre Arbeit wieder auf die Inseln Ellice, Fenice, Howland und
Nauru auszudehenen, zu denen thnen seit 17 Jahren der Zutritt verboten
war.

26. 8. Tod des Sekretdrs der Propaganda-Kongregation, des Erzbischofs Filippo
Bernardini.

20. 9. Einstimmige Billigung der neuen chinesischen Verfassung durch die all-
chinesische Volksvertreter-Versammlung.

27. 9. Ernennung des bisherigen Apostolischen Delegaten von Belgisch-Kongo,
Erzbischofs Sigismondi, zum Sekretdr der Propaganda-Kongregation.

7. 10 Enzyklika ,,Ad Sinarum gentem® an die Kirche Chinas uber die national-
kirchliche Reformbewegung der ,dreifachen Unabhingigkeit® (san tze).

29. 10. Pius XII. empfangt den neuen Gesandten Nationalchinas Dr. Hsieh
Shou-kang, der die Leitung der Gesandtschaft beim Vatikan wieder auf-
nimmt.

7. 11. Seligsprechung der Schwester M. Assunta Pallotta aus der Genossen-
schaft der Franziskanerinnen-Missionarinnen Mariens. Sie starb am
7. April 1905 an Typhus zu Taiytanfu in China,

21. 11. Seligsprechung des P. Johann-Martin Moyé aus dem Pariser Missions-
seminar. Er wirkte 1772 bis 1784 in den Provinzen Szechwan und Kwei-
chow in China und starb am 4. Mai 1793 in Trier.

6. 12. Aufruf des siidafrikanischen Episkopats zur Unterstitzung der katho-
lischen Bantu-Schulen, denen die Regierung alle geldlichen Unterstiit-
zungen entziehen will.

12. 12. Ernennung von Msgr. Bruniera zum Apostolischen Delegaten fiir Belgisch-
Kongo. P-4, Otto S ].

. STATISTIK -

DIE RELIGIONSZUGEHORIGKEIT DER NICHTAFRIKANISCHEN BEVOLKERUNG
DES TANGANYIKA-TERRITORIUMS

Nach dem Report on the Census of the Non-African Population taken on the
night of 13th February, 1952 (Dar es Salaam 1954), p. 17—19 gibt es im Tan-
ganyika-Territorium unter den nichtafrikanischen Bewohnern ;
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229260 Christen (17 814 Europier, 591 Inder, 3214 Goanesen, 20 Araber,
4 Somali, 350 Coloured, 761 andere)
21 431 Hindu (16 Europder, 21 350 Inder, 12 Goanesen, 18 Araber,

6 Somali, 29 Coloured)
26 896 Muhammedaner (41 Europier, 30572 Inder, 11 Goanesen, 12926 Ara-
ber, 2048 Somali, 1089 Coloured, 209 andere)

689 Jainisten (686 Inder, 2 Araber, 1 Somali)
2958 Sikh (3 Europder, 2921 Inder, 1 Araber, 33 Coloured)
125 Parsi (1 Europier, 124 Inder)
1185 andere (510 Europier, 255 Inder, 3 Goanesen, 58 Araber, 1 So-

mali, 69 Coloured, 239 andere).
Nach dem gleichen Report ist die Zahl der  nichtafrikanischen“ Christen von
19,3 %o im Jahre 1948 auf 28,3% im Jahre 1952 und die der Hindu in den glei-
chen Jahren von 22,8 %6 auf 22,5 % gestiegen, die der Muhammedaner aber von
54,50 auf 49,1 %6 gefallen.

STATISTIK DER KATHOLIKEN IM GEBIET DER SUDAFRIKANISCHEN
DELEGATUR

Nach dem Directorium 1954 von Siidafrika, das demndichst erscheint, sind im
Gebiet der sidafrikanischen Delegatur

1000 522 Katholiken
(120 000 Weie,
5334 Inder,
79 139 Coloured,
795 646 Neger)

Dazu kommen 69 172 Katechumenen. Priester gibt es 1235, Bruder 671, Kate-
chisten 2474, weille Schwestern 4644, eingeborene (native) Schwestern 955, Kir-
chen fiir Weifle 828, Kirchen fiir Natives 371, Schulen fiir weifle Kinder 196 mit
43914 Schiillern, fiir Inder 10 mit 8631 Schiilern, fiir Coloured 139 mit 25 595
Schiilern, und 1842 fiir Neger mit 206 723, Hospitéler 87, Waisenhéuser 79 (13 fiir
Europier, 21 fir Coloured, 45 fiir Neger).

Nach Mitteilungen von P. ]. J. Hagel 0. M. I., Kimberley

-
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INSTITUTE FOR MISSION APOLOGETICS. MANILA

Aus Manila erreicht uns eine frohe Nachricht. Eben hat man dort ein Institut ’
fiir missionarische Glaubensverkiindigung errichtetl. Aus der Fille der Arbeit,
50 heift es in dem Schreiben, das iiber die Ziele des Instituts orientiert, sei das
griindliche missionswissenschaftliche Studium bisher leicht etwas zu kurz gekom-
men, auch in bezug auf die Missionskatechese und die Missionspastoral. Dieses
Studium aber sei notwendig gewesen und sei gerade heute dringend notwendig,
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wo sich im Missionswerk so tiefgreifende Verdnderungen vollzégen. Nun habe
die gottliche Vorsehung fiir die notige Zeit und Mufle gesorgt. Mit einem Male
seien viele Arbeitskrifte frei geworden. So sei es zur Errichtung des Instituts
gekommen, das eine Arbeitsgemeinschaft von Jesuiten darstelle, die in China
gewirkt hitten.

Leiter des neuen Werkes ist P. Fr. Burkhardt SJ, Visitator der Jesuitenmissionen
in China und zugleich Rektor des Chinesischen Seminars in Manila.

In dem erwdhnten Schreiben wird gebeten, den englischen Namen des Instituts
nicht mifizuverstchen. In dem Wort ,Apologetics“ komme ,vor allem auch das
positive und dynamische Element religioser Verkindigung® zum Ausdrudk.
»Unsere Arbeitsgemeinschaft soll sich also mit den Fragen missionarischer Glau-
bensverkiindigung in ihrem ganzen Umfang befassen, also mit dem Inhalt der
Verkiindigung. der besseren missionarischen Auswertung des christlichen Gottes-
dienstes usw. Zuruckgreifen werde man vor allem auf die in China gesammel-
ten Erfahrungen. Aber man wolle nach Moglichkeit auch Fragen behandeln,
die fir alle Missionare aktuell sind. Auflerdem beabsichtige das Institut, alle
Anregungen zu vermitteln, welche die heimatliche Missionswissenschaft und die
in der Heimat aufblithende Seelsorgswissenschaft boten. Die Arbeit des neuen
Instituts wird hauptsdchlich in schriftstellerischer Arbeit bestehen. Aber man
denkt auch an Vortrige und Kurse fiir Priester und Laienkatecheten. Die Er-
gebnisse der Untersuchungen sollen in Aufsdtzen und eigenen Schriften ver-
offentlicht werden.

Als Voraussetzung gediegener Arbeit gilt eine gute Fachbibliothek. Bercits
haben priesterliche Missionsfreunde in Deutschland wertvolle Biicher gestiftet.
Aber es wird in dieser Beziehung noch weiter der Hilfe von Missionsfreunden
bediirfen.

Wir sind der Uberzeugung, dal mit dem neuen Institut cinem dringenden Be-
dirfnisse entsprochen worden ist und dafl es fir die Mission von grofitem Nutzen
werden kann. In diesem Sinne wiinschen wir thm Gottes reichsten Segen.

INSTITUT FUR RELIGIOSE ETHNOLOGIE UND SOZIOLOGIE

Am Institut catholique in Paris ist als Sektion der theologischen Fakultit ein
Institut fiir religiose Ethnologie und Soziologie gegrindet worden. Es will den
Fortschritt und die erprobten Methoden der katholischen Vélkerkunde und Ge-
sellschaftslehre auch den nichtchristlichen Religionen zugute kommen lassen. In
diescm Bemiihen wird das Institut catholique unterstitst durch die Arbeits-
gemeinschaft Rerum Ecclesiae und die Fachgruppe Ethnologie et Chrétienté. Die
Griindung soll vor allem Forschern, Verwaltungsbeamten und Missionaren, die
mit nichtchristlichen Religionen in Berithrung kommen, helfen.

Die ersten zweijahrigen Lehrkurse des neuen Instituts begannen im Januar d. J.
Auf dem Programm des ersten Jahres stehen Soziale Anthropologie im all-
gemeinen (Der Mensch in seiner kulturellen Umwelt) und eine informierende
Religionskunde der nichtchristlichen Religionen. Das zweite Jahr soll Sonder-
fragen der Religionswissenschaft und der Untersuchungsmethodik der religiosen
Soziologie gewidmet sein. Dazu kommen praktische Ubungen in besonderen
Arbeitssektionen der beiden genannten Hilfsorganisationen. Als Verbindungs-

1 Anschrift: Institute for Mission Apologetics. P. O. Box 1815. Manila, Philip-
pinen.
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organ dient die Vierteljahresschrift: ,,Ethnologie et Chrétienté”. Die Teilnehmer
an den Kursen konnen durch ein Abschlufexamen ein Lizenzdiplom erwerben
und spiter auf Grund von Feldforschung oder Quellenstudium doktorieren.

Auskiinfte fiir Interessenten erteilt das Secrétariat Ethnologie et Chrétienté, 35
rue des Sévres, Paris Vie. Gl.

& BESPRECHUNGEN -

MISSIONSWISSENSCHAFT

D’arcy, PavL F.: Constancy of Interest Factor Patterns Within the Specific
Uocation of Foreign Missioner. A Dissertation. The Catholic University of
America Press, Washington, D. C., 1954. IX u. 54 S. $ 1,—.

Die in Amerika bei Berufseignungspriiffungen gebrauchliche psychometrische
Methode wird hier auf den Beruf des katholischen Heidenmissionars angewandt.
Dabei werden allerlei Kenntnisse der amerikanischen Psychologie vorausgesefst:
Die Kenntnis der Faktorenanalyse, der psychometrischen Skalen Strong’s und
des Kuder-Tests. Mit deren Hilfe wird eine Tafel von 27 Interessengebieten
aufgestellt, die fiir den Missionar von Bedeutung sind; gemessen werden diese
bei 600 Versuchspersonen, nimlich bei etwa 300 Seminaristen im Alter von
ungefihr 15 und 25 Jahren und bei 300 Missionspriestern. Festgestellt wird eine
relative Konstanz des Gesamtbildes der Interessen. Es werden Folgerungen ent-
wickelt betreffend die Erkennung und die Pflege der Missionsberufe.

Die Arbeit ist ein interessanter Versuch, mit Fleiff und Sorgfalt durchgefiihrt,
Uns Deutschen jedoch kommt die amerikanische psychometrische Methode zu
medchanistisch vor; sie wird den Individualititen zu wenig gerecht; die intellek-
tuell aufgefafiten Interessen stellen nicht die Gesamtpersonlichkeit dar; es gibt
noch andere wichtige Vorbedingungen fiur den Beruf des Priesters und Missio-
nars, die hier nicht berticksichtigt werden.

Miinster (Westf.) B. Nisters

Heinricus, Mavrus O. F. M.: Theses dogmaticae. Editio altera. 3 vol.
Hongkong 1954, Studium Biblicum, 70 Kennedy Road.

Wihrend des letsten Krieges hat P. Maurus Heinrichs O. F. M. unter dem Titel
»theses dogmaticae“ ein Lehrbuch der Dogmatik herausgegeben, das damals
wegen der Ungunst der Zeit in den Fachzeitschriften leider nicht das verdiente
Echo gefunden hat. Es handelte sich dabei wohl um den ersten bedeutsamen
Versudh, ein Dogmatiklehrbuch zu schaffen, das in Auswahl und Behandlung des
Lehrstoffes bewufit und konsequent auf die Bedirrfnisse der Seminarien eirtes
groflen, kulturell einheitlichen Missionsraumes, eben China, eingestellt war. Zu-
gleich zeigte das Werk, wie sich im Dogmatikunterricht des Seminars solide
scholastische Lehrweise mit betonter Ausrichtung auf die konkrete missionarische
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Verkiindigung verbinden kionne. Unter dieser Riicksicht hatte das Werk auch
dem theologischen Unterricht in der Heimat wertvolle Anregung zu geben. In
der Mission ist das Lehrbuch im Ganzen recht gut aufgenommen, und so weit
wir wissen, auch von vielen Missionaren gekauft und beniist worden. Wohl nur
so 1df8t sich erkliren, dafl troty der gewaltsamen Schliefung der meisten chine-
sischen Seminarien durch die gegenwirtigen Machthaber bereits eine zweite
Auflage nétig geworden ist. Gerade unter diesen Umstdnden ein schoner Erfolg.
Da die erste Auflage im Lirm des Krieges zu wenig beachtet wurde, verdient
die zweite Ausgabe entsprechend hervorgehoben zu werden.

Der Vf., der seine theologischen Studien an der Universitat in Innsbruck ge-
macht hat, war durch viele Jahre Dogmatikprofessor am Regionalseminar,
welches die deutschen Franziskaner in Tsinan leiteten. Sein Buch ist sichtlich aus
der eigenen Schulpraxis und den Bediirfnissen seiner Horer herausgewachsen. Bei
der Abfassung des Lehrbuches kamen Vf. seine sinologischen Studien aufler-
ordentlich zustatten, in denen er sich vom Standpunkt der katholischen Theo-
logie mit der chinesischen Philosophie alterer und neuerer Zeit griindlich aus-
einandergesest hatte. Die Frucht dieser Studien hatte er schon vorher mit einer
Reihe langerer lateinischer Aufsatze in den ,Collectanea Commissionis Syno-
dalis“ (Peking) verdffentlicht.

Die bewufite Anpassung an den dhinesischen Missionsraum zeigt sich schon in
den zahlreichen sprachlichen Hilfen, welche der Autor zum leichteren und volle-
ren Verstindnis der christlichen Lehre hin und hin bietet. Bei schwierigen
Begriffen wird der entsprechende chinesische Ausdruck beigefiigt. Dabei gibt VF.
eine Reihe trefflicher Winke fiir ein besseres Verstindnis und fiir die weitere
Vervollkommnung der christlichen Terminologie, ein Problem, das bekanntlich
im chinesischen Sprachraum noch keineswegs geldst ist. So finden wir bei der
Trinititslehre ein ldngeres Scholion mit eingehendem Vergleich zwischen dem
Johanneischen ,Logos* und dem ,,Tao“ der chinesischen Philosophie nebst den
Griinden welche, aufs Ganze gesehen, doch mehr das chinesische Wort ,,Yen*
statt des von der chinesischen Philosophie her zu belasteten ,, Tao“ als chinesische
Wiedergabe von Logos empfehlen diirften (I 236—240). In dhnlicher Weise
iiber den rechten chinesischen Ausdruck fiir Person (I 82), wo sich der Verfasser
mit Recht gegen den Ausdruck ,,Jen-ko® wendet und fiir ,,Wei-ko“ entscheidet.
Dabei scheut sich Vf. nicht, mitunter ehrlich darauf hinzuweisen, daff der von
den Protestanten gebrauchte Ausdruck eigentlich entsprechender sei als der
katholische; so ist ,Tien-shih® (Himmelsbote, auch Bote Gottes) wohl ein
besserer Ausdruck fiir Engel als , Tien-shen® (Himmelsgeist). Tatsichlich ver-
wenden nun auch katholische Schriftsteller mehr und mehr den Ausdruck ,,Tien-
shih® (I 825). Nicht selten vermag P. Heinrichs auf chinesische Ausdriicke hin-
zuweisen, welche den theologischen Sachverhalt treffend wiedergeben und zum
rechten Verstindnis der geoffenbarten Wahrheit nicht wenig beitragen konnen.
Wieder nur das cine oder andere Beispiel aus vielen: Den so wichtigen Begriff
der Adoption klart der Autor (II 372s) durch den Vergleich mit den beiden
Gattungen von Adoption, weldhe das chinesische Familienrecht kennt, je nachdem
der an Kindes Statt Angenommene volles Erbrecht erhdlt oder nicht. Beide
Adoptionsarten haben mit der Adoption, welche die Offenbarung von den Er-
losten aussagt, wesentliche Elemente gemeinsam, aber auch grundsagliche Unter-
schiede. Im Abschnitt iiber die Bufle kann der Autor zeigen, dafl die chinesische
Rechtssprache mehrerez Ausdriicke kennt, welche den positiven Sinn des ,,Vor-
behaltens® von Siinden durch ein Analogon in der chinesischen Rechtspraxis
trefflich beleuchten (IIT 856).
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Besondere Beachtung verdienen Exkurse, in denen Vf. wichtige Lehren des
Christentums mit den Anschauungen der chinesischen Philosophie konfrontiert.
Die wichtigsten dieser Exkurse sind wohl folgende: Unverdnderlichkeit und All-
gegenwart des personlichen Gottes einerseits und des Tao der chinesischen
Philosophie anderseits (I 62 f., 73—75), Begriff der ,Natur® in der chinesischen
Literatur (I 322—324), Stellung des Menschen im Universum (I 377—379), der
,,Heiligen“ im Christentum und in der chinesischen Literatur (II 109—113), die
Verédhnlichung des Heiligen (Menschen) mit dem Himmel in der chinesischen
Literatur (II 869—371), Begriff und Einteilung der Tugenden (III 3—10). Den
Inhalt dieses Exkurses hat der Autor ohnehin vor kurzem in erweiterter Form
veroffentlicht: Die Bedeutung der Missionstheologie — aufgewiesen am Vergleich
zwischen den abendldndischen und chinesischen Kardinaltugenden, Miinster 1954.
Mit solch ausgiebiger Heranziehung der chinesischen Literatur und Philesophie,
die man bisher in cinem Lehrbuch der Dogmatik nicht gewohnt war, sollte nach
der ausdriicklichen Absicht des Verfassers dreierlei erreicht werden: Zundchst
sollte der chinesische Theologiestudent dadurch instandgesetst werden, den eigent-
lichen Sinn der christlichen Lehre leichter und praziser zu erfassen. Dazu ver-
helfen sowohl die Analogien wie auch die Unterschiede, auf die bei diesen
Vergleichen immer wieder hingewiesen wird. Sodann ergeben sich daraus die
Ankniipfungspunkte, welche die christliche Verkiindigung im chinesischen Kultur-
raum vorfindet. Der Missionar kiindet das Evangelium Christi doch genau so
-wenig in den leeren Raum, wie seinerzeit Christus in Palastina oder Paulus in
der hellenistischen Welt. Mit den Ansigen fir die Glaubensverkiindigung,
welche hier aufscheinen, ergeben sich zugleich die Moglichkeiten einer Ein-
beziehung und Vervollkommnung der schon vorliegenden Werte durch das
Christentum. Schliefilich soll der Seminarist auch klar vor den offenen und
schleichenden Irrtiimern gewarnt werden, welche das heidnische Kulturgut seiner
Heimat enthilt und bewufit oder unbewufit propagiert. Ghettoerzichung taugt
nicht fiir den Missionar. Bei seiner Ausbildung kann niemals angstliche Isolie-
rung vom Heidentum seines Volkes, sondern nur solide positive Auseinander-
sefung mit ihm die Parole sein.

Manches von dem, was P. Heinrichs an chinesischem Material in seinem Lehr-
buch bietet, liefle sich wohl noch straffer, iibersichtlicher, wesentlicher fassen;
manche der vorgelegten Texte wird man vielleicht auch anders deuten kdnnen:
Um zur rechten Einschittung dieses Dogmatikbuches zu kommen, wird man das
Buch mit den Textbiichern vergleichen miissen, die man bisher in den Missionen
verwendet hat.

Der Verfasser war sich glicklicherweise klar bewuflt, dafl die Aufnahme so
reichen Vergleichsstoffes aus der chinesischen Philosophie und Literatur energisch
eine beherzte Kirzung der bisher mitgeschleppten Stoffmassen verlangte. Gerade
im Missionseminar miifite sich Uberbiirdung des Studenten mit Material iibel
auswirken. Das Studium der theoretischen Philosophie und Theologie macht dem
Studenten der Missionslander fiir gewohnlich noch mehr zu schaffen als dem
Seminaristen des Abendlandes. Uberbiirdung mit Lernstoff wird darum zwangs-
laufig mit stirkerer Anspannung des Gedichtnisses unter Verzicht auf geistige
Durchdringung beantwortet. Es ist P. Heinrichs gelungen, ein Lehrbuch zu
schaffen, das sich durchaus in einem wirklichkeitsnahen Umfang hilt, und dabei
doch alles Wichtige, was in einem soliden seminaristischen Kurs der Dogmatik
gefordert werden soll, schon und klar vorzulegen.

5 Missions- u. Religionswissenschaft 1955, Nr. 2
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Sowohl durch die zielbewufite Ausrichtung auf die chinesischen Verhiltnisse wie
durch dic unbefangene Ausscheidung des Nebensichlichen zum Vorteil der
Hauptsache hat der Verfasser bereits wichtige Anliegen einer kerygmatisch ein-
gestellien Theologie erfullt: Missionarische Ausrichtung der Theologie, Stoff-
beschrinkung durch bewufite Konzentration. Auch die Art und Weise, wie die
einzelnen Thesen vorgelegt werden, ist in dieser Hinsicht bemerkenswert. Sie
steht ganz im Dienst einer bewufit angestrebten Synthese klarer schulmafiger
Darbietung einerseits, welche das rationale Element durchaus zu ihrem Recht
kommen 148t, und sichtlicher religioser Wiarme und missionarischer Lebensnihe
andererseits. Der schulmdfligen Darbietung dient die durchsichtige Thesenform.
Die Substanz der katholischen Lehre wird grundsiglich in Form scholastischer
Thesen geboten, die einzelnen Thesen zeigen alle den gleichen Aufbau (Nexus,
Termini, Sensus, Adversarii, Momentum, Probatio). Nach den Erfahrungen, die
wir selber Jahre hindurch mit dem Textbuch von P. Heinrichs an einem chine-
sischen Missionsseminar gemacht haben, glauben wir, dafl diese schulmaflige
Darbietung tatsichlich den wirklichen Bediirfnissen entspricht. Der Lehrstoff mufl
so geboten werden, dafl ihn der Seminarist ohne allzu grofie Schwierigkeit
geistig durchdringen, ihn sich aneignen und dartiber in und auflerhalb der Prii-
fungen klar Rechenschaft geben kann. Es soll ja zu einem gesicherten und blei-
benden geistigen Besits kommen. Die Erfahrung hat auch gezeigt, dafl die
Seminaristen selber die Thesenform einer mehr gelockerten Darbietung des
Stoffes vorziehen, und das nicht nur mit Riicksicht auf die Prifungen am Ende
des Jahres.

Dabei hat Vf. mit seinen klaren Thesen den Beweis erbracht, daff man auch mit
richtigen scholastischen Thesen die religiosen Werte der Heilsbotschaft zum
Leuchten bringen kann, dafl richtige Thesen auch religiose Warme ausstrahlen
konnen. Vf. erreicht das besonders durch seine gediegene Erklidrung der ein-
zelnen Thesen. Oft schon in der schulmifligen Erklarung der ,,Termini, die
eben ganz mit Rucksicht auf den religiosen Gehalt der betreffenden These ge-
boten wird; ohne alle Parade von iiberflissigen Definitionen, Einteilungen, Un-
terscheidungen, die vielmehr einer Scheinbildung als einem wirklichen Eindringen
in den eigentlichen theologischen Sinn und Gehalt der These zugute kidme. Die
bemerkenswerteste Eigenart des Buches besteht aber in dem sogenannten
»Momentum thesis“, welches jedesmal nach der Erklirung der These eingefiigt
wird, und nach der Absicht des Verfassers durchaus das Herz jeder. These
bilden soll. Hier vor allem soll dem kinftigen Glaubensboten die religicse
Schonheit und Tiefe, die theologische Bedeutung und der religiose Lebenswert
der behandelten These voll zum Bewufltsein kommen. Ohne diese ausdriickliche
Besinnung bleibt der Schulunterricht so leicht einer blof verstandesmifligen
Aneignung der dufieren Schale und einem mechanischen Einlernen des positiven
Stoffes verhaftet. Durch die im ,Momentum® gebotene Besinnung soll der
Seminarist instandgesest werden, mit der behandelten These in der Gesamt-
schau christlicher Offenbarung, in seinem eigenen priesterlichen Leben und Beten,
und in seiner Glaubensverkiindigung wirklich etwas ,,anfangen® zu konnen. Die
Anregung, welche P. Heinrichs mit dem Einfiigen solcher ,,Momenta® im Zen-
trum jeder These gibt, scheint aller Beachtung wert. Schon gar im seminaristi-
schen Unterricht. Diese Momenta besagen wesentlich mehr als etwa kurze
. Scholien iiber den ,,Lebenswert®, wie sie andere Autoren am Ende der These
bieten. Es handelt sich hier nicht um ein Anhéngsel, das dem guten Willen des
einzelnen iiberlassen wird, sondern um die Hauptsache, um den eigentlichen
Geist* der These. Gilt nicht auch im theologischen Lehrbetrieb, dafl schlieflich
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nur der Geist lebendig macht und Wert verleiht? Vielleicht wiirde P. Heinrichs
sein Ziel in den Momenta noch besser erreichen, wenn er unter Beibehaltung der
vorbildlichen religiosen Wérme und Tiefe das Gebotene noch mehr systematisch
ordnen wiirde. So wie die Momenta liegen, gleichen sie vielfach mehr einer
freien gehaltvollen theologischen Betrachtung zum Stoff der These, als ciner
iibersichtlichen, klaren, systematischen Darbictung ihres religiosen Gehaltes. Auch
an ihrer dufleren Form soll man ersehen, dafl es sich hier um wirkliche Theologie
handelt, die in der akademischen Vorlesung ihre volle Daseinsberechtigung hat,
ja inhaltlich und formal geradezu ihren Héhepunkt bildet.

Unter methodischer Riicksicht scheint noch eine andere Eigenart dieser ., Thesen®
von Bedeutung zu sein. Vi. legt in den Thesen grundsiglich nur wichtige Glau-
benswahrheiten vor, die auch fiir die Verkiindigung von Bedeutung sind. Alles
andere kommt in Scholien oder sonst in organischem Zusammenhang mit den
tragenden Thesen. Dadurch dient der Verfasser in ausgezeichnetem Grade der
so wichtigen didaktischen Konzentration, ein Anliegen, das gerade im theolo-
gischen Unterricht des Missionsseminars von grofler, bisher wohl zu wenig
beachteter Bedeutung ist. Man sagt der missionarischen Glaubensverkiindigung
ofters nach, dafl ihr die notwendige Konzentration auf das Wesentliche mangle.
Wo mag wohl die eigentliche Ursache dieser Schwiche liegen? Die verschiedenen
Kontroversen innerhalb des katholischen Lagers kommen bei P. Heinrichs recht
kurz weg. Das Notwendige bietet er auch da, gibt die Griinde fiir und gegen,
und lift merken, dafl beide Teile Grund zur Bescheidenheit haben.

Eigentliche Literaturangaben auflerhalb der gebotenen Zitate fehlen. Das ist
wohl ein gewisser Mangel. Freilich ist da nur schwer das rechte Maf} zu finden.
Aus den Zitaten sieht man immerhin, dafl sich der Autor mit der theologischen
Fachliteratur, auch der lesten Jahre, auscinandergesest hat. Das gleiche ergibt
sich nicht selten aus seiner Problemstellung.

Die zweite Auflage zeichnet sich vor der ersten durch ungleich grofiere Handlich-
keit und Ubersichtlichkeit aus. Manches ist gekiirzt, anderes nachgetragen worden.
Man sieht hin und hin die verbessernde Hand des V. Manchesmal hat er sich
auch zu groferen Umstellungen entschlossen, so etwa im Traktat von der Gnade,
der jetst eindeutig den Primat der heiligmachenden Gnade hervortreten lafit.
Am meisten hdtten wir eine weitere methodische Vervollkommnung der Mo-
menta thesium im Sinn der oben gegebenen Anregung gewiinscht. Der Abschnitt,
der in den einzelnen Thesen von den Gegnern handelt, konnte ruhig um ziemlich
einige Namen weiter gekiirzt werden, schon gar fir die Bediirfnisse eines
Missionsseminars.

Alles in allem hat uns P. Heinrichs ein Dogmatik-Lehrbuch geschenkt, das dem
theologischen Unterricht in Missionsseminarien viel zu sagen hat. Wir wollten
an diesem begriifienswerten Versuch das Positive méglichst herausarbeiten. Es
sollte nun in anderen Missionsgebieten mutig in diesem Sinne weitergearbeitet
und die hoffnungsvollen Anfinge zur Vollendung gebracht werden. Ob in dieser
Hinsicht nicht vor allem diec Missionsseminare in Indien eine wichtige Aufgabe
zu erfillen hdtten?

Manila J. Hofinger S. |.

Onm, THoMAS: Ruhe und Frommigkeit. Ein Beitrag zur Lehre von der Missions-
methode. Arbeitsgemeinschaft fiir Forschung des Landes Nordrhein-Westfalen,
Geisteswissenschaften Heft 34, Westdeutscher Verlag Kéln und' Opladen 1955,
121 S. und 30 Abbildungen.

5%
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Ohm hat mit seiner neuesten Arbeit ein Thema aufgegriffen, das heute jedem
einsichtigen Menschen am Herzen liegt. Ruhe — ein Zustand, nach dem sich die
Menschen immer mehr sehnen, je weiter er sich von ihnen entfernt. Und man
kann wohl sagen, dafl er nie so weit weg war wie heute.

Ohm beginnt seine Untersuchung mit der ,Ruhe auf Erden® (S.12), wobei er
zeigt, wie duflere Ruhe, zu der die Ortsbestandigkeit (s. stabilitas loci der alten
Orden), das ruhige Tun, die Arbeitsruhe, die Ruhe an Stitten des Gebetes und
des Kultus zdhlen, und Frommigkeit sich gegenseitig bedingen und durchwirken.
Er weist auch auf, wie duflere Ruhe wiederum eine Frucht der Frommigkeit ist
(S. 51). Seine reichen religionsgeschichtlichen Kenntnisse und Erfahrungen er-
moglichen es Ohm, alle grofien Religionen der Erde unter diesem Aspekt zu be-
trachten und fiir die christliche Mission unter ihnen den richtigen Standort zu
suchen (die Mission hat ja mit der europdischen Zivilisation Unruhe und Un-
sicherheit in die Heidenwelt gebracht). Die Arbeit ist ja vor allem ein Beitrag
zur Missionsmethode, wenn sie auch fiir Religionsgeschichte und -psychologie
ebenso reiches Material bietet. ;

Ein weiterer Schritt ist die innere Ruhe, die aber keine Ruhe der Erschopfung,
des Schlafes oder der Trigheit sein darf; Ohm geht es hier allein um die ruhige
Seinsweise der menschlichen Seele. Diese innere Ruhe ist einmal ein Mittel zur
Frommigkeit (im tiefsten Sinne des Wortes als Offenheit fiir und Hingabe an
Gott), dann aber auch hier wieder eine Frucht der Frommigkeit. Auch hier
kommen die grofen Weltreligionen ausgiebig (z. T. mit Texten) zur Sprache.
Ein Ausblick auf die Ruhe der Ewigkeit (Ruhe des Grabes und Ruhe des jen-
seitigen Lebens) schliefit die Untersuchung ab.

Es ist besonders anerkennenswert, wie besonnen der Verfasser die Akzente ver-
teilt hat. So iibersieht er z. B. durchaus nicht die Gefahren, die aus einer iiber-
steigerten Ruhe (Quietismus) kommen konnen. Ruhe ist nie Trigheit. Andrer-
seits ist aber auch die Unruhe zu Gott nicht etwas Negatives. Sie ist ja von der
anderen Unruhe, der sikularisierten Unrast auch insofern unterschieden, als jenc
Unruhe cinen Haltepunkt hat, um den herum sie unruhig ist, wéihrend die
andere dieses Punktes entbehrt und ohne eine Fixierung herumirrt.

Dic vom Verlag bestens ausgestattete Studie wird durch eine Reihe ganz aus-
gezeichneter Fotos (zum grofiten Teil vom Verfasser selbst aufgenommen) erginzt.
Man mufl Ohm zu Dank verpflichtet sein, dafl er das Wort in ciner so bedeuten-
den Sache (nostra res agitur!) auf so treffliche Weise ergriffen hat. Ein solches
Buch konnte auch nur jemand schreiben, der selbst erfahren hat, was jene Ruhe
im Leben des Menschen bedeutet. Und diese Erfahrung spiirt man auf jeder
Seite.

Miinster i. W. DDr. Ernst Hammerschmidt

Sucranyes DE Francs, Ramon: Raymond Lulle, docteur des missions (avec un
choix de textes traduits et annotés). Préface du R. P. Jean P. De Menasce,
0. P. (= Neue Zeitschrift fiir Missionswissenschaft, Supplementa, V). Schonedk-
Beckenried/Schweiz (Nouvelle Revue de Science Missionnaire) 1954, 152 S.

Die komplexe Personlichkeit und das verwirrend vielgestaltige literarisch-
logizistisch-philosophisch-apologetisch-theologisch-mystisch-utopistische ~ Gesamt-
opus des Raimundus Lullus ist von einem grandios-monotonen Leitmotiv ge-
tragen: der Missionierung der Mohammedaner, cinem Anliegen, dem Raimundus
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— als ein zweiter Alexius und Vorlaufer des hl. Nikolaus von Flie und des
hl. Franz Borgia — seine Familie opfert. Nach einem langen und bewegten, an
weittragenden Plinen und an unermidlicher wissenschaftlich-publizistischer
Tatigkei. sowie an Enttduschungen reichen Leben stirbt er an den Folgen der
Steinigung, die ihm — dem iiber 80 Jahre alten, ungebrochenen Utopisten —
seine offentliche Predigt in Tunis eingetragen hat.

Die vorliegende Arbeit gibt einen Aufril der missionarischen Tatigkeit und
Planung sowie der missiologischen Publizistik des Raimundus. Obwohl die Tat-
sachen seit langem bekannt sind (kein Geringerer als B. Altaner hat der Missi-
onstheorie des Raimundus 1928—1933 mehrere Studien gewidmet), ist man fir
die neue (allerdings nicht bis ins Detail gehende) Zusammenfassung des For-
schungsstandes und die charakteristische Textauswahl dankbar. Ein Hauptver-
dienst des Buches wird man in dem Hinweis darauf sehen diirfen, dafl die
lullianische Position (und Praxis) der deduktiven Beweisbarkeit der Mpysterien
der Trinitit und der Inkarnation sich eben aus dem missionarischen Anliegen
gegenitber dem Islam erkldrt: die lullianische Position ist faktisch-methodisdh,
nicht systematisch-scholastisch absolut gemeint. Innerhalb dieses taktischen Be-
reichs herrscht bei Lullus dann allerdings ein ungehemmter, fast pueril an-
mutender Optimismus. Aber das ist eine — ‘existentiell’ mit ganzer Seele mit-
gemachte — milicubedingte Konzession an die zeitgendssische islamische Methode
selbst. Im tbrigen will der lullianische Beweis nur bis zur epprehensio, nicht bis
zur (unméglichen) comprehensio fithren: Lullus weifl also um eine Grenze; aber
mysteria stricte dicta sind die Geheimnisse bei ihm nicht. — Die lullianische
Position kann so nur aus dem allgemeinen Spannungsverhaltnis zwischen prak-
tisch-kerygmatischer und systematisch-scholastischer Theologie gerecht beurteilt
werden.

Uberhaupt wire es notig, die reichnuancierten und doch so charakteristischen
Verhaltensweisen des Raimundus in den weiteren Rahmen einer ‘missionarischen
Phinomenologie’ (die erst geschaffen werden miifite) zu stellen. Diese Phéano-
menologie entspriche dem, was die Literarhistoriker Topik nennen. Die Frage,
inwieweit in den Einzelfillen angelernt-literaturbedingte Nachahmung, natirlich-
psychologische Seelenverwandtschaft und duflere Situationsverwandtschaft oder
ubernatiirliche Charismen vorliegen, hat zweifellos theologisches Interesse, ist
aber nicht vordringlich: das Wichtigste ist zunichst der Katalog der Verhaltens-
weisen selbst. An Phinomenen seien bei Lullus herausgegriffen:

1) die organische Verbindung intensivster Mystik und missionarischer Tatighkeit
(Paulus, Foucauld);

2) der einzelgingerisch-utopische Aufbruch (Franz von Assisi, Therese von
Avila), verbunden mit Martyriumsverlangen (das bei Lullus in die Wirklichkeit
umgesetst wird, so wie fiir ihn iberhaupt die erlebnismifiige Konkretisierung
von Phinomenen, die bei vielen anderen Vorstellung oder Wunschbild bleiben,
charakteristisch ist). Mit Ignatius von Loyola hat Lullus gemeinsam die Ver-
bindung einzelgangerischen Utopismus mit

3) realistisch-organisatorischer Planung, die modern anmutet. Bei dieser — in
die Wirklichkeit umgesefsten — Planung auf gesamtkirchlicher Basis spielt die
linguistisch-intellektuelle Schulung von Islam-Missionaren die Hauptrolle. Es
sind geradezu geistliche Dolmetscherkompanien vorgesehen. Bemerkenswert hier-
‘bei ist, dafl Lullus von weltlichen und kirchlichen Amtstragern durchaus nicht
‘mmer nur — wie normalerweise zu erwarten — als iibersteigerter Phantast und
Plineschmied behandelt, sondern manchmal auch ernst genommen wird. Seit
Franz von Assisi ist fiir utopistisch anmutende Einzelganger eine gewisse Bresche



150 Besprechungen

geschlagen. Raimundus kann in der Tat eine Sprachschule als Missionsseminar
griinden, sogar der Spracherlaf des Konzils von Vienne (Einrichtung von Lehr-
stihlen fiir Ostsprachen an den Universititen Bologna, Paris, Oxford, Sala-
manca) aus dem Jahre 1311 geht auf seine Initiative zuriick.

4) Ausrichtung des gesamten Lebens (einschliefilich der Wissenschaft) auf die
Mission als verpflichtender personlicher Heilsbedingung (I Cor. 9,16 Uae enim
mihi est, si non evangelizavero). Lullus will sich keine Ruhe gonnen, ‘bis die
ganze Welt christlich ist’. Daraus ergibt sich konsequent:

5) Paradox scheinende Hintanseffung nicht nur religiosen Gefihlslebens, sondern
des personlichen ewigen Heils selbst zugunsten der missionarischen Aufgabe. So
fallen die leiten Selbstsicherungen, die reale Ordnung der Werte kommt zu
ihrem Recht (vgl. Ignatius, Exercicios, Principio y fundamento: El hombre es
criado para ... servir a Dios nuestro Senor y mediante esto salbar su anima).
Bei Lullus tritt diese Rangordnung — charakteristischerweise — in existentiell-
erlebnismafliger Konkretisiecrung auf: einer Vision gegeniiber, die ihm sein
ewiges Heil als vom Eintritt in den Dominikanerorden abhingig hinstellt, ver-
halt er sich ablehnend, um seinem Missionsvorhaben (das an sein vom Domini-
kanerorden abgelehntes Gedankensystem gekniipft ist) treu zu bleiben. Er nimmt
die Vision und seine Entscheidung gegen sie anscheinend so ernst, dafl er an
seinem personlichen Heil verzweifelt. Dies Verhalten darf man selbstredend
nicht mit der Absicht, Héiresien zu finden, betrachten, sondern mufl es — so wie
es der Dominikaner De Mesnard p. 7 tut — mit Rom. 9,8 Optabam enim ego
ipse anathema esse a Christo pro fratribus meis in Parallele sesen. Der phino-
menologische Rahmen kann noch weiter gespannt werden. Es gehort hierher
— marginal — auch die heutige Siindenmystik, die zur literarischen Interessen-
aufstachelung (die Gefdhrdung des ewigen Heils im Dienste anderer ist inter-
essant, rithrend, pathoserregend) verwandt wird. Aber wie aus Topik wieder
Erlebnis werden kann, zeigt der Fall Raimundus.

6) Der mit Franz von Assisi aufgekommene Evangelismus oder Apostolismus:
man will die gleichen Missionsmethoden wie die Apostel anwenden (man ist
also z. B. gegen gewaltsame Bekehrungen). Hierher gehort eine bei Lullus mehr-
fach zu beobachtende und noch im einzelnen aufzuzeigende imitatio Pauli. Auf
I Cor. 9,16 und Rom. 9, 3 wurde bereits verwiesen. Aber auch das Selbstportrat
(p. 50) mit der Aufzdhlung seiner Verdienste und durchgemachten Féhrnisse ist
Kopie von II Cor. 11,23-33. Hierbei sind gewisse: Gegeniiberstellungen inter-
essant: dem paulinischen fer virgis caesus sum, ter naufragium feci entspricht
Lullus mit ,,ich habe an drei Generalkapiteln der Dominikaner und an drei
Generalkapiteln der Minoriten teilgenommen®. Man kann aus der Parallele ab-
lesen, welche Miithe er dort gehabt hat. — Sein Abschied von der Heimat vor
der letsten Fahrt (p. 49) ist dem Abschied Pauli Act. 20, 37 nachgebildet.
Beachtet man diese phdnomenologischen und topischen Zusammenhinge, so er-
scheint die Personlichkeit des Lullus nicht mehr so abstrus-originell wie sie auf
den ersten Blick anmutet. Auch seine Haresieverdichtigkeit verliert an Boden.
Er steht in der #mitatio: aus ‘Paulus-Pose’ wird ernstes Erleben.

Wertvoll der Hinweis (p. 130) auf den von J. Rambaud-Buhot wiedergefundenen
Text des Passatge (Paris, B. N. lat. 3174).

Fiir philologisch und hagiographisch geschulte Missiologen ergeben sich also aus
der anregenden Arbeit zwei Forschungsaufgaben: 1) .Paulus in Werk und
- Leben des Raimundus Lullus®; 2) ,,Phidnomenologie der Biographie des Missio-
nars®.

Miinster (Westf.} Heinrich Lausberg
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RELIGIONSWISSENSCHAFT

Eriape, Mircea: Die Religionen und das Heilige. Elemente der Religions-
geschichte. Aus dem Franzdsischen (Traité d’histoire des religions) iibertragen
von M. Rassem u. I. Kock. Salzburg, Otto-Miiller-Verlag, 1954. 600 S. Preis
DM 15,70.

Nicht philosophisch und nicht dogmatisch untersucht der Vf., wie das Heilige und
die Religionen sich zueinander verhalten, sondern phanomenologisch oder syste-
matisch-deskriptiv. Er will sehen, worin die Religion der Sache nach besteht
und was sie offenbart (18). Er betrachtet die religisen Phédnomene nicht in
historischer Perspektive, sondern als Hierophanie (521); er sucht nicht ,histo-
rische“ Beziechungen, sondern typologische Symmetrien (171 Anm.). Dadurch
mochte er die labyrinthische Vielfalt (16) der Phanomene zu iiberblicken ver-
suchen. Die Frage nach der ,,Geschichte® 1afit er beiseite (148), die er in einem
erginzenden Bande behandeln will (528), dem auch die Aufgabe zuficle, die
Ausformung und Funktionen der Riten zu behandeln (519). Fiir die ,,Gotter-
gestalten® ist ebenfalls ein Erginzungsband vorgesehen (14, 513).

Das religiose Phanomen ist einzigartig und unzurtickfithrbar (11), obwohl oder
gerade weil es sich in jedem Bereich des psychologischen, Gkonomischen, geistigen
oder sozialen Lebens findet (33). Das Religiose ist Offenbarung des ,,Anderen®
(85), ist Manifestation des Heiligen im Profanen (55), ob es sich nun um welt-
weite oder lokale Hierophanien handle (23). Es ist, genauer, Kratophanie,
Hierophanie, Theophanie (149, 439, 494; 415, 483). In ihm offenbart sich Macht,
das Heilige, Unsterblichkeit (432), oder Realitit, das Heilige und das Leben
(888; 852), oder absolute Realitdt, Heiligkeit, Unsterblichkeit (431). Fast alle
religiosen Haltungen sind seit altester Zeit gegeben (523), seit sich der Mensch
seiner existentiellen Situation im Schofl des Alls bewufit ist (524). Den religi-
osen Ideen kommt also Kontinuitit zu (258), und deshalb sind typologische
Symmetrien moglich, die in den Tiefenschichten des Menschen griinden.
Deshalb ist es berechtigt, auf den archaischen Menschen zuriickzugehen (472, 489),
auf die archaischen religiosen Erlebnisse (876), auf das authentische Erlebnis des
archaischen Geistes (510). In diesem Sinne ist der archaische Geist (441) ,,primi-
tiver Geist (448), dessen archaische Ontologie (476, 519) bestindig ist. Dieser
Geist sucht nach dem mythischen Archetypus (488) und versucht den Archetypus
der religiosen Gestalt (522), den gottlichen Archetypus (476), in archetypischen
Vorstellungen zu erfassen (493) und in archetypischen Handlungen nachzu-
ahmen (462). Ihm eignet die Neigung zum Zuriickkehren in das urspriingliche
Chaos (452), zur Umwertung urtiimlicher Hierophanien (50), zur Synthese (183)
und zum Synkretismus (522). Dem archaischen Denken hat alles, was sich auf
die absolute Realitit bezieht, sakralen Bedeutungswert (186). Deswegen sind die
Symbole archetypisch und universell, offenbaren sie die Situation des Menschen
im Kosmos (228). Deswegen auch sind stindig die Beziehungen auf den heutigen
Menschen moglich und aufschlufireich.

Das weitschichtige Material wird mit vorsichtiger Zuriickhaltung, mit umsichtiger
Erfahrung und einsichtiger Deutung dargeboten und gibt eine solide Grund-
lage fur eine spekulative Durchdringung.

Minster Ant. Antweiler
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StrarLEN, HENRY VAN, SVD: The Religion of Divine Wisdom. Folklore Studies,
Vol. XIII. Tokyo 1954. 164 S. Publ. by the S. V. D. Research Institute in Tokyo.

Gegenstand der vorliegenden Untersuchung ist die Tenriky6. Nach einer kurzen
Einleitung gibt Str. zunichst ,erste Eindriicke” wieder. Es folgen Ausfiihrungen
fiber das Leben der Griinderin, die Geschichte, die Lehre, den Erlosungsweg,
das Frommigkeitsleben, die Aktivitit der T., cine dogmatische Anthologic der
T. und eine christliche Wiirdigung.

Da es sich bei der T. um die grofite von den modernen japanischen Religions-
bewegungen handelt, eine Bewegung zudem, die iiber 100 Jahre alt ist,
Tausende von Tempeln besitzt, Millionen von Anhingern zihlt, eine rege
Propaganda im In- und Ausland entfaltet, zahlenméifig mehr erreicht hat als
die christliche Mission in Japan, kann das Werk, nach dem VI. die erste Mono-
graphie iiber die T. fiir westliche Leser, Beachtung beanspruchen. Dies um so
mehr, als der Vf. fast die gesamte einschldgige Literatur benutzt hat, viele
Unterhaltungen mit Mitgliedern der T. fithren konnte und seine Untersuchung
durch ein hochst aufschlufireiches Bildmaterial erginzt. Uns Leute von der
Missions- und Religionswissenschaft geht speziell das letzte Kapitel an, in dem
Straelen die T. vom Standpunkt des iiberzeugten Christen anschaut, alle ihre
Mingel als solche bezeichnet, zugleich aber auch ihre Wahrheiten und Werte
erkennen lafit.

Man legt das Buch nachdenklich aus der Hand. Was ist doch alles auf dem
Gebicte der Religio moglich! Eine Bauersfran grindet eine Religion, erlebt
Ekstasen, hat Offenbarungen, wirkt ,Wunder®, gilt als mediatrix zwischen Gott
und den Menschen und reifit Millionen mit! Das jetzige Oberhaupt konnte
mit dem Papst sprechen.

Wenn ich eine Bemerkung machen darf, so wire es die, dafl man besser nicht
von einem ,pantheistischen Buddhismus® (59) spricht. Der Buddhismus, der mit
diesem Wort gemeint ist, hiefle wohl besser theopanistischer Buddhismus. In
der Bibliographie hitte noch aufgefithrt werden kénnen D. C. Greene, Tenrikyo
or the Teaching of the Heavenly Reason. TAS XXIII. Tokyo; W. Gundert,
Japanische Religionsgeschichte (hier sehr interessante Illustrationen!); H. Haas,
Tenrikyo. Heidelberg 1910; Wals, Shinto-Sekten. Japan-Handbuch 1941, 536 f.;
ders., Nakayama Mikike. Ebd. 419; T. Yamazawa, Tenrikyd. A new Shinto
Movement. 1933. Thomas Ohm

Zivver, HeinricH: Gesammelie Werke — Rascher Verlag Ziirich.

2. Bd.: Maya, der indische Mythos [1952] VII + 439 Seiten u. 12 Illustrationen
auf Tafeln. Ganzleinen 35,— DM.

3. Bd.: Der Weg zum Selbst. Leben und Lehre des indischen Heiligen Shri Ra-
mana Maharshi aus Tiruvannamalai. Herausgegeben von C. G. Jung
[1954] 264 Seiten u. 4 Portraits auf Tafeln. Ganzleinen 19,— DM.

Zimmers Werke konnen, wie Emil Abegg am Anfang des 3. Bandes sagt, ,leicht
den Eindruck erwecken, als handle es sich in ihnen nur um geistreiches Spiel, das
sich in blendenden und paradoxen Formulierungen geféllt®. Dies gilt in beson-
derem Mafle fiir die Einleitung und die Zwischenabschnitte des 2. Bandes, in
denen ein noch jiingerer Zimmer zu uns spricht (,Maya“ erschien zuerst 1936,
.Der Weg zum Selbst® posthum 1944). Die objektive Einstellung der ,.voraus-
segungslosen® Religionswissenschaft, wie sie in dem Standardwerk von Chan-
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tepie de la Saussaye [Lehrbuch der Religionsgeschichte, 4. Aufl. Tibingen 1925]
ihren klassischen Niederschlag gefunden hat, teilt Zimmer nicht. Er ist erfillt
von glihender Begeisterung fir alles, was in Indien verwandte Saiten seines
Innern anklingen ldfit und mochte diese Begeisterung der ganzen Menschheit zu
tieferem Verstindnis und reicherer Entfaltung ihres Seelenlebens mitteilen.

Bei dem psychologischen Interesse Zimmers ist es nur folgerichtig, dafl gerade
der Rascher-Verlag es unternommen hat, das Gesamtwerk des 1943 frith in
Amerika verstorbenen deutschen Indologen herauszugeben und damit besonders
an jene Kreise heranzufithren, die C. G. Jung nahestchen, der in Indien mit
Recht eine einzigartige Quelle fiir das Selbstzeugnis der menschlichen Seele er-
kannt hat. Jung hat dem von ihm herausgegebenen 3. Bande eine eigene kurze,
aber bedeutsame Einfithrung vorausgeschickt, in der er auf die Bedeutung der
.introspektiven Erkenntnis des Ostens® hinweist und seine Stimme mit der
indischer ,,Propheten® vereint in der Mahnung, unsere Aufmerksamkeit auf das
Schicksal unseres inneren Menschen zu richten und den ,,Anspruch der Seele®
nicht zu vergessen.

Der Ernst und die Lauterkeit dieser Absicht, das indische Geistes- und Glau-
bensgut dem innerlich kranken und haltlosen modernen Menschen als Vorbild
und Heilmittel nahezubringen, verdienen alle Achtung. Leider aber sehen weder
Zimmer noch Jung die Dinge vom Standpunkt des Christen aus, fiir den allein
gilt: ,An die Stelle des Traumes tritt diec Wirklichkeit, an die Stelle der Gott-
heiten, die nicht sind, der wirkliche Gott* [Th. Ohm OSB, Die Liebe zu Gott...
S. 463. Miinchen 1950. Vgl. diese Zeitschr. 36, 1952, 314 ff.].

Damit bekommen die Werke Zimmers fiir den Missionswissenschaftler ein
doppeltes Interesse: zunidchst wegen der darin vermittelten hinduistischen Texte,
die eine wertvolle Illustration zu der deskriptiven Darstellung H. von Gla-
senapps [Der Hinduismus, Miinchen 1922] bilden, sodann aber auch, weil sie
einen Einblick in jenes Missionsgebiet geben, welches ein gewisser, ernsthaft um
Selbsterkenntnis und Vergeistigung des Daseins ringender Teil unserer abend-
landischen Mitmenschen heute darstellt. — Vom indologischen Standpunkte aus
ist es unbedingt zu begrifiecn, wenn wichtige Dokumente in guter Immediat-
uibersefung weiteren Kreisen erschlossen werden. ,Maya“ bringt umfangreiche
Ausziige aus der weitschichtigen Purana-Literatur vishnuitischer und shivaitischer
Priagung; ,.Der Weg zum Selbst“ enthalt Biographie und Lehrspriiche cines siid-
indischen Asketen unserer Tage, der All-Einheits-Philosophie und Bhakti-
Frommigkeit in schlichter Weise vereinigt [Zur Sache vgl. Th. Ohm op. c. p.
214 sqq., 258]. Indices und ein Literaturverzeichnis machen besonders den
3. Band auch als Nachschlagewerk niislich.

Schliersee/Obb. Winfried Petri

VERSCHIEDENES

ABD-EL-JALIL, J. M.: Maria im Islam. Dietrich-Coelde-Verlag, Werl/Westf. 104 §.
Brosch. DM 3,20.

Zu der reichen marianischen Literatur 1954 liefert (in Ubers.) der aus dem
Islam zur kath. Kirche iibergetretene und heute am Institut Catholique zu Paris
als Professor fiir arab. Sprache und Islam-Kunde wirkende Vf. einen originellen
Beitrag, ,einen Abrif} des Marienlebens und der bedeutendsten Marienprobleme
an Hand des Korans und der strenggldubigen islamischen Schriftsteller® (S. 8).
Aus den reichen Zitaten des Korans, seiner islamischen Exegeten und Geschichts-
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schreiber erhilt auch der Nichtfachmann ein anschauliches Bild. Die Lehr-
duflerungen und Nadchrichten iiber Maria gehen offenbar nicht auf die offiziellen
christlichen Glaubensiufierungen zuriick, sondern auf apokryphe Schilderungen
und auf Anschauungen und Legenden der christlichen Volksfrommigkeit. Gut
arbeitet der Vf. heraus, was der Koran und die ihn begleitende miindliche Uber-
lieferung (der hadith) wie auch die Kommentatoren aus dem Material dieser
Quellen machen. Einerseits bemihen sie sich zur Abwehr der christlichen Lehre
von der Gottheit Christi, den Bericht tiber die Verkindigung (unter selbstver-
standlicher Anerkennung, dafl Gabriel der Bote Gottes ist) moglichst in Richtung
auf die blofle Geschopflichkeit Jesu verstindlich zu machen. ,Gabriel, der in
" menschlicher Gestalt erschien, soll sie angehaucht und so in ihr die Empiingnis
bewirkt haben® (S. 64). Anderseits ergibt die Sonderstellung Jesu und Mariens
einen Beweis fur das Schwergewicht, das die christliche Wertung Jesu und
Mariens im Umkreis der Entstehung des Islams besafl. In der groflen Treue
gegenuber dem zu kommentierenden Material beschaftigen sich die islamischen
Erklarer ehrfirchtig mit Maria. Die islamische Volksfrommigkeit verehrt
Marienheiligtimer. Wir miissen dem Vf. fiir die bei aller dogmatischen Korrekt-
heit gliicklich sich einfithlende Art dankbar sein, mit der er uns einen Blick in
diese fiir uns fremde Welt tun 14ft. Es versteht sich von selbst, dafl gerade
auch der missionsinteressierte Leser, zumal angesichts des Versuches islamischer
Kreise, im Abendland Fufl zu fassen, diesen Einblick nicht ohne Nutzen tun wird.
Miinster A. Kolping

Dscuu Hsi: Djin-si Lu, die Sungkonfuzianische Summa, mit dem Kommentar
des Ui Tsai — iibersest und erldutert von Olaf Graf O. S. B. 3 Binde, Tokyo,
Sophia University Press, 1953,

Mit Recht zeigt Gr. die grofie Bedeutung dieses Werkes Dschu Hsis. Es war fur
vicle Jahrhunderte ein klassisches , Lehrbuch® fiir die persénliche und politische
Ausbildung der fithrenden Klasse in China, auch in den damals kulturell unter
chinesischem Einflufl stehenden Lindern wie Japan und Korea (I, 26—27). Das
Woerk ist eine Kompilation aus den Schriften der ,vier Philosophen der Sung-
zeit“: des Dschou Dun-i (1017—1073), der beiden Briider Tschéng Hau (1082—85)
und Tschéng I (1083—1107) und des Dschang Dsai (1020—1077), den die
Jiinger Dschu Hsis als den fiinften Philosophen verehren. In der Absicht Dschu
Hsis sind die vier Philosophen Fortseter von Konfuzius und Mencius. Das
Djin-si Lu zahlt 14 Abschnitte. Der 1. handelt vom Dau und Hsing. Das Dau
ist ,Form® und Wesensgesetlichkeit aller Dinge, das Hsing die gleiche Wesens-
gesetslichkeit im Menschen, Wie ersichtlich, ist der erste Abschnitt mehr theoretisch:
er ist die metaphysische Voraussetung fiir die praktischen Forderungen in den
folgenden 18 Abschnitten. Alle diese praktischen Normen sind wesentlich nichts
anderes als eine Verbreiterung des Da-hsiid (Grofe Lehre), nach dessen Lehre
man zuerst sich selbst verwirklichen soll, um dann seine eigene Familie und das
politische Leben zu beeinflussen.

Von diesem wichtigen Werk hat Gr. eine gute deutsche Uberseung (erstmals
in einer curopdischen Sprache) gegeben, die tro der Genauigkeit fliefend bleibt.
Es ist aber unvermeidlich, dafl viel von der originellen Schonheit und Uber-
zeugungskraft durch die Uberseung verloren geht (II, 768). Die bedeutsame
Einleitung (I, ca. 300 S.) gibt einen schr guten Uberblick iiber die Hsing-li-Schule,
iber die Entstehung des Djin-si Lu, tber die Bezichung des Djin-si Lu izur
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konfuzianischen Klassik, zum Buddhismus und zum Dauismus. Dazu kommt eine
grindliche Bibliographie iiber die chinesische Philosophie usw. Der 3. Band
(545 S.) gibt die zahlreichen Anmerkungen zum Djin-si Lu. Das grofite Verdienst
dieses Werkes ist der iiberall sichtbare gute Wille, die Gedanken Chinas richtig
zu verstehen und zu schifen: Gr. sucht nimlich, im Djin-si Lu den ,,iiberzeit-
lichen Wert dieses Philosophierens, seinen Ertrag fiir eine Philosophia perennis
der Menschheit® zu finden (I, 12).

Aber wo ist der echte Beitrag des Djin-si Lu zur Weltkultur im allgemeinen
und zum Christentum im besonderen? Hier scheint Gr. ein bifichen fest im
abendlandischen Standpunkt zu stehen, namlich im logischen und systematischen
Standpunkt. Ohne diesen klar auszudriicken, wird das logisch-systematische
Denken von ihm als Mafistab genommen. Wie bekannt, dridcen sich die chine-
sischen Klassiker fast immer aphoristisch aus, ohne einen klaren logischen Auf-
bau. Daf§ die abendldndischen Bearbeiter diesen Mangel systematischen Aufbaues
ofters zu uberwinden gesucht haben, wie H. Hackmann sagt, ist ein selbstver-
stindliches Bediirfnis des abendldndischen Denkens. Aber hierher kommt auch
die Versuchung, das chinesische Denken gerade von diesem Standpunkt aus zu
beurteilen. Aus diesem Grund hat Gr. immer wieder die systematische Seite be-
tont und das Djin-si Lu mit der Summa Theologica verglichen. Dieser Vergleich
ist zwar nicht véllig unmoglich, weil tatsichlich eine gute systematische Ordnung
im Djin-si Lu besteht. Doch trofy scines guten Willens macht diese Systematik
fur Gr. eine magere Figur. Er muf} fast bedauern: ,,Wir diirfen also innerhalb
der einzelnen 14 Abschnitte des Djin-si Lu keine weitere Systematik und Glie-
derung mehr erwarten; diese liegen einzig im Durchpfliigen des gesamten Schrift-
tums der vier dlteren Sungdenker und der Anordnung der 622 Artikel unter
14 grofie, unter sich in strenger Systematik aufgebaute Themengruppen® (I, 33-34).
Vielleicht gibt die Betonung des Djin-si Lu iiber Notwendigkeit der ,,Wissens-
steigerung durch Ergrindung der Dinge (Go-wu)®, besonders im dritten Ab-
schnitt, eine Vorstellung davon, daf die Hsing-li-Schule intellektualistisch ist
wie die lateinische Scholastik (I, 96). Aber das Wissen und das Lernen im
Djin-si Lu haben nicht die gleiche Bedeutung wie die ,,Wissenschaft® im abend-
landischen Sinn. In diesem Sinn mufl nicht ein Musikwissenschaftler Musiker
sein, ein Religionswissenschaftler mufl nicht unbedingt ein gliaubiger Mensch sein.
In den Augen der Hsing-li-Schule ist eine solch rein theoretische Sache einfach
kein Wissen. Zum Beweis dieser Behauptung spricht der ganze Text des Djin-si
Lu. Hier einige Beispiele:

Meister Ming-dau: ,,Zweck des Studiums ist nichts Anderes als die Tugend-
ubung® (II, 784. Abschn. XIV, 15). — I-tschuan: ,,Wenn einer beispielsweise
das Lun-yii studiert, der es bis dahin noch nie vorgenommen hat, und er bleibt
nach Beendigung dieser Lektiire der ganz gleiche Mensch, der er vorher ge-
wesen, ein solcher mufl fir einen gelten, der sich tberhaupt noch nie damit
befaflt hat“ (II, 276. Abschn. ITI, 30). — ,Auf alle Fille mufl man den Aufle-
rungen der Heiligen inneren Geschmack abgewinnen, mufd sie sich tief ins Herz
einpragen und hernach in angestrengter Arbeit zu verwirklichen suchen; dann
aber wird von selbst ein inneres Uersténdnis die Folge sein® (11, 278. Abschn.ITI,
33). — ,Lernen ist ein unabldssig wiederholtes Uben; nur was immer wieder
tiberdacht und weitergesponnen wurde, was infolgedessen tief ins Innere ein-
gesickert ist, ruft innere Befriedigung hervor® (II, 186; Abschn. II, 13). —
wDurch das Uerstindnis des wirklichen Wesens hebt sich der Mensch von selber
heraus. Wer nur mit dem Ohr vernimmt und mit dem Mund wiederholt, dem
eignet noch lange kein wirkliches Sehen .... Im Gegensafs hierzu ist der Grund,
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weshalb die Menschen sich scheuen, zu nahe an Feuer oder Wasser heranzu-
kommen, der, da} sie eine wirkliche, auf Erfahrung beruhende Kenntnis davon
haben .... Oder nehmen wir an, jemand habe frither einmal das furchtbare Er-
lebnis erfahren, von einem wilden Tiger verwundet zu werden; andere Leute
erzahlen cbenfalls dariiber .... Niemals aber wird solche Furcht dem haar-
straubenden Entseen des schon cinmal vom Tiger Verlesten gleichen kénnen®
(II, 486—87; Abs, VII, 25). Um zu solchem Verstindnis zu kommen, braucht
man vor allem die Bewahrung des Innern; deshalb sagt Meister Ming-dau: ,Wer
sich auflerstand zeigt, sein Inneres zu bewahren und zu pflegen, fiir den wird
die ganze Bildungsarbeit nur belangloses Gerede® (II, 337; Abschn. IV, 7). Fur
diesen Zweck ist das ,Ruhig-siten® sehr empfohlen; z. B. sagt einmal Ming-dau
zu Hsidn-dau: ,,Jhr seid mir nun bisher nachgefolgt, nur um meine Worte und
Erklarungen aufzunehmen; daher entsprechen bei dieser Eurer Lernarbeit Herz
und Mund (Inneres und Aufieres) einander noch nicht; wire es nicht besser, Ihr
wiirdet Euch auch um die Verwirklichung, um die Befolgung bemithen?“ Hsid
erbat sich dariiber weitere Auskunft. Diese lautete: ,,Vor allem das ruhig-be-
trachtende Studium (textuell und meines Erachtens besser: Ruhig-sizen) pflegen™
(11, 382; Abschn. IV, 63).

Ich glaube, dafl diese Beispiele geniigen, um zu iiberzeugen, wie sehr weit unser
Djin-si Lu von rein theoretischen Gedanken des Abendlandes absteht. Ein voll-
kommener Mensch zu werden, ist in unserem Djin-si Lu der Hauptzweck des
Lernens und Verstehens, Wer wirklich vollkommen wird, der erst hat aus ei-
gener Lebenserfahrung gut gelernt und verstanden. Mit Ausnahme des ersten
Abschnittes (einer doktrinalen Voraussetung wie etwa des christlichen Glaubens
fiir ein christliches asketisches Buch) beschiftigen sich alle anderen Abschnitte
mit sachlichen Methoden: Wie kann man innerliche Ruhe erwerben? Wie kann
man sich selbst tiberwinden und verwirklichen usw.? In dieser Perspektive er-
scheint einem das Vergleichen des Djin-si Lu mit der Summa Theologica, dessen
Hauptinteresse theoretisch ist, nicht besonders gliicklich, eher mit einem aske-
tischen Buch wie der Imitatio Christi. Auch in der Imitatio Christi besteht eine
gewisse systematische Ordnung, aber hier ist das Interesse nicht mehr theoretisch,
sondern praktisch. Der Beitrag des Djin-si Lu, und vielleicht iberhaupt des
Ostens fiir das Abendland, mufl auch von dieser praktischen Seite gesehen werden,
nicht so schr von der rein theoretischen Seite. Manche Psychologen behaupten,
dafl im innerlichen Leben der Osten viel weiter gekommen sei als der Westen.
Vielleicht ist diese Behauptung doch einmal ernst zu nehmen, mindestens als
eine Hypothesis. Jedenfalls ist eine religiose Gesellschaft in China, oder besser:
eine chinesische religiose Gesellschaft, die diese asketische Methode christianisieren
darf, dazu von héochstem Wert. Eine Theorie kann man freilich rein theoretisch
diskutieren, eine asketische Praxis aber nur im Zusammenhang mit der Praxis
richtig erfassen. '

Doch fiir eine Christianisierung dieser asketischen Methode besteht eine Schwie-
rigkeit: Der Mensch in der Hsing-1i-Schule steht dem Kosmos (Himmel und Erde)
gegeniiber; er soll eins werden mit der Gesetslichkeit des Kosmos. Die christliche
Askesis aber steht Gottes Person und Christus gegentiber. Die christliche Askesis
ist sozusagen personal betont, die Hsing-li-Askesis kosmisch. Nun ist die Frage,
ob die personalistische Betonung essentiell christlich ist oder abendldndisch; ob
die rein kosmische Haltung mit Christentum zusammenstehen kann, wenn sie
sich vom Pantheismus befreit. Personlich denke ich, dafl eine echt christliche
Askesis wohl personal sein soll (Dogma vom mystischen Leib usw.); aber die
abendlindische Askesis ist vielleicht uberbetont in dieser Hinsicht. Eine gewisse
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-kosmische Haltung® ist vielleicht eine gute Voraussetung fiir eine vollkomme-
nere Beziehung zu Gottes Person. Man braucht nur an den hl. Franziskus von
Assisi zu denken, — wie sehr er den Kosmos miterlebt hat. Hier hat der west-
liche Mensch wahrscheinlich eine besondere Schwierigkeit wie Kant in der Kritik
der praktischen Vernunft. Kant sicht im Kosmos (besternten Himmel) eine von
sich getrennte und vernichtende Macht, und er erhebt sich erst mit einer An-
schauung des moralischen Gesees in sich selber. Die Hsing-li-Schule sieht in
dem Kosmos eine erweiternde Macht, sie sieht das moralische Gesety im Menschen
einfach als einen Teil des kosmischen Gesetes.

Wenn ich von einigen einzelnen Sachen sprechen darf, so wiirde ich nicht zu-
stimmen der ganzen Reihe der neuen Romanisation der chinesischen Worte: be-
sonders das Wort ,,Tao“ ist schon tiberall bekannt und gebraucht, es hat keinen
Zweck 'in ,,Dau® zu wechseln. Die Herausstellung der verwandten Ziige des
Djin-si Lu mit dem Thomismus im Bercich der Metaphysik finde ich in der
Erkenntnistheorie etwas gezwungen (I, 256—261). Leider kann ich nicht mehr
dariiber sprechen wegen Plagmangel. Der Ordobegriff scheint sehr gut iiberein-
zustimmen beim hl. Thomas und im Djin-si Lu (I, 246—256). Die Vergleichung
des Tschéng-Begriff (Wesensverwirklichung oder Wesensfiille) mit dem Begriff
der Echtheit von Philipp Lersch (Der Aufbau des Charakters, Leipzig 1942.
Neue Auflage: Der Aufbau der Person, Miinchen 1951) ist ausgezeichnet. Man
konnte noch, vielleicht besser, das Tschéng mit Individuation in der Jungschen
Psychologie vergleichen (Jolan Jacobi, Die Psychologie von C. G. Jung. Ziirich
1949, S. 183).

z. Zt. Miinchen Dr. Thaddéiius Hang

Ethnographische Beitrige aus der Ch'inghai Provinz (China). — Folklore Studies,
Supplement No. 1 Tokyo 1952, 854 8.

Die frither in der chinesischen Provinz Ch’ing-hai stationierten Mitglieder der
»Gesellschaft des Gottlichen Wortes® haben anlafilich des 75jahrigen Jubildums
ihrer Gesellschaft eine Festschrift zusammengestellt, die unter dem Titel , Ethno-
graphische Beitrdge aus der Ch’inghai Provinz® als erster Supplementband der
von P. Eder in Tokyo herausgegebenen, rithmlichst bekannten ,,Folklore Studies®
(Museum of Oriental Art, The Catholic University of Peking) erschienen ist und
die Beachtung der westlichen Ostasienkunde verdient. In rastloser, miihevoller
Arbeit haben die ethnologisch geschulten Missionare umfangreiches Material
iber Sitte und Brauchtum der Ch’inghai-Provinz zusammengetragen, die als
Kontaktzone béuerlicher und nomadischer Kulturen ein dankbares Feld ethno-
graphischer und folkloristischer Erhebungen darstellt. P. Fridk behandelt in
seiner sehr eingehenden und griindlichen Untersuchung die ,,Hochzeitssitten von
Hei-tsuei-tzu in der Provinz Ch’ing-hai (China)® (S.1—102), die durch D. Schré-
ders Studie iber ,,Einige Hochzeitslieder der Tujen“ sinnvolle Erginzung er-
fahrt (S. 806—354). J. Ternay beschreibt in seinem ,Familienjustiz im Trauer-
hause® (S. 108—124) die fiir die weltanschauliche Stellung der Bevilkerung von
Ch’ing-hai charakteristischen Totengebriuche, vor allem die Sitte des sogenann-
ten ,Gutsprechens des Toten®, um dessen Seele den Eingang in die ,paradie-
sischen Gefilde des Westens® zu erleichtern. Aufschlufl iiber die Stellung des
Tieres im Volksbrauchtum dieses Grenzgebietes gibt der Aufsatp von Frick und
F. Eichinger iiber ,,Tiere im Volksleben® (S. 125—147). Eine weitere Unter-
suchung von Frick widmet sich dem soziologisch bedeutsamen Problem der
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., Lohnverhaltnisse der Landarbeiterinnen in Ch’ing-hai® (S. 148—156), wahrend
die Arbeiten von J. Kube dic im chinesischen Volke schlummernde Sehnsucht
nach einem Kaiser — ,Der Kaiser im Volksglauben® (S. 157—166) und von
Eichinger die ,Kinderlosigkeit und ihre Bekampfung in der Volksmedizin®
(S. 167—201) und die ,.Fellverarbeitung bei den Chiamri-Zelthirten® (S. 202 bis
221) zum Gegenstand haben. Der Band wird beschlossen mit. Untersuchungen
iiber den ,,Hundekopfddmon im Volksglauben des Westtales und des chinesisch-
tibetischen Kontaktgebictes im Osttale von Kuei-te in der Provinz Ch’ing-hai®
(S. 222—233) von A. Oberle, tiber ,,Die volkische Eigenart der Mohammedaner
von Ch’ing-hai® (S. 234—263) von P. Cwik und tber , Die ,shaonien‘-Lieder in
Ch’ing-hai“ (8. 264—305) von J. Trippner.

Unsere Kenntnis der chinesischen Volkskultur wird durch die ,,Ethnographischen
Beitrige“ ganz wesentlich bereichert, wofiir wir den Autoren zu Dank ver-
pilichtet sind. Die ,,Beitrdge® sind zugleich aber auch eine unerschopfliche Fund-
grube fiir alle, die auf dem Gebiet der vergleichenden Vélker- und Volkskunde
des Fernen Ostens arbeiten.

Bonn/Miinster Otto Karow

Murap Kawmir, Das Land des Negus, 118 Seiten, 41 Bilder und cine Ubersichts-
karte, Inn-Verlag Innsbruck 1953, 6S 45,—, DM 7,50.

Der Verfasser hat sich der Aufgabe unterzogen, ein Handbuch, das teilweise —
das ist aber nur ein Vorteil — ins Statistische geht, zu verfassen. Als lang-
jahriger Berater der dthiopischen Regierung und technischer Unterstaatssekretdr
im #thiopischen Unterrichtsministerium war er dazu wie kein zweiter in der
Lage. Seine Schilderungen haben den Wert von Quellenberichten. Dafl er
manches in der Perspektive des Agypters siecht — der Verfasser ist Professor an
der Universitit in Kairo —, stért durchaus nicht. Es hat im Gegenteil den Vor-
teil, daf er als Agypter den Dingen geistig nahesteht. Es gibt kein Gebiet, das
er nicht besprochen hétte. Zuerst widmet er cinen ganzen Abschnitt Eritrea
(S. 10—33), dessen Kultur, Religion, Volksglaube und Sitten, Volksdichtung und
Politik erdrtert werden. S. 84—97 ist dann fiir das eigentliche Athiopien be-
stimmt, wo er ebenfalls alle Lebensgebicte bis ins Einzelne bespricht. Besonderen
Wert haben seine Ausfithrungen iiber Religion, Monchtum, Kirchenfrage, Unter-
richtswesen und kirchlichen Unterricht. Es hat bis jetzt wohl noch niemand einen
so klaren und zuverlissigen Bericht iiber den kirchlichen Unterricht (mit Studien-
plan) geliefert. Man erfihrt auch die interessante Tatsache, dali die Kultur des
italienischen Volkes auf diese Gebiete iiberhaupt nicht nachhaltig gewirkt hat.
Die Italiener haben wohl Straflen gebaut etc., aber fast keinen Einfluf auf das
geistige und kulturelle Leben Athiopiens ausgeiibt — zum Teil wollten sie auch
nicht —, hochstens daf sie das ZAthiopische Nationalgefihl gestidrkt, teilweise
auch erst wachgerufen haben (besonders in sprachlicher Hinsicht durch das Verbot
des Unterrichts in amharischer Sprache!).

Eine abschlieRende Betrachtung iiber das Tanasee-Projekt gibt Einblidk in dieses
wirtschaftliche, politische und kirchliche Problem (kirchlich, weil auf den Inseln
des Seces zahlreiche Kloster und Kirchen sind, von denen eine Reihe durch den
Staudamm unter Wasser gesetzt wiirde). Der Verfasser hat gut gelungene Fotos
beigegeben, die das Gesagte beleuchten.

Leider wird die falsche Schreibung Menelik (statt richtig Menilek) verwandt.
Ras (S. 12) ist wohl am besten mit Fiirst oder Unterkonig, aber. nicht mit Haupt-
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ling wiederzugeben. Die Entstehung der Sage vom Priesterkonig Johannes (S. 15)
ist wahrscheinlich in Tenduch, dem Lande der Keraiten (Asien), zu suchen; spéter
wurde die Bezeichnung vielleicht auf den Kaiser von Athiopien nbertragen.

Die Athiopistik verdankt Murad Hamil mit dieser Publikation ein sehr informa-
tives und wertvolles Werk fiber Geschichte und vor allem Gegenwart Athiopiens.

Miinster i. W. DDy. Ernst Hammerschmidt

Schwarzer Orpheus. Moderne Dichtung afrikanischer Volker beider Hemispharen.
Ausgewahlt und ubertragen von Janheinz Jahn. Minchen, Carl Hanser Verlag
(1947). 192 S. Ln. DM 9,80.

Es handelt sich hier um ausgewihlte, aus dem Englischen, Franzésischen, Spa-
nischen, Portugiesischen und afrikanischen Sprachen tibersetste Gedichte von
Negern Afrikas und Amerikas, und zwar um kunstlerisch hochwertige Leistun-
gen. Man steht von Anfang an im Bann dieser Sprache und dieser Empfin-
dungen. Aber das geht uns hier weniger an. Was uns angeht, ist der Umstand,
dafl in diesen Dichtungen die Weltanschauung, die Philosophie, die Religion, die
Magie, die Freuden, die Leiden, der Weiflenhafl, die Geschlechtlichkeit der
Neger, ihr ,,Schweben zwischen zwei Zivilisationen® (31) und anderes zum Aus-
druck kommen, dafl hier vieles wieder auftaucht aus dem seelischen Untergrund,
was wir fir immer verschwunden glaubten. Es ist erschiitternd zu erfahren, was
den Neger begliickt und qualt, bewegt und plagt. Manches wirkt geradezu un-
heimlich, dieses ,Grollen aus dem Grunde® (14), um ein Wort Diops anzuwen-
den. Jeder, der am Neger interessiert ist, wird diese Gedichte mit Nuen lesen,
vor allem jener, der an den Negern und unter den Negern arbeitet. Auch Ge-
dichte von christlichen Schwarzen sind aufgenommen, so des katholischen Priesters
A. Kagame Gedicht: ,,Gott schafft den Menschen nach Seinem Bilde“. Aber vieles
ist alles andere cher als christlich: ,,... diese ungestillten Triebe meiner Ahnen,
der Kannibalen ... (77). ,,Mich versklaven die Vorschriften, die christlichen Ge-
sese” (82). ,,Gott hat Afrika vergessen ... Christus hat Afrika vergessen® (85).
»Ich pfeife auf ihren nazarenischen Frieden® (86) usw. usw. Den Schlufi der
Werkes bildet ein Nachwort tiber die Negerdichtung und ein Verzelchms der
Dichter (mit kurzen biographischen Angaben) und Gedichte.

Thomas Okm

Werner, Martiv: Die Entstehung des christlichen Dogmas, problemgeschicht-
lich dargestellt. 2. Aufl. Bern 1953. XII u. 780 S. Leinen DM 85,—.

Das 1941 in 1. Auflage erschienene Buch ist eines der bedeutendsten Werke der
neuprotestantischen Theologie. Es zeichnet sich aus durch die Verarbeitung eines
sehr weitschichtigen Materials, durch eine kraftvolle, neue Losungen bietende
Synthese und durch eine klare, selbstsichere Form der Darstellung. Ein Vergleich
mit der Dogmengeschichte Harnacks liegt nahe. Mit ihm teilt der Vi. die ratio-
nalistische Einstellung und stimmt ihm auch bei in der Grundkonzeption des
christlichen Dogmas als Frucht der Hellenisierung des Evangeliums. Aber Har-
nack versagt nach ihm in der Frage der Bedingungen, unter denen die Helleni-
sierung iberhaupt in Gang kommen konnte. Der Ansatpunkt fiir die dogmen-
geschichtliche Entwicklung sei nicht das Evangelium, sondern die spatjidische
Apokalyptik mit ihrem Glauben an das unmittelbar bevorstehende Weltende. So
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findet W. den Schliissel fiir die rechte Erkenntnis des Urchristentums in der
»konsequenten Eschatologie®, wie sie vor einem halben Jahrhundert Albert
Schweitser verkiindet hat. Jesus ist ganz in jenem apokalyptischen Glauben be-
fangen, ja kommt zu der Uberzeugung, selbst der Menschensohn zu sein, der aufl
den Wolken des Himmels kommen werde, und als sich die Endereignisse hinaus-
zogerten, suchte er sie durch seinen freigewihlten Opfertod zu beschleunigen.
Obwohl sein Unternehmen klaglich scheiterte, hielten seine Jiinger, gestiist auf
den Glauben an seine Auferstehung, an der eschatologischen Erwartung fest und
glaubten an seine Wiederkunft in der allerndchsten Zeit. Je mehr aber die
Glaubigen sich in dieser ,Naherwartung® enttiduscht sahen, fihlten sie sich
genotigt, nicht nur ihre eschatologischen Vorstellungen, sondern auch ihre Auf-
fassung iiber diec Person und das Werk Jesu, dic Heilshedeutung seines Todes
und seiner Auferstehung, seine Stellung zum Kosmos usw. umzuwandeln. Das
fithrte unvermeidlich zu einem Chaos der Meinungen und machte zur Wieder-
herstellung der zerstorten Einheit ,die Hellenisierung des nachapostolischen
Christentums zur zwingenden inneren Notwendigkeit® (S. 132). Vom Gesichts-
punkt der fortschreitenden Enteschatologisierung aus wird dann die Umwand-
lung der Glaubensvorstellungen im einzelnen aufgezeigt, bis im 4. Jahrhundert
das altkirchliche Dogma wesentlich abgeschlossen ist.

Die Stellungnahme der katholischen Theologie zu dem Buche kann nicht zweifel-
haft sein. Der Rationalismus der Methode verlangt die schirfste Ablehnung.
Wenn alles Ubernatiirliche, jede Offenbarung und jedes Wunder von vornherein
aus dem Bereich der Tatsdchlichkeit ausgeschaltet wird, dann kann man dem
Dogma, dessen Wesensform das Ubernatiirliche ist. ebenso unmoglich gerecht
werden, wie wenn man die Eigenart eines Lebewesens mit den Kategorien des
materiellen Seins erkliren wollte. Aber auch vom Standpunkt der natirlichen
Geschichte erhebt sich entschiedener Widerspruch. Die konsequente Eschatologie
Schweitsers wurde seinerzeit vom grofiten Teil auch der liberalen protestantischen
Theologen abgelehnt, und dafl es heute nicht wesentlich anders ist, zeigt W.s
Auseinandersegung mit den Gegnern der Theorie (vgl. S. 36—79). Ebenso wer-
den aber auch zu den Thesen des Vf. selber viele Fragezeichen angebracht sein.
Schon der Ausgangspunkt seiner Lehre von der Dogmenentwidklung, die angeb-
lich paulinische Lehre von der sofort einseenden eschatologischen Auswirkung
des Todes und der Auferstehung Jesu auf die Glaubigen, scheint mir Konstruk-
tion zu sein und der sachlichen Begriindung zu entbehren. Die mehrfache Be-
rufung auf Gal 6, 14 ist hier schlechthin unverstindlich. — In Einzelfragen der
Dogmenentwicklung bietet das umfassende gelehrte Werk selbstverstindlich
auch neue wertvolle Erkenntnisse, so daf kecin Dogmenhistoriker an ihm wird
vorbeigehen konnen.

Minster (Westf.) B. Poschmann



THOMAS OHM
DIE KATHOLISCHE WELTMISSION —
GESTERN UND HEUTE'®

Unsere heilige Kirche ist gemafl dem Wunsch, Willen und Befehl
ihres Stifters eine Missionskirche. Sie hat jeder Kreatur die Froh-
botschaft vom Reiche Gottes, von Christus, vom Heil in Christus
zu verkiinden, hat die Volker zur Sinnesanderung zu bringen und
zu Jingern zu machen, hat den Nichtchristen zur Erlésung von der
Unwissenheit und Siinde, zum Heil im tiefsten Sinn des Wortes,
zum Frieden in Gott, zur regeneratio und novitas vitae zu verhel-
fen. Tatsachlich ist immer von ihr missioniert worden. Auch und
gerade in unserer Zeit. Wir selber haben eine Phase der Missions-
geschichte erlebt, die zu den grofiten, schonsten und erfolgreichsten
der gesamten Missionsgeschichte gehort. Aber diese Phase weicht
zuriick und versinkt in der Vergangenheit. Es hebt eine neue an.
Alles ist an einem Wendepunkt angelangt oder sogar schon in
FluBl gekommen. Ja, die Mission ist in eine Krise geraten und man-
cherorts in Auflosung begriffen.

Bei dieser Veranderung und Krise und iiberhaupt bei dem grofien
Kampf zwischen dem Glauben und dem Unglauben, dem Reiche
Gottes und dem Reiche des Diabolos, der seinem Namen gemafl
alles durcheinanderbringt, sind wir nicht blof Zuschauer, sondern
auch Mitleidende und Mitwirkende. Mitleidende! Was unsere Brii-
der und Schwestern drauflen leiden, leiden wir mit. Was bei thnen
und mit ihnen geschieht, was ihre Gegner tun und erreichen, hat
Folgen fiir den Bestand, die Stellung, die Form und die Art un-
seres Christentums im Abendlande. Mitwirkende! Es wird, von
Gott abgesehen, weithin von uns abhidngen, was bei der Verande-
rung herauskommt und wie die Krise ausgeht. Das Werk der Ver-
christlichung der Menschen, der Volker und der Welt kann nicht
ohne das Mittun aller Christen, in erster Linie der Geistlichen,
durchgefiihrt werden. '

Die Mitarbeit aller aber setzt ein bestimmtes Wissen voraus. Darum
will ich jetzt Uber die Mission von gestern und die Mission von
heute sprechen.

! Vortrag, gehalten auf der Dechanten-Tagung des Bistums Miinster in Frecken-
horst am 1. 6. 1955.

1 Missions- u. Religionswissenschaft 1955, Nr. 3
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1. Das Missionsfeld

1. Werfen wir zunichst einen Blick auf das Missionsfeld! Nach dem
hl. Paulus wurde die Heilsbotschaft schon zu seiner Zeit ,iberall
in der Welt, so weit der Himmel reicht, verkiindet* (Kol 1,13).
Aber diese Welt waren der ordo Romanus und einige angrenzende
Linder. Im Beginn des Mittelalters verlor man wieder viel von
diesem Raum, verlor man sogar das Heimatland der Weltmission,
den Orient, die alten Kernprovinzen des Christentums. Aber dafiir
wurde Nord- und Osteuropa gewonnen. Ja, man stief}, vereinzelt
wenigstens, bis in den Fernen Osten vor. Das Entdeckungszeitalter
erweiterte den Horizont der Kirche und der Mission in einer Weise,
die man bis dahin nicht fiir moglich gehalten hatte. Schliefilich
wurde unsere Mission zur (Veltmission. ,In omnem terram exivit
sonus eorum et in fines terrae verba eorum® (Ps 19, 5). Die Lander,
die sich der Mission verschlossen, waren doch nur Ausnahmen,
nur unbedeutende Lander wie Arabien, Afghanistan, Tibet und
Bhutan.

2. Aber nun ist es uns ahnlich ergangen wie den Christen in den
Tagen des Islam oder sogar noch schlimmer, ohne dafl wir aller-
dings wissen, ob der Kommunismus fiir Jahrhunderte definitive
Verhiltnisse schaffen wird, wie sie einst der Islam im Orient ge-
schaffen hat. Aus Nordkorea sind die Missionare vollig und aus
China so gut wie vollig verschwunden. Hier steht jetzt alles auf
dem einheimischen Klerus. Gar nicht zu reden von dem riesig aus-
gedehnten Rufiland! Vergleicht man auf einer Karte die Gebiete
hinter dem Eisernen Vorhang und dem Bambusvorhang, dann
erschrickt man. So stark ist das Missionsgebiet zusammenge-
schrumpft! So grofl sind die Gebiete, in denen kein Missionar
mehr das Evangelium predigen und die Messe feiern darf, so weit
die Rdume, in denen nicht mehr ausreift, was wir gesit haben! In
diese und jene Rdume konnen wir mangels eines Fensters nicht
einmal mehr hineinschauen. Freilich vermégen wir dafir in an-
deren Gebieten um so intensiver zu arbeiten.

11. Das Missionsobjekt

1. Grofler noch sind die Anderungen beim Missionsobjekt, d. h.
bei den Menschen und Volkern, denen unsere Glaubensboten das
Heil verkiinden und anbieten. Gestern konnten wir uns ungefdhr
an alle wenden, an die wir gesandt sind und die uns brauchen.
Gestern waren ungefahr alle religios, die kulturarmen Volker
sowohl wie die kulturell hochstehenden. Gestern hatten wir fast
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nur mit Anhingern primitiver Religionen, Hindus, Buddhisten,
Konfuzianern, Taoisten und Muhammedanern zu tun.

2. Heute aber sind sehr viele nicht mehr erreichbar, wenigstens nicht
in der gewohnten Weise, oder nicht einmal mehr zuginglich. Die
Volker sind aus threm Schlaf erwacht, sind stolz und selbstbewuf3t
geworden. Uberall herrscht der Nationalismus. Schon das raubt
die Einfalt und Offenheit, die gegeniiber der christlichen Botschaft
und dem Heil notwendig sind. Dazu kommt, daf} die alten Religio-
nen den Leuten gentigen und einen starken Riickhalt an machtigen
Staaten wie Indien, Pakistan und Indonesien gewonnen haben.
Nattrlich weiff man, daf sie nicht in allem ideal und auf der Hohe
der Zeit sind. Aber das ist kein Anlaf}, die alten Religionen aufzu-
geben, sondern ein Anlafl, sie zu verbessern. Man glaubt, dafl die
alten Religionen in ihrem Wesen wahr und wertvoll sind, und
sucht ihre zeitlosen Werte und Uberlieferungen mit der Natur-
wissenschaft und der Technik von heute in Einklang zu bringen.
Auch scheuen sich die Nichtchristen nicht, Elemente ihrer alten
Religionen umzudeuten, um sie tragbar zu machen. Nur ein Bei-
spiel! Der traditionelle Hinduismus hat die Géotterbilder mit den
Gottern identifiziert; durch eigene Akte haben die Brahmanen
die Gotterbilder konsekriert, in die Gotter selbst verwandelt. Heute
aber stellen die liberalen modernen Hindu die Bilder eben nur als
Bilder, als Hilfsmittel der Frommigkeit hin und tduschen sie ihre

Glaubensgenossen und die Welt tber den wahren Charakter der
Idole.

Noch weniger offen fur Christi Botschaft und Gnaden sind jene,
die vollig mit der Religion gebrochen haben, die ,ohne Gott in
dieser Welt“ leben, die da sagen: ,Non est Deus, ,non est alius
praeter nos“ (Eccli 86), die sich ganz auf dieser Welt einrichten.
Deren Zahl aber ist ungeheuer grof. Das Schlimmste ist dabei,
dafl wir es hier nicht mit einem toleranten Neuheidentum zu tun
haben, sondern mit einem aggressiv militanten, welches das Chri-
stentum vernichten und Gott in den Herzen der Menschen ermor-
den will, mit einem Heidentum, das wir in dieser Furchtbarkeit
nie gekannt haben.

Und das alles in einer Zeit, in der uns alle Menschen technisch
leichter und besser und schneller erreichbar waren als je zuvor,
in einer Zeit, wo die Naturwissenschaft wieder mehr Verstandnis
fur Gott und die Religion hat.

So mochte man, um Worte des Herrn zu verwenden, ,weinen und
weheklagen®. Aber die Zeit hat auch wieder ihren Vorteil und

1%
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ihren Segen. Vergessen wir nicht, dafl auf dem diisteren Hinter-
grund des modernen Heidentums und des Riickfalls in Barbarei
klarer und deutlicher denn je sichtbar wird, wie wahr und wie
schon und wie strahlend die Religion unseres Herrn Jesus Christus
ist! Vergessen wir auch nicht, dafl der Mensch nicht allein vom
Brote lebt und dies einmal spiiren wird! Wo eine Gefahr ist, wachst
das Rettende auch. Vergessen wir schlieflich nicht, dafi denen, die
nicht horen und nicht héren wollen, andere gegenuberstehen, die
um so horsamer fur Gottes Wort sind!

I11. Die Missionsirager

1. Auch bei den Missionstragern sind Verdnderungen. Gestern
hatten wir viele Berufe. Gestern stammten die meisten Glaubens-
boten, Missionshriidder und -schwestern aus Europa und Amerika,
und zwar aus dem einfachen Volk. Gestern handelte es sich bei
den Missionstragern fast nur um Ordensleute. Gestern missionier-
ten nur die Lateiner. Die Ostkirche durfte ihre Riten behalten und
pflegen. Aber sie verkiindete nicht den Heiden das Evangelium,
was ihr Leben lihmte und die Priester eines wichtigen Seelsorge-
mittels beraubte. Noch charakteristischer war, daf§ die ,Propheten®
fehlten und der Typ der Bauleute, Organisatoren und Schulmén-
ner besondere Macht und besonderen Einflul besaf}.

2. Inzwischen hat die Zahl der Missionare und Missionshelfer in
manchen Lindern Europas abgenommen. Jedenfalls haben wir
nicht genug Manner und Frauen, die alles fiir die eine Perle ver-
kaufen und in der Hingabe an das Werk der Seelenrettung den
schonsten Beruf und die schonste Erfiillung ihres Lebens sehen.
Auch in diesem Bereich ist eine Ermiidung festzustellen. Die Men-
talitat der Zeit und der nichtchristliche Untergrund des modernen
Lebens wirken sich hier aus. Aber dafir treten in den Missionen
viel mehr Einheimische in die Arbeit ein und stellen sich bei uns
viel mehr Laien zur Verfiigung als in den vergangenen Zeiten.
Alles ein Wink fiir uns! Wir sollten uns noch mehr um die Mit-
arbeit der Laien bemiihen und sollten etwa die Familien fiir die
religiose Unterweisung der Kinder mehr heranziehen und heran-
bilden. Sehr grof} ist die Verdnderung, die in dem Verhaltnis der
Einheimischen zu den fremden Missionaren vor sich gegangen ist.
Frither war dieser vielerorts eine Art ,Vater® und Patriarch, dem
sich alle wie Kinder willig anvertrauten und unterwarfen. Heute
aber ist man leicht mifitrauisch, nicht blof gegeniiber Europa und
der ,europiischen“ Religion, sondern auch den -europdischen
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Missionaren. Diese Verdnderung stellt an den Glaubensboten hohe
Anforderungen. Die so gut gemeinte ,attitude paternaliste von
friher ist nicht mehr zeitgemafl. Mehr denn je mufl der fremde
Missionar ,Diener” sein wollen und wirklich sein.

IV. Die Organisation des Missionswerkes

1. Die Organisation des Missionswesens ist in den vergangenen
Tagen zu sehr hoher Vollkommenheit gesteigert worden. Man
denke nur an die Organisation des heimatlichen Missionswesens,
namentlich an die Pépstlichen Missionswerke. Auch drauflen ist
alles gut geordnet und eingeteilt gewesen, in Missionen sui iuris,
Apostolische Prafekturen, Apostolische Vikariate, Bistiimer, Erz-
bistimer und Abbatiae nullius. Gar nicht zu reden von der zen-
tralen Leitung durch die Propaganda und die Koordinierung aller
Krifte, Mittel und Methoden. :

2. Heute wird die Organisation noch verbessert. Bemerkenswert
ist hier vor allem die Errichtung der ordentlichen Hierarchie in
vielen Landern. Auch in dieser Hinsicht haben wir eine neue
Missionsperiode. Denn bis vor kurzem handelte es sich in den Mis-
sionen vorwiegend um ,Missionen®, Apostolische Prifekturen und
Apostolische Vikariate. Anderseits hat freilich vielerorts eine Zer-
storung der Organisation stattgefunden, namentlich in den Lan-
dern. die unter kommunistische Herrschaft geraten sind. Kaum war
die ordentliche Hierarchie in China aufgerichtet, als sie wieder
zusammenbrach.

V. Die Missionsmethode

1. Sehr zahlreich und grof8 sind die Unterschiede in der Missions-
methode. Wie war es gestern? Gestern haben die Missionare im
allgemeinen einfach das angeboten, was sie hatten, ohne allzu
grindliche Vorstudien tber die Vélker zu machen und ohne viel
Meinungsforschung zu treiben. Gestern haben sie wie im Altertum
und Mittelalter die Frohbotschaft verkiindet, Sakramente gespen-
det, gebetet, geopfert und durch ihr Beispiel zu wirken versucht.
Im Unterschied zu den Missionaren fruher erwarteten sie aber
viel oder sogar sehr viel von der Schule, vom Waisenhaus, vom
Hospital, von kultureller Tatigkeit. Kurz, sie arbeiteten gern in-
direkt und an der Peripherie. Die Islammissionare hielten die Zeit
noch gar nicht fir gekommen, bei den Muhammedanern direkt zu
missionieren.
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Was die Art und Weise, uns der Missionsmittel zu bedienen, an-
belangt, so arbeiteten wir mit der grofiten Energie und der Auf-
bietung aller Krafte. Anderseits freilich mangelte es ein wenig an
Elastizitat. Wir vermochten unsere Methode nicht beweglich genug
zu gestalten. Auflerdem pflegten wir moglichst mit Kolonialmach-
ten zusammenzuarbeiten. Noch charakteristischer war der Euro-
paismus. Gewifl, niemand wollte ithn. Jeder bemiihte sich, von ihm
frei zu werden. Es wurde viel iber Akkommodation, Assimilation,
Transformation und Substitution geredet und geschrieben. Aber
die Uberwindung des Europdismus gelang nicht. Wir waren die
Uberlegenen und hatten zu geben. Im Glauben, diese und jene
Eingeborenen seien Kinder, bevormundeten wir sie wie Unmiin-
dige. Der Raum, den wir ihnen fir ihre eigene Aktivitat belieflen,
war nicht grof}. Alles wurde uibertragen, unsere Gotik, unsere Para-
mentik, unsere Musik, unsere Philosophie und unsere Theologie.
Was die Volker konnten und hatten, war nicht wert, berticksichtigt
und beniitzt zu werden. Manchmal haben wir geschadigt oder ver-
nichtet, was erhalten zu werden verdiente, so das Stammeswesen.
Mit der Trennung von der Sippe und vom Stamme, mit der Ver-
setzung unserer Bekehrten in Christendorfer und dhnlichen Dingen
wurden Bindungen gelockert und gelost, die fir den sittlichen
Halt der Leute von grofiter Wichtigkeit waren. Kurz, dieses und
jenes war praktisch und schon gedanklich, ideologisch falsch. Oft
genug versickerten bei der Art, Eile und Intensitit des Tuns und
Schaffens, das ein bifichen vom technischen Geist des Industriezeit-
alters angesteckt war und mit entsprechenden Mitteln und Metho-
den alles erreichen zu konnen glaubte, die tieferen Quellen, aus
denen die Wasser des Heils vom Missionar auf den Durstenden
uberflieen. Oft genug wurde thm so das Wasser nicht mehr zuteil,
das Christus ,,ihm geben will®, und ,in ihm zu einem Wasserquell“
wird, ,der sprudelt und ewiges Leben spendet® (Jo 4, 14).

Doch darf man hier nicht verallgemeinern und tbertreiben. Mehr
als durch die Missionen wurde europaisiert durch den Handel
und die Kolonialmachte. Auflerdem wollten die Leute in den
Missionen das Europidische und Amerikanische. Wer die alte Art
zu erhalten bedacht war, kam in den Verruf, die Leute im Fort-
schritt aufhalten zu wollen. Schliefilich mufl man beachten, daf} in
vielen Landern die Auflésung der alten Sitten und Brauche nicht
mehr aufzuhalten war und dafl die Missionare alles tun mufiten,
um das Vakuum durch ein neues Ethos und eine neue Form aus-
zufiillen.
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Aber so wahr das mit dem Europaismus ist, so wahr ist auch das
andere, dafl wir nimlich oft zu sehr den Volksgeschmack beriick-
sichtigten und auf diese Weise ein wenig aufhérten, das Salz der
Erde zu sein und die Welt zu erneuern. Hier sind wir bei einer
wichtigen Einsicht, die uns die heutige Zeit aufdringt. Die Mis-
sionare und die Christen tiberhaupt dirfen in der Anpassung, in
der Anschmiegung nicht zu weit gehen, sondern haben die Men-
schen und Volker aufzuwecken, aufzuriitteln, zu erschittern und
in eine Krise hineinzufithren. Zu weit gehende Zugestandnisse las-
sen es nicht zu einer neuen Existenz kommen. Wenn der Islam im
7. und 8. Jh. einen groflen Teil der Welt erobert hat, dann des-
wegen, weil er sich anpafite und doch nicht anpafite. Wenn der
Kommunismus in China triumphiert hat, dann deswegen, weil er
bei aller Anpassung des Kommunismus an die Chinesen radikal
mit der Vergangenheit brach. In der Vergangenheit hat das
Christentum dann und dort gesiegt, wenn und wo es nicht nur
konservierte, erhielt, bewahrte, pflegte — den Glauben, die Sit-
ten, die Ordnungen — sondern auch osterlich-pfingstlich aufriit-
telte, erneuerte, revolutionierte. Denken Sie an das Urdhristentum,
die kluniazensische Reform und die franziskanische Bewegung! Auch
in Zukunft wird das Christentum nur siegen, wenn und wo es alt
und neu ist, wenn und wo es sein Erbe erhilt, betreut, entwickelt
und zugleich aufgeschlossen ist fiir das Neue, das Gottes Geist
heute wirken will, wenn es beunruhigt und durch Unruhe zur Ruhe
in Gott fithrt, wenn es die Vélker umackert und sie so Christus
inkorporiert, einchristlicht, verchristlicht, durchchristlicht.

2. Inzwischen sind auch hier die Dinge verwandelt worden oder
wenigstens in Bewegung geraten. Wir forschen eifriger nach dem
Wesentlichen und legen auch schon praktisch, nolens volens, da
die Staaten mehr und mehr das Schulwesen und die Wohlfahrts-
pilege an sich ziehen, grofieren Wert auf die direkten, wesent-
lichen und ibernatiirlichen Missionsmittel. Wir bemiihen uns mehr
als frither um eine echte Verkiindigung, eine richtige Katechese,
einen sinnvollen Gottesdienst und eine wiirdige Spendung der
Sakramente. Vor allem bemithen wir uns, den Européismus los-
zuwerden. Europa gilt heute weniger in der Welt als frither, auch
der europdische Missionar. Die Volker kommen zum Bewuftsein
ihrer Art, ithres Wertes und ihrer geschichtlichen Tradition. Das
kann kein Missionar mehr iibersehen. Auflerdem sind durch die
Kriege unser Selbstvertrauen und unsere Selbstgewifiheit so er-
schiittert worden, dafl wir selber Europa nicht mehr so hoch werten
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konnen wie in fritheren Zeiten. Wir wissen um unsere Grenzen
und sehen in der engen Verbindung von europdischer Kultur und
von Mission kein Ideal mehr. In Zusammenhang damit steht, daf§
wir mehr darauf aus sind, die anderen zu verstehen und zu einer
wirklichen Begegnung mit ihnen zu gelangen, auch und nicht zu-
letzt mit ihren Religionen. Ja, wir brauchen uns in diesem Sinn
eigentlich gar nicht mehr zu bemiithen. Denn wir werden einfach
durch die Verhaltnisse auf eine ernste Weise mit den Religionen
Asiens und Afrikas konfrontiert. Wir konnen sie nicht mehr tiber-
sehen und als eine quantité négligeable behandeln, als Religionen,
die zum Tode und Untergang verurteilt sind.

Hier auch einige Worte uiber den Materialismus und Sakularismus,
weldhe die Mission und das Christentum tiberhaupt in einen Kampf
auf Leben und Tod verwickelt haben. Als Christen miissen wir den
Materialismus und Sdkularismus verdammen. Aber es wire un-
christlich, ,seine Zuflucht in einer Art von geistlichem Ghetto zu
suchen, und durch einen irrigen Typus und Angelismus die tiefe
Bedeutung® der Welt ,und unsere Pflicht gegentiber den zeitlichen
Werten zu verkennen®. Die Entwicklungen, die wir bei uns in den
letzten Jahrzehnten erlebt haben und erleiden mufiten, wiren viel-
leicht nicht gekommen, hatten wir uns vom Manichdismus und
»laisser faire® ferner gehalten, als wir uns um des Himmels willen
von ihnen fern gehalten haben. Wir kennen heute die schlimmen
Folgen des Absentismus nur zu gut und sollten daher den letzteren
in der Mission vermeiden. Rein negatives Vorgehen gegen den
Materialismus und Sakularismus und blofles Preisen der sichtbaren
‘Werte in Worten geniigt nicht.

V1. Der Missionsgeist

1. Wenn etwas in den vergangenen Tagen gut und schon war,
dann der Geist unserer Missionare und ihrer Helfer. Wo in der
Welt gab es so viel Idealismus, Opfergeist, Glauben, wo trotz aller
Fehler und Mingel so viel Willen, fiir das Heil der Menschen und
Volker auf ein bequemes und schones Leben zu verzichten oder
sogar Gesundheit und Leben hinzugeben!

2. Dieser Geist lebt auch heute noch. Es gibt genug Glaubensboten,
Missionsschwestern, die sogar bereit sind, das Martyrium auf sich
zu nehmen und mit ihrem Blute fur Christus zu zeugen. Aber der
frithere Optimismus ist verschwunden. Man weif}, daf die Bekeh-
rung der Volker ein Unternehmen ist, das ernst und schwer ist,
Zeit braucht und Opfer verlangt, weill auch, daf nur Gott die
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,Zeiten und Fristen“ kennt, die er fiir die Vollendung der Welt-
mission festgesetzt hat.

VII. Die Friichte und Erfolge

1. Die Erfolge, die wir gestern dank unserer Mittel und Methoden
und unseres Geistes erzielt haben, sind bedeutend und sogar aufler-
gewohnlich gewesen. ,Das Wort wuchs®, heifit es in der Apg. Die
Heilsbotschaft ,bringt Friichte und wichst®, sagt der hl. Paulus
(Kol 1,6). Ménner, die iiber die vergangene Zeit schreiben, kénn-
ten dhnliches sagen. Ja, in den letzten hundert Jahren haben wir
so viel Menschen fiir unseren heiligen Glauben gewonnen, wie in
keiner anderen Zeit der Kirchengeschichte. Man hat mit Recht von
einem Wunder der Kirche unter den Vilkern gesprochen.
Allerdings gab es nur ein kontinuierliches Wachstum, kein stof3-
weises, und nirgendwo gelang uns ein Durchbruch wie etwa im
8. Jahrhundert bei uns im Sachsenland. Die Hoffnung auf ,die
Christianisierung der Welt in dieser Generation® erfiillt sich nicht.
Man hat nicht einmal in alle Linder eindringen kénnen. Die Be-
mithungen des Vatikans um Ruflland sind samt und sonders ge-
scheitert.

Was aber die Qualitit anbelangt, so gab es unter den Neubekehrten
Reis-, Schein- und Namenschristen und sogar Abgefallene. Zu
manchen hitte Christus sagen konnen: , Wahrlich, wahrlich, ich sage
euch, ihr sucht mich, ... weil ihr von den Broten gegessen habt
und gesittigt worden seid“ (Jo 6,26). Es fehlte auch nicht an Ent-
tauschungen und Riickschligen. Ein Christ hat einmal gemeint:
,Manchmal habe ich das Empfinden, dafl ich geschlagen sei ...
fern von Gott.“ Wir Christen hétten auch bisweilen sagen konnen:
» Wir sind geschlagen®.

Aber auf der anderen Seite waren unter unseren Christen in Asien,
Afrika, Ozeanien und Australien Manner und Frauen, die Be-
wunderung verdienten. Wo gab es bei uns im Westen einen Ver-
treter der Katholischen Aktion vom Range eines Lo Pa Hong?
Wann hat es in der Kirchengeschichte so viele Martyrer gegeben
als in den verflossenen hundert Jahren? Nicht einmal in den ersten
300 Jahren der Geschichte des Christentums haben so viele ihr
Blut fir Christus hingegeben wie in den letzten hundert Jahren.
2. Und wie ist es heute? In Afrika und einzelnen anderen Gebieten
nimmt die Zahl der Christen in einem Mafle zu, dafl die Mission
in die Gefahr der Erstickung kommt oder bereits gekommen ist.
Die Geistlichen und Schwestern kommen einfach nicht mehr mit.
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Anderswo gehen die Bekehrungen zuriick, in China, Nordkorea,
Nordvietnam, und zwar aus dem einfachen Grunde, daf sich hier
die Tore fiir die Missionare geschlossen haben. Anderswo liit der
Zug zum Christentum nach, weil die Regierungen nicht mehr helfen,
weil das Kolonialzeitalter zu Ende ist oder geht, weil wir nicht
mehr so viel irdische Vorteile bieten konnen, weil wir nicht mehr
wie vor hundert Jahren oder erst recht vor 400 oder um 300 n. Chr.
als die Macht der Zukunft erscheinen. Dafiir sind aber jene, die
sich bekehren, Menschen, die wirklich Christus suchen und wollen.
Wieder ist sichtbar und erkennbar geworden, dafi selbst das Bose
seine Bedeutung hat. Infolge des Bosen gibt es das uneigenniitzige
Gute. Schliefilich haben sich unsere Christen, selbst unsere Reis-
christen, in den Stirmen der Zeit im ganzen gesehen wider Er-
warten gut bewidhrt. Auch in den Missionen hat bisher nur das
Christentum dem Bolschewismus auf wirksame Weise Widerstand
geleistet.

VIII. Die Aussichten der Mission

1. Nun werden Sie vielleicht nach den Aussichten der Weltmission
fragen. Gestern hatten wir grofe Hoffnungen und Chancen. Die
christlichen Volker dominierten in der Welt, und die anderen
standen unter Vormundschaft. Die nichtchristlichen Religionen
verfielen und lésten sich auf, wenigstens dem Scheine nach. Vor
allem hatten wir die Wahrheit und die Gnade, hatten wir Mis-
sionare, Mittel, Einflu}, Ansehen, Positionen, Organisationen und
Schulen mit vielen Kindern, jenen Kindern, auf denen die Zukunft
beruht.

2. Heute scheinen, von einzelnen Missionsfeldern abgesehen, die
Chancen gleich Null zu sein. Viele Tiiren haben sich geschlossen.
Grofe Missionsfelder sind verwaist. Die Menschen verlieren stindig
an Empfinglichkeit und Religiositit. Das Missionsklima ist un-
gunstig. Es leidet unter den Fehlern der Vergangenheit, unter dem
Bund mit Europa oder den westlichen Michten, unter dem Euro-
pdismus, auch unter der Masse des Kommunismus, die wie jede
Masse anzieht, unter dem neuen Kolonialismus, der schlimmer ist
als der alte, unter der Kilte, die von der Welt ohne Wirme und
Liebe auf die andere Welt stromt. SchlieRlich sind Millionen und
Millionen gar nicht mehr frei. Sie diirfen gar nicht glauben und
tun, was sie wollen und wiinschen. Vielleicht konnen wir froh sein,

wenn wir in China, Indien und anderswo so ungefihr halten, was
wir haben.
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Und doch haben wir Chancen, gerade heute! Nicht die anderen
Religionen, nicht die ,unabhangigen katholischen Kirchen®, etwa
jene, die in China unter der Leitung des vor einigen Jahren ex-
kommunizierten Generalvikars der Erzdiozese Nanking, Msgr. Li
Wei Kwang stand, nicht die orthodoxe Kirche, mag diese zur Zeit
auch noch so stark auf die unierten Kirchen driicken und von diesen
und jenen Umstanden profitieren.

Und warum haben wir Chancen? Weil die Gegenwart jedem
Denkenden vor Augen fithrt, was aus der Welt ohne Gott und
ohne Christus wird, weil noch keine Zeit so klar gezeigt hat, dafl
der Mensch nicht allein vom Brote lebt und nicht mit Geld und
Mangan auskommt, dafl Selbsterlosung unmoglich ist und sogar
zur Selbstzerstorung fithrt, weil alles darauf hinweist, dafl die
Menschen, die sich retten wollen, eines Tages vor sich selbst gerettet
werden miissen. Dazu kommt, dafl bei den Christen in manchen
Lindern die religiose Aktivitdit angewachsen ist, dafl wir viele
Heilige und Martyrer haben. Schliefllich haben wir doch das
Humane, die Freiheit, das Licht, die Gnade, Gott und Christus.
Es braucht uns nicht zu sehr zu angstigen, wenn bei uns dieses und
jenes vergeht oder zerstort wird. ,Zerstort diesen Tempel und ich
werde ihn in drei Tagen wieder aufbauen® (Jo 2,19). ,Seid ge-
trost, ich habe die Welt iiberwunden® (Jo 16,33). Gerade in Pri-
fungen, Drangsal und Leiden liegt eine Chance und im Tode die
Voraussetzung fiir ein neues Leben. Der Kampf macht vieles be-
wullt und entwickelt neue Krifte. In Japan haben die Christen
jahrhundertelang ohne Missionare und Kirchen durchgehalten.
Vielleicht halten in China die Christen geradeso durch. Jedenfalls
wollen sie es.

I1X. Folgerungen und Forderungen

Aber natiirlich hingt sehr viel davon ab, dafl wir die Gegenwart
erkennen, dafl wir ungleich den Pharisdern und Sadduzdern die
Zeichen der Zeit deuten (vgl. Mt 16,3) und dafl wir entsprechend
handeln. Damit sind wir bei den Folgerungen und Forderungen.

1. Die ersten gehen die Glaubensboten und ihre unmittelbaren
Helfer an. Von ihnen verlangt die Zeit und Situation eine Ge-
wissenserforschung, eine Besinnung auf die ihnen durch Christus
zuteil gewordene Sendung und eine Verwesentlichung, d. h. ein Tun
dessen, was Christus selbst gewtinscht und geboten hat. Die erste
Aufgabe des Missionars ist ohne Zweifel die Verkiindigung, und
zwar jene Verkiindigung, die wesentlich theozentrisch und christo-
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zentrisch ist und auf die Agape ausgeht. Ich mochte hier nicht
urteilen und verallgemeinern, sondern nur fragen. Haben wir in
der Vergangenheit das Wesentliche genug betont und entsprechend
gesagt? Haben wir ausreichend von Gott und von Christus ge-
sprochen und geschrieben? Haben wir Christus hinreiflend genug
vor die Augen der Menschen gezeichnet? Der Erfolg der Mission
hiingt wesentlich davon ab, dafl die Person Christi entsprechend
herausgestellt und verkiindet wird: ,, obtég donv aindig & cwtip
100 %6opov © (Jo 4,42). ,Das Heil ist in keinem andern. Denn kein
anderer Name ist unter den Menschen gegeben, so weit der Himmel
reicht, dafl wir in ithm das Heil erlangen sollten® (Apg 4,12). ,Ich
bin das Brot des Lebens® (Jo 6,48), erklart Jesus selbst.

Eng verbunden mit der eben gestellten Frage ist eine andere.
Haben wir die von Jesus Christus gestiftete Religion in unserer
Verkiindigung, unserem Gottesdienst, unserem Tun und Leiden
wahr, schon, zentral, beseligend genug erscheinen lassen? Auch hier
heifit es, Antwort geben und entsprechend handeln. Die Breiten-
und Tiefenwirkung des Christentums wird zum Teil dadurch ver-
hindert, daf} das Christentum in vielen {iberdeckt ist und bei ihnen
keine richtige Proportion zwischen den einzelnen Elementen,
zwischen dem Wesentlichen und Unwesentlichen, der Hauptsache
und den Nebensachen besteht. Hier liegt auch die Erklarung dafiir,
dafl es vielen als unglaubwiirdig erscheint. Vor einigen Wochen
erst erklarte mir ein Mann, der aus Indien heimgekehrt, er sei ganz
erschiittert tiber den Mangel an Proportion zwischen der Hauptsache
und der Nebensache bei den Christen in Indien. Zuerst kommt die
Verkiindigung, das opus Dei, dann die Karitas, die soziale Fiir-
sorge, die Schule und die Kulturtatigkeit.

Auch Pneuma oder Geist tut not. Ohne Pneuma kann man nicht
arbeiten und Frucht bringen.

Sind diese Forderungen erfillt, dann mag der Sendbote Christi
an die iibrigen Aufgaben herangehen. Und deren gibt es noch eine
ganze Menge! Wir werden nicht viel erreichen, wenn wir nicht die
Probleme lésen, die es heute in Asien und Afrika gibt. Manche
Probleme schreien direkt nach einer Losung. Wir kénnen nicht ein-
fach so weitermachen wie bisher. Es sei nur an die Industrialisierung
erinnert, die ganz neue Gemeinschaftsformen hat entstehen lassen,
mit denen wir uns auseinandersetzen miissen. Ferner sei erinnert
an den Nationalismus. Diese und andere Probleme mit ihrer Viel-
falt und Schwere lassen mich ubrigens einen Wunsch duflern, nim-
lich den Wunsch nach einer Missionarsberatung durch Fachleute.
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Anderseits darf folgendes nicht tibersehen werden. Im Mittelalter
hat die Kirche die Werte der Vorzeit, die in den Stiirmen der
Vélkerwanderung unterzugehen drohten, fir die Zukunft gerettet.
Vielleicht haben wir in den Missionen heute die Aufgabe, Werte
der Vorzeit zu bewahren und unberithrt der Zukunft zu tber-
mitteln, ja sie zu taufen und zu verklaren, Werte, fiir welche die
Volker selber oft kein Verstindnis und keine Sympathie mehr
haben.

2. Andere Forderungen beziehen sich auf die Laien in den Mis-
sionen. Man mag frither mehr oder weniger ohne sie ausgekommen
sein. Heute kommt man jedenfalls nicht mehr ohne sie aus. Wir
brauchen dringender denn je eine Heranziehung der Einheimischen
zur Missionsarbeit.

8. Was aber die Christen der sogenannten christlichen Linder an-
belangt, so mochte ich nicht fordern, sondern bitten. Zundichst
unseren Klerus. Bitten darum, dafl sie nicht blof ihr Land, ihr
Bistum, ihre Gemeinde sehen, sondern auch die Welt, die Mission,
daf} sie in der Theologie und Seelsorge alles unter universalerem
Aspekt sehen, bereden, schreiben und tun. In dieser Hinsicht konnte
es viel Nutzen bringen, wenn die nétigen Biicher und Zeitschriften
gelesen, oder auch Geistliche und Studenten der Theologie zwischen
den Missionslandern und Europa ausgetauscht wiirden. Die Zu-
kunft fordert Welt-Denken. Wir diirfen uns gegeniiber den Welt-
aufgaben nicht verschliefen. Die Not der Katholiken Chinas ist
auch unsere Not. Vom Fortgang der Mission in Asien und Afrika
hdangt unser eigenes Leben und unser eigener Bestand und Fort-
gang ab. Vielleicht sind die Entscheidungen, die driitben fallen,
auch fiir uns entscheidend.

Ferner ist es so wichtig, dal unsere Christen, namentlich unsere
Geistlichen, hier den Beitrag zur Mission bzw. jene Missionsarbeit
leisten, den oder die die Zeit und damit Gott von ihnen verlangt.
Wie ich das meine, sei an einem Beispiel klar gemacht. Eben hat
ein Mitglied der Auxiliaires Missionnaires aus Briissel eine Diplom-
arbeit mit dem Titel ,Missionsland Universitdt® bei mir eingereicht.
Was in dieser Arbeit steht, ist teilweise geradezu bestiirzend.
Tausende, Zehntausende von jungen Asiaten und Afrikanern
beiderlei Geschlechts stromen an die Universititen Amerikas und
Europas. Aber von diesen finden die wenigsten den Weg zum
Glauben. Ja, von zehn Studenten verléren acht den Glauben!
Man sei, um das Wort eines Kameruners zu gebrauchen, bei uns
»sehr enttauscht und skandalisiert® und sidhe in den Kirchen nur
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Museen. Im besonderen sind die christlichen asiatischen und afri-
kanischen Studenten bei uns sehr enttauscht. Sie traumten von
einem idealen und vollkommenen Christentum in den christlichen
Lindern und finden nun hier etwas ganz anderes. Das zeigt, was
wir zu tun haben. Wir diirfen die jungen Leute nicht den Kommu-
nisten uberlassen, sondern miussen uns ihrer annehmen, sollten sie
etwa in gute christliche Familien aufnehmen. Ein Student aus
Vietnam meinte, dafl sie, die fremden Studenten, das Christen-
tum nicht in den Kathedralen, Museen, Vortragen, Zeitungen, Rom,
Lourdes, Fatima entdeckten, — ,nirgendwo, wenn nicht in einer
christlichen Familie®.

4. Es bleibt nur noch ibrig, kurz zu sagen, was die Zeit und Um-
stinde von uns Glaubigen verlangen.

a) Die erste Forderung lautet: weitermissionieren, weiter an der
Bekehrung der Welt arbeiten, trotz allem! Es gibt nicht vieles,
was mehr gegen das Christentum verstofit, als die Zufriedenheit
mit dem Stand und der Ausbreitung des Christentums. Wir kénnen
und diirfen nicht bloff missionieren, sondern miissen es. Es wire
ganz und gar undchristlich, die Frohbotschaft in uns zu verschliefien.
Eine Kirche, die aufhort, die Vélker zu Jungern zu machen, hort
auf, die Kirche Christi zu sein.

Diese Pflicht der Mission besteht auch und sogar gerade gegeniiber
den missionslosen Lindern. Auch die Bewohner Ruf}lands, Tibets
und andere miissen zu Christen gemacht werden. Weil Gott es will.
Weil jene Menschen und Volker es notig haben. Auch, weil sehr
viel fiir uns davon abhiangt. Man kann die Gefahren, die vom
Osten her drohen, nicht mit Schutzwallen und Waffen allein be-
schworen. Die wahre Rettung der Welt vor dem physischen und
geistigen Untergang ist ihre Christianisierung. Nie ist es so offen-
kundig gewesen, dafl die Welt ohne Christentum untergeht, wie
heute.

b) Die zweite Forderung heifit: Aktivierung der unierten Ostchristen.
Es liegt in ihrem Interesse wie in dem der Mission, daf} sie an der
Missionierung teilnehmen.

c) Die dritte Forderung ist die, dafl der Kirche und dem ganzen
kirchlichen Leben eine Form gegeben wird, die gewinnt und tiber-
zeugt. Die Kirche wird bekanntlich nicht nach ihren Fundamenten
und ihrer Substanz beurteilt, sondern nach ihrem Aussehen. Eine
Tatsache, die nicht genug beachtet werden kann! Besonders heute!
Man darf sogar sagen, dafl fiir den Erfolg der Mission heute die
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Gesamterscheinung der Kirche wichtiger ist als die Predigt der
Missionare. Nun haben wir gewif} in dieser Hinsicht vieles getan.
Aber vielleicht haben wir nicht genug getan. Vielleicht war das
Leben des einzelnen wie der Gemeinschaft nicht christlich und der
innere Gehalt des Christentums, so wie es praktisch von uns gelebt
wurde, nicht groff genug. Wenn es auf die Zahl der Missionare,
der Bistumer, der Vikariate, der Schulen und der Krankenhdauser,
auf die technischen Methoden des Unterricht und dergleichen an-
kame, ware die Mission eine verhiltnismiflig einfache und leichte
Sache. Aber die Mission verlangt mehr. Leben entsteht nur durch
Leben. Ein Fisch, der sich im Wasser bewegt, ruft notwendig in
seiner Umgebung Leben hervor. Eine Insel im Meer erzeugt rein
durch ihr Dasein in ihrem Umkreis Veranderungen. Noch viel mehr
die Himmelskorper im Weltraum. Sind wir lebendig, sind wir
Masse und damit Energie, dann ruft dies allein in der Welt Ver-
anderungen hervor, ja gerade dieses. Die Entscheidungen, die
kommen, werden in der Hauptsache vom Christentum der Gegen-
wart, seiner Gestalt, seinem Geist, seiner Wirme, seiner Liebe,
seiner Schonheit, seiner Ausstrahlungskraft und seinem seelischen
Klima abhdngen. Das lafit uns die Aufgaben erkennen, die wir
haben, jene Aufgaben, zu deren Erfillung die einzelnen Christen
mit ihrem Beispiel, die Familie mit ihrer Form und ihrem Geist,
die Gemeinden mit threm Leben und ihrer Lebendigkeit und die
Pfarrer mit ihrer Verkiindigung, ihrem Gottesdienst und ihrer
sozialen Wirksamkeit beizutragen haben. Predigen Sie, um konkret
zu werden, spenden Sie die Taufe, feiern Sie das heilige Opfer-
mahl so, als ob zehn Heiden dabei waren und ihre Entscheidung
davon abhingig machten, wie ihnen hier das christliche Leben
konkret entgegentritt und Christus versinnbildet, verkiindet, offen-
bart und vermittelt wird! ,Wir mochten gern Jesus sehen
(Joh 12,21), haben die Hellenen einst gesagt. Auch heute wollen
sie bei Thnen, bei uns allen Jesus sehen.

Wir diirfen nicht linger zulassen, dafl die Christen selber die
argsten Verleumder des Christentums sind (vgl. Rm 2,24). Wir
diirfen auch nicht aus der Krise hinausgehen, wie wir in sie ein-
getreten sind. ,Untadelbaft und lauter® sollen wir sein, ,Kinder
Gottes ohne Fehl inmitten eines verderbten, verkehrten Geschlechts,
in welchem ihr leuchten sollt wie die Sterne im Weltall“ (Phil
2,141).

d) Die vierte Forderung lautet: Ausniitzung der Heilszeit, ,1tdy
noupdy EEayopalbpevar , ,tempus redimentes® (Kol 4, 5), ,niitzt die



176 Ohm: Die katholische Weltmission

Zeit gut aus!® Wer weif, wie lange die Zeit fiir uns noch dauert.
Ein Missionsbischof aus dem Innern Afrikas meinte vor einem
Jahr, sie, die weiflen Missionare, hatten in Afrika nur noch eine
Zeit von 15 Jahren.

e) Anderseits verlangt gerade die Gegenwart das ,Geduld haben®.
Geduld mit den Menschen und Volkern, Geduld sogar gegeniiber
dem Kommunismus. Geduld haben, bis Gott es anders figt. Viel-
leicht sind bestimmte Entscheidungen bereits im Grunde gefallen.
Vielleicht sind grofle Anderungen schon im Gange. Vielleicht
brauchen wir nur Geduld zu haben, bis die Dinge reifen und in die
Erscheinung treten. Daf} auch beim Kommunismus die Bidume nicht
in den Himmel wachsen, sieht man etwa an der veranderten Stel-
lung Rufflands im Fernen Osten. ,Im Grunde geht hier (in Ost-
asien) Ruffland von der Offensive zur Defensive iiber.”

f) Schlieflich die Forderung: Beien, ,orantes . . . ut Deus aperiat
nobis ostium sermonis ad loquendum mysterium Christi® (Kol 4, 3).
Beten, dafl die Glaubensboten ,mit allem Freimut dein Wort
(Gottes Wort) verkiinden“ (Apg 4,29). Beten fiir die Heiden, ,ut
cognoscant, quia non est Deus nisi tu“ (Eccl 36, 17). Beten auch um
die fiir die Mission notwendigen Gnaden. Beten nicht zuletzt um
die fur die Mission erforderlichen groflen Personlichkeiten. Paulus
hat vermocht, was Dutzende und Hunderte von gewdhnlichen
Miénnern nicht zustandebringen. Minner von seiner Art braucht
die Kirche gerade heute, Manner, die zu Tausenden zahlen, Minner,
welche die Menschen aus ihrer dumpfen Unruhe aufriitteln, die die
Welt bis in ihre Tiefen aufwiihlen, die durch ihr Ungestiim alles
mit sich fortreiflen, Manner ,nach dem Herzen Gottes*, welche die
Menschheit von ihrem Zustand in einen anderen iiberfithren, die
Leute von dem Veralteten lésen und alles neu machen.

Damit bin ich am Ende. Die Weltmission ist ein Anliegen, eine
Lebensfrage fur alle Christen, eine Forderung an alle Christen.
Die Mission hingt von allen ab. Doch wollen wir iiber den For-
derungen nicht die Freuden vergessen, die Freuden derer, die das
Waunder der Kirche unter den Vélkern miterleben, die Freuden
derer, die wachsen, blithen und Frucht bringen sehen, was nicht sie,
sondern Gott selbst gesat hat und immer sit, Gott und sein Geist,
der Creator. ;
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T PROF. DR. B. POSCHMANN, MUNSTER (WESTF.)
DIE KIRCHENGLIEDSCHAFT *

Die Frage, wer Glied der Kirche ist, beantwortet sich naturgemaf}
nach dem Begriff der Kirche. Wenn man sie als unsichtbare, gei-
stige Gemeinschaft fafit, dann gehoren folgerichtig nur die inner-
lich mit Christus Verbundenen, die wirklich Geheiligten, zu ihr.
So sahen im christlichen Altertum die Montanisten, Novatianer
und Donatisten als Kirche ausschliefilich die Gemeinschaft der Ge-
rechten an und lehrten sogar, dafl eine Gemeinschaft, die Sinder
in sich dulde, damit den Anspruch, die wahre Kirche zu sein, ver-
wirkt habe, Im Mittelalter erkldarten Wiclef und Hus, ebenso
spater Kalvin, die Kirche als ,die Gesamtheit der Priadestinierten®
(Denz. 627. 629). Mit Luther definierte sie die Confessio Augustana
als congregatio sanctorum et vere credentium. Auch manche Jan-
senisten sprachen sich in einseitiger Ausdeutung der an sich mif3-
verstandlichen Lehre des hl. Augustinus im Sinne eines spirituali-
stischen Kirchenbegriffs aus (Denz. 1422—1428. 1515). Anders,
wenn die Kirche eine sichtbare Gemeinschaft ist. Dann miissen
auch fiir die Zugehorigkeit zu ihr sichtbare Momente gelten. Aller-
dings mufl die duflere Gliedschaft immer eine irgendwie geartete
innere Verbindung mit Christus in sich schliefen. Denn bei aller
Anerkennung der Kirche als gottgesetzter auflerer Organisation
besteht sie ja in ihrem tiefsten Wesen in der inneren Lebensge-
meinschaft mit Christus, und wo von dieser gar nichts mehr da ist,
kann auch von einer Gliedschaft der Kirche nicht mehr die Rede
sein. Nach katholischer Auffassung gibt es eine Abstufung der
Gliedschaft. Zweifellos ist ein vollkommenes Glied der Kirche nur,
wer ihr nach beiden Seiten voll gerecht wird, sowohl ihrer dufleren
Gemeinschaft angehort als auch innerlich geheiligt ist. Bei anderen
sind die fiir vollkommene Gliedschaft erforderlichen Bedingungen
nur zum Teil, in groflerem oder geringerem Mafle, erfiillt. Wo ist
nun die Grenze, an der die Zugehorigkeit zur Kirche aufhort?
Wir stellen die Frage zunichst in Bezug auf die dufiere, rechtliche
Abgrenzung der sichtbaren Kirche. Was ist das Mindestmaf} des-
sen, was der Mensch aufweisen mufl, um noch als Glied der Kirche
gelten zu kénnen? Nachdem die Antwort darauf gegeben ist, soll

* Die letzte Veréffentlichung des am 16. Juni unerwartet schnell verstorbenen
Professors fiir Dogmatik an der Universitit Miinster. Der Verstorbene hat noch
selbst die Korrektur auf seinem Sterbebett besorgt und am Tage seines Todes
an die Redaktion zuriidkgehen lassen.

2 Missions- u. Religionswissenschaft 1955, Nr. 3
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umgekehrt die Frage beantwortet werden, ob und inwieweit die
Zugehorigkeit zur inneren Christusgemeinschaft die Zuerkennung
der Kirchengliedschaft rechtfertigt, auch wenn die dufleren, recht-
lichen Bedingungen fiir sie nicht erfiillt sind.

1. Die rechtliche Abgrenzung der Kirchengliedschaft

Eine autoritative Erklarung iiber die Bedingungen der Kirchen-
gliedschaft liegt jetzt vor in der Enzyklika ,Mystici Corporis®,
welche feststellt: ,Den Gliedern der Kirche sind in Wahrheit nur
jene zuzuzahlen, die das Bad der Wiedergeburt empfangen haben,
den wahren Glauben bekennen (veram fidem profitentur) und sich
weder selbst unseligerweise vom Zusammenhang des Leibes ge-
trennt haben (a Corporis compage misere separarunt) noch wegen
ganz schwerer Vergehen durch die rechtmiflige Obrigkeit davon
ausgeschlossen sind ... Die, welche im Glauben oder in der Lei-
tung voneinander getrennt sind, konnen nicht in diesem einen Leib
und aus seinem einen Geist leben* (Denz. 2287). Dieser Passus des
papstlichen Rundschreibens hat in den Kreisen der okumenischen
Unionsbewegung Beunruhigung hervorgerufen, indem er die weit-
verbreitete Vorstellung abweist, dafl die wahre Kirche, die ,Una
Sancta®“, die Gemeinschaft aller Getauften sei und fir alle Kon-
fessionen gleicherweise Raum lasse. Tatsachlich lehrt aber die
Enzyklika nichts Neues. Sie bestatigt vielmehr die alte Auffassung,
die in letzter Zeit verdunkelt zu werden drohte. Im einzelnen stellt
sie vier unerlafiliche Forderungen an den, der zur Kirche gehéren
will: Er mufl getauft sein, den rechten Glauben bekennen, sich der
Leitung der Kirche unterstellen und darf schliefilich nicht recht-
maflig aus der kirchlichen Gemeinschaft ausgeschlossen worden sein.
Was besagen die Forderungen des naheren?

1. Die Taufe ist das unerlidflliche Mittel fiir die Aufnahme in die
Kirche. Das Decretum pro Armenis Eugens IV. bezeichnet sie als
,die Tiir zum geistigen Leben, weil wir durch sie Glieder Christi
und dem Leib der Kirche eingefiigt werden® (Denz. 696). Ahnlich
das Tridentinum (Denz.895) und friher schon die Synode von
Valence 855 (Denz. 324). In streng rechtlicher Formulierung sagt
dasselbe can. 87 des CJC: Baptismate homo constituitur in ecclesia
Christi persona cum omnibus christianorum iuribus et officiis, d. h.
durch die Taufe als die sich an ihm vollziehende Neugeburt wird
der Mensch zur Person in der Kirche. Den Ausdruck persona ge-
braucht das Gesetzbuch, weil er in der Rechtssprache den Menschen
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in seiner Eigenschaft als Rechtstrager kennzeichnet®. Die lehramt-
lichen Auflerungen stiitzen sich auf unzweideutige Aussagen der
Schrift wie Jo 8,5; 1 Kor 12,13; Kol 2,11; Rém 6,3 ff. sowie auf
das einhellige Zeugnis der Tradition. Es sei hier nur verwiesen
auf die Einrichtung des altkirchlichen Katechumenats. So sehr die
Katechumenen in das christliche Leben in Bezug auf Glauben und
Sitten eingefithrt wurden, so galten sie bis zum Empfang der Taufe
doch noch nicht als Christen und durften nicht an der heiligen
Opferfeier teilnehmen. Die Arkandisziplin wurde gerade auch
ihnen gegeniiber durchgefiihrt. Sie hatten ihren Platz ,in vestibulo®
und wurden erst als Getaufte in den inneren Kirchenraum einge-
fithrt®. Bezeichnend heifit es im Sacramentarium Gelasianum: Ut
renoventur fonte baptismatis et inter ecclesiae tuae membra nume-
rentur. — Der innere Grund schliefllich fir diese Bedeutung der
Taufe liegt in ihrer Wirkung. Sie stellt durch die Mitteilung des
Heiligen Geistes die lebendige Verbindung der Menschen mit
Christus her und ist die feierliche, unwiderrufliche Weihe und Hin-
gabe an ihn, so dafl die Getauften in Wahrheit ,das Volk Gottes
(= Kirche) in Christus“ (1 Thess 2,14) oder ,die Kirche Christi®
(R6m 16, 15) sind. Der unausloschliche Charakter, den sie der Seele
einpragt, ist die Gewahr dafir, dafl die Hinordnung und Verpflich-
tung auf Christus zustande kommt und fortbesteht, auch wenn die
lebendige Gnadenverbindung mit ihm durch schuldhaftes Wider-
streben des Menschen vereitelt wird.

2. Die lebendige Verbindung mit Christus setzt beim erwachsenen
Menschen seine Mitwirkung mit der Gnade voraus. In dieser Hin-
sicht ist der Glaube die erste und wichtigste Bedingung fiir die
Kirchengliedschaft. Die Rechtfertigung ,durch den Glauben an
Jesus Christus® (Gal 2,16) ist das grofle Neue, das Paulus gemafd
dem Missionsbefehl des Herrn in der ,Frohbotschaft® der Welt zu
verkiinden hat: ,Wer glaubt und sich taufen lafit, wird selig wer-
den, wer aber nicht glaubt, wird verdammt werden®“ (Mk 16, 16).
Ohne Glauben gibt es keine Moglichkeit, mit Christus, ja iber-
haupt mit Gott in Verbindung zu treten. Hebr 11,6: ,Wer zu Gott
kommen will, mufl glauben, dafl er ist und dafl er denen, die ihn
suchen, ein Vergelter ist.“ Schon dieser Satz 1dft erkennen, daf}
unter ,Glauben“ nicht etwa blofl ein gefuhlsmafliges Vertrauen,
sondern die Anerkennung einer objektiven Wahrheit zu verstehen

1 Vgl. K. Mirsdorf, Die Kirchengliedschaft im Lichte der kirchlichen Rechts-
ordnung, in: Theologie und Seelsorge 1944, 115 ff.
2 Vgl. Gregor von Nazianz, Or. 40,16; Cyrill von Jerusalem, Cat. 1.

2%
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ist. Der Glaube kommt vom Horen der Predigt des Wortes Gottes
— fides ex auditu, auditus autem per verbum Christi (Rom 1, 17).
Er ist eine Pflicht des ,Gehorsams® (Rém 1,5; 16,26), und zwar
nicht nur gegeniber Gott, sondern auch gegeniiber den von ihm
gesandten Boten oder, was auf dasselbe hinauskommt, gegeniiber
der von ihnen verkiindeten Wahrheit, dem Evangelium. Ihre
Lehre ist die Richtschnur fiir den ,Glaubensgehorsam® (2 Kor
10, 15; Gal 6,16; vgl. Phil 3,17). Wer wie die Juden diesen Ge-
horsam verweigert, fillt der Verwerfung anheim (Rom 10, 16—21).
Was fiir die erste christliche Verkiindigung gilt, trifft naturgemafl
auch fiir alle spiteren Zeiten zu. Papst und Bischofe als die Nach-
folger der Apostel bieten in ihrer gemeinsamen Lehre den , Kanon®
des Glaubens, an den sich alle zu halten haben, wenn sie nicht
,am Glauben Schiffbruch erleiden® (1 Tim 1, 19) wollen. Der offen-
barte und der Hut der Kirche anvertraute Glaube verlangt grund-
satzlich die Bejahung der kirchlichen Lehrautoritat, die auch selber
Gegenstand des Glaubens ist. — Von der Grundwahrheit aus, daf§
der Glaube zum Wesen der Kirche gehort, ist nun die Frage nach
der Kirchengliedschaft, soweit sie im Hinblick auf den Glauben
gestellt wird, zu beantworten: Wie sind die Héretiker, welche den
Glauben der Kirche ablehnen, in dieser Beziehung zu beurteilen?
Die Theologie unterscheidet dabei, ob die Haresie offentlich oder
geheim und ob sie formell oder bloff materiell, d. i. schuldbar oder
nicht schuldbar ist.

a) Dafl die formellen 6ffentlichen Haretiker, die also in schwerer,
schuldbarer Weise vom Glauben der Kirche getrennt sind, nicht die
Kirchengliedschaft besitzen, ist zwar nicht ausdriicklich definiertes
Dogma, mufl aber auf Grund des magisterium ordinarium und
der Tradition als Glaubenslehre gelten. Die gesamte Uberlieferung
und Praxis der Kirche bezeugt es. Das Getrenntsein von der Kirche
war immer die wesensmafliige Folge der Hiresie und des Schismas.
Der ganze Ketzertaufstreit im 3. Jahrhundert z. B. und ebenso der
Donatistenstreit drehte sich um die Frage, ob die ,extra ecclesiam®
gespendete Taufe giltig sei. Dafl die Haretiker auflerhalb der
Kirche stehen, wurde von beiden streitenden Parteien, deren jede
den Anspruch erhob, die wahre Kirche zu sein, als selbstverstand-
lich vorausgesetzt. Der innere Grund liegt in der Einheit der
Kirche, von der keine Rede mehr sein konnte, wenn ihr Fundament,
die Ubereinstimmung im Glauben und in der Anerkennung der
kirchlichen Lehrgewalt, preisgegeben wiirde.
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b) Auch die blof materiellen Hiretiker gehdren aus demselben
Grunde nach der allgemeinen Lehre der Theologen nicht zur
Kirche, soweit sie selber ihre (schuldlose) Trennung von der Kirche
durch eigenes Tun bekunden oder sich dariiber hinaus zu einer
nichtkatholischen Gemeinschaft bekennen. Zwar bedingt nicht schon
die von Unmiindigen auflerhalb der Kirche empfangene Taufe die
materielle Haresie und die Trennung von der Kirche, so dafl auch
das nichtkatholisch getaufte Kind wahres Glied der Kirche ist. Der
Getaufte hort erst auf ein solches zu sein, wenn er durch bewufite
personliche Stellungnahme, mag diese auch bona fide erfolgen, zu
erkennen gibt, dafl er die katholische Kirchengemeinschaft ablehnt.
Die Kirche ist eben eine sichtbare Korperschaft, und wer sie bewufit
ablehnt, kann nicht zu ihren Gliedern zidhlen. Auch die materielle
Haresie ist mit der Einheit der Kirche unvertriglich. Die Enzyk-
lika ,Mystici Corporis® macht demgemafl in Bezug auf die Zu-
gehorigkeit zur Kirche keinen Unterschied zwischen materieller und
formeller Haresie. Die Frage, ob und inwieweit ein unverschul-
detes Verhalten sich auf die innere Christusverbindung und damit
auf die innere Zugehorigkeit zur Kirche auswirkt, sei noch zuriick-
gestellt.

c) Ob auch die geheimen Haretiker, d. h. solche, die innerlich vom
Glauben abgefallen sind, ohne den Abfall nach auflen hervortreten
zu lassen, noch Glieder der Kirche sind oder nicht, wird verschieden
beantwortet. Mit Bellarmin (De ecclesia milit. c. 2), der als erster
den ganzen von der Reformation aufgeworfenen Fragekomplex
einer systematischen Behandlung unterzog und dabei vor allem die
gottliche Autoritdt der sichtbaren Kirche herauszustellen suchte,
wird die Frage von der groflen Mehrzahl der Theologen bejaht.
Mafigebend ist fir sie der Gesichtspunkt, dafl die duflere, rechtliche
Zugehorigkeit zur Kirche nur auf Grund der dufleren Haltung,
nicht der inneren Gesinnung entschieden werden konne. Die an-
dere Meinung, welche die geheimen Haretiker von der Kirche aus-
schliefit, geht zuriick auf Suarez (De fide 1.9, sect. 1 ¢. 24). Im Ge-
gensatz zu Bellarmin betrachtet er die Kirche primiar von ihrer
Innenseite, unter dem Gesichtspunkt ihrer Verbindung mit Christus,
ihrem Haupte. Glieder der Kirche sind fiir ihn deswegen nur die,
welche mit Christus wenigstens durch den Glauben verbunden
sind. Wo das Band des Glaubens zerschnitten ist — und das ist
auch bei der geheimen Héresie der Fall — kann demnach von einer
Kirchengliedschaft nicht mehr die Rede sein. Eine Reihe bedeuten-
der Theologen, unter ihnen z. B. Franzelin (De ecclesia Christi
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1887, 407), Hurter (Theol. dogmaticae compendium* 1883 T. I,
p- 236) haben sich Suarez angeschlossen®. Was die Beurteilung der
beiden Standpunkte angeht, so hat neuerdings in den durch die
Enzyklika Pius’ XII. hervorgerufenen Erorterungen besonders
K. Rahner sich fiir die Kirchengliedschaft der geheimen Haretiker
eingesetzt *. Ist die Kirche, macht er geltend, wesenhaft eine sicht-
bare Institution, dann mufl sie auch unter allen Gesichtspunkten
als solche betrachtet werden. Man mufl deswegen bei ihr zwischen
dem &dufleren rechtlichen und dem inneren Gnadenbereich klar
unterscheiden. So sehr auch das Auflere, Rechtliche sachlich auf die
Gnade hingeordnet, nur Mittel zur Hervorbringung und Pflege
des Gnadenlebens ist, so mul es in seinem Bereich selbstindig
sein, um seinem Zweck zu geniigen. Es besteht zwischen den beiden
Dimensionen der Kirche: ihrer dufleren, gesellschaftlichen Organi-
sation und ihrem inneren Gnadenleben das gleiche Verhaltnis wie
beim Sakrament, das als wesentliche Lebensbekundung der sicht-
baren Kirche ebenfalls beiden Dimensionen zugehort, aber schon
frither eine dogmatische Aufhellung erfahren hat als der Begriff
der Kirche selber. Wie die sakramentalen Handlungen ihre objek-
tive Geltung behalten und als wirkliche Sakramente bewertet wer-
den, auch wenn die ihm entsprechende Gnadenwirkung nicht ein-
tritt, so bleibt die sichtbare, rechtliche Seite der Kirche iiberhaupt
unangetastet von dem Bereich des Inneren-Personlichen.

Diese Erwagungen sind an sich gewifl richtig. Rechtlich missen
die geheimen Ungldubigen und Haretiker als Glieder der Kirche
behandelt werden; aber damit ist noch nicht gesagt, dafl sie es nun
auch wirklich und nicht blof} scheinbar sind. Die Analogie mit dem
Sakrament ist nach meiner Meinung nur berechtigt in Bezug auf
die objektive, von der inneren Seelenverfassung unabhédngige Wir-
kung sowohl des einzelnen Sakramentes wie der sakramentalen
Tatigkeit der Kirche tberhaupt und lifit einen entsprechenden
Schlufl auf die Kirchengliedschaft nicht zu. Ob auch diese vom
Inneren-Personlichen unabhangig ist, steht doch eben in Frage und
mufl im Hinblick auf die Grundwahrheit, dafy der Glaube die erste
Bedingung der Zugehorigkeit zur Kirche ist, verneint werden.
Abgesehen von der dufieren Haltung gibt es nichts, was bei dem

3 Andere Vertreter dieser Meinung mit Literaturangabe bei: E. Dublandhy,
Eglise. DTC IV 2162. Sehr entschieden spricht sich neustens fiir sie aus: Ch. Jour-
net, L'Eglise du Verbe incarné II (Paris 1951), 821.

4 Die Zugehorigkeit zur Kirche nach der Lehre der Enzyklika Pius’ XII. Mystici
Corporis Christi, in: ZkTh 69 (1947) 137 ff.; ders., Die Kirche der Sinder, in:
Stimmen der Zeit 189 (1947) 165—177.
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geheimen Ungldubigen eine engere Beziehung zur Kirche recht-
fertigen konnte als bei dem o6ffentlichen. Man kann doch die Kir-
chengliedschaft nicht auf die Heuchelei grinden. Mit Recht diirfen
sich die Parteigdnger des Suarez auf die dogmatische Bulle ,Inef-
fabilis Deus” vom 8. Dezember 1854 berufen, wo es nach der Ver-
kiindigung der Lehre von der unbefleckten Empfingnis Marias
heifit: Si qui secus ... praesumpserint corde sentire, ii noverint ac
porro sciant, se proprio iudicio condemnatos, naufragium circa
fidem passos esse et ab unilate Ecclesiae defecisse (Denz. 1641).
Also schon das Versagen der inneren Zustimmung zum Dogma hat
den ,Abfall von der Einheit der Kirche® und damit den Verlust der
Gliedschaft zur Folge. — Von der anderen Seite weist man darauf
hin, dafl die Sicherheit der kirchlichen Autoritit und Gnadenver-
mittlung in Frage gestellt wiirde, wenn der geheime Unglaube die
Kirchengliedschaft aufhobe. Denn wie sollte ein Bischof oder ein
Papst, der im geheimen ungldubig wire, seine kirchlichen Gewal-
ten weiter gultig ausiiben konnen, wie allgemein von den Theo-
logen angenommen wird, wenn er selbst nicht mehr zur Kirche ge-
horte? Allein die Giiltigkeit der priesterlichen Funktionen griindet
sich nicht auf der Kirchengliedschaft, sondern auf dem sakramen-
talen Charakter. Auch der offen von der Kirche getrennte schisma-
tische Bischof, sofern er giiltig geweiht ist, vollzieht gultig die
Sakramente. — FEin klarer Beweis dafir, dall die sakramentale
Gnadenvermittlung nicht notwendig die Kirchengliedschaft voraus-
setzt, ist schliefflich die Glaubenswahrheit, daff die Taufe von
jedem Menschen, selbst von einem Heiden, giiltig gespendet wer-
den kann. So kann es denn auch keine grundsitzliche Schwierigkeit
bedeuten, dafl ein Bischof giiltig seine kirchlichen Gewalten aus-
iibt, auch wenn er nur duflerlich-rechtlich, nicht aber in Wirklich-
keit Glied der Kirche ist.

3. Eine weitere Voraussetzung fiir die Kirchengliedschaft ist die
grundsatzliche und praktische Anerkennung der Regierungsgewalt
der Kirche. Der ,Glaubensgehorsam® gegeniiber ihrer Lehrauto-
ritdt weitet sich von selbst aus auch zum Gehorsam gegen ihre das
christliche Leben ordnenden Vorschriften und Gesetze. Die im
Papst und in den Bischofen verkorperte hierarchische Gewalt geht
auf Christus selbst zurtick und ist fiir die Erhaltung der kirch-
lichen Einheit unentbehrlich. Ungehorsam und Widersetzlichkeit
gegen die Leiter der Kirche sind, wie die Viater betonen, eine Ver-
siindigung gegen den Geist der Gemeinschaft, die ,caritas pacis®
(Augustinus, De bapt. 3,19,26 u.o.), welche die Gemeinschaft zu-
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sammenhdlt. Die grundsitzliche Verweigerung und Aufkiindigung
des Gehorsams bedeutet ein Sichabspalten von der Kirche, ein
»Schisma“, und hat naturgemafl den Verlust der Kirchengliedschaft
zur Folge wie die Héresie. In der Ablehnung der kirchlichen Auto-
ritit kommen Schisma und Hiéresie auf eins hinaus, und weil die
Regierungsgewalt der Kirche ebenso wie ihre Lehrgewalt Gegen-
stand des Glaubens ist, stellt letzten Endes auch das Schisma mit
der Leugnung der Regierungsgewalt formell eine Haresie dar. Die
Schuld wird, objektiv betrachtet, bei der Hiresie schwerer sein,
weil bei ihr die Lossagung von der Kirche inhaltlich weiter geht.
Das grundsitzliche Verhiltnis zur Kirche ist aber hier wie dort
dasselbe. Deswegen ist auch die Frage der Kirchengliedschaft bei
materiellem oder formellem, 6ffentlichem oder geheimem Schisma
in der gleichen Weise wie bei der Héresie zu beantworten ®.

4. In Bezug auf die wegen schwerer Vergehen von der Kirche Aus-
geschlossenen konnte auf den ersten Blidk die Frage, ob sie noch
zur Kirche gehoren, als tberflissig oder gar als ein Widerspruch
in sich erscheinen, weil Ausschlufl und Zugehorigkeit an sich doch
unvereinbar sind. Es gibt indes Abstufungen des Ausschlusses, so
dafl er sich nur so weit erstreckt, als es dem Willen des ihn ver-
hingenden Obern entspricht. Damit gewinnt die Frage, ob der ver-
hingte Ausschluf mit dem Verlust der Kirchengliedschaft ver-
bunden ist oder nicht, ihre Berechtigung. Das heutige Kirchenrecht
kennt zwei verschiedene Grade ,des Ausschlusses von der Gemein-
schaft der Glaubigen®. Der scharfere ist gegeben bei dem excom-
municatus vitandus, wenn jemand namentlich durch einen aus-
driicklichen Akt als excommunicatus erklart wird, im Gegensatz zum
excommunicatus toleratus oder non vitandus (CJC can. 2257 § 1
und can. 2258). Dieser bleibt gemdfl can. 2266 im Besitz, wenn
auch nicht in der Nutzniefung kirchlicher Wiirden und Amter,
woraus hervorgeht, dafl ihm die kirchliche Gliedschaft noch zuer-
kannt wird ®, daf diese also nicht durch die einfache Trennung von

5 Trotz dieser Feststellung bleibt die Unterscheidung von Haresie und Schisma
nicht nur begrifflich berechtigt, sondern es ist auch im konkreten Falle ein
Schisma ohne Haresie denkbar, wenn jemand an der gesamten Glaubenswahr-
heit, einschlieRlich des pépstlichen Primats festhalten will, sich aber im Wider-
spruch dazu weigert, die Autoritit des Papstes praktisch anzuerkennen. Vgl
Ch. Journet, a.a. 0. 836 f. Thomas kennzeichnet den Sachverhalt mit dem Satz:
schisma est via ad haeresim (II II q. 39 a. 1 ad 3).

¢ Das widerspricht nicht der vorhin vertretenen Meinung, dafl ein geheim un-
gliaubiger Geistlicher, obwohl er sein Amt weiter giltig ausiibt, nicht wirkliches
Glied der Kirche ist. Die Kirche kann in Bezug auf die Gliedschaft getauscht
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der communio fidelium aufgehoben wird. Manche Theologen wol-
len sogar dem excommunicatus vitandus weiter die Kirchenglied-
schaft zusprechen, weil auch er noch der kirchlichen Strafe unter-
liege und die Strafe als solche ein rechtliches Band zwischen der
Autoritit der Kirche und dem Ubeltdter bedinge’. Das ist indes
jetzt nicht mehr vertretbar, nachdem das Rundschreiben ,Mystici
Corporis“ ausdriicklich erklart hat, daf jene, ,die wegen ganz
schwerer Vergehen durch die rechtmaflige Obrigkeit a Corporis
compage ausgeschlossen worden sind“, ,den Gliedern der Kirche
nicht zuzuzihlen sind“ (Denz. 2287). Zu dieser Kategorie miissen
mindestens die excommunicati vitandi gehoren®.

a) Schrift wie Tradition bestdtigen in gleicher Weise, daff bis zur
Zeit, wo man begann, verschiedene Arten der Exkommunikation
zu unterscheiden, diese schlechtweg als wirkliche Trennung von
der Kirche bewertet wurde. Der Siinder, welcher ,die Kirche nicht
hort®, ist zu behandeln ,wie der Heide und Zéllner” (Mt 18,17),
d. h. wie Menschen, die auflerhalb des Gottesvolkes stehen. Paulus
sieht in dem Ausschlufl aus der Gemeinschaft (olgewv &x péoov
tu@v), den er tiber den Blutschinder und spater iiber Hymenaus
und Alexander verhingt, eine ,Ubergabe an den Satan“ (1 Kor
5,9—5: 1 Tim 1,20), eine Wendung, die bei den Vitern als Be-
zeichnung der Exkommunikation immer wiederkehrt und besagt,
dafl der aus der Kirche Ausgestoflene dem Machtbereich Satans
ausgeliefert ist®. In demselben Sinne Tertullian: summum futuri
iudicii praeiudicium est, si quis ita deliquerit, ut a communica-
tione orationis et conventus et omnis sancti commercii relegetur
(Apolog. 39). Fir Cyprian bedeutet die Exkommunikation soviel
als eici de ecclesia, ihre Aufhebung redire ad ecclesiam, recipi in
eam (Ep. 4,4), die Nichtzulassung zur Rekonziliation ist cludere
ecclesiam (Ep. 55,6; 57,1). Ahnlich Origenes (In Ez. hom. 3,8;
10,1: In Lev. hom. 14,2—3; In Ps 386 hom. 4,2 und 6). Selbst die
mit der freiwilligen Ubernahme der Bufle verbundene Exkommu-
nikation macht von dieser Bewertung keine Ausnahme. Nach
Augustinus bewirkt die Eingliederung in die Kirche die Siinden-

werden, kann aber nicht mit Bewufitsein solche, die sie nicht mehr als ihre
Glieder anerkennt, weiter als Trager ihrer Gewalten gelten lassen.

7 So z. B. H. Dieckmann, De Ecclesia II (1925), 255.

8 Wie K. Rahner, ZkTh 1947, 148 feststellt, ist dieser Punkt der einzige, in dem
die Enzyklika beziiglich der Mitgliedschaft der Kirche eine neue Lage geschaf-
fen hat, wobei die Frage wegen der auflerordentlichen Seltenheit jener streng-
sten Form der Exkommunikation praktisch von keiner groflen Bedeutung ist.

® Vgl. B. Poschmann, Paenitentia secunda (1940), 27 f.
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vergebung (In Jo tr. 119,4), sei es bei der Taufe, sei es bei der
Bufle, si forte per poenitentiam malamve conscientiam quisque ab
eodem corpore (Christi) separatus est (De civ. Dei 20,9,2; vgl.
Ep. 228,8). Leo L. geht so weit, dafl er Biifier, die vom Tod iiber-
rascht, ohne Rekonziliation gestorben sind, als auflerhalb der
christlichen Gemeinschaft stehend betrachtet und ihnen die kirch-
lichen Suffragien entzieht (Ep. 18,3 und Ep. 167 ad Rust. inquis. 8).
Schlieflich sei noch hingewiesen auf die Definition, die Thomas von
der Exkommunikation gibt: Es kann jemand in doppeltem Sinne
extra ecclesiam fieri, einmal durch den Ausschlufl von der Teil-
nahme an den Sakramenten — das ist die excommunicatio minor
— und dann durch den Ausschluff sowohl von den Sakramenten
wie vom coetus fidelium — die excommunicatio maior (S. th. Suppl.
g-21). Ausdriicklich stellt der Kirchenlehrer dabei fest, dafd fur die
Exkommunizierten der letzten Art non ex persona ecclesiae oratio
inter membra ecclesiae fieri potest (ad 2), und spricht ihnen damit
die Kirchengliedschaft ab.

b) In scheinbarem Widerspruch zu dieser traditionellen Auffas-
sung steht eine neuerdings von kanonischer Seite vertretene
Theorie . Danach wire die gemidfl CJC can. 87 auf den Tauf-
charakter gegriindete Kirchengliedschaft schlechterdings unverlier-
bar, so dafl alle Getauften einschlieflich der offentlichen Haretiker
und Schismatiker sowie der namentlich Exkommunizierten der
Kirche zugehorten. Zwar seien sie nicht aktive Glieder, weil ihnen
die Betitigung der Gliedschaftsrechte entzogen sei, wohl aber
Jkonstitutionelle Glieder* auf Grund der empfangenen Taufe,
durch die der Mensch ,constituitur in Ecclesia Christi persona®.
Es handelt sich indes bei dieser Kontroverse mehr um einen Ge-
gensatz in der Terminologie als in der Sache. Was die kanonistische
Theorie als bloR ,konstitutionelle® oder ,passive” Gliedschaft hin-
stellt, ist fiir die herkommliche Auffassung die Verneinung der
Gliedschaft iiberhaupt; eine rein passive Gliedschaft kennt sie nicht.
DaR der Getaufte fir immer der Kirche verhaftet und an ihre
Gesetze gebunden bleibt, ist in der Tat auch noch kein Beweis
dafiir, daR er fir immer die Kirchengliedschaft behilt. Einen
Rechtsanspruch kann eine Gemeinschaft auch an solche haben, die
ihr nicht als Glieder angehoren. Man denke etwa an die Rechts-
lage der Auslinder in einem Staate. Weil die Kirche wesensméflig

10 4. Hagen, Die kirchliche Mitgliedschaft (1938) und — nach Erscheinen der
Enzyklika — K. Mérsdorf, Die Kirchengliedschaft im Lichte der kirchlichen
Rechtsordnung, in: Theologie und Seelsorge 1944, 115—131.
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eine auf freiem Zusammenschlufl beruhende und keine Zwangs-
gemeinschaft ist, gehort zu ihrer Gliedschaft ebenso notwendig wie
die fur immer verpflichtende Taufe das freiwillige Bekenntnis zu
ihr. Wer von sich aus die Gemeinschaft aufkiindigt oder durch sein
unchristliches Verhalten die Vorsteher der Kirche zwingt, ihn aus
der Gemeinschaft auszuschliefen, kann, wenn man den Wortern
ihre Bedeutung 1afit, nicht mehr als Glied der Gemeinschaft an-
gesehen werden. Das hat auch die Enzyklika deutlich ausgespro-
chen, indem sie zur Kirchengliedschaft aufler der Taufe das Be-
kenntnis zum Glauben der Kirche und die Unterwerfung unter
ihre Leitung fordert. Wenn das kirchliche Gesetzbuch in can. 87
die Gliedschaft durch die Taufe konstituiert sein 1aft, so sind damit
die beiden anderen Erfordernisse nicht ausgeschlossen. Der Kanon
besagt nur, dall normalerweise bei den Gldubigen, die das Gesetz-
buch doch vor allem im Auge hat und bei denen die Bejahung
des Glaubens und der Kirchenregierung selbstverstindlich ist, die
Taufe den Menschen zum Glied der Kirche macht. So schreiben
wir der Taufe nach unbeanstandetem Sprachgebrauch auch schlecht-
hin die innere Wiedergeburt zu, obschon sie tatsachlich diese kei-
neswegs immer bewirkt, weil aufler der giltigen Spendung des
Sakraments zur Gnadenwirkung auch noch andere Faktoren, ins-
besondere Glaube und bulfertige Gesinnung notwendig sind, wenn
Erwachsene getauft werden. Wie diese Bedingungen als selbstver-
standlich nicht erwdhnt zu werden brauchen, so trifft das entspre-
chend auch bei can. 87 fiir die Erfordernisse der Kirchengliedschaft
zu. — Der Versuch Moérsdorfs, die Sitze der Enzyklika in seinem
Sinne zu deuten, hinterlafit bei aller Anerkennung des in ihm be-
kundeten Scharfsinns den Eindruck einer etwas gewaltsamen Kon-
struktion. Es sei auf die eingehende Kritik von K.Rahner ver-
wiesen '

5. Die Siinder als Glieder der Kirche. — Sind bisher positiv die
Forderungen herausgestellt worden, die fiir den Begriff der Kir-
chengliedschaft erfiillt sein miissen, so geht es nunmehr darum,
eine zu weit gehende, mit dem Wesen der sichtharen Kirche un-

11 ZkTh 1947, besonders 140—144. — Morsdorf wollte mit seiner Deutung
sichtlich den Anstofl beseitigen, den das pistliche Rundschreiben bei den in der
okumenischen Bewegung arbeitenden protestantischen Kreisen hervorgerufen
hatte. So sehr er dabei dem katholischen Standpunkt grundsitzlich gerecht wird,
so besteht doch die Gefahr, seine Theorie in ecinem dem Dogma widerstreiten-
den Sinne auszudeuten, indem man die geforderte Heilsnotwendigkeit der Kirche
auf die sogenannte ,konstitutionelle® Gliedschaft beschrinkt, die auch in den
nichtkatholischen Gemeinschaften gegeben ist.
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vereinbare Forderung zuriickzuweisen. Die Frage, ob die Siinder,
d. h. die Todsiinder, Glieder der Kirche sind, ist naturgemafl von
grofler Bedeutung, nicht nur fir die Theorie, sondern auch fir das
Glaubensleben des einzelnen. Ebenso aber liegt die Schwierigkeit
auf der Hand, wie die als spezifisches Merkmal der Kirche stets
geltend gemachte Heiligkeit sich mit der Siindhaftigkeit ihrer
Glieder vereinbaren lasse. So ist es verstindlich, dal durch die
Jahrhunderte hindurch im Namen der ,heiligen Kirche“ starkster
Widerspruch gegen die Einbeziehung der Siinder in die Kirchen-
gemeinschaft erhoben worden ist, wie schon zu Anfang festgestellt
wurde. Entsprechend der Wichtigkeit der Frage hat das kirchliche
Lehramt klar zu ihr Stellung genommen. Das Konzil von Konstanz
verurteilte die Lehre des Hus, dafy die Kirche nur aus den Prade-
stinierten bestehe (Denz. 627.629), und das Tridentinum erkldrte
in einem eigenen Kanon: Si quis dixerit ... eum, qui fidem sine
caritate habet, non esse christianum, a. s. (Denz. 838).

a) Die HI. Schrift bestitigt das Dogma vor allem in den Gleich-
nissen, mit denen Christus die Zusammensetzung des irdischen
Gottesreiches veranschaulicht. Unter dem Weizen wichst das vom
Feind gesidte Unkraut und soll nicht ausgerissen werden bis zur
Zeit der Ernte, d. i. bis zum Jingsten Tage, wo die Engel als
Schnitter die Scheidung vollziehen (Mt 13,24—31; 40—43). Das
Netz, das die Fischer ans Land zichen, enthilt gute und schlechte
Fische (Mt 13,47—50). Zu dem Hochzeitsmahl hat sich ein unwiir-
diger Gast ohne hochzeitliches Gewand eingedrangt (Mt 22, 11—13).
Unter den Jungfrauen, die den himmlischen Briutigam erwarten,
hat die Halfte kein Ol in den Lampen und wird bei der Ankunft
des Briutigams vom Hochzeitsmahl ausgeschlossen (Mt 25,1—14).
Selbst ein in einem besonderen Vertrauensverhiltnis zu seinem
Herrn stehender Knecht, dem die Sorge fir seine Mitknechte ob-
liegt, kann wegen Pflichtverletzung verworfen werden (Mt 24,
45—51). Hier auf Erden, das besagen all diese Gleichnisse, muf§
sich das Gottesreich mit der Tatsache, dafl auch schlechte Menschen
in seinem Bereich sind, abfinden. Eine Bestitigung dafur bietet
die Lehre und das Verhalten der Apostel. So sehr Paulus ein siin-
denloses Leben von den Getauften als etwas Selbstverstindliches
fordert (Rom 6,2—11; Gal 2,19f. u. 6.), so sehr weif} er, daf} die
Siinde auch im Leben des Christen eine furchtbare Macht bleibt,
und verschlieft auch nicht die Augen vor ihrer beschimenden
Realitit in den jungen Gemeinden. Wenn er verschiedentlich eine
Reihe von konkreten Siinden aufzahlt, wie Gotzendienst, Unzucht,
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Lieblosigkeit, Habsucht (Rom 1,29ff.; Gal 5,19ff.; 1 Kor 6,9f,;
Kol 8,5; Eph 5,3ff)), dann ist das nicht blof} eine allgemeine
Warnung vor diesen mit dem Christentum unvertraglichen Lastern,
sondern wird meistens auch durch die tatsachlichen sittlichen Mifi-
stinde bei den Neubekehrten bedingt sein, wie er denn auch mehr-
fach wirklich vorgekommene Fehler direkt riigt (1 Kor 81f.; 11, 18 ff;
2 Kor 12,21 u. a.). Der Kampf gegen die Siinde in den christlichen
Gemeinden steht mit im Vordergrund seiner Briefe. Und die
Adressaten sind nicht eben bloff die Guten oder blof} die Schlech-
ten, sondern die Gemeinde als solche mit Guten und Schlechten.
Das geht so weit, dafl bei vorgekommenen Verfehlungen die ganze
Gemeinde geriigt wird (vgl. vor allem 1 Kor). So sehr bilden die
Guten mit den Schlechten eine Einheit. Die gleiche Feststellung
wie bei Paulus 148t sich leicht auch bei Jakobus, Petrus und Jo-
hannes machen. Erwihnt sei nur noch die Riige, die in der Ge-
heimen Offenbarung der Geist dem ,Engel“ (= Bischof) von Sardes
erteilt: ,Ich kenne deine Werke. Du hast den Namen, dafl du lebst,
und bist tot* (Apk 3,1). Es wird ihm aber nicht sein Amt ge-
nommen; er soll vielmehr Bufle tun und es fiir die Zukunft ge-
wissenhafter ausiiben, wenn ihn nicht der Herr wie der Dieb in
der Nacht iiberraschen soll (8, 3). Nach alledem kann kein Zweifel
sein, dafl die Schrift fiir Sinder und auch fiur Nichtpradestinierte,
die ja als solche auf dieser Welt nicht erkennbar sind, in der Kirche
Raum lafit*®*. Mit aller Klarheit lehrt sie freilich nur, daf} die
Stinder zur dufleren Gemeinschaft der Kirche gehoren. Wieweit
sie innerlich mit der Kirche verbunden sind, ist bei den Aussagen
nicht ins Auge gefafit.

b) Die Frage nach dem inneren Verhiltnis des Siinders zur Kirche
stellte sich aber in dem Mafle dringlicher, als die Siinde parallel
mit dem Wachstum der Kirche immer mehr iiberhand in ihr nahm.

12 Entsprechend gilt auch umgekehrt: Wie nicht blof Pridestinierte zur Kirche
gehoren, so sind nicht alle Préddestinierten notwendig zu jeder Zeit ihres
Lebens Glieder der Kirche, worauf Hus hinauswollte mit seinem vom Konzil
verurteilten Satz: Paulus numquam fuit membrum diaboli, licet fecit quosdam
actus actibus Ecclesiae malignantium consimiles (Denz. 628). Der Apostel selbst
sagt zu seinen Christen, dafl sie dereinst ,Gdste und Fremdlinge* gewesen und
erst durch ihre Bekehrung ,Biirger der Heiligen und Hausgenossen Gottes* ge-
worden seien (Eph 2,19). In diesem Sinne hat Augustinus das viel mifiverstan-
dene, nur unter dem Gesichtspunkt der Pridestinierten gemeinte Wort geprigt:
Quam multi non nostri adhuc quasi intus, et quam multi nostri adhuc quasi
foris! (In Ps 106, 14). Sehr klar sagt Thomas: Membrum (sive corporis, sive
societatis) non iudicatur secundum id, quod de co fieri potest, sed secundum
quod est (III Sent. d. 18 q. 2 sol. 8 ad 3).
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Die Losung suchte man in der Unterscheidung der irdischen und
der geistigen Kirche, wobei dann naturgemifl die Beurteilung der
nur jener Zugehorigen sehr negativ ausfallen mufite. Man war
sich bewuflt, dafl die Kirche sich um die Siinder bemithen miisse,
gewihrte ihnen auch nach entsprechender Bufle Verzeihung, aber
solange sie in der Siinde verharrten, neigte man dazu, sie nur als
Scheinchristen zu betrachten. Ein mafivolles Urteil begegnet uns
bei Polykarp, wenn er angesichts eines schweren, mit groflem
Argernis verbundenen Vergehens, das den Ausschlufl der Schul-
digen nach sich gezogen hat, die Weisung gibt: sicut passibilia
membra et errantia eos revocate, ut omnium vestrum corpus sal-
vetis (Phil 11,4). Danach sind die Siinder wirkliche, wenn auch
»leidende und irrende“ Glieder, gehoren zum Gesamtleib, der an
threr Krankheit mitleidet. Weit haufiger sind indes die gegen-
teiligen Stimmen. Der Apologet Athenagoras hat zur Verteidigung
des Christentums den markanten Satz formuliert: ,Kein Christ
ist schlecht, es sei denn, dafl er sich heuchlerisch Christ nennt®
(Suppl. 2; vgl. Justin, Ap. I 16). Nach Origenes gilt vom Tod-
sinder: schon vor der Sentenz des Bischofs per ipsum peccatum,
quod admisit, eiectus est, et quamquam intret ecclesiam, tamen
eiectus est et foris et segregatus a consortio et unanimitate fide-
lium (In Lev. hom 14,2). Jede innere Gemeinschaft ist hier aufs
scharfste abgelehnt. Bezeichnend ist dann besonders die Stellung-
nahme jener Viter, die Vorkdmpfer gegen die hiretischen Ex-
treme des Novatianismus und Donatismus waren. Cyprian wies
mit Berufung auf die vorhin herangezogenen Gleichnisse des
Herrn auf die Unmoglichkeit und Schriftwidrigkeit hin, die Bosen
vollstindig aus der Kirche auszuscheiden (Ep. 55,25). Aber des-
wegen betrachtete er die Bosen keineswegs als wirkliche Glieder
der Kirche. Die Spreu ist nur duflerlich mit dem Weizen vermengt.
Ebenso, nur noch ausdriicklicher, Augustinus. Die Bosen gehoren
zur Kirche nur numero, non merito, specie, non virtute, commix-
tione corporali, non vinculo spirituali (In Jo tr. 61,2). ,Sie sind
verbunden und deshalb noch nicht geschieden; aber das Unkraut
ist Unkraut, und der Weizen ist Weizen, und insofern ist die
Scheidung (doch) bereits vollzogen® (In Ps 42,3). Der mystische
Leib Christi kann keine ,verdammten Glieder“ haben (C.Cresc.
2,21,26). — Die Autoritit Augustins war wie in anderen Fragen
so auch hier mafigebend fiir die Theologen des frithen Mittelalters.
Entweder sprechen auch sie den Siindern die Gliedschaft der Kirche
schlechthin ab oder lassen sie nur als putrida membra, als Spreu
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unter dem Weizen gelten . Da man aber anderseits die (sichtbare)
Kirche und den mystischen Leib in eins setzte, fiihlte man die
Schwierigkeit. Die beginnende Spekulation wollte die Eingliede-
rung in den Leib Christi durch den Glauben bewirkt sein lassen,
und zwar zunichst durch den lebendigen, mit der Liebe verbun-
denen Glauben, aber dann auch so, dal man dem Glauben im
Unterschied zur Liebe eine besondere Funktion bei der Herstel-
lung der Verbindung mit der Kirche zuwies. So Hugo von St. Vik-
tor: Per fidlem membra efficimur, per dilectionem vivificamur.
Per fidem accipimus unionem, per unitatem accipimus vivifica-
tionem (De sacr. II 2,1).

Endgiiltige Klarheit in der Frage brachte Thomas. Liefl er im Sen-
tenzenkommentar (III d.13 q.1 a.2 sol. 2) noch in der traditio-
nellen Art die Stnder nicht proprie, sondern nur aequivoce als
membra ecclesiae gelten, so lehrte er in der Summa ganz eindeu-
tig ihre Zugehorigkeit zur Kirche mit der neuen Begriindung, dafl
sie auch schon durch die fides informis mit Christus, dem Haupt
der Kirche, in Gnadenverbindung stehen, indem auch der unge-
formte Glaube ohne die Gnade Christi nicht moglich, und wenn
auch etwas Unvollkommenes, so doch immerhin quidam actus vitae
sei (IIT q. 8 a. 3 und ad 2). So hat wenigstens in dieser Beziehung
ein wirklicher, die Gliedschaft innerlich begriindender Gnaden-
influx auch bei den glaubigen Stundern statt, so dafi sie nicht nur
auflerlich, wie die geheimen vom Glauben Abgefallenen, zur Kirche
zahlen. Diese positive Bewertung der fides informis ist fiir den
Kirchenbegriff von der grofiten Bedeutung. Die Kirchengliedschaft
der Stinder, die praktisch von jeher anerkannt werden mufite, hat
nunmehr die innere theologische Begrindung bekommen. Der Un-
glaube dagegen, der jede innere Verbindung mit Christus geldst
hat, ist grundsatzlich mit der Kirchengliedschaft unvereinbar. Da-
mit ist die oben erorterte Meinung des Suarez in Bezug auf die
geheimen Hiretiker durch Thomas gedeckt, fiir den auch die Hare-
sie eine species infidelitatis darstellt (II II q. 11, a. 1).

¢) Erscheint so die Einbeziehung der Siinder in die Kirche im
Hinblick auf den Fortbestand einer gewissen Gnadenverbindung
mit Christus berechtigt, so entspricht sie auch durchaus dem Zweck
der Kirche, die nicht nur Heilsgemeinschaft, sondern auch Heils-
anstalt ist und als solche die Menschen nicht blof8 einmal zur
Gnade hinzufiihren, sondern das ganze Leben hindurdh seelsorglich

13 Niheres mit reichen Belegen bei A. Landgraf, Siinde und Trennung von der
Kirche, in: Scholastik 5 (1980), 210—247.
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zu betreuen hat. Eine Kirche mit nur heiligen Gliedern ist praktisch
nicht zu verwirklichen. Solange der Mensch auf Erden weilt, ist
sein Wille nicht so gefestigt, dafl er, einmal Gott zugewandt, nun
auch fiir immer bei ihm verharren miiite. Er kann sich wieder
von ihm abwenden, und die tatsachliche Stundhaftigkeit zeigt, in
welch erschreckendem Mafle er der Versuchung erliegt. Da ist es
nun Aufgabe der Kirche, die Irrenden zuriickzurufen und ihnen die
verlorene Gotteskindschaft von neuem zu vermitteln. Christus hat
ihr die Gewalt der Siindenvergebung tbertragen nicht nur fur die
Taufe, vielmehr im Hinblick auf die riickfalligen Siinder auch fir
das Bufisakrament. Es ist eine unhaltbare, wenn auch heute noch
weithin festgehaltene Behauptung, dafl die Urkirche sich aus-
schlieBlich als Gemeinschaft der Heiligen gefiihlt, jeden Todsiinder
deswegen unwiderruflich ausgeschlossen, und dafl das Buf}sakra-
ment erst allmdhlich in die Kirche Eingang gefunden habe als
unvermeidlicher Notbehelf, seitdem mit ithrem Wachstum die Zahl
der schlechten Christen so grofl geworden wire, dafl ihre Aus-
schlieBung die Existenz der Kirche in Frage gestellt haben wiirde ™.
Das Ganze ist eine Konstruktion der liberalen Dogmengeschichte
zu dem Zweck, ihre Theorie vom Entstehen der katholischen Kirche
zu stiitzen. Vor den Tatsachen der Geschichte hilt sie nicht stand.
Zwar war die altchristliche vor der Kirche geleistete Bufle immer
mit der Exkommunikation verbunden. Aber diese Exkommunika-
tion war einmal nicht unwiderruflich und sodann besagte sie auch
nicht den vollstindigen Ausschlul aus der Gemeinschaft. Die
Biifler blieben vielmehr der Leitung und Sorge der Kirche unter-
stellt, bildeten einen besonderen Stand in der Kirche (ordo poeni-
tentium), der beste Beweis dafiir, dafl sie zur Kirche gerechnet
wurden . In Wirklichkeit hat gemdfl dem Willen des Herrn die
Sorge der Kirche von Anfang an ebenso wie heute in erster Linie
ihren siindigen Gliedern gegolten.

d) Obwohl wirkliche Glieder der Kirche, sind die Stinder es doch
nur in einer ganz unvollkommenen und von der Gliedschaft der
Gerechten wesentlich verschiedenen Weise. Die Gliedschaft im
Vollsinn beruht auf der lebendigen Verbindung mit Christus durch
die heiligmachende Gnade. Dem Siinder fehlt die heiligmachende
Gnade. Er steht nur indirekt in Beziehung zu ihr, insofern noch ein
Restbestand von ihr in dem ungeformten Glauben geblieben ist,

4 Vgl. A. von Harnack, Dogmengeschichte I (1931), 443 ff.
15 Dazu B. Poschmann, Paenitentia secunda (1940); ders., Die abendlindische
Kirchenbufle im Ausgang des christlichen Altertums (1928).
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der ihm die Bekehrung und Wiedererlangung des iibernatiirlichen
Lebens erleichtert. Solange er von diesem Leben getrennt ist, kann
er nicht bloff als krankes, sondern im Anschlufl an die Schrift
(Apk 3,1) auch als totes Glied bezeichnet werden. Seine Glied-
schaft am Leibe Christi hat keine Wirkung fiir das ewige Heil. Im
Hinblick hierauf hat die Meinung des jungen Thomas Berechti-
gung, daf die Siinder nicht proprie, sondern nur aequivoce oder
im analogen Sinne als Glieder der Kirche zu betrachten seien ™.
Nur in dem univoken, fiir Gerechte und Siinder in gleichem Mafle
geltenden Sinne haben denn auch die Vater den Siindern die Kir-
chengliedschaft abgesprochen, obschon sie nach Ausweis der Bufi-
institution sie gleichwohl als Zugehorige der Kirche behandelten.
— Von den gemachten Feststellungen aus beantwortet sich die
Frage, warum die katholische Kirche trotz aller Schwierigkeiten
so nachdriicklich auf der Gliedschaft der Stinder besteht. Kénnte
es nicht, sollte man meinen, als ein blofer Wortstreit erscheinen,
wenn die Reformatoren die Siinder grundsatzlich aus der Kirche
ausscheiden und die Katholiken sie ihr weiter als ,tote Glieder®
zugehoren lassen, wo sie nach iibereinstimmendem Urteil nur Spreu
unter dem Weizen und von einer wirklichen Lebensgemeinschaft
mit Christus ausgeschlossen sind? Der entscheidende dogmatische
Grund fiir die katholische Auffassung ist die Tatsache, daB der
Stinder, solange er am Glauben festhalt, noch in einer Gnaden-
verbindung mit Christus steht und damit eine begriindete Aussicht
auf eine volle Wiederbelebung bietet. Die Kirche darf nach dem
Vorbild ihres gottlichen Lehrers ,ein geknicktes Rohr nicht zer-
brechen und einen glimmenden Docht nicht ausléschen® (Mt 12, 20),
einen Menschen, in dem noch ein Funke guten Willens lebt, nicht
aufgeben. Das Verbleiben des Siinders in der kirchlichen Gemein-
schaft soll und wird normalerweise sich segensreich in ihm aus-
wirken. Seine weitere Teilnahme am Gottesdienst, der leichte Zu-
gang zu den Gnadenmitteln, das gute Beispiel frommer Mit-
christen, die ganze religiose Atmosphire ist dazu angetan, das ein-
geschlafene Gewissen zu wecken und zur Bekehrung zu bewegen.
Nicht zuletzt wird dazu beitragen das Gebet der Kirche, das sie
ununterbrochen fir ihre Glieder verrichtet. Ist so die Kirchen-
gliedschaft der Siinder begriindet in der Aufgabe der Kirche ihnen
gegeniiber, so wird sie auch gefordert, um den Charakter der
Kirche als sichtbarer Gemeinschaft zu sichern, die preisgegeben
wirde, wenn man den Bereich der Kirche auf die als solche nicht

18 Ausdriicklich vertritt heute diese Auffassung Ck. Journet, a.a. Q. 1058. 1104.

3 Missions- u. Religionswissenschaft 1955, Nr. 3
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erkennbaren Gerechten einengen wollte. Fiir die Vater und mittel-
alterlichen Theologen war diese Sichtbarkeit etwas Selbstverstand-
liches, und sie haben mit ihren wenigen korrekten Aussagen iiber
die Gliedschaft nicht im entferntesten daran gedacht, die Institution
der sichtbaren Kirche anzutasten. Die Reformatoren dagegen gin-
gen gerade von der Verwerfung der sichtbaren Kirche aus und
wurden von hier dazu gefiihrt, den Stindern die Kirchengliedschaft
abzusprechen.

(Fortsetzung folgt)

DDR. ERNST HAMMERSCHMIDT, MUNSTER (WESTF.)

DIE POLEMIK DES ISLAM GEGEN DAS CHRISTENTUM
dargestellt auf Grund der neuen Quranausgabe
der Ahmadiyya-Bewegung

Vorbemerkung: Die vorliegende Studie ist eine Untersuchung der Polemik in
der neuen Quranausgabe und will nicht an sich eine Apologie des Christentums
bieten. Es 143t sich jedoch nicht vermeiden, dafl hie und da die Unhaltbarkeit
der islamischen Behauptungen zutage tritt. Einerseits ist dieses Thema fiir die
Orientalistik bedeutsam, zum anderen ist es aber auch von besonderem zeitge-
schichtlichen Interesse, da wir wohl iiber kurz oder lang mit einer Auseinander-

setzung mit islamischen Richtungen in unseren europaischen Gegenden zu rechnen
haben.

1. Die islamische Polemik im Mittelalter

Der hauptsiichliche Vorwurf der Muhammedaner gegen die christ-
liche Religion bestand seit Beginn der Polemik in der Anklage des
Tritheismus. Die islamischen Theologen standen dabei weithin auf
dem Standpunkt, der Vater sei Gott, der Sohn sei Gott und der
Heilige Geist sei Gott; das seien also drei Gotter. Drei konnte aber
niemals gleich eins sein’. So war die Trinitdtslehre von jeher der
Zentralpunkt der spekulativ-dogmatischen Kontroverse. Ein be-
kannter arabischer Polemiker, der Rechtshistoriker Qarafi (gest.
1285)2, billigt der Trinitatslehre zwar noch einen Rest von Mono-
theismus zu, indem er sie als kufr (falsche Ansicht von Gott) und
nicht als $irk (Zugesellung, Hinzufiigung scl. eines Wesens zur

1 Vgl. H. Stieglecker, Christentum und Islam, in: Linzer Theologisch-praktische
Quartalschrift 19382, 297. Zum Islam iiberhaupt: H. L. Gottschalk (Wien), Der
Islam, seine Entstehung, Entwicklung und Lehre, in: Christus und die Reli-
gionen der Erde, hrsg. von Univ.-Doz. DDr. Franz Konig, III, Freiburg 1951,
8—172; zur Gestalt des Propheten besonders S. 11 ff.

2 F. Fritsch, Islam und Christentum im Mittelalter, Breslau 1930, 106 ff.
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Gottheit, die die grofite und eine unvergebliche Stinde ist) beur-
teilt, ist im ibrigen aber auch der Meinung, die Christen beten
drei Gotter an. Allerdings spricht er auch von christlichen Erkla-
rungsversuchen, die den Sohn und den Heiligen Geist als Eigen-
schaften (sifatan) oder Proprietiten des Vaters (hassijatan) oder
als subsistent (datan ga’imatan bi-aufuskuma) erklaren. Dabei ist
aber gleich zu bemerken, dafl Qarafi einen ganz anderen Substanz-
begriff als die christlichen Aristoteliker hat.

Aus der Patristik war den Muhammedanern auch die begriffliche
Spekulation, die die Trinitit durch die Dreiheit: Wesen, Leben,
Vernunft (dat, hajat, nutq) zu erkldren versucht, bekannt. Schon
Paulus ar-Rahib?®, Bischof von Sidon, sah in Vater, Sohn und
Heiligem Geist nur eine Ausfiihrung und Bestitigung der Tatsache,
daf} Gott ein lebendes, verniinftiges Wesen (5ai” haij natiq) ist. Auch
Hasan Ibn-Aijub (vor 988) hat diese Theorie gekannt, wandte aber
gegen sie ein, dafl man dann eigentlich jede beliebige Eigenschaft
Gottes als Person verselbstindigen konne. Qarafi kennzeichnet
diese Problematik richtiger, wenn er sagt, dafl die Gleichsetzung
von Vater, Sohn und Heiligem Geist mit Wesen, Vernunft und
Leben in Gott zwar kein Unglaube, aber doch unzuldssig sei, da
er ecine Heraushebung der Eigenschaften Gottes mit metaphysi-
schem Absolutheitscharakter unbedingt vermeiden wollte.

Auch die populdren Erklarungsversuche der Trinitat, wie die
Sonnenanalogie: Sonnenscheibe, Sonnenlicht und Sonnenwirme,
befriedigten die Araber nicht, da, wie Ibn-Aijub bemerkt, Licht
und Wirme nicht zur Substanz der Sonne gehoren. Gleicherweise
erging es der beliebten Analogie: Vernunft, Wort und Geist des
Menschen, da das Wort dem Menschen nicht in der Substanz gleich
ist, wie der Logos dem Vater gleich sein soll.

Letztlich waren nattirlich alle Verstindigungsversuche — ob sie
nun von Abneigung oder von Wohlwollen geleitet waren — erfolg-
los. Das Bestreben des Islam, alles Religiose nach rationalistisch-
plastischer Auffassungsweise zu erklaren, das sich auch in der
Polemik gegen das Christentum bemerkbar machte, stand in schrof-
fem Gegensatz zur intellektualistisch-abstrakten Denkweise der
christlichen Theologen*. Abgesehen davon, daff auch fir die christ-

3 Vgl. A. Baumstark, Die christlichen Literaturen des Orients, II, Leipzig 1911,
24 ff,

* Dabei soll natiirlich nicht geleugnet werden, dafl sich unter den christlichen
Theologen auch solche — und auch bedeutende — befanden, die aus dem Bann-
kreis orientalischer Geistigkeit kamen.

3*
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liche Dogmatik die Sanctissima Trinitas immer ein mysterium
stricte dictum bleiben wird, war es bei der unterschiedlichen
Geistigkeit des Islam und des Christentums fir den Islam un-
moglich, sich mit dem Gedanken an eine Dreipersonlichkeit des
einen Gottes anzufreunden.

Der Kampf gegen die Trinitatslehre ist natiirlich nur ein Aspekt
der islamischen Polemik, wenngleich ein sehr wesentlicher. Die
Polemik hat sich im Laufe der Jahrhunderte etwas differenziert,
mit dem engeren Kontakt zwischen Morgen- und Abendland auch
verschiedene andere Bereiche mit hereingezogen, ist aber im
wesentlichen unveridndert geblieben. Die Gottessohnschaft Jesu ist
dem Muhammedaner ein Ritsel, das er losen mochte und doch
nicht kann, dem Abendlandler ein Mysterium, das er gar nicht zu
begreifen versucht®. Ob man dieses Problem nun von der Trinitat
her sieht — die Polemik richtet sich dann gegen die Dreifaltigkeit
als solche —, oder von der Christologie her — die Polemik richtet
sich dann gegen Jesus als wahren Gott und wahren Menschen —,
ist nicht ausschlaggebend.

Wenn wir im folgenden die Einleitung der Quranausgabe der
Ahmadiyya-Bewegung einer ndheren Untersuchung unterziehen,
werden wir feststellen konnen, dafl die herrschende Polemik sich
zum groflen Teil gegen Jesus Christus als Sohn Gottes richtet (sich
also im Rahmen der Christologie bewegt), wihrend von der Trini-
tit wenig, ja gar nichts zu finden ist.

Bevor wir aber die Quranausgabe niher betrachten, ist noch einiges
iber die Ahmadiyya-Bewegung zu sagen.

ll. Die Ahmadiyya-Bewegung (= AB)

1. Die Bewegung. — Wenn hier von der Polemik der AB gegen
das Christentum die Rede ist, so muff man sich immer vor Augen
halten, daff man die AB nicht mit dem Islam schlechthin identi-
fizieren kann. Die AB ist eine Reformbewegung, die den Islam in
unseren Lindern in besonderer Weise vertritt. Welche Vorbehalte
man dabei machen muf}, soll noch weiter unten gesagt werden.
Die AB erhielt ihren Namen von dem Mirza Ghulam Ahmad
Kadiani, der, um 1839 in Kadian im Pandschab (Indien) geboren,
ihr Stifter wurde (1908 starb er an Cholera). Ghulam Ahmad trat
1880 mit einer neuen Lehre auf, die bald in der ganzen muham-
medanischen Welt Verbreitung fand. Er behauptete, er sei der

5 Es hat selbstverstindlich auch im christlichen Bereich Versuche gegeben, die
Trinitdt zu erkldren, doch haben diese Versuche zu keinen Losungen gefiihrt.
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wahre Messias der Christen und ihr Paraklet, der Mahdi der
Muslim und ihr Erneuerer. Zugleich gab er sich als eine Fleisch-
werdung des Buddha {avatara) und des Krishna aus, die im Geist
und in der Macht Jesu erschienen sei. Nach seinem Tode hinter-
lie er 40 bis 75000 Anhinger, die die gottliche Sendung ihres
Stifters mit angeblich von ihm bewirkten Wundertaten be-
wiesen.

Die AB steht auf dem Standpunkt, der Quran sei fir das siebente
Jahrhundert gut gewesen, jetzt bringe die Ahmadiyya (= A) die
volle Erlosung. In manchen Gedanken berithrt sie sich eigenarti-
gerweise mit dem Behaismus, der ja urspringlich als islamische
Denomination gelten wollte®. Die AB sieht den Niedergang des
Islam in seinen offenbaren Irrlehren begriindet, so in dem An-
spruch der gottesdienstlichen Lehrer (ulema), eine Art Mittlerrolle
zwischen Gott und den Menschen einzunehmen. Es ist weiter nicht
verwunderlich, wenn die Bewegung mit solchen Ansichten bald
in Gegensatz zu dem offiziellen Islam geriet. Die Gegensitze
wurden scharfer, als sich die AB auf dem Boden des européischen
Festlandes ausbreitete. Hier wurden besonders von England aus
neue Ideen in die Lehren der A hineingetragen, manches vom
Islam wurde abgeschwicht, anderes wieder mehr dem europiischen
Geschmack entsprechend gefarbt.

Die AB kam aus Niederlindisch-Indien nach Holland, gelangte
dann nach England, Deutschland, in die Schweiz, in die Vereinig-
ten Staaten und nach Siiddamerika. Freilich war die Aufnahme der
Bewegung nicht einmal in den islamischen Landern immer von
Begeisterung getragen. So wurden 1924 in Afghanistan ein Mawli,
der zu der AB hielt, und 1925 zwei Mitglieder der Bewegung zum
Tode verurteilt und gesteinigt. Im Jahresbericht der AB von 1926
wird dies herausgehoben als ein Ereignis, ,iiber welches die ge-
samte zivilisierte Welt erschrocken war, sie hat uns ihre Sympa-
thien bezeugt“. Der Schrecken war allerdings keineswegs so er-
schiitternd gewesen.

Neuerdings horte man von radikalen Stromungen innerhalb der
Bewegung, die die A ganz vom Islam loslésen wollen. Der Stifter
wird ja allgemein als Prophet verehrt, fir die extremen Elemente

¢ Die Behai-Religion ist zwar im Raume des Islam enstanden, kann aber auf
keinen Fall mehr als Islaim angesehen werden. Eine ausgezeichnete Darstellung
dieser Religion findet sich in Kurt Hutten, Seher, Griibler, Enthusiasten, Stutt-
gart 1953, S. 201—229.



198 Hammerschmidt: Die Polemik des Islam gegen das Christentum

ist aber jeder, der ihm diese Stellung nicht zugesteht, ein kafir.
Die letzte Entwicklung mufl noch abgewartet werden. Es ist —
anders als beim Behaismus — kaum zu erwarten, daf} sich die AB
selbstindig macht.

2. Die Stellung der AB zum Christentum. — Der Stifter hatte ein
sehr starkes Interesse fiir die Religion Jesu. Seine Vorstellungen
von Jesus und dem Christentum scheinen allerdings von den in-
zwischen schon veralteten radikalen cdhristlichen Kritikern nicht
unwesentlich beeinflufit zu sein. Was er iiber Jesus denkt und lehrt,
werden wir noch unten sehen. Trotz dieser starken Hinneigung
zum Christentum will die AB nichts von Jesus wissen. Durch das
Auftreten des Ghulam Ahmad ist ja auch das Christentum erfallt
worden, d. h. als eine eigene Religion neben der A uberfliissig. Die
christlichen Kirchen werden scharf abgelehnt. Als deren eigentlicher
Griinder wird Paulus bezeichnet, als ihr Kult die Sonnenverehrung.
Paulus ist der unversohnliche Feind Jesu, der seine Lehre ver-
falscht und sie durch Vermischung mit Elementen des griechischen
und romischen Heidentums paganisierte; Jesus selbst hat eigentlich
den Islam gelehrt. Durch die Falschungen des Paulus ist der Nach-
welt die echte Lehre Jesu verlorengegangen’.

Hat man aber die Berechtigung, die Polemik der AB gegen das
Christentum als Polemik des Islam gegen das Christentum zu be-
handeln? Diese Frage ist durchaus zu bejahen. Eigenartigerweise
haben sich namlich weiteste Kreise des Islam, — auch solche, die
die Lehren der AB als Irrlehre scharf ablehnen —, die Argumente
und Angriffe der Sekte gegen das Christentum zu eigen gemacht®.
Natiirlich ist es so, dafl auch die AB viel aus der traditionellen
islamischen Polemik gegen das Christentum tibernommen hat, so
daf} sich der Kreis wieder schliefit.

II1. Die Quranausgabe der AB

1. Die Ausgabe. — Die deutsche Quranausgabe ist nicht die erste
nichtarabische Ausgabe der AB. 1934 kam eine Quraniibersetzung

7 Gemill dem Quran, Sure 94, lehnt die AB auch die Erbsiinde ab.

8 Die populdre polemische Literatur des Islam ist besonders in der Neuzeit
stark angewachsen. Wie Prof. Th. Ohm mitteilt (Islam und Christentum im Tan-
ganyika-Territorium, in Karl-Arnold-Festschrift, Kéln u. Opladen, o.J. [1955].
101—115), ist ihm bei seiner Ostafrikareise eine ganze Anzahl solcher Streit-
broschiiren in die Hinde gefallen.
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in hollandischer Sprache zustande, dann eine englische unter Kha-
wajah Kemal ud-Din®.

Die deutsche Ausgabe fithrt den Titel: Der Heilige Qur-4n, Ara-
bisch-Deutsch, versehen mit einer ausfithrlichen Einleitung unter
der Leitung von Hazrat Mirza Bashiruddin Mahmud Ahmad,
Zweiter Kalif des Verheilenen Messias, Oberhaupt der Ahma-
diyya-Bewegung des Islams. Als Herausgeber zeichnet: Ahma-
diyya-Mission des Islams, Ziirich und Hamburg im Auftrag von
The Oriental and Religious Publishing Corporation Rabwah (Pa-
kistan), bei der auch das Copyright liegt. Als Verlag ist Otto
Harrassowitz in Wiesbaden angegeben. Gedruckt wurde das Buch
in Holland bei der Zuid-Hollandsche Boek- en Handelsdrukkerij,
The Hague. Zuerst findet sich (S. 5—7) ein Geleitwort, das vom
Februar 1954 in Ziirich datiert und vom Leiter der Ahmadiyya-
Mission in der Schweiz unterzeichnet ist. S. 10ff. folgt die Ein-
fihrung von Hazrat Mirza Bashiruddin Mahmud Ahmad, die in
zwei Teile gegliedert ist. Der erste Teil (S. 15—106) befafit sich mit
der Polemik gegen das Christentum und die Vedas, wihrend der
zweite Teil (S.109—161) eine Ubersicht iiber den Aufbau und den
Inhalt des Quran bringt, die mit einem Aufruf ,an die kirchlichen
Wiirdentrager® schliefit. S. 163 f. stehen Bemerkungen und Er-
lauterungen zur Ubersetzung und den Namen der arabischen Buch-
staben. Dann folgt mit neu beginnender Seitenzihlung (S. 1—635)
der Quran, wobei auf jeder Seite rechts der arabische Text, links
die deutsche Ubersetzung steht (es ist hier nicht unsere Aufgabe,
iber deren Richtigkeit zu urteilen, das wird von anderer Seite
geschehen). Abschlieflend finden sich Worterklirungen (S. 636) und
ein Index (S.637—639). Fiir unsere Untersuchung ist der erste Teil
der Einfithrung wichtig (die folgenden Seitenzahlen ohne Zusatz
in Klammern beziehen sich stets auf die Seiten der Quranein-
leitung).

2. Die Polemik gegen das Christentum. — Wir miissen hier die
Auffassungen der AB gedridngt darstellen, da uns nicht so viel
Platz zur Verfugung steht. Daher — und das ist sicher kein Nach-
teil — ist es am vorteilhaftesten, den Stoff nach systematischen
Gesichtspunkten zu ordnen. Zuerst sollen die negativen Aus-
sagen, d. h. die Angriffe auf das Alte und Neue Testament ohne

¥ Diese Quraniibersetzung wurde aber von dem Zentrum der islamischen Ortho-
doxie, der El-Azhar in Cairo, scharf abgelehnt. Das Buch wurde sogar fiir
Agypten verboten.
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Riicksicht auf ihre vermeintliche Beziehung zum Islam behandelt
werden.

a) Die Angriffe auf die Bibel

Das Alte Testament

Der erste Vorwurf, der gegen die Lehre der Bibel erhoben wird,
ist der, ihr Gott sei ein Nationalgott (S. 16). In diesem Zusammen-
hang werden verschiedene Schriftstellen des AT angefihrt, die einen
solchen Gedanken zu unterstiitzen scheinen: 1 Sam 25,32; 1 Kén
1,48; 1 Chron 16,36; 2 Chron 6,4; Ps 72,18. Die angegebenen
Stellen werden als Beweise dafiir angefithrt, dal der Gott der
Bibel ein Nationalgott sei und daher keinen universellen Anspruch
erheben konne. Es soll hier nicht weiter darauf eingegangen wer-
den, da gerade diese Aussagen leicht als unrichtig einzusehen
sind. Das Problem des auserwahlten Volkes, das eben den Gott,
der es erwahlte, seinen Gott, den ,Gott Israels“ nannte, ist vollig
ubersehen.

Ein zweiter Vorwurf richtet sich gegen die Reinheit des biblischen
Textes. Hier wird (S.30ff.) die Erhaltung des biblischen Textes
an sich mit dessen vollig unversehrter Uberlieferung verwechselt.
Als Beweise werden einige Zitate aus der Judischen Encyclopaedia
und dem apokryphen dritten Buche Esra® angefiihrt. Aus den
Angaben des Buches Esra will der Verfasser der Einleitung be-
wiesen sehen, dafl Esra die biblischen Biicher von neuem nieder-
schrieb, sie also erst ab Esra als bestehend angesehen werden
konnen. Es ist allerdings sehr wahrscheinlich, daf erst die Reform
des Esra und Nehemia auf der Basis des in den Pentateuch ein-
gegliederten Priesterkodex den Pentateuch zur endgiiltigen Grund-
lage der jidischen Religionsgemeinschaft gemacht hat und damit
jene einzigartige Stellung als Heilige Schrift befestigte. Damit ist
aber keineswegs gesagt, dall der Pentateuch vorher nicht auch
schon diese Stellung besessen hatte. Die Reform hat sie von neuem
dem jidischen Volksbewuftsein eingeprigt. Auf jeden Fall ware
es falsch, durch die Reform eine ganz neue Heilige Schrift ent-
stehen zu lassen, wie es die islamische Polemik will’’. In der

10 Das dritte Buch Esra (nach der lateinischen Zahlung, wo Esra und Nehemia
als erstes und zweites Buch Esra gerechnet werden) ist ein Torso und auflerdem
kein selbstindiges literarisches Werk. Es ist wahrcheinlich wegen der Bezeich-
nung Colesyrien fiir das ganze sidliche Syrien (2, 16) vor der romischen Epoche
entstanden.

11 Es ist fiir die Unbeschwertheit der islamischen Polemik bezeichnend, dafl sic
von dem ,hervorragenden dhristlichen Geistlichen Jerome® spricht (S. 81, 48).
Damit ist natiirlich der Kirchenvater und -lehrer Hieronymus gemeint.
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weiteren Ausfithrung wird dann der Beweis fur die islamische An-
schauung mit kleineren Details versucht. Dieser Beweisversuch
geht aber von der Voraussetzung aus, dall keine Hinzufiigungen
zu dem biblischen Text mehr moglich gewesen waren, wenn der
Text unversehrt hitte erhalten bleiben sollen. Wenn es Dt 34,6
von dem Grab Moses’ heifit: Und niemand hat sein Grab erfahren
bis auf diesen heutigen Tag, so ist klar, dafl die Erweiterung: bis
auf den heutigen Tag, von einem spateren Schreiber hinzugesetzt
wurde. Ahnlich ist es mit dem Namen der Stadt Dan (Gn 14, 14
und Ri 18,27—29).

S. 84 ff. folgt eine Reihe von ,Widerspriichen im Alten Testament®,
die zum Teil Scheinwiderspriiche sind, zum Teil aber auch echte
Probleme enthalten:

1. Gn 1,27 im Widerspruch zu Gn 2,17. Wenn Gott den Menschen
nach seinem Bilde erschuf, dann konnte er ihm doch nicht die
Fahigkeit, zwischen Gut und Bose zu unterscheiden, vorenthalten.
2. Gn 2,17; 2,9; 8,2f. im Widerspruch zu Gn 3,22. Wenn Adam
und Eva von dem Lebensbaum gegessen hatten — die AB hat
dafiir aber nur ein argumentum e silentio — so ist es unverstind-
lich, wie Adam und Eva nachher trotzdem sterben konnten.

3. Gn 22,14 im Widerspruch zu Ex 6,2f. An der einen Stelle
heifle es, der Ort habe nach der Namensgebung des Abraham
(»Jehova wird ersehen®) die Bezeichnung erhalten: Auf dem Berge
Jehovas wird ersehen werden, an der anderen aber, Gott habe
sich mit seinem Namen ,Jehova® noch nicht geoffenbart. Abge-
sehen davon, daff mit der Ubersetzung der Quranausgabe: , Jehova
wird ersehen® nichts anzufangen ist — die gingige Ubersetzung
lautet: Der Herr sieht —, haben die beiden Stellen nichts mit-
einander zu tun. Die Verwendung der Form Jehova zeigt tbrigens
deutlich, daf} sich die islamische Polemik christlicher Literaturwerke
einer vergangenen Zeit bedient, und daher auch noch nicht be-
merkte, daf nicht , Jehova®, sondern Jahwe (das die Punktation
von Adonaj trigt) zu lesen ist. Ubrigens macht sich dieser Um-
stand bei dem grofiten Teil dieser islamischen Polemik geltend:
Die zitierte Literatur liegt durchschnittlich mindestens 50—70 Jahre
hinter der heutigen Zeit zuriick.

4. Nm 33,38 im Widerspruch zu Dt 10,6. Dieser Widerspruch
beruht aber nur auf der Annahme, dafl das, was an verschiedenen
Stellen berichtet wird, nun auch tatsiachlich verschiedenes beinhal-
ten miiite. Das biblische Moser ist eben in der Nihe des Berges
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Hor zu suchen, der Nm 20,22ff.; 33,38 als Todesstitte Aarons
bezeichnet wird.

5. 1 Sam 16,10—13 im Widerspruch zu 1 Chron 2,13—15. Nach
der Samuelstelle soll David der achte, nach der Chronik der sie-
bente Sohn Isais gewesen sein.

6. 2 Sam 6,23 im Widerspruch zu 2 Sam 21,8. Nach der ersten
Stelle soll Sauls Tochter Michal bis zu ihrem Tode kinderlos ge-
blieben sein, nach der zweiten soll sie Kinder gehabt haben. Diese
Schwierigkeit lost sich aber ganz leicht, da an der zweiten Stelle
sehr wahrscheinlich nicht Michal, sondern Merab zu lesen ist.

7. 2 Chron 21,19f. im Widerspruch zu 2 Chron 22,2. An der
ersten Stelle heifit es, Joram wire bei seinem Tode zweiundvierzig
Jahre alt gewesen, nach der zweiten wire sein Sohn bei seinem
Regierungsantritt, der nach dem Tode seines Vaters erfolgte,
ebenfalls zweiundvierzig Jahre alt gewesen. Es ist aber sehr un-
sicher, ob anstatt 42 nicht 22 oder gar 20 zu lesen ist". Auflerdem
miiflte ja der Regierungsantritt des Ahasja nicht unmittelbar auf
den Tod seines Vaters folgen.

Alle diese Vorwiirfe zeigen, wo der tiefere Grund fir die Schwie-
rigkeiten des Islam gegeniiber der Bibel zu suchen ist. Er liegt in
der vollkommen verschiedenen Auffassung der Inspiration. Im
Islam ist der Quran das von Gott diktierte Buch, das keine Ver-
dnderung — und sei es auch nur die geringste — erleiden darf.
Mit seinem heiligen Buch, das verabsolutiert, ja sogar als unge-
schaffenes Gotteswort theologisiert wurde, ist der Islam in beson-
ders gunstiger Lage. Im Beginn des Islam — und wohl auch noch
heute — legte man ja tberaus grolen Wert darauf, dal jemand
den Quran auswendig konnte. Muhammad selbst soll sich einmal
gedullert haben, wer den Quran auswendig lerne, sei vom Feuer
der Holle befreit. Mit diesem Inspirationsverstindnis kann man
aber nicht an die Bibel herangehen. Hier kommt noch ein Faktor
dazu, fiir den der Islam kein Verstindnis aufbringen kann: der
frei mitwirkende Mensch. Schon Origenes hat der christlichen In-
spirationslehre *® diesen Aspekt eroffnet, als er den psychologischen
Vorgang mit dem Ausdruck éninvowa ,Einhauchung®™ wiedergab.
Dieser Gedanke wurde von Johannes Chrysostomus und Augusti-

1z Bei dieser Stelle bezieht sich die Quraneinleitung (S. 87) auf die King James’
Edition, Oxford-Ausgabe.

13 Der Ausdrudk Inspiration geht auf das dedmvevorog 2 Tim 3, 16 zuriick.

4 De principiis 4, 9; PG 11, 360.
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nus weiter ausgebaut **. Somit liegt das Wesen der Inspiration nach
christlichem Verstindnis in der gott-menschlichen Wirkgemein-
schaft, wobei der Mensch keineswegs ausgeloscht wird. Daher
bieten fir das christliche Verstandnis Schreibfehler, zeitgeschicht-
liche und zeitbedingte Anschauungen in peripheren Belangen,
Unzulanglichkeiten in historischer Hinsicht bei weitem nicht solche
Schwierigkeiten wie fiir den Islam, der sich mit solchen Erschei-
nungen auf Grund seiner Quranlehre niemals abfinden kann und
wird.

Gegentiber diesen fundamentalen Unterschieden tritt der Hinweis
der Quraneinleitung auf barbarische (S. 37 ff.) und vernunftwidrige
(S. 391f.) Lehren des Alten Testaments mehr in den Hintergrund:
Die barbarischen Lehren des AT lassen nicht auf einen gnadigen
oder barmherzigen Gott schlieffen, so Ex 21,20 f. (milde Strafe fiir
die Totung eines Sklaven), Lv 20,27 (T6tung der Totenbeschworer,
Wahrsager und Zauberinnen) und Dt 7,2 (Totung der feindlichen
Stamme nach deren Kapitulation). Hier rithrt die islamische .Pole-
mik an ein echtes Problem in den biblischen Texten. Gewisse Har-
ten im Leben des Volkes Israel konnen nicht hinwegerklirt wer-
den'. Wenn man sie trotzdem zu beschonigen und zu verharm-
losen sucht, wird sich eine solche Losung frither oder spater als
falsch erweisen, da man bald wieder vor den gleichen Schwierig-
keiten steht. Allerdings kann man fiir manche radikale Ziige in
Israel Grinde anfuhren; ob sie immer stichhaltig sind, sei dahin-
gestellt. Es ist aber ein wesentlicher Unterschied, ob man eine
Schwierigkeit als solche anerkennt, oder nun aus ihr ohne weiteres
die Ungiiltigkeit biblischer Aussagen herauslesen will.

Die angeblich vernunftwidrigen Lehren des AT (Hase als Wider-
kduer usw.) sind ziemlich bedeutungslos, so dafl sie hier uber-
gangen werden konnen. Der Vorwurf, im AT werde das Andenken
der Propheten geschindet (Noes Trunkenheit, Gn 9,20—22;
Schwangerschaft der beiden Tochter Lots durch ihren Vater, Gn
19,30—36; Leviratsehe, Dt 15,5f.) spricht eigentlich — genau
besechen — nicht gegen die Bibel als Gottes Wort. Wenn sie Er-
eignisse so schildert, wie sie sich abgespielt haben, so zeugt das
nur fiir thre Wahrhaftigkeit. Und wir haben keinen Grund, die
Echtheit der Erzdhlungen zu bezweifeln.

15 Far Chrysostomus vgl. bes. den Isaiaskommentar PG 56, 14; fiir Augustinus,
De consensu evangelistarum, PL 34, 1041—1230.

16 Prof. G. Quell (Rostock) hat im SS 1954 in einem Vortrag an der Universitat
Miinster (Westf.) (,Der Gott der Rache®) nachdriicklich davor gewarnt, solche
Ausspriiche und Gedanken zu verharmlosen.
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Das Neue Testament

Groflere Bedeutung kommt den Argumenten gegen das NT zu.
Wenn der Islam das AT mit einigen Einschrankungen gelten lassen
kann, so wehrt er sich doch stirker gegen das Neue. Gleich zu
Beginn der Behandlung des NT in der Quraneinleitung (S.43ff.)
trifft man wieder auf das gleiche Mifiverstindnis in der Inspira-
tionsfrage, das oben schon aufgezeigt wurde. Dort steht (S. 43) die
Behauptung: ,Die im Neuen Testament gesammelten Biicher stel-
len nicht die Aulerungen Jesu oder seiner Schiiler dar. Jesus war,
ebenso wie seine Schiiler, Jude. Wenn irgendwelche Auflerungen
Jesu in ihrer Urspriinglichkeit erhalten wiren, so kénnten sie nur
in hebraischer Sprache vorliegen.“ Wieder zeigt sich die islamische
Inspirationsauffassung ganz deutlich. Wenn das NT Gottes Wort
ist, d. h. von Gott Wort fiir Wort eingegeben, dann muf} es noch
so Wort fiir Wort in der urspriinglichen Sprache erhalten sein.
Die Polemik geht aber noch weiter. Aus der Tatsache, daf} die
Evangelien und ibrigen Schriften des NT griechisch iberliefert
sind, schliefit sie, dafl diese auch erst nach der Teilung des romi-
schen Reiches geschrieben sind, ,als die griechische Sprache des ost-
romischen Reiches ihren Einflul auf das Christentum und seine
Literatur auszudehnen begann® (S. 44)". Aus den Worten Jesu
Mt 5,17f. schliefit die Einleitung, Jesus sei gekommen, um das
mosaische Gesetz zu erfillen: , Jesus hat offenbar die Lehren von
Moses wiedergegeben ohne die nachtraglichen Einschaltungen der
Schriftgelehrten und Pharisder. Aber das Neue Testament sucht
nicht nur das zu korrigieren, was die Schriftgelehrten und Phari-
sder erfunden hatten, sondern auch das, was Moses und die spa-
teren Propheten zu ihrer Zeit gelehrt hatten. Daraus ergeben sich
Widerspriiche, so daf in diesem Teil des Neuen Testamentes eine
andere Lehre vertreten wird als in jenem® (S. 46).

Fiir dieses ,von Widerspriichen® erfiillte Neue Testament werden
nun die Zeugnisse ,christlicher Gelehrter® angefiihrt. Als erstes
erscheinen einige Zitate aus dem Bibelkommentar von Horn (1882!),
denen einige Stellen aus der ,Enc. Biblica“ (Bd. IV, S. 4980, 4993)
und ,Enc. Brit.“ (12. Ausgabe, Bd. III, S. 636, 643) folgen. Damit
sind aber die Zeugnisse aus der christlichen Gelehrtenwelt auch
abgeschlossen. Eine besondere Schwierigkeit findet der Verfasser
in der Tatsache, dafl sich im Laufe der textkritischen Arbeiten am

17 Prof. Quispel (Utrecht), der an dem koptischen Codex Jung arbeitet, er-
klarte kiirzlich, dafl das NT mit fast allen Schriften schon um 140 von Valentin
zitiert wird; vgl. H.C. Puech-G. Quispel-W. C. van Unnik, The Codex Jung,
herausgeg. von F. L. Cross, London 1955.



Hammerschmidt: Die Polemik des Islam gegen das Christentum 205

NT herausstellte oder zumindest als wahrscheinlich annehmen 1a8t,
daf} einzelne Verse eine Erweiterung erfahren haben oder einzelne
ganze Verse von Schreibern eingefiigt wurden (es wird auch das
bekannte Comma Johanneum 1 Jo 5,7 f. angefithrt). Der Islam
kann ein solches Vorgehen natiirlich niemals billigen und wird
auch nie verstehen, wie man solche Schriften noch als goéttliche
Schriften ansprechen kann. Die einzige Moglichkeit, hier Abhilfe
zu schaffen, wire, den islamischen Theologen den dhristlichen In-
spirationsbegriff klarzulegen.

Ein weiterer Vorwurf sagt: ,Die Exponenten des Christentums
scheinen iiberzeugt zu sein, dafl, wenn man nur an Jesum glaubt,
nichts mehr an guten Werken erforderlich ist, um das Wohlgefal-
len und die Liebe Gottes zu erringen® (S. 50). Diese Behauptung
stiitzt sich darauf, daf} in den kritischen Ausgaben des NT Mt 17
der 21. Vers (Aber diese Art fdahrt nicht aus, denn durch Beten
und Fasten) in die Fuflnote verwiesen wird, weil man annimmt,
dafl diese Lesart aus Mk 9, 29 eingedrungen ist, wo allerdings
nur vom Gebet die Rede ist (fast alle syrischen Texte fugen aber
das Fasten hinzu, wenn sie auch eine etwas andere Wortfolge
aufweisen). Doch ist diese exegetische Einzelheit fiir die Behaup-
tung der Polemik nicht so wichtig, da man doch wirklich nicht
ohne die Absicht der Irrefihrung oder ganz krasser Unkenntnis
behaupten kann, die Exponenten des Christentums erkldrten die
guten Werke fiir tberfliissig.

Sodann wird (S. 50ff.) wieder eine Reihe von Widerspriichen im
NT angefiihrt:

1. Nach Mt 1,1—22 und Lk 1,382f. soll Jesus ein Sterblicher sein,
nach Jo 1,1 ist er jedoch Gott.

2. Nach Mt 8,18—17, Mk 1,9—12 und Lk 3,21f.; 4,1 wurde
Jesus von Johannes im Jordan getauft und verlieff ihn noch am
selben Tage. Bei Johannes wird keine Taufe erwédhnt; Jesus bleibt
auflerdem zwei Tage mit Johannes beisammen. Vorsichtigerweise
ist fiir Johannes keine Stelle angegeben, ich konnte mir auch nicht
denken, welche Stelle dafur als Beweis dienen sollte. Es kime dem
Zusammenhang nach hochstens 1,35 in Frage, das aber niemals
den bebaupteten Sinn ergibt.

3. Nach Jo 1,19—44 wire Jesus nach der Taufe nach Galilda ge-
zogen, nach Mt 4,1 Mk 1,12 und Lk 4,1 ging Jesus erst 40 Tage
lang in die Wiiste.

4, Nach Jo 1,85—51 hat Jesus bald nach dem Zusammentreffen
mit Johannes die beiden ersten Junger berufen, nach Mt 4, 12—22,
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Mk 1,12—20 und Lk 4,14f.; 5,1—11 soll er dies erst nach seinem
Wi istenaufenthalt getan haben.

5. Nach Jo 4,3; 43—45 war Jesus der Ansicht, ein Prophet gelte
nichts in seinem Vaterlande und wanderte deshalb nach Galilaa,
nach Mt 13,54—58, Lk 4,24 und Mk 6,4 soll Jesus in Galilda
geboren worden sein (!) — eine vollig willkirliche Annahme, die
nur auf einem groben Miflverstindnis des , Vaterhauses® (Mt 13, 54:
woi EMdov eic v mateida avrot) beruhen kann.

6. Nach Jo 8,22—26; 4,1—3 soll Jesus schon vor der Gefangen-
schaft des Johannes gepredigt haben, nach Mt 4,12—17 und Mk
1,14f. soll er erst nach der Einkerkerung des Johannes mit der
Predigt begonnen haben.

7. Nach Lk 8,28 war Joseph, der Mann Mariens, der Sohn Helis,
nach Mt 1,16 der Sohn Jakobs.

8. Nach Lk 3,31 stammt Jesus iiber Nathan von David ab, nach
Mt 1,6 von Konig Salomo, Nathans Bruder.

9. Namen und Geschlecht der Zahlen der beiden Genealogien bei
Mt und Lk stimmen nicht iiberein.

10. Nach Lk 24,50f. soll Jesus in Bethanien in den Himmel auf-
gefahren sein, nach Apg 1,12 auf einem Berge namens LOlivet?.
— Obwohl hier die islamischen Einwinde nicht grundsatzlich
widerlegt, sondern nur dargestellt werden sollen, kann man doch
picht umhin, hierzu etwas zu sagen: Im griechischen Text des
Lk heifit es nodc Bydaviov,mit dem Berg ,namens Olivet® ist natiir-
lich der Olberg gemeint. Es ist wirklich nicht einzusehen, wo hier
eine Schwierigkeit sein soll. ITpdc Bndaviav heiflt in der Richtung auf
Bethanien zu und da lag eben der Ulberg.

11. Nach Lk 24,21—29, 36,51 soll Jesus am Auferstehungstag
oder in der folgenden Nacht in den Himmel aufgefahren sein (?),
nach Apg 1,13 erst nach 40 Tagen.

12. Nach Mt 10,10 hat Jesus seine Jiinger aufgefordert, keine
Tasche, keine zwei Rodke, keine Schuhe und keinen Stab bei sich
zu tragen, nach Mk 6,8 f. das Mitnehmen von Wanderstiben und
Sandalen geboten.

Aber auch Aberglauben findet die Polemik der AB in den Evan-
gelien (S. 52ff.), so beim Aufenthalt Jesu in der Wiiste, wo ihm
Tiere und Engel dienen (Mk 1,12f.) in der Erzahlung von den
unreinen Geistern, die in die Schweineherde fahren (Mk 5,1—14),
in den Totenerweckungen Jesu (Jo 11,43 f.; Mt 27,51—53 kann
man nicht als eine unmittelbare Totenerweckung Jesu bezeichnen).
Die Polemik meint, wenn die Erweckung von den Toten ein Vor-
recht Jesu gewesen sei, so miifiten das die Christen von heute auch
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konnen, da ihnen Jesus doch verheifien hitte, sie konnten noch
grofiere Zeichen vollbringen, wenn sie nur den Glauben so gering
wie ein Senfkorn hatten (S. 55). Auch das Wandeln Jesu auf dem
Meere (Mt 14,25—27) und die Beschreibung des Auszuges des
unreinen Geistes aus dem Menschen und dessen Riicdkkehr (Lk 11,
24—26) wird als ,niedriger Aberglaube“ angesehen. Die islamische
Vorstellung kann nicht einsehen, dafl ein ,Mensch® jemals auf dem
Wasser wandeln kénne. Die Gottheit Jesu wird aber von vorn-
herein bestritten, so dafl wirklich fiir den islamischen Rationalis-
mus kein anderer Weg iibrigbleibt, als auch die Wunder in Abrede
zu stellen.

Auch die Ethik des NT wird als zweifelhaft betrachtet (S. 55 ff.).
Der Fluch Jesu gegen den Feigenbaum (Mk 11,12—24) ist eine
unverniunftige Tat, wie man sie von einem ,gewohnlichen an-
stindigen und gutartigen Menschen“ nicht erwartet. Ebenso wird
der etwas hart klingende Ausspruch Jesu Mt 7,6: Ihr sollt das
Heiligtum nicht den Hunden geben ... als unwahr hingestellt, da
es unmoglich erscheint, daf} ein von Gott geliebter Mensch andere,
die noch nicht zum Glauben gelangt sind, als Hunde und Schweine
— denn das wird unter dieser Stelle von den Muslim verstanden —
bezeichnet. Das gleiche Bild fiir die Erzahlung von der kanaana-
ischen Frau (Mk 7,24—27; Mt 15,21—26). Natirlich taucht auch
hier (S. 581.) die alte crux interpretatorum auf, die Antwort Jesu
an seine Mutter auf der Hochzeit zu Kana (Jo 2,4). Gerade diese
Schwierigkeit ist aber in letzter Zeit so ziemlich gelost worden *°.
Auch fiir den Jesus des NT gilt, was oben uiber den Gott der Bibel
tberhaupt festgestellt wurde: Er ist ein Nationalgott, der nach
Mt 15,21—26 und 7,6 nur fir die Kinder Israels, nicht aber zur
Rettung der ganzen Welt gekommen ist (S.16): ,Jesus war kein
universeller Lehrer® (S. 28). Die Evangelien selbst zeigen, dafl er
das Gesetz nicht auflésen, sondern erfillen wollte (Mt 5,17f.).
Jesu Absicht war gar nicht, eine Botschaft fir alle Welt durch die
christlichen Missionare verkiinden zu lassen. Jesus selbst ist nur
»zu den verlorenen Schafen Israel® gesandt (Mt 15,24). Auch der

18 Nach dem chaldiischen Erzbischof Msgr. Amanton von Mossul soll die
syrische Phrase ,mali walechj* nichts anderes als der Ausdruck der innigsten
Gesinnungsgemeinschaft sein. Vgl. A. Weilbold, Quid mihi et tibi est, mulier?
Jo 2, 4, in: Linzer Theologisch-praktische Quartalschrift 1927, 362. Prof. Grill,
S. O. Cist. will den Ausdruck iibersetzen: Was gibt es Trennendes in unser
beider Auffassung? Ist nicht meine Stunde schon gekommen? Vgl. Jesus auf
der Hochzeit zu Kana, Der Sinn von Joh 2,4, in: Bibel und Liturgie, 1952/53,
8. 336.
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Taufbefehl Mt 28,19 kann nach der AB nicht als Beweis gelten,
da unter ,allen Voélkern® nicht etwa die Volker des Erdkreises
zu verstehen sind, sondern ,alle Stimme Israels“. Jesus selbst
hat ja die Jiinger zu den verlorenen Schafen aus dem Hause
Israel gesandt (Mt 10,5 f.). Die Polemik der AB bewegt sich hier
in einer festen Bahn, die ungefdhr so verlauft:

a) Jesus sandte die Jinger zum Hause Israel.

b) Diese Sendung meint nicht nur einen Besuch in den Stadten der
Juden, sondern deren vollstindige Bekehrung zum Christentum.

¢) Da die Juden aber weder bekehrt wurden, noch heute bekehrt
sind, kann das Christentum gar keine universelle Geltung bean-
spruchen. Die Aufgabe, den Israeliten zu predigen, kann auch gar
nicht eher erfiillt sein, bis Jesus zum zweiten Male kommt (Mt
10, 23).

Als einzige Offenbarung an die gesamte Menschheit ist also der
Quran anzusehen (S. 25). Sure 7,159 erklart ja: ,Sprich: O Mensch-
heit, firwahr, ich bin euch allen ein Gesandter Gottes®.

Durch die ganze Polemik zieht sich aber ein Gedanke hindurch:
Jesu Botschaft wurde ohne seine Mitwirkung und ohne sein Wis-
sen, ja sogar erst viel spiter von den Christen verfilscht. Jesus
selbst wird als Prophet durchaus anerkannt, seine Gottessohn-
schaft aber entschieden geleugnet®. Der ganzen Polemik liegt also
eine Aufspaltung zugrunde: auf der einen Seite die durch die
Christen verfilschten heiligen Schriften, auf der anderen Seite der
Prophet Jesu, der von dieser spiteren Entwicklung nattirlich keine
Ahnung hatte. So heifit es S. 28 iiber Jesu Stellung zum mosaischen
Gesetz: ,Was Jesus hier ausgesprochen hatte, wurde einige hundert
Jahre spater von den Christen zu dem lapidaren Urteil umgedeutet:
‘Das (Mosaische) Gesetz ist ein Fluch’®. S. 47: ,Das Neue Testa-
ment wurde anfangs nicht ernsthaft als ein offenbartes Buch an-
gesehen. Verbesserungen wurden daher ohne Zogern dort vor-
genommen, wo man sie fir moglich hielt.“ S. 54 iber Mk 5, 1—14:
»Jesus selber kann niemals etwas Derartiges gesagt haben, eben-
sowenig seine Schiiler. Diese Geschichte ist eine Erfindung spaterer
Zeit.“ S. 55 tiber Lk 11,24—26: ,Aber es ist unerhort, Gott und
Seinen Propheten“ — namlich Jesus — ,Liigen und abergliubische
Vorstellungen zuzuschreiben. Die unbedachten und unwissenden
Verfasser der Evangelien sind fiir diese Tat verantwortlich. Damit
haben sie die Evangelien verdorben und als religiose Werke un-

19§ 56: ,Wir Muslims glauben nicht, dafl Jesus Gott war; wir betrachten ihn
nur als einen seiner Propheten.”
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brauchbar gemacht®. S. 58: ,Wenn Christen diesen Teil der Evan-
gelien“ — Mt 15,21—26; Mk 7,24—27; Lk 7,36—38 — ,als wahr
akzeptieren, so ist das ihre Sache; aber unsererseits konnen wir
nicht glauben, daf} seine Jiinger derartiges tiber ihn erzihlten. Nach
unserer Meinung sind diese Dinge Erfindungen spéterer Bearbei-
ter. Und diese Uberarbeitungen wurden zu einer Zeit gemacht,
da der wirkliche Jesus aus der Welt verschwunden war und ein
imagindrer Jesus von unwissenden Schreiberlingen fabriziert
wurde®. S. 56: Diese angeblichen Falscher ,iiberlegen offenbar
nicht, ob Jesus solche Dinge gesagt haben konnte oder ob sie ihm
von anderen falschlicherweise zugeschrieben werden®.

Es ist also eine ganz klare Teilung zwischen Jesus und den Evan-
gelien festzustellen. Die Gestalt Jesu wird ja als Prophet im Islam
anerkannt, also kann man ihn selbst nicht belasten. Aber auch die
so mit Filschungen durchsetzten Schriften dienen nicht nur dem
Christentum, sondern sollen auch Hinweise auf das Kommen des
Propheten Muhammad enthalten.

b) Positive Auswertung der Bibel fiir den Islam
Das Alte Testament

Die Ausfilhrungen beginnen (S. 67 ff.) mit den Versprechungen
Gottes an Abraham*, die von der Polemik in einer ganz bestimm-
ten Richtung benutzt werden. Die Verheilungen Gottes sollen sich
danach auf beide Séhne Abrahams, Isaak und Ismael, bezogen
haben. Die Séhne Israels mufiten nun das gelobte Land rdumen,
an ihrer Stelle wurden die Sohne Ismaels die Herren des Landes.
Die Polemik erkennt zwar die Schwierigkeit in der Verheiflung,
nach der die Sohne Israels das Land ,in Ewigkeit“ besitzen sollen,
eine einfache Erklidrung hilft aber dariiber hinweg. Die Isracliten
sollten das Land ewiglich, d. i. nach der Polemik ,bis zum Jiing-
sten Tag® besitzen. Der Jingste Tag ist aber nun nicht etwa ein
noch zu erwartendes Ereignis, sondern lingst eingetreten: Es ist
die Ankunft des Propheten Muhammad, der alle alten Gesetze
hinwegrdumte und ein neues, fir alle Zeiten und Volker giiltiges,
aufstellte. Einen solchen Einschnitt in die Geschichte kann man
nicht anders als den , Jiingsten Tag® bezeichnen. S. 69: ,Wenn
daher die Prophezeiung besagte, daff die S6hne Israels ihre Herr-
schaft Gber Kanaan bis zum Jingsten Tage behalten wiirden, so
bedeutete dies, dafl ihre Herrschaft fortdauern wiirde bis zum

2 Gn 12,2f; 18,15; 16,10—12; 17,9—11; 14—22; 21,13.20 f.

4 Missions- u. Religionswissenschaft 1955, Nr. 3
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Auftreten eines neuen gesetzgebenden Propheten®®. Eine weitere
Prophezeiung iiber den Propheten Muhammad findet man im
Dt 18,15. Alle Bestimmungen dieser Prophezeiung treffen nicht
auf Jesus, wohl aber auf Muhammad zu. So wollte Jesus nicht das
‘Gesetz auflosen (s. o.), sondern erfiillen, wahrend Muhammad
ein ganz neues Gesetz gab und damit der Prophezeiung, die einen
neuen Gesetzestrager verheiflt, am meisten entspricht. Weiters
sollte der Prophet nicht aus den Israeliten, sondern aus den Ismae-
liten erstehen, was auch nur auf Muhammad zutrifft®. Jesus hat
der Welt auch gar keine vollstindige und umfassende Lehre {iber-
mittelt wie Muhammad. Schliefllich weist auch Dt 18,20 auf Mu-
hammad, der auf dem Hohepunkt seines Ruhmes, und nicht in
Verachtung am Kreuze starb.

Auch geographische Argumente sollen fiir Muhammad sprechen:
Dt 33,2 verkindet die dritte Offenbarung der gottlichen Glorie
als von dem Berge Pharan ausgehend *. Faran bezeichnet nun einen
Landstrich, ein Hiigelland, zwischen Mekka und Medina*. Daher
weist auch diese Schriftstelle auf Muhammad hin. Der Stamm der
Qurai§ leitet sich auflerdem von Ismael ab, und in welchem Zu-

21 Die Einfithrung wurde 1947 geschrieben. Was wird die Polemik nun zur
Wiedererstehung des Staates Israel sagen?

22 Nach Dt 18,15 soll der neue Prophet ,aus deinen Briidern® kommen. Nach
S. 71 ist nun der Ausdruck ,aus deinen Briidern“ nicht von den Israeliten zu
verstehen, da ,Briider® ausdriicklich eine Rasse oder ein Volk bezeichnet, das
nicht mit den Israeliten identisch ist. Das ist natiirlich eine jedem Sprachgebrauch
widersprechende Behauptung.

23 Dt 33,2: Der Herr ist vom Sinai gekommen und ist ihnen aufgegangen von
Seir; er ist hervorgebrochen von dem Berge Pharan und ist gekommen mit viel
tausend Heiligen; zu seiner rechten Hand ist ein feuriges Gesetz an sie. — Der
Vers wird von der islamischen Polemik von drei verschiedenen Offenbarungen
Gottes verstanden (1. Sinai, 2. Seir, 3. Pharan), wihrend er natiirlich nur
parallele Aussagen ein und desselben Ereignisses enthélt. S. 75 wird die falsche
Voraussetzung gemacht, der Vers miisse auf Moses passen. Nun hat aber Moses
das Gelobte Land nicht betreten, woraus sich die gesuchte Schwierigkeit ergibt.
— In Wirklichkeit spricht der Vers von dem Siegeszug des Herrn mit seinem
Volk nach dem Heiligen Land. Dabei werden die Hauptorte des Wistenzuges
aufgefithrt.

24 Der Beweis hierfiir ist mehr als primitiv: Da das Pharan der Bibel an
Kanaan grenzt und ein Gebiet, ,das aus Wildern und Hiigeln® (S. 76) besteht,
darstellt, mufl (!) es sehr umfangreich sein. Daher reicht es bis nach Mekka. —
Tatsdchlich ist der Pharan eine Wiistenlandschaft zwischen Kanaan und der
Sinaihalbinsel, im Westen durch den Jebel jelek, im Osten durch die *Araba
und den Meerbusen von ‘Akaba, im Norden durch die Wiste Zin begrenzt
(Nm 4,13). Vgl. Wright-Filson, The Westminster Smaler Bible Atlas, Lon-
don 1952, Plate III, F 4.
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sammenhang dieser Stamm mit Muhammad steht, ist ja bekannt ™.
Aber auch viele andere Stellen des AT sprechen fir den Prophe-
ten Muhammad?®. Wir wollen hier nur noch die Prophezeiung
bei Isaias 9,6f. herausgreifen, die auch wieder auf Muhammad
angewandt wird. Alle fiinf Bezeichnungen dieser Stelle passen auf
den Propheten: Wunderbarer, Berater, Starker Gott, Vater der
Ewigkeit, Friedensfurst. Einige Schwierigkeit hat der Islam natir-
lich mit der Bezeichnung ,Starker Gott“, aber er wird auch damit
fertig. Ex 7,1 findet sich eine Stelle, die Moses als ,Gott des
Pharaos“, Ex 4,16 eine, die ihn als Gott Aarons bezeichnet. Uber
diesen Umweg 143t sich auch die Bezeichnung ,Gott* fiir Muham-
mad irgendwie — allerdings mit sehr vorsichtigen Einschrankun-
gen (S. 90) — rechtfertigen: Da der Prophet fiir Gott Dienst tat,
kann man die Bezeichnung Gott auch fiir ihn verwenden. Allerdings
ist dem islamischen Polemiker bei dieser Erkldrung nicht sehr
wohl, weil er an eine der heikelsten Stellen des Islam rithrt. Sehr
eigenartig ist auch die Applikation des Titels ,Friedensfirst®
auf Muhammad. Die Polemik sieht es als vollkommen unberech-
tigt an, Jesus als Friedensfiirsten zu bereichnen. Die dabei ent-
wickelten Gedanken sind duflerst absurd: Man kann zwar nicht
abstreiten, daf Jesus den Frieden und die Vergebung predigte
und seine Jinger lehrte, aber zwischen dem Bekenntnis und der
tatsichlichen Ausfithrung einer Lehre ist ein grofler Unterschied.
Wichtig allein ist die Tat, nicht das Lippenbekenntnis. Fiir die
Ausfithrung finden sich aber allein beim Propheten Muhammad
Beispiele (S. 92). Natiirlich werden auch die dunklen Prophezei-
ungen des Buches Daniel, die mathematisch oder historisch-genau
verstanden werden, fur die Beweisfihrung herangeholt (S. 95 ff.)*.
— Dies soll fiir das AT geniigen.

Das Neue Testament

Auch im NT finden sich Prophezeiungen, die die Ankunft Mu-
hammads verkiinden:

2% Muhammad, Sohn des *Abdallah ibn *Abdalmuttalib stammte ja aus der Sippe
der Banu Haim vom Stamme der Qurai$.

26 Natiirlich wird auch das Hohelied (1,5 f.; 4,9—12; 5, 10—16) herangezogen.
Dann Habakuk 8,38—7; Isaias 4,1—3; 5,26—30; 8,13—17; 9,6f.; 19,21—25;
62,2,

27 Daniel 2,31—45. Die islimische Polemik macht hier den gleichen Fehler wie
die neuzeitlichen eschatologischen Sekten, wenn sie meint, die Prophezeiungen
im Buche Daniel zeitlich genau bestimmen zu konnen. Vgl. E. Hammerschmidi,
Die Bibellehre der Adventisten III. (Die Spekulationen auf Grund von Daniel 2),
in: Bibel und Liturgie, 1958/54, S. 161 {.

4%
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1. Mt 21,38—46: Die klare einheitliche Gedankenfithrung, die
mit dem Eckstein, den die Bauleute verworfen haben, Jesus be-
zeichnen will, wird von der Polemik der AB zerrissen. Ohne irgend-
welche einsichtigen Griinde wird das Bild des Ecksteines auf
Muhammad angewandt, der damit auch zum Trdger der Prophe-
zeiungen in den folgenden Versen wird.

2. Mt 23,38f. Auch hier werden die zwei Verse in bemerkens-
werter Weise zerrissen. ,Von nun an werdet ihr mich nicht mehr
sehen, bis ihr sprecht: Gelobt sei, der da kommt im Namen des
Herrn“ wird folgendermaflen erkldrt: Nur diejenigen werden
Jesus bei seiner zweiten Ankunft sehen, die den ,Gelobten des
Herrn“ vorher begriifit und angenommen haben. Und dieser Ge-
lobte ist eben niemand anders als Muhammad. Die zweite Ankunft
Jesu soll danach nicht stattfinden, bevor nicht der gekommen war,
der ,da kommt im Namen des Herrn®.

3. Jo 1,20 ff. Die Dreiteilung der Fragenden (Christus, Elias, Pro-
phet) wird so ausgelegt, als ob damit drei verschiedene Personen
zu erwarten gewesen seien, Nach Mt 11,14; Lk 1,17; Mk 9, 13 und
Mt 17,12 ist nun Johannes der Taufer mit Elias zu identifizieren,
wahrend Christus der Jesus des NT ist. Es bleibt also nur noch der
Prophet ubrig, der dann in Muhammad erschienen ist.

4. Lk 24,49 ist unter der Verheilung des Vaters Muhammad zu
verstehen,

5. Jo 14,26 ist unter dem ,Troster, Heiligen Geist® ebenfalls
Muhammad zu verstehen.

6. Jo 16,7—14. Die Verheiflung des Heiligen Geistes durch Jesus
wird auf Muhammad angewandt. Fir die AB ist es klar, daf} sich
die Verheiflung auf keinen Christen beziehen kann, da ja die
Anhianger eines Propheten immer dessen Verleugner tadeln. Der
Verheiflene konnte nur ein Jesus vollig Fernstehender sein, der
ein objektives Urteil iiber Jesu Personlichkeit abzugeben imstande
war.

7. Apg 3,21—24. In der Petruspredigt wird Dt 18,15f. zitiert,
wo Moses den Israeliten einen Propheten gleich sich selbst ver-
heifit. Fiir die Anwendung auf Muhammad gilt das oben tber
diese Stelle bereits Gesagte.

Die Gestalt Jesu in der Polemik der Ahmadiyya-Bewegung

Ghulam Ahmad, der sich als der wahre Messias aller Volker betrach-
tete, hatte, wie schon gesagt, ein starkes Interesse an der Person
Jesu. Trotzdem bestritt er Jesu Siindenlosigkeit, ja gemifl den
Lehren des Quran erklarte er, die Lehre vom toten Jesus sei eine
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Falschung. Jesus sei zwar gekreuzigt worden, aber nicht tot, sondern
nur ohnmachtig vom Kreuze herabgenommen worden. Die Juden
selbst hatten nur die Vermutung, aber nicht die Gewilheit, dafl
Jesus am Kreuze gestorben sei. Allah rettete Jesus vor dem Tode
eines Verfluchten (S. 104) und lieff ihn im Kreise der Seinen. Seine
Wunden wurden geheilt, wie viele medizinische Biicher beweisen.
Nachdem Jesus 40 Tage bei seinen Jiingern geweilt hatte, ging er
nach Afghanistan und Kaschmir* zu den zehn verlorenen Stimmen
Israels. Sein Grab ist auch nicht etwa in Palistina, sondern in der
Khan- Jar-street in Srinagar in Kaschmir. Diese Behauptung geht
auf die Tatsache zuriick, daf sich an dem genannten Ort das Grab
eines zweifelhaften islamischen Heiligen namens Yus Asaf be-
findet. Yus wird als arabisches Wort angesehen und iiber Yasu
auf Jesus zuriuckgefithrt, Asaf hingegen als hebriisch bezeichnet
und als Versammler — der die verlorenen zehn Stimme Israels
gesammelt hat — erklart®.

Der Prophet Muhammad brachte erst die wahre Kunde von Jesus,
indem er einerseits seine Verehrer, die Christen, andererseits seine
Verleugner, die Juden, widerlegte: Die Christen, indem er den
falschen Glauben an die Auferstehung Jesu richtigstellte, die Ju-
den, indem er ihren Glauben, Jesus gekreuzigt zu haben, als
falsch erwies. Am Tage des Gerichts wird Jesus selbst gegen
Christen und Juden Zeugnis ablegen. Auflerdem hat Muhammad
eine Ehrenrettung Jesu durchgefihrt, da Jesus ja niemals selbst
in gotteslasterlicher Weise behauptet hat, Gott zu sein, sondern
ihm dies von den gefilschten Evangelien unterschoben wurde
(S. 105). :
Durch die Teilung in gefilschte Evangelien und den historischen,
von den Filschungen der Evangelien gereinigten Jesus, ist der
Islam in der giinstigen Lage, Aussagen Jesu auf den Propheten
Muhammad und den Islam anwenden zu konnen, alles andere
aber, was nicht zur eigenen Lehre pafit, als Filschung zu erkldren
und damit fur sich selbst ungefdhrlich zu machen.

28 Der russische Schriftsteller Nik. Notovié hatte 1887 behauptet, Jesus sei
schon als Kind einmal dort gewesen. Max Miiller und 1896 Archibald Douglas
haben seinen Bericht als Schwindel nachgewiesen (Fargujhar, The crown of
Hinduism S. 140); vgl. Gottfried Simon, Die Welt des Islam und ihre Beriih-
rungen mit der Christenheit, Giitersloh, o. J. (1948), S. 239.

2 Simon, a.a. 0.
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Ergebnis

Man kann der Polemik der Quraneinleitung eine gewisse grofi-
artige Konzeption und konsequente Weiterfilhrung der — wenn
auch auf unrichtigen Voraussetzungen aufbauenden oder schief
aufgefafiten — Gedanken nicht absprechen. Im grofien und
ganzen beruht sie natiirlich auf schon seit Jahrhunderten uber-
liefertem Gut. Ein Hauptzug tritt dabei besonders hervor: die
historische und exegetische Unbeschwertheit. So wie manche neu-
zeitlichen amerikanischen Sekten entfaltet auch die islamische Po-
lemik eine erstaunliche Unbekiimmertheit um historische, exege-
tische und archiologische Fragen. Die Argumente werden einfach
auf das herauszukommende Resultat abgestimmt®. Eine besondere
Bedeutung kommt auch dem Umstand zu, dafl die Denkweise der
islamischen Theologen viel plastischer ist als die der abendlan-
dischen. Das schliefit aber nicht das Bestreben aus, moglichst alles
in rationalistische Bahnen zu dringen, dann eine einleuchtende
Erklirung zu verlangen und, wenn diese in unbefriedigend er-
scheinender Weise gegeben wird, alles als unverniinftig abzutun.
Das islamische Denken ist vom Sinn her bestimmt, auch die auf
den ersten Blick vielleicht abstrakter anmutenden Gedankengéinge
zeigen dies. Es ist ja noch nicht bewiesen, daff der Mensch iber-
haupt wollkommen abstrakt denken kann. Bei den islamischen
Denkern scheint aber diese Eigenschaft im allgemeinen nicht be-
sonders stark vertreten zu sein®. Auch die islamische Philosophie
des Mittelalters zeigt dieses Merkmal. Die vollig andere Gedanken-
welt des Islam wird schwerlich positive Gespréache mit dem abend-
lindischen Christentum aufkommen lassen. Auch der Herrschafts-
gedanke (S. 87) im Islam, der einen gekreuzigten Jesus immer als
unertriglich empfinden wird, dagegen einen méchtigen, herrschen-
den Propheten als den Gesandten Gottes ansieht, bildet fiir einen
Gedankenaustausch ein grofies Hindernis. Das Christentum darf
sich nie dariiber hinwegtiuschen, daf es mit einem Gegner zu
tun hat, der niemals seine Position aufgeben kann, wenn er sich
nicht selbst aufgeben will.

3 Damit soll nicht behauptet werden, es gibe keine tiefergehende Kontrovers-
literatur im Islam, deren Gedanken nicht so primitiv wie die unserer Quran-
cinleitung sind.

3 Wenn wir den Begriff ,Substanz® denken, so stellen wir uns doch immer
irgendwie bildlich — wenn auch vielleicht an der Grenze zum Unterbewufit-
sein — ein Klotzchen vor, das die Akzidentien trdgt. In der neueren Theologic
bezweifelt K. Rahner SJ (Innsbruck) die Fahigkeit des Menschen, vollstandig
abstrakt zu denken.
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PROF. DR. V. VAN BULCK SJ, ROM

VIII. INTERNATIONALER KONGRESS FUR RELIGIONSGESCHICHTE
ROM, 17.—28.4. 1955*

Unter dem Vorsitz von Prof. R. Pettazzoni fand in Rom im Zentralkongrefi-
palast des Ausstellungsgelindes vom 17.—23. 4. 1955 der VIII. Internationale
Kongref fir Religionsgeschichte statt, an dem mehr als 480 eingeschriebene
ordentliche Mitglieder teilnahmen. Niemand wird bestreiten, daff dieser Kon-
gref ein wirklicher Erfolg war und bei weitem die fritheren Kongresse iibertraf.
Der erste Kongre reicht schon mehr als ein halbes Jahrhundert zuriick. Nach
Paris (1900) folgten Basel (1904), Oxford (1908), Leiden (1912) Lund (1929),
Briissel (1935) und Amsterdam (1950). Seit der Griindung der IASHR (Inter-
national Association for the Study of History of Religions) 1950, die in der
Zeitschrift ,Numen® (erscheint seit Januar 1954 bei E. J. Brill in Leiden) ein
eigenes Organ besitzt, ist die Organisation straffer gefiigt. Es besteht jetzt ein
permanentes Komitee; auch ist vorgesehen, die Kongresse in Zukunft alle 5 Jahre
abzuhalten. Man hat jedoch einem Antrag Japans, das einen Kongref im
Fernen Osten dringend wiunscht, stattgeben wollen und fiir 1958 einen Zwischen-
kongrefy in Tokyo vorgesehen. Desungeachtet soll der nachste Kongrefl in Europa
1960 stattfinden. Als Tagungsort wurden Marburg und Strafburg vorgeschlagen;
letzteres erhielt den Vorzug, vor allem, weil es fiir die meisten curopdischen
KongreBteilnehmer bequemer zu erreichen ist.

Das Zentralthema, das fiir die Berichte des gegenwirtigen Kongresses gewahlt
worden war, hiel: Der Gottkonig. In den Kongreflakten werden alle Referate,
die ex professo diesen Zentralpunkt behandelten, in einem Band gesammelt
herausgegeben. Natiirlich ist es vor dem Erscheinen dieses Buches nicht moglich,
sich ein genaues Bild zu machen weder tber das Gesamtergebnis der neuen
Beitrige noch iiber die besonderen Losungen, die vorgebracht wurden, noch aiber
die Schlufifolgerungen, die sich im Augenblick zu ergeben scheinen oder sich
zum wenigsten abzuzeichnen beginnen. Im Verlaufe des Kongresses fanden sich
die Teilnehmer zu jeder der fiinf Morgensitzungen vor die Wahl gestellt zwi-
schen 11 Sektionen, in denen je 3 bis 4 Berichte erstattet wurden. Diese 11 Sek-
tionen hatten sich das weite Gebiet der Religionsgeschichte aufgeteilt: Die Vélker
oralen Stils, die sog. Primitiven (Vorsitz: R. Biasutti), der Ferne Osten (G. Tucci),
der Iran, Zoroastrismus und Manichdismus (A. Pagliaro), der Nahe Osten und
Agypten (G. Furlani), Israel und das Judentum (G. Levi della Vida), die
griechische Welt (U. Pestalozza), die romische Welt (N. Turchi), Europa (G.
Maver), das Christentum (L. Salvatorelli), der Islam (E. Cerulli) und schliefilich
die Phanomenologie und methodische Probleme (R. Pettazzoni). Statt von einer
Sektion zur anderen zu wandern, haben wir uns an eine gehalten, die erste, die
der Volker oralen Stils. Man moge entschuldigen, wenn unsere Eindriicke not-
wendigerweise begrenzt sind; sie vervollstindigen sich ibrigens durch die
9 Konferenzen der Abendsitzungen und durch die Zusammenfassung, die in der
Schlufisitzung vom Generalsekretdr, Prof. C. J. Bleeker (Amsterdam), gegeben
wurde. :

Beginnen wir mit den Abendkonferenzen! Zwei handelten tber die neuesten
Entdediungen von gnostischen Schriften in Oberdgypten (H. Ch. Puech) und

! Die Ubersetzung des franzdés. MS besorgte Dr. P. J. Glazik.
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von Manuskripten am Toten Meer (4. Dupont-Sommer). Es ist uberfliissig zu
betonen, dafl diese unverdffentlichten Darlegungen das hochste Interesse aller
Kongrefiteilnehmer fanden und die ungeduldige Erwartung, sie vollstindig
veréffentlicht zu sehen, nur steigerten. Ein Film, von Lady E. S. Drower kurz
kommentiert, lief uns einigen rituellen Zeremonien in einer mandaischen Ge-
meinschaft des Irak beiwohnen. 4 Konferenzen behandelten das Hauptthema,
den Gottkonig. Zundchst analysierte Géo Widengren die 13 konstitutiven Ele-
mente des Gottkonig-Begriffs im Iran; dann beschrieb G. Tucci die Religion der
Bon Pé in Tibet wihrend des letzten Abschnitts der prdbuddhistischen Zeit.
Darauf wurde das Referat P. Radins verlesen, das in die Neue Welt hiniiber-
fihrte zu den Gottmensch-Vorstellungen der Azteken in Mexiko, der Inka in
Peru, der Winnebago und der Chibcha. An vierter Stelle folgte der gewinnende
Vortrag von F. Heiler Gber die Sakralitdt der erst heidnischen, dann christlichen
romischen Kaiser. Last not least bot G. Dumézil eine Struktur- und Funktions-
analyse des Problems: Der Rex Romanus in seinen Bezichungen zu den drei
flamines maiores, dem dialis, dem martialis und dem quirinalis. Er stellte die
Forderung nach dem praromanischen Charakter der archaischen Triade: Jupiter
(Kraft und Souveranitidt) — Mars (Krieg) — Quirinus (Friede und Fruchtbar-
keit). Das Haus des Konigs war der Ort der Begegnung der drei flamines
maiores, jeder von ihnen diente jedoch im besonderen seiner eigenen Gottheit.
Gehen wir nun auf die 15 Rapporte ein, die in der 1. Sektion der Vélker oralen
Stils dargeboten wurden! Der erste Tag galt allgemein einfilhrenden Berichten.
Mme Madeleine David lenkte die Aufmerksamkeit auf einen Vorldufer der
Religionswissenschaftler, Benjamin Constant, der von 1824—31 u. a. cin fiinf-
bindiges Werk tiber die Religion schrieb, in dem schon die evolutionistische
Reihe auftaucht, die mit dem ,Kult der Wilden“ oder dem Fetischismus beginnt,
ihn zum Polytheismus fortschreiten 1dfit, um schlieflich im Theismus zu enden.
Referentin verglich und setzte diese Ansichten in Gegensatz zu den zuerst in
Deutschland von G. Herder verbreiteten Ideen. Ein anderer Beitrag allgemeinen
Inhalts von K. Aland ging die Liste der in den letzten Jahren von der Deutschen
Akademie der Wissenschaften verdffentlichten Arbeiten durch und zeigte im
einzelnen die Bedeutung dieser fiir die Religionswissenschaft ein wenig bunten
Reihe auf, die der Aufmerksamkeit leicht entgehen kénnte, da die Rubrik
Religionswissenschaft im offizicllen Katalog nicht zu finden ist. Ebenfalls als
Einfithrung zahlt C. M. Edsman fir die letzten Jahrzehnte die wichtigsten Werke
auf, die uber den Gottkonig handeln, und skizziert mit wenigen Strichen die
dabei vertretenen Meinungen; besonders berlicksichtigte er Mannhardt, Jeremias,
M. Bloch und P. de Fraine. Die Weite des Gegenstandes erlaubte nicht, bei
den verschiedenen charakteristischen Gesichtspunkten so zu verweilen, wie man
es gewiinscht hatte.

Nach diesen drei Einfiihrungsberichten bekamen zwei Phinomenologen das Wort.
Mircea Eliade verstand es, seine Zuhorer durch eine auflerst eindrucksvolle
Analyse des Auffahrtssymbolismus in seinen Bann zu ziehen. Er durchlief eine
ganze Reihe von aufeinanderfolgenden Wertungen des gleichen Symbols, die er
jeweils in ihren kulturellen und geschichtlichen Zusammenhang stellte. So die
Apotheose der rémischen Kaiser, die Auffahrt der australischen Initiation, den
magischen Flug in der Folklore, die Befreiung vom Korper in der Praxis der
Yoga, die Himmelfahrt der Seele in der mystischen Ekstase. Von daher erscheint
jede Auffahrt als ein Bruch, als eine Auflerung der menschlichen Sehnsucht, iiber
sich hinauszuschreiten und einer anderen Seinsweise teilhaftig zu werden; in
einer letzten Analyse erkennt man darin den Durst nach Freiheit wieder.
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Ein dhnlicher Bericht wurde von Th. van Baren gegeben. Er griff ein Thema
auf, das Frazer schon 1911 in seinem Dying God behandelt hat: das rituelle
Schwingen (ceremonial swinging), und deutete es als einen Auffahrtsritus, zum
mindesten fir Indien und Indonesien. Nach diesen beiden Phinomenologen
kamen in einem sehr deutlichen methodologischen Kontrast zwei Ethnologen zum
Wort, die die Resultate hervorhoben, auf die die kulturhistorische Methode
hinauslduft, einmal in Australien (W. Koppers), einmal in Nordamerika
(J- Haekel). In dem Mafle als die Forschungen fortschreiten, siecht man sich
gezwungen, die kulturhistorischen Schemata zu modifizieren, selbst wenn man
sich der gleichen historischen und kritischen Methode bedient. Die chronologischen
Perspcktiven weiten sich besonders dank der neuen Resultate der Prihistorie,
die sich in eine Linie setzen mit denen der Ethnologie.

Dann kam die funktionelle Methode an die Reihe. V. Lanternari wandte sie —
in wirklich kritischer Weise — auf die Arbeiten von Br. Malinowski iiber die
Trobriander an. Er analysierte eingehend ihr jihrliches Agrarfest des Milamala.
Dieses ist gekennzeichnet durch die Unterbrechung jeder Arbeit. Man hat hierin
einfach die Verpflichtung zu Jahresfeierlichkeiten der Ahnenehrung sehen wollen.
Ref. sieht darin vielmehr ein Anzeichen der ldhmenden Angst, die der starken
Erregung entspringt, die den Primitiven in dem Augenblick ergreift, wo seine
Vorrite ausgehen und er fiirchtet, im kommenden Jahre Hunger zu leiden.
Der methodische Gegensatz wurde noch scharfer, als E. M. Mendelson die
Methode der anglosichsischen Anthropologie auf die Bevélkerung der Hoch-
plateaus von Guatemala und Yukatan anwandte. Das Problem der sakralen
Autoritit stellt sich hier in einer ganz anderen Art, weil sie sich in den profanen
Verwaltungsapparat der spanischen Eroberer einfiigt und sich dann in Be-
rithrung mit den Trigern der religiésen Autoritit geradlinig zu entwickeln
scheint.

Die sechs anderen Berichte behandelten Afrika. Mme H. Plazikowsky-Brauner
zeichnete in einem stark suggestiven Triptychon die drei religiosen Formen, die
in Abessinien neben-, iiber- und durcheinander verlaufen: die traditionellen
religiosen Strukturen der Stimme mit der kuschitischen Sprache, die der mono-
physitischen Christen und die der judaisierten Falascha. Nur ein eingehendes
vergleichendes Studium, das gleichzeitig auf linguistischen und ethnologischen
Beweismitteln griindet, wird erméglichen, die verschiedenen Komponenten blofi-
zulegen und sie ihren entsprechenden Kulturschichten zuzuordnen.

Mme G. Dieterlen beschrieb die Aufgabe und Rolle des Hauptlings bei den
Dogon in Franz. West-Afrika. Er prisentiert sich unter verschiedenen Aspekten:
einmal als Vertreter des Demiurgen, dann als Wundertiter, als Regenmacher
und besonders als Verantwortlicher fiir die Fruchtbarkeit der Acker. Die Ge-
samtkultur bietet sich so komplex dar, dafl es verfriht ware, sie deuten zu
wollen, vor allem da man die Elemente der einzelnen Schichtungen und der
verschiedenen Perioden noch nicht erkannt hat.

Der Bericht des Priesters Pierre Akoi, eines Eingeborenen von der Goldkiste,
zeigt klar, wie bei den Ashanti die Kénigsrolle nicht anders verstanden werden
kann als in Verbindung mit dem Ahnenkult einerseits und andererseits in
Beziehung zu dem Hochsten Wesen Nyame (auch Nyangkopong genannt). In
einer ganz personlichen, objektiven und unparteiischen Weise verglich und
kritisierte Ref. die Meinungen von Capitaine Rattray, Dr. Danquah und
D. Meyerowitz. Er verweilte besonders bei dem Problem dieser Gottheit, die
gleichzeitig mannlich und weiblich ist, was wahrscheinlich durch die nachein-
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anderfolgenden Mischungen zu erkliren ist, die diese Kultur an der Goldkiiste
erfahren hat.

E. Dammann fihrt uns nach Ost- und Stud-Afrika. Er untersucht dort den
Hauptling in seiner religiosen Funktion, vor allem in den Regen- und Acker-
bauriten. Um die Rolle dieses Hiuptlings genau umschreiben zu konnen, be-
diirfte es voraussichtlich einer weiteren Untersuchung, die die drei Struktur-
streifen dieser Bantustimme nebeneinandersetzte, namlich die administrative
oder territoriale Struktur, die Klanstruktur der Blutsverwandtschaft oder Fa-
milie und die Eigentumsstruktur. Nur dann kénnte man den genauen Ort des
Ahnenkultes feststellen: Mufl man ihn dem Klan-H&uptling, dem Stammes-
Hiuptling oder dem Land-Hauptling zuordnen?

A. Lopasic behandelt das Zwischenseengebiet in Ost-Afrika, wo die Bantu-Bahutu-
oder Bayira-Unterschicht von einer Hirten-Oberschicht iiberdeckt ist. Er zeigt,
dafl eine gute Anzahl der Kulturziige, die man an das sakrale Konigtum knipft,
schon in der Unterschicht vorhanden waren und nicht der sog. hamitischen
Hirteninfiltration zuzuschreiben sind. Diese Unterscheidung erklirt jedoch nicht
den Charakter der bei den Bantu vorhandenen Elemente. Kann man sie wirk-
lich als Anzeichen einer Institution des sakralen Konigtums betrachten?

In dem Bericht, den wir selbst gegeben haben, versuchen wir den genauen Ort
zu bestimmen, den man der Institution des Gottkénigs in den Kulturkreisen des
schwarzen Afrika zuzuschreiben hat. Zu diesem Zweck glaubten wir auf dem
Unterschied bestehen zu miissen, der zwischen dem Hiuptling der religiosen
Funktionen (manchmal priest-king genannt) und dem Konig, dem sakrale
Ehren erwiesen werden (divine king), gemacht wird. Oft mufl man auch den
Land-Hauptling vom Regenmacher unterscheiden. In den Werken, die vom
Gottkonig handeln, haben die Afrikanisten diesen Begriff in seinem allgemein-
sten Sinne gefafit, ohne Unterscheidungen anzubringen. Das erkldrt, wieso sie
diese Einrichtung bald Agypten, bald der Welle der hamitischen Hirten, bald
der sog. erythrdischen (neo-sudanischen) Infiltration, bald der nigritischen
Unterschicht (der Alt-Sudanesen) zuteilen konnten. Man miifite in der Reihe der
Elemente, die Irstam (in seinem: The King of Ganda) als charakteristische Kri-
terien der Gottkonig-Institution vorschlagt, untersuchen, welcher Kulturschicht
diese Elemente angehéren. Es scheint, dafl sich mindestens vier Gruppen er-
kennen lassen, die ganz bestimmten Schichten zuzuordnen sind. Wenn es moglich
ist, diese Prizisierung gegenwirtig einzufithren, so vor allem dank der Arbeiten
von H. Baumann (1940) und Sture Lagercrantz (1950).

Ein letzter Bericht, der nicht verfehlte, das Interesse der Afrikanisten zu wedken,
war der von G. Picard tiber die Rolle der Demeter in Afrika, der in der Sektion
»Griechische Welt® gegeben wurde. Er zeigt an archdologischen Funden aus der
Umgebung von Karthago die Ausweitung und den Tiefgang, den die helleni-
stische Welt auf punischem Boden erreicht hat. — Das Referat von M. Tarradell,
das das vorhergehende erginzen sollte, wurde leider nicht gehalten.

In der Schlufisitzung gab Prof. C. J. Bleeker ein auferordentlich gut abgerunde-
tes Exposé, in dem er seine eigenen Ansichten tiber das Problem des Gottkdnig-
tums zusammenfafite. Unter dem Wort: Gottkonig glaubt er vier Typen von
Konigen unterscheiden zu kénnen: 1. einen auflergewéhnlichen Menschen, der
sich als solcher den Mitgliedern seiner Gemeinschaft dartut, weil er mit unge-
wohnlichen Eigenschaften begabt ist, die jene gewéhnlicher Sterblicher iber-
ragen, z.B. die Unverwundbarkeit, eine ubermenschliche Kraft, eine auch die
verzwicktesten Fragen entwirrende Weisheit u. a.; 2. einen gewdhnlichen Men-
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schen, der aber in einem bestimmten Zeitpunkt von der Gottheit erwihlt und
mit einer gottlichen Sendung beauftragt wurde — er wird Vermittler, Mittler
zwischen den Menschen und Gott; 3. ein Geschopf gottlichen Ursprungs, wie
z. B. die menschliche Inkarnation eines gottlichen Wesens, das Sohn Gottes,
Heiland, Gott auf Erden genannt wird; 4. einen Menschen, der infolge seiner
hervorragenden Eigenschaften und seiner grofien Verdienste schliefilich von den
Menschen aus Dankbarkeit wie ein Gott verehrt wird. Diese vier Konigstypen
tragen trotz ihrer sehr deutlichen Verschiedenheiten einen gemeinsamen Cha-
rakterzug: Sie alle werden betrachtet als Mittler zwischen Gott und der mensch-
lichen Gesellschaft, als Priester, der im Namen der Gesellschaft Opfer darbringt
und den sozialen Kult feiert. Diese Person wird als verantwortlich fiir die rechte
Ordnung in der Natur angesehen, sie verliert ihren Einfluf und kann getétet
werden, wenn sie an ihrer Aufgabe versagt, sei es, weil ihre Krifte (durch
Krankheit oder Alter) schwinden, sei es, weil die Erfahrung ihre Unfihigkeit
erweist. Dieser Gottkonig tritt also mit einer gesellschaftlichen und einer reli-
giosen Funktion auf. Das erklart, warum es verschiedene Konigstypen geben
kann; er andert sich mit der Struktur der Gemeinschaft, deren Exponent der
Kénig ist. Hier einige Beispiele: Bald ist er Konig und Priester, weil in der be-
treffenden Gemeinschaft der religiose und der profane Bereich zusammenfallen;
bald stehen Konig und Priester nebeneinander — das wird iiberall dort der
Fall sein, wo Kirche und Staat getrennt sind und a fortiori dort, wo eine Span-
nung zwischen beiden besteht. Bald wird er nur Priester sein; so in der Repu-
blik, wo der Staat die Form des Konigtums verloren und sich in der Admini-
stration laisiert hat. Bald wird es der Konig von Gottes Gnaden sein, besonders
da, wo die Autoritit des Kénigs bestehen geblieben ist, wenn auch seine reli-
giose Funktion verloren ist. Zum Schluff seiner Synthese bedauert Prof. Bleeker,
dafl wihrend des Kongresses diese soziale und religiose Funktion des Gott-
konigs nicht geniigend ins Licht gesetzt worden ist.

Vorliegende Mitteilung ist sicherlich geeignet, zum Verweilen und zu einer
tieferen Analyse anzuregen. Mit Ungeduld warten wir auf die Veroffentlichung
der Kongreflakten. Es ist kein Zweifel, dafl diese Reihe von Vortrigen und
Diskussionen, denen die Kongrefiteilnehmer beiwohnen konnten, dazu beitragen,
den Begriff des Gottkonigtums als einer zugleich sozialen und religiosen Ein-
richtung zu kldren und besser zu charakterisieren

DR. P. GREGORIUS VAN BREDA OFMCAP., TILBURG (HOLLAND)
DIE NIEDERLANDISCHE MISSIOLOGISCHE WOCHE 1955

Die niederldndische Missiologische Woche findet alle zwei Jahre statt: Die
heurige (19. bis 21. April 1955 zu Nimwegen) war bereits die sechste, welche
veranstaltet wurde. So ist schon eine gewisse Tradition geschaffen worden. Die
Woche ist ein Treffpunkt missiologischer Kreise und Missionspraktiker. Haupt-
thema war diesmal die missionarische Bildung, welche die moderne Zeit fordert.
Ein tiberaus wichtiges Thema, weil nicht nur die Fortbildung der Missionare an
sich in Frage kam, sondern die Frage der missionarischen Bildung in aktueller
Hinsicht gestellt wurde gegen den Hintergrund der modernen Stromungen, der
inter-gouvernementalen Verhiltnisse und der geistesgeschichtlichen Situation der
heutigen Welt. Es war daher wichtig, dafl die gegenwirtigen Forderungen
missionarischer Bildung ganz klar und an eine méglichst grofle Zahl der ver-
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schiedenen missionierenden Orden und Kongregationen gerichtet wurden. Auf
diesem Kongrefl waren etwa 25 Priester-Institute, 8 Schwestern-Kongrega-
tionen, 2 Briider- und 8 Laien-Institute vertreten; zusammen 150 bis 200 Teil-
nehmer, unter denen mehrere Obern.

P. Drs. Ed. Loffeld CSSp. stellte die grundsitzliche Frage nach den Wesens-
ziigen und Kennzeichen des Missionsberufes, gab eine Analyse dieses Begriffes
nach den Aussagen des Neuen Testamentes und der papstlichen Dokumente
und zeigte, wie der Missionsberuf den Grund fiir die missionarische Bildung
darstellt. — P. A. Munsters MSC. vertiefte sich in das Wesen und den Wert
der missionarischen Spiritualitét.

Am zweiten Tage wurde die missionswissenschaftliche Heranbildung der Mis-
sionare besprochen durch Prof. Dr. Alph. Mulders. Es wurde hingewiesen auf
die Bedeutung der Missionswissenschaft fiir die Erweiterung des Missionsver-
stehens und fir die Vertiefung des Missionsgeistes. Im einzelnen beleuchtete
Ref. den Wert der Missionstheologie, -geschichte und -methodik, des Missions-
rechtes und der Missionskunde, und zwar mit Ricksicht auf die Missionspraxis.
Er befiirwortete eine fachwissenschaftliche Schulung fir die Fithrer in der
heimatlichen Missionspropaganda und in den Missionen selbst, gerade bei der
auferordentlich kritischen Lage der Weltmission. — P. Dr. Gregorius OFMCap.
besprach die ethnologische, religionswissenschaftliche und linguistische Heran-
bildung der Missionare. Dabei wurde hingewiesen auf die speziellen Vorteile
einer griindlichen Orientierung iber die Psyche, Sprache, Religion und die
sozialen Verhiltnisse eincs Volkes und auf die Notwendigkeit einer modernen
ethnologischen Schulung fir die Missionsstrategie. Ref. erdrterte diese Frage
am Problem der richtigen Gebietswahl, der Glaubensverkindigung, der christ-
lichen Gemeinschaftsbildung, der christlichen Akkulturation und der religiésen
und ethischen Reform einer primitiven Kultur. Die richtige Zeit, der Umfang
und die praktische Moglichkeit einer solchen Schulung wurden dabei konkret
herausgestellt. — Prof. Dr. . Houben S]. gab eine theologische Sicht auf die
kulturelle Anthropologie; zudem wurden die Bedeutung der Kultur fir den
Christianisierungsprozefl und die Bestrebungen und auch die Bedrohungen der
internationalen Organisationen wie der Unesco, der Point Four Organisation
usw. hervorgehoben. — Prof. Dr. J. Wils beschiftigte sich hauptsdchlich mit
der modernen Begegnung der ,underdeveloped countries“ mit dem Westen auf
sozialem Gebiete, auf welchem auch die Religion mithineinbezogen wird; er
verband damit die Forderung einer breiteren Aufgeschlossenheit und einer Neu-
orientierung der modernen Missionsarbeit.

Am dritten Tage sprach P. G. Neven CSSp. iiber die katechetische Heranbildung
der Missionare; er zeigte, wie die neue Methode der Katechese mehr das In-
karnationsproblem und die liturgische Belebung auch bei der Glaubensverkiin-
digung betont und wie infolgedessen die christlichen Mysterien mehr als vor-
her gerade in das alltdgliche christliche Leben hineingreifen wiirden und es
aktivieren kénnten. — Father J. Mous (Mill Hill) stellte das Problem der tech-
nischen Heranbildung unserer Laienbriider in den Missionen und warf die
Frage auf, ob sie nicht mehr zentral nach einem vorher festgelegten Plan und
mit diplomierten Kriften geschechen kénnte. — Dr. J. Stolte, Direktor des
stidtischen Krankenhauses zu Tilburg, erdrterte das Problem der gesundheit-
lichen Vorbedingung und des kérperlichen Trainings der zukiinftigen Missio-
nare. — Schlieflich behandelte Th. M. Bours Pr. die Bildungsfrage der Fithrer
in der heimatlichen Missionspropaganda; er betonte die Notwendigkeit einer
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inneren Ergriffenheit fiir das Wohl der Weltkirche. — Am Schlufl besprach
J. Busé OSCr. das wichtige Problem der missionarischen Bildung der Glaubigen;
er stellte u. a. die Frage, wie man am besten den Missionsgedanken auf die
Kanzel, in die Presse, in den Rundfunk usw. bringen konne.

Die Differenzierung in den Forderungen der missionarischen Bildung nach den
verschiedenen Gruppierungen, nimlich der Priester-Missionare, der Schwestern
und der Laienkrifte, wurde nicht im einzelnen besprochen, sondern in die
Diskussion hineinbezogen, damit man nicht in Wiederholungen verfallen wirde.
Die Diskussionen waren fibrigens sehr lebhaft und aufschlufireich. Aus Deutsch-
land und Belgien waren Vertreter gegenwirtig. Die niederlandische Tages-
presse gab von der Tagung eine ausfiihrliche Berichterstattung. Vom katho-
lischen Rundfunk (K.R.O.) wurden einige Ausschnitte einzelner Referate auf-
genommen und der Internationale Rundfunk (Wereld-Omroep) nahm ein In-
terview auf in der spanischen Sprache, um so auch den Missionaren draufien
einen Eindruck dieser interessanten und lehrreichen missionswissenschaftlichen
Woche mitgeben zu kénnen. Die Referate werden nicht separat herausgegeben.
sondern erscheinen in den erstfolgenden Heften der niederlindischen missions-
wissenschaftlichen Zeitschrift ,Het Missiewerk”; einzelne Nummern sind zu
f.1,— zu bezichen bei der Administration: Laan Copes van Cattenburch 127.’s
Gravenhage (Holland).

THOMAS OHM
-MISSIONSAUSSTELLUNG*

Bei unseren Missionsausstellungen handelt es sich oft um glinzende Leistungen.
Man wird ordentlich unterhalten, stark gefesselt, ausgezeichnet belehrt und
richtig fir die Sache warm gemacht. Nur sind die einen Ausstellungen mehr
volker- und religionskundliche Ausstellungen als Missionsausstellungen und
zeigen die anderen in der Hauptsache blof das, was in der Mission auf dem
Gebiete der Schule, der Caritas, der Kunst, der Landwirtschaft, der Technik
und der Presse getan wird. Das FEigentliche ist kaum oder gar nicht da oder
nicht zu sechen und zu ersehen. Man fithrt eben vor, was anschaulich ist, was
den Leuten leicht eingeht, was sie gern sehen, Bilder, die hiibsch sind und riih-
ren, Schwestern mit Kindern und Blumen und dergleichen.

Die Ehrenbezeichnung ,Missionsausstellung® verdient eine Ausstellung nur
dann, wenn sie irgendwie die wesentlichen Voraussetzungen der Mission, das
Wesen, die Wesenselemente, die hochsten und letzten Ziele der Mission, die
Berufung und Sendung der Glaubensboten, die Verkiindigung der Frohbotschaft,
die Vermittlung der Gnade, die Bekehrung, die renovatio und restauratio der
Menschen, Stamme, Volker, die Kirchengriindung und dergleichen sichtbar macht
oder vom Sichtbaren aus erkennen lafit, wenn der Besucher sieht und schaut,
dafl und inwiefern die Bekehrung eine existenzielle Wendung darstellt, wenn
dem Besucher aufgeht, dafl das Leben unserer Christengemeinden wahr, tief,
lebendig, geistig, schon, selig und dbernatirlich ist, etwas ganz anderes als das
Leben der Nichtchristen. Erst auf einer solchen Ausstellung hat dann auch die
Vorfiihrung der Caritas, des Schulwesens, der &rztlichen Fiirsorge in den Mis-
sionen ihren Sinn, ihren Platz, und werden diese Zweige der Missionstatigkeit
iiberhaupt verstindlich.
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Aber 1aft sich hier denn iiberhaupt etwas machen? Ich glaube, ja! Man kann
zum Beispiel, um mit dem Leichtesten zu beginnen, die Heilsbediirftigkeit derer,
die fern von Gott und Christus sind, dadurch veranschaulichen, daff man dieses
oder jenes Idol ausstellt. Freilich mifite man dabei objektiv bleiben und durfte
man die Nichtchristen hier in keiner Weise verletzen. Jedenfalls miifite die
Ausstellung in dieser Hinsicht vor den Nichtchristen verantwortet werden
konnen. Auch die Uberlegenheit des Christentums 1afit sich ohne allzu grofie
Schwierigkeiten anschaulich machen, so etwa vielleicht dadurch, dafl man die
Gipfelleistungen der anderen Religionen zeigt und dann Christus als den Mons
darstellt, der alle anderen Gipfel iiberragt, oder dadurch, dafl man Christus als
cine Tiir erscheinen 138t, durch die man in einen Raum des Lichtes, der Wirme,
der Freude und der Verkliarung gelangt. Schwerer schon ist es mit der Heils-
botschaft. Vielleicht zeigt man hier den Koran mit einem wesentlichen Text und
daneben das Johannesevangelium mit der Botschaft vom Logos. Selbst bei der
Bekehrung wire etwas zu machen. Man konnte z.B. eine schone Statue des
Buddha und eine andere von unserem Herrn gegeniiber- (nicht nebeneinander-)
stellen. Der Besucher tritt dann zuerst vor den Buddha, betrachtet ihn, formt
ihn duflerlich und innerlich nach, begreift so einigermaflen ihn und seine An-
hinger und macht dann eine totale Wendung, kehrt dem Buddha den Riicken,
geht in die entgegengesetzte Richtung und gelangt auf diese Weise zu Christus.
So konnte ihm einigermafien ddmmern, was Bekehrung heifit und fordert. Und
das neue Leben unserer Christengemeinden? Nicht einmal hier ist die Situation
hoffnungslos. Sie kann es nicht einmal sein, da Christentum Inkarnation und
Weiterfithrung der Inkarnation besagt. Es gibt hier sogar eine Fiille von Még-
lichkeiten. Man denke an die Verdnderungen, die im Antlitz des Menschen vor
sich gehen, der aus der Finsternis in das Licht Christi tritt. Hier hitten dann
die Schulen, die Caritas, die drztliche Mission, die christliche Kunst ihren Platz,
— als Auswirkungen und Ausstrahlungen eines neuen regen und tiefen Innen-
lebens und Erlebens.

Wenn die Ausstellungen auf diese oder andere Weise wesentlicher werden, dirf-
ten sie ihren Zwedk besser erfiillen, diirften sie besser die Freude an Christus
und seiner Religion zeigen und den Besucher stirker antreiben, das weiterzu-
geben oder weitergeben zu helfen, was sie selber haben und die anderen be-
nétigen.

Alles in allem gilt es, die Sache ernst und wesentlich zu nehmen, ganz ernst
und wesentlich zu nehmen, so ernst und so wesentlich, wie es dem Werk der
‘Weltmission entspricht und gebiihrt. Auf keinen Fall diirfen wir uns und andere
durch interessante Dinge iiber den eigentlichen Sinn und die ganze Schwere der
Missionsarbeit hinwegtiuschen. Die Leute sollten eine Missionsausstellung mit .
dem FEindrud verlassen, dafl es hier etwas zu sehen gegeben hat, das zu be-
trachten, zu befolgen und zu unterstiitzen sich lohnte, verlassen mit einem Bild
von der Mission, das wahr und wesentlich ist.

»>MISSIONSLAND UNIVERSITAT*

An den Universititen Europas und Amerikas lassen sich iiber 20 000 Studierende
aus Asien und Afrika bilden und formen. Das wirft Probleme auf, mit denen
wir uns auseinandersetzen miissen. Deshalb ist es zu begrifien, daffl Fraulein
Gabriele Vilsmeier von den Auxiliaires Féminines Internationales Catholiques
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(Briissel) den Fragenkomplex aufgegriffen und zum Gegenstand einer missions-
wissenschaftlichen Diplomarbeit gemacht hat*.

Das Problem ist spezifisch missionarisch: Nicht in dem Sinne, als wire ein direk-
ter Bekehrungsversuch an diesen Studenten angebracht und vordringlich, son-
dern einfach in dem Sinn, dafl jene jungen Menschen an unseren Universititen
der christlichen Botschaft begegnen sollten. Das fordert von der Universitit eine
neue Besinnung auf ihre ecigentlichste Aufgabe, auf die Verpflichtung einer
universalen Bildung, und vom abendlindischen Christen das bewufite Zeugnis
eines glaubigen Lebens. Nur bei Erfilllung dieser Aufgaben dirfen wir hoffen,
dafl die fithrende Schicht der farbigen Volker dem Christentum und dem Abend-
land gegeniiber eine positive Haltung einnimmt. Nicht die Massen werden die
Entscheidung in der Mission herbeifithren, sondern die Fithrer der Volker. Wir
diirfen die Bemiihungen um die studierende Jugend aus den Missionslindern
nicht anderen iiberlassen, vor allem nicht den Kommunisten, die diese Menschen
umwerben, ihnen helfen und fur sie sorgen.

Ausfihrliche Statistiken zeigen klar, wie brennend diec Frage der Studenten aus
Ubersee geworden ist (16—32). lhre Zahl wichst zusehends. Wihrend nach
England z. B. 1939 nur 300 Studenten aus den Kolonien kamen, waren es 1949
bereits 8477, 1953 schon 5154. Dazu kommen noch 7283, die nicht aus dem Com-
monwealth sind.

Die Frage der Religionszugehorigkeit 148t sich nur schwer beantworten, da hier
die Statistiken versagen. Man schitzt, dafl 25 bis 30 Prozent der iiberseeischen
Studenten katholisch sind. Um so erschreckender ist das Resultat des europdischen
Aufenthalts. Von zehn cdhristlichen Studenten, die nach Frankreich gehen, ver-
lieren acht ihren Glauben!

Die Folgen hidngen mit den Schwierigkeiten zusammen, denen die Studenten
in den christlichen Landern begegnen. Die Bevélkerung steht ihnen zumeist
gleichgiltig, wenn nicht ablehnend gegeniiber. Dazu kommt die Hilflosigkeit in
der fremden Umwelt sowie der Klima- und Nahrungswechsel. Die erste Begeg-
nung mit der Schulbehérde ist unpersonlich, biirokratisch; die Zeit der Woh-
nungssuche beschwort heikle, entmutigende, demiitigende Lagen herauf. Die katho-
lischen Studenten miissen daruiber hinaus noch erfahren, dafl ihre Vorstellungen
vom abendlandischen Christentum falsch waren. Sie werden enttduscht, sogar
skandalisiert. Man hat sie nicht darauf vorbereitet, dafl sie oft in ein entchrist-
lichtes Milieu, an eine laizistische Universitdt kommen.

In diesen Schwierigkeiten auf sich selbst gestellt fallen sie denen in die
Héande, die ein begreifliches Interesse an den zukinftigen Fithrern der farbigen
Volker haben, den Kommunisten. Diese sprechen ,ihre Sprache®: protestieren
gegen die Ursachen ihrer Enttduschungen, sie kimpfen gegen die Ungerechtig-
keit, die ihnen zuteil wird, sie versprechen und leisten Hilfe, die ihnen von
anderer, selbst christlicher Seite oft nicht geboten wird.

Das heifit nicht, dafl einsichtige Christen sich nicht um eine Losung bemiiht
hatten. In den zwanziger Jahren entfaltete P. Vinzenz Lebbe unter den chine-
sischen Auslandstudenten eine weitreichende apostolische Tatigkeit, die spater
von der Societas Auxiliarium Missionum (SAM) fortgesetzt und ausgebaut
wurde.

1 Missionsland Universitit®. Probleme tberseeischer Studenten an europaischen
Hodchschulen (maschinenschriftlich). SS. 83.
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In England sind das Colonial Office und das British Council die offiziellen
Korperschaften, die fiir die iiberseeischen Studenten wirken. Dazu kommen die
konfessionellen Stellen, wie das methodistische ,International House® und das
,Catholic Comittee“. Von privater Seite hat vor allem die Legion Mariens
Schritte zur Betreuung der Overseas Students unternommen.
In Frankreich fehlt es nicht an Initiativen verschiedenster Art; doch ist die Zu-
sammenarbeit noch nicht weit gediehen. Das Interesse der Behorden beschrankt
sich auf Stipendienempfinger aus France d'Outre-Mer. Die iiberseeischen Lands-
mannschaften haben deshalb mit Studentenheimen in der Cité universitaire eine
Selbsthilfe organisiert. Seit 1949 unterhalten die Auxiliaires Féminines Inter-
nationales Catholiques das internationale Heim ,Carrefour®, um der weiblichen
Jugend aus Ubersee durch familienhaftes Milieu eine klare Ausrichtung fiir ihr
ganzes Leben zu vermitteln. In diesem Heim leben Studentinnen aus rund
25 Lindern, die allen Religionen und Konfessionen und den verschiedensten
Fakultdten angehoren.
An ebenfalls privaten Einrichtungen seien noch genannt: der ,Cercle St. Jean
Baptist*, die Laienorganisation ,Ad lucem®, die akademische Vereinigung
,Omnes Gentes®, die Gruppe ,Civilisations chrétiennes® der Studentengemeinde
an der Sorbonne.
In Holland bemihen sich die Katholiken vor allem um die Studenten aus hol-
landischen Interessengebieten. In Belgien dient die ,Association Universitaire
Catholique pour I'Aide aux Missions“ (AUCAM) an der Universitit Lowen dem
geistigen Kontakt und der missionarischen Vertiefung der Studierenden. Aus
der Schweiz werden das Justinuswerk in Fribourg genannt und die internatio-
nale Organisation WUS. In Deutschland gibt es bislang nur einc Zweigstelle
des WUS und einen Versuch des Gral in Bonn. Italien kennt wie Paris einen
,Circolo di S. Giovanni Battista®, daneben die konfessionell nicht gebundene
.Associazione Asiatica Italiana®.
Trotzdem manches fiir die auslandischen Studenten getan wird, bleiben ange-
sichts der eher wachsenden als schwindenden Schwierigkeiten die Forderungen
nach tatkriftiger Hilfe bestehen. Sie lassen sich in drei Punkte zusammen-
fassen:
1. Vorbereitung der katholischen Studenten und Familien zu persénlichem
Apostolat,
2. Ausbau der bestehenden Einrichtungen und intensive Zusammenarbeit aller
in Frage kommenden Organisationen und privaten Initiativen,

8. Mafinahmen auf internationaler Basis.
Diese Forderungen kénnen nur dann in die Tat umgesetzt werden, wenn an
unseren Universititen und in unseren katholischen Studentengemeinden ein
echter Missionsgeist lebendig ist, der aus christlicher Sorge um den Nichsten
Verantwortung weckt und wachhalt.
Das ist in kurzen Ziigen der Inhalt der beachtenswerten Arbeit, die Frl. Vils-
meier mit spurbarer eigener Anteilnahme an den sich aufdrangenden Problemen
vorgelegt hat. Am Schlufl bietet sie auf mehreren Seiten (78—83) eine biblio-
graphische Ubersicht, die ithre Angaben belegt und zu personlicher Weiterarbeit
anregt.

Gl
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DR. P. JOH. SCHUTTE SVD, ST. AUGUSTIN
-EIN VIERTEL DER MENSCHHEIT*!

Das Budch ist naiv, um nicht zu sagen primitiv. Naiv wegen der unglaublichen
Leichtglaubigkeit, mit der alle Schlager kommunistischer Propaganda ,glaubig®
aufgenommen und ,linientreu” an die Mitwelt weitergegeben werden. Primitiv,
weil es nur ein kritikloses Nachsagen dessen ist, was die rotchinesische Propa-
gandapresse uns schon seit Jahren vorsetzt. Wer die rotchinesische Presse der
letzten Jahre verfolgt hat, dem wird die frappierende Ahnlichkeit, vielfach
sogar wortwortliche Ubereinstimmung zwischen den Leitartikeln der Pekinger
Volkszeitung zu den einzelnen Fragen und der Darstellung des Dekans von
Canterbury in die Augen fallen.

Es soll gewifl nicht geleugnet werden, dafl die Kommunisten in China in
wirtschaftlicher und verkehrstechnischer, in hygienischer und sozialer Hinsicht
grofle Anstrengungen unternommen und auch manches geleistet haben. Aber die
Darstellung des Buches bewegt sich in ausgesprochener Schwarzweili-Malerei.
Bei den Roten ist alles grofi und schén und wundervoll, bei den ,andern®, den
»Imperialisten® und der Kuomintang war alles korrupt und schlecht . . . Bis auf
das Eisenbahnnetz, das ,durch die Vernachldssigung seitens der Kuomintang
iiberall in schlechtem Zustand war®, selbst ,die Schienen waren weggeschleppt,
die Holzteile verheizt worden® (S. 171). Fast jeder Missionar, der sich zur Zeit
des Birgerkrieges im Innern Chinas aufhielt, weifl davon zu berichten, wie es
gerade die Kommunisten waren, die systematisch in den Grenzgebieten die
Bahnen zerstorten, die Bahnddmme aufrissen und die Schienen vergruben oder
iber Feuern verbogen. —

Dafl ,die wahrste Tatsache von allen der Jubel iber die Befreiung war® (18),
und ,die Bevolkerung die Befreiungsarmee mit iiberschiumender Freude emp-
fing“ (46), dirfte kein unvoreingenommener Augenzeuge bestatigen. Massen-
gerichtsverhandlungen waren eine Tatsache® (18), dariiber herrscht kein Zweifel.
Aber, ,dafl bei Verhandlungen das gesetzlich vorgeschriebene Verfahren ein-
gehalten® (18) und ,die Verhandlungen mit all den peinlich genauen gesetzlichen
Vorkehrungen durchgefithrt wurden® (21), davon wissen Tausende von aus-
gewiesenen Missionaren ein anderes Lied zu singen, es sei denn, dafl der Autor
véllige Recht- und Wehrlosigkeit — kein Rechtsanwalt oder Verteidiger, nicht
einmal Selbstverteidigung wurden gewihrt! —, in endlosen schrecklichen Ver-
horen erprefite Gestandnisse und erfolterte Bekenntnisse, Filschungen und
Verdrehungen auch zu diesem ,gesetzlich vorgeschriebenen Verfahren® rechnet.
Oder dirfte der Dekan die diesbeziiglichen Tatsachenberichte in den Zeitschrif-
ten, vor allem im China Missionary Bulletin (Hongkong), und in Monographien
nicht kennen? Sonst miifite er auch wissen, dafl die ,ganz neue Atmosphire in
der Familie® (39) in Pietatlosigkeit und gegenseitigem Mifitrauen, in Furcht
und Anzeigepflicht besteht. Und bevor Dr. Hewlett Johnson ,die Befreiung der
Frau“ (89—50) in hochsten Tonen preist, tite er gut daran, einmal nachzulesen,
was die rote Presse selbst iiber die zahllosen Selbstmorde von Frauen infolge
der Neuordnung von Ehe und Familie berichtet 2.

1 Zu dem Buch von Hewleit Johnson, Ein Viertel der Menschheit, Chinas neues
schopferisches Zeitalter, Berlin 1954.

2 S0 z. B. in Jen Min Jebau (Volkszeitung, Peking) vom 29. Sept. und 11. Okt.
1951 und vom 4. Juli 1952; Dji Fang Jebau (Befreiungszeitung, Shanghai) vom

5 Missions- u. Religionswissenschaft 1955, Nr. 2
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Daff die Versammlungen gegen die ,verriterischen Gutsbesitzer® ,im allge-
meinen ordnungsgemifl, ohne Zerstorung von Eigentum und ohne den ent-
eigneten Gutsbesitzer aller Existenzmittel und seiner personlichen Habe zu
berauben® (29), ,nach dem Prinzip der Vernunft und Menschlichkeit* (85) vor
sich gingen, das bestitigen die vielen Millionen ,liquidierter® Bauern, die
erschossen oder grausam zu Tode gequalt wurden, wihrend Frau und Kinder
als Bettler herumirren mufiten. Gewifl waren unter diesen manche ,verriterische
Gutsherren® vom geschilderten Typ. Aber die Mehrzahl waren biedere, edle
Menschen, deren einziges ,Verbrechen® darin bestand, mehr Land zu besitzen
als die drmeren Bevolkerungsschichten. — Den Gedanken, dafl ,gegenwirtig
selbst der einzelne Bauer im Vergleich mit der fritheren Armut verhiltnismaflig
wohlhabend ist* (77), driickt der Volksmund in seiner sprichwortlichen Art
so aus: ,Fu-di tschung, tschung-di dsi tschung. = ,Die Reichen sind arm, die
Armen noch drmer geworden.” Oder: ,Guo fu, min tschung.“ = ,Der Staat ist
reich, das Volk arm geworden.* — Daher ist ,auch das Land nicht mehr ge-
zwungen, als Bittsteller Getreide aus Amerika zu erhalten; im Gegenteil, China
hat Indien Getreide zur Verfiigung gestellt* (66). Denn unter der Knute des
Terrors hat das Volk gelernt, zu darben und zu hungern® Aber der Dekan
hatte ja keine Gelegenheit, die Verwiinschungen des betrogenen Volkes an-
zuhdren, wenn zu Notzeiten wieder ganze Ziige mit Getreide fiir Rufiland
oder Reis fir Indien verladen wurden.

Dafy ,das Prinzip der Freiwilligkeit niemals verletzt wurde“ (91), wird jeder
bestitigen, der weifl, was die Kommunisten unter Freiwilligkeit verstehen: die
Moglichkeit, mit aller Hingabe das zu tun, zu reden und zu denken, was die
Partei will und der Staat vorschreibt, ansonsten ihm strengste Strafen, ein-
schliefilich Liquidierung als ,Reaktiondr“ und ,Konterrevolutionir® drohen.
Es ist die gleiche ,Freiwilligkeit“, mit der zahllose zermiirbte, gequilte und
gefolterte Menschen, einschliefilich mancher Missionare, ihr falsches Gestindnis
unterschrieben.

Uber manche Dinge wird vielleicht Dr. Johnson nun auch bereits anders denken,
wenigstens sollte man es annchmen. So z. B. dariiber, daff das Beweismaterial
fir den US-Bakterienkrieg und Vélkermord ,noch immer besteht und noch
nicht widerlegt ist“ (153). Sein Loblied auf die ,freiwillige Fronarbeit von
»2 Millionen Bauern® (56 u. 67) ist im Sinn kommunistischer Propaganda ver-
standlich. Aber dafl vom ,Ende der Uberschwemmungsgefahr und ,gebindigten
Fluten“ (51—69) noch lange nicht die Rede sein kann, hat die furchtbare Hoch-
wasserkatastrophe 1954 bewiesen, die nach einem Bericht des Premiers und
Aufienministers Chou En-lai 10% des gesamten Adkerbodens unter Wasser
setzte . Die von Regierungsstellen nach der Katastrophe geduflerte Kritik steht
in eigentiimlichem Gegensatz zu den Lobeshymnen des Autors?.

So kénnte man Seite fiir Seite den Irrtiimern und Mifideutungen nachgehen.
Doch interessiert uns vor allem, was der Verfasser iiber die katholische Mission
sagt. — Nebenbei erwihnt er, dafl ,die Missionare den drmeren Bauern weniger

23. Jan. 1953. Vgl. China News Analysis (Hongkong) 5 (25. Sept. 1953), 2—4.
3 Vgl. die Hungersnot 1958/54; Bericht in Jen Min Jebau vom 18. Jan. 1954,
Vgl. China News Analysis 24 (19. Febr. 1954), 7.

4 Jen Min Jebau 24. Sept. 1954.

5 So z. B. Jen Min Jebau 24., 25., 27. und 28. Sept. 1954, 8. Okt. und 27. Dez.
1954. Vgl. China News Anlaysis 67 (14. Jan. 1955), 1—7.
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Aufmerksamkeit schenkten® (25), wihrend Kenner der Mission schon seit vielen
Jahren das Gegenteil zum Vorwurf machten, ndmlich sie habe sich zu viel und
avsschliefilich um die drmeren und ungebildeten Bevélkerungsschichten, vor-
nehmlich die Bauern bemitht. Kritiklos wiederholt er die alten, oft widerlegten
Anklagen, dafl ,die katholische Kirche eine richtige Macht im Lande war, die
viele Menschen fest in der Hand hatte“ (140f.); er spricht von ,Walffenlager”
unter den Kirchen; vom ,Reichtum® der Mission, den sie sich ,durch Ankauf
von Land in Zeiten der Diirre um den Preis weniger Lebensmittel* erwarb
(140). Meist beschrankt er sich auf Auslassungen, Behauptungen und Anklagen,
wie wir sie in der rotchinesischen Presse immer wieder, oft im gleichen Wort-
laut gehort haben. Das ist verstindlich bei jemand, der den kommunistischen
Massenmenschentyp in China als den Idealmenschen schlechthin ansieht; als
~Menschen von der Art, wie sie vor allem das Christentum forderte. Menschen,
wie sie uns von dem Griinder des Christentums vorgezeichnet wurden® (257 £.).
Es wiirde uns aber noch besonders interessieren zu erfahren, wer die ,rémisch-
katholischen Wiirdentrager” waren, mit denen der Dekan ,lange Unterredun-
gen“ hatte (188). Anscheinend hat er es fiir besser gehalten, seinen Besuch in
Pengpu nach der kritischen Richtigstellung seiner Behauptungen im Tablet
unerwahnt zu lassen, Die Missionare schlechthin als ,imperialistische Agenten®
zu bezeichnen, gehdrt zum kommunistischen Jargon. Aber wir mochten doch gern
wissen, wer ,der lange preuflische katholische Priester in Schantan“ war, ,der
herumschlich, um Informationen zu sammeln, und diese der Hsien-(Bezirks-)
Regierung iiberbrachte, und der es fiir vorteilhafter hielt, einige Zeit vor der
Befreiung zu verschwinden® (141), was der Verfasser aus dem ,ausgezeichneten
Buch Jo Banfa“ von Rewi Alley zitiert.

Dafi die chinesische Kirche die ,drastische Operation® einer endgiltigen Ab-
trennung vom Westen nicht nur ,iiberstanden”, sondern sogar ,davon profitiert*
habe (141), mag als seine private Meinung dahingestellt bleiben. Aber dagegen,
daff die ,Einstellung der Regierung zur Kirche nicht unfreundlich® und ,die
Haltung der Regierung versohnlich“ sei (142), wenn es auch ,in isolierten Orten
Verfolgungen gegeben haben mag“ (147), protestieren Tausende von ausge-
wiesenen Missionaren, viele Hunderte von chinesischen Priestern und Tausende
von katholischen Laien, die umgebracht oder eingekerkert wurden, die zahl-
losen geschlossenen Kirchen — die iibrigens nicht aus wirtschaftlichen Griinden
(142) geschlossen wurden! —, die furchtbare Vergewaltigung der Geister und
Gewissen.

Doch ,ich war dort®, briistet sich der Verfasser (7f.) und glaubt, damit alles
beweisen zu konnen. ,Ich war dort“: damit sind die Urteile und Berichte all
derer, die jahrelang vor und nach der ,Befreiung® im Innern Chinas alles
selbst miterlebt und vieles am eigenen Leib erfahren haben, mundtot gemacht.
oIch war dort“: gewiff, auf einer von den Kommunisten geschickt geplanten
und linientreu gelenkten Tour zu Propagandazwecken, auf der nur kommu-
nistische , Wunderwerke“ angestaunt und mit zuverldssig indoktrinierten und
genauestens instruierten , Volksgenossen Unterhaltung gepflogen werden durfte;
auf der alles ,Wissenswerte® iiber die einzelnen Fragen und Projekte als Pro-
pagandamaterial gleich fertig gedruckt oder geschrieben in die Hand gedriickt
wurde. Und etwas anderes kann und will dieses Buch nicht sein: als eine schrei-
ende Reklame und Propaganda fir den chinesischen Kommunismus. Wer mit den

% Vgl. China Missionary Bulletin IV. (V.) 1952 (10), 848—850.
5%
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besonderen chinesischen Verhiltnissen vertraut ist und sich der Mithe unterzogen
hat, diese Propaganda-,Kur“ bis zum Ende des Buches mitzumachen, wird
gern dem Urteil des Verfassers im Vorwort (9) beipflichten: ,Zweifellos wer-
den viele iiber uns . . . sagen: ,Sie sind verriickt."

( AUS DER PRAXIS UND FUR DIE PRAXIS )

P. ALFONS BROCKMOLLER SVD, NORDKIRCHEN (FRUHER CHINA)
PRAKTISCHE AKKOMMODATION IN CHINA?

Uber die Notwendigkeit der Akkommodation in der Missionsarbeit ist theo-
retisch in den missionswissenschaftlichen Handbiichern und Zeitschriften so klar
geschrieben, dafl es keiner weiteren Erdrterung bedarf. Das Wort Pius’ XII.
in seiner Enzyklika Summi Pontificatus ist zu deutlich, als daf man es mifiver-
stehen konnte. ,Alles, was in den eigenen Gebrauchen der Volker nicht unzer-
trennbar mit Irrtimern und Aberglauben verbunden ist, mufl stets einer
sorgsamen und wohlwollenden Untersuchung unterworfen werden und, wenn
moglich, unverdndert und unangepafit bewahrt bleiben.® Fir den Missionar
ergibt sich daraus die praktische Folgerung, dafl es bei der Beurteilung der
einheimischen Sitten und Gebriauche, auch der religiosen, nicht darauf an-
kommt festzustellen, ob ¢in Brauch aus Aberglauben entstanden ist, ob er
heute noch mit Aberglauben verbunden ist, vielleicht sogar noch durch zwei
Generationen verbunden bleibt, sondern es ist die Aufgabe des Missionars,
in einer ,sorgsamen und wohlwollenden Untersuchung® — also ohne durch
gewohnte Formen und Urteile voreingenommen zu sein — festzustellen, ob ein
Brauch wunzerirennbar mit Irrtum und Aberglauben verbunden ist und ihn
andernfalls unveridndert und unangepafit zu bewahren.

Wie stand es nun mit der praktischen Akkommodation in China? Als Antwort
auf diese Frage bringe ich einige Beobachtungen und Erlebnisse aus dem
gewohnlichen Leben der Durchschnittschinesen, also nicht der Gelehrten und
Literaten, wie ich sie wihrend meiner achtzehnjahrigen Tatigkeit in China
traf.

Es ist bekannt, daf in China die weifle Farbe als Trauerfarbe gilt. Bei der
Beerdigung tragen die ndchsten Verwandten des Verstorbenen weifie Kleider,
weifle Schuhe, ein weifles Kopftuch. Einen Sterbefall bezeichnet man allgemein
als ,Bee-sche® (weifle Angelegenheit). Die Freudenfarbe ist die rote Farbe. Am
Neujahrsfeste werden alle Turen, Hausaltire, Ackergerdte usw. mit roten
Spruchbindern beklebt. Die Hochzeit heiflt allgemein ,Hung-sche* (rote Ange-
legenheit).

Welche Riicksicht nahm die Mission auf diesen Brauch? An den hochsten Feier-
tagen wie Weihnachten und Ostern erschien der Priester im Gewand der weiflen
Trauerfarbe, in weifler Albe und weifler Kasel, am Altar. Bei der Brautmesse
(der roten Angelegenheit) ist ebenfalls die weile Farbe vorgeschrieben und
am groBten Freudenfeste der Chinesen, dem Neujahrsfeste, verlangen die
Rubriken wegen eines auf diesen Tag fallenden Duplexfestes vielleicht auch
noch die weifle Farbe. Kann man sich wundern, wenn die Heiden Chinas sagen:
Die katholische Kirche ist eine yang-djau, eine auslindische Religion? Ist die
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Trauerfarbe nicht ein ,eigener Brauch* Chinas, der mit Irrtum und Aber-
glauben nichts zu tun hat und nach den Anweisungen Pius’ XII. unverdndert
und unangepafit bewahrt bleiben mufite? Kénnen wir verlangen, dafl die sechs-
hundert Millionen Chinesen sich darin umstellen, nur weil es im Westen
anders ist?

Wir miissen uns aber bewufit sein, welche Folgen schon das Eingehen auf diesen
einen Brauch fir das duflere Bild der Kirche gehabt hatte: veranderte litur-
gische Farben, eine neue Farbensymbolik, verdnderte liturgische Gebete, z. B.
,Dealba me, Domine ...“ usw.

Weiterhin hat China sein Totenfest, Tsing-ming, an dem alle Gradber her-
gerichtet und besucht’ werden. Hitte die katholische Kirche nicht auf diesen
Brauch Riicksicht nehmen sollen, indem sie das Totengedéchtnis am chinesischen
Totenfest feiert und nicht am 2. November? Und wiederum die Frage: Kénnen
wir verlangen, dafl die 600 Millionen Chinesen sich darin anpassen, nur weil
es im Westen anders ist?

Als weiteres Beispiel, wie wenig Riicksicht die Kirche auf das Empfinden der
Chinesen nahm, weise ich auf die Zeremonien des Sakramentes der Ehe hin.
Es ist bekannt, dafl im alten China bis in diec neueste Zeit hinein nicht die
Brautleute die Verlobung abschlossen, sondern die Eltern der Brautleute und
auch diese nicht direkt, sondern durch einen Heiratsvermittler. Die Brautleute
mufiten sich selbst am Hochzeitstage noch gehaben und stellen, als wenn sie
die Hochzeit gar nicht winschten; das Gegenteil galt als lacherlich. Somit war
es fiir die chinesischen Brautleute ein Verstofl gegen Sitte und Anstand, wenn
sie bei der katholischen Trauung mehrere Male laut ein ,Ja“ sagen sollten. Der
Abschlufl der Ehe bestand in der tiefen Verneigung (Kotou = prostratio, Ver-
neigung in kniender Stellung, bis die Stirne den Boden beriihrt) vor Himmel
und Erde und vor den Eltern, so dafl der Ausdruck ,sie haben Kotou gegeben®
bedeutete, sie sind verheiratet. Demgegenitber ist der Ritus der katholischen
Trauung einfach unchinesisch. Ein Mitbruder duflerte dariiber: ,Unsere Zere-
monien der Trauung waren ein Faustschlag ins Gesicht der alten chinesischen
Hochzeitssitten. Wo bis zum offiziellen Eheabschluff die Brautleute sich nicht
sehen durften und die Braut tief verschleiert iibertragen wurde, da zerrte man
die beiden zur Missionsstation, liel sie vor der Gemeinde nebeneinander
knien und sich die Héinde reichen. Die Haltung des Brautpaares bei dieser
kirchlichen Feier zeigte den inneren Protest der verletzten Chinesen.“ Nicht
selten wurden die Missionare gebeten, die Trauung morgens in aller Frithe
vorzunchmen, nicht etwa, weil die Brautleute, wie es in Europa &fter der
Fall ist, etwas zu verbergen hatten, sondern nur um dem o6ffentlichen ,Ja“ zu
entgehen. Von diesem Protest und Widerwillen der Chinesen kann jeder Mis-
sionar, der in China arbeitete, berichten.

Beim Hausbesuch wurde ich auf einen Chinesen aufmerksam, der in der katho-
lischen Lehre gut unterrichtet war, und fragte ihn, warum er nicht getauft sei.
Er erzahlte mir, in seinem Dorf sei vor Jahren eine Hochzeit gewesen und der
Priester habe sich eine ganze Stunde mit der Braut abgegeben, daf sie das ,Ja“
(yiian-i) sagen solle. Das habe ihn so abgestofien, dafl es seitdem mit dem
»Sung-djau“ (katholisch werden) aus sei. Die Hochzeitsfeier ist eine Gelegen-
heit, bei der viele:Heiden zum ersten Male mit der katholischen Kirche be-
kannt werden. Wenn sie dann denselben Eindruck erhalten wie der eben Er-
wiahnte, so braucht man sich nicht zu wundern, wenn der Vorwurf ,die katho-
lische Kirche ist eine auslindische Religion (yang-djau)* in China so weit
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verbreitet war. Besonders wenn im Falle der Ehe eines katholischen Briutigams
mit einer heidnischen Braut die Ehe nicht in der Kirche, sondern in der Familie
vor vielen heidnischen Zeugen und Zuschauern geschlossen werden muflte, war
der katholische Ritus meist eine peinliche Angelegenheit. Ich selbst habe jede
Gelegenheit begrifit, in der ich die Fakultit, von der Assistenz des Priesters
zu dispensieren, gebrauchen konnte und so unangenehmen Situationen aus dem
Wege ging.

Was hidtte da ndher gelegen, als die in China bei der Hochzeit gebrauchliche
Sitte der tiefen Verneigung (Kotou) als Ehekonsens zu nehmen und sie vor
einem Kruzifix oder Heiligenbild in Gegenwart von Priester und Zeugen aus-
fiihren zu lassen. Da in dieser Form des Kotou die Forma matrimonii, die doch
im Konsens der Brautleute vor bevollmachtigtem Priester und Zeugen besteht,
vollstindig gewahrt bliebe, hitte Rom sicher die Erlaubnis gegeben, wenn die
Missionare immer wieder und in dringender Form diese Bitte gestellt hitten.
Die Initiative und die Anregungen fiir die praktische Akkommodation muff von
den praktischen Missionaren ausgehen, die in jahrzehntelanger Arbeit mit dem
Volk verwachsen sind, somit die Gesinnung und Einstellung des Volkes kennen.
Dabei ist aber zu beachten, dafl die Chinamissionare in der Vergangenheit
diesbeziiglich durch den Riteneid stark gebunden waren.

Als anderen Vorwurf der Heiden gegen die katholische Kirche traf ich den
Ausspruch: ,Bu djing schen“; die katholische Kirche hat keine Gottesverehrung.
Wohl kein anderer Vorwurf beleuchtet so deutlich die Tatsache, dafl die katho-
lische Kirche keine der chinesischen religiosen Formen und Riten zu verchrist-
lichen wuflte, so daBl es den Heiden scheint, sie verehrt den Schépfer gar nicht.
Alle Chinesen glaubten doch an einen Gott, an die Existenz und Unsterblichkeit
der Seele. Die Frage ist nun: Bestand eine zwingende Notwendigkeit fiir diese
radikale Verneinung? Nehmen wir den Namen Gottes. Ich hérte selbst, wie
Bischof Vitus Chang bei der Predigt in der Kirche in Shangtsai, Honan, ohne
Hemmungen zu haben, den vom Volk gewdhnlich gebrauchten Namen Gottes
oLau tidn ya“ (Alter Himmels-Grofivater) gebrauchte. Da kommt mir die
Frage: Bestand je eine zwingende Notwendigkeit, den Chinesen diesen volks-
timlichen Ausdruck oder auch den alt-ehrwiirdigen Namen Schang-ti zu neh-
men, auch wenn diese Namen keinen reinen Gottesbegriff darstellten? Hitte
man sie nicht im Laufe der Zeit klaren konnen? Oder, um mit Papst Pius XIL
zu sprechen, waren sie unzertrennbar mit Irrtum und Aberglauben verbunden?
Die Tatsache, dafl ein katholischer Bischof ihn heute gebraucht, scheint das
Gegenteil nahe zu legen. Zudem ist ja unser Ausdruck ,Deus® auch aus
einem heidnischen Namen entstanden, der vielleicht nicht einmal so klar war
wie der chinesische Gottesname. Nehmen wir dazu noch das Monstrum des
Namens der Dreifaltigkeit im Kreuzzeichen vor der Katechismusreform in den
dreifiiger Jahren: Ba-dee-14, Fee-luo, Se-bi-li-duo Sin-duo. Es war eine laut-
malerische Nachbildung des lateinischen Pater, Filius, Spiritus Sanctus. Uns
auslindischen Missionaren klangen dabei natiirlich spontan die lateinischen
Namen mit. Aber fiir den Chinesen war doch jede dieser ,Silben* ein Wort,
ein Begriff und ein Bild, da die chinesische Schrift eine Bilderschrift ist; das
Volk kannte vor dem Einbruch der westlichen Reportage keine Lautmalerei
wie Luo-se-fu = Roosevelt. Wie unsinnig mufi ihnen das Kreuzzeichen vor-
gekommen sein! Etwa so, als wenn wir beten sollten: Im Namen des ,Beenden
Tugend Rippe” und des ,Verschwenden wenig“ und des ,Dieser jener Nutzen
viel Drei-viel“, Amen.
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Die Tempel und Pagoden Chinas sind erfiillt vom Duft des Weihrauchs, der
dort in Stdbchen vor den Statuen Tag und Nacht verglimmt. Es gehort geradezu
zum Besuch des Tempels, dafl der Besucher ein Biindel Weihrauchstabchen
mitbringt und vor den Statuen entziindet. Diese Weihrauchstibchen werden
hergestellt aus dem gemahlenen Holz des Lebensbaumes, gemahlener Rinde
der Wurzel der Ulme und Salpeter. Wiie heimisch hétten sich die Christen in
unseren Kirchen gefithlt, wenn sie vor Kruzifix und Heiligenbildern, vielleicht
sogar beim hl. Meflopfer ihre Weihrauchstabchen statt Kerzen hatten opfern
konnen. Das Mefopfer wire ihnen viel eher als ein Akt der Gottesverchrung
vorgekommen. Gebraucht nicht auch unsere Liturgie beim feierlichen Amt Weih-
rauch? Es ist doch schwer einzusehen, dafl man dabei in China nicht chinesischen
Weihrauch und chinesische Art, ihn zu opfern, gebrauchen kann. Ist es ferner
ein grofler Unterschied, ob sich eine Kerze vor dem Heiligenbilde verzehrt oder
ein Weihrauchstibchen? Und keine Heide hatte je gesagt: Bu djing schen!

Dafl dieser Gedanke gar nicht so undurchfithrbar ist, ersehe ich aus der Zu-
schrift eines Mitbruders, der schreibt: ,In einer Nummer des ,Missionarius
Apostolicus’, einer in Tsinanfu erscheinenden lateinisch-chinesischen Priester-
zeitschrift, wurde einmal die Frage aufgeworfen, ob man es dulden diirfe, dafl
die von Indochina nach Siidchina eingewanderten Chinesen, resp. Indochinesen
weiterhin in den chinesischen Kirchen ihre Weihrauchstengel verbrennen diirf-
ten. Daraus war zu schliefen, dafl man auflerhalb Chinas den heidnischen
Brauch des Weihrauchstengelanziindens iibernommen und verchristlicht hatte.*
Die Tatsache, dafl diese Art Weihrauch auch heute noch in den heidnischen
Tempeln gebraucht wird, spricht nicht dagegen. Wurden im alten Rom nicht
auch Weihrauchkdrner vor den Gétterstatuen verbrannt und trotzdem, vielleicht
sogar deswegen in die christliche Liturgie tibernommen?

In dieser Verbindung ware zu erwidhnen, wie schwer es fir die Chinesen ist,
die Liturgie zu verstehen. Pius Parsch schreibt im ,Jahr des Heils* zum
19. Januar uber die romische Liturgie: ,Sind wir uns bewufit, dafl unsere
ganze Liturgie eigentlich eine stadtromische ist? Wir feiern zum grofiten Teil
stadtréomische Heilige, wir feiern die Kirchweihen stadtromischer Gotteshiuser;
ja im Stationsgottesdienst fithrt uns die Liturgie bei hundertmal im Jahr in
die romische Stadt, um dort mit dem Bischof von Rom die Mefifeier zu begehen.
Nun kommt es darauf an, dafl wir uns seelisch eingliedern kénnen, dafl die
rémische Kirche wirklich unser heimatliches Bistum werde. Wenn wir dies
zustande bringen, dann wird uns die romische Liturgie zu einem Stiick unseres
Herzens werden. So verlangt es die gegenwirtige Entwiddung der abend-
landischen Liturgie. Es hitte auch anders kommen konnen. Wenn die Liturgie
in der Linie der ersten drei Jahrhunderte geblieben wiare, dann hatten vielleicht
wir Deutsche ein eigenes Patriarchat mit einer deutschen Liturgie; dann wiére
es fir uns leichter gewesen, uns einzufiihlen.®

Nach Ansicht von Pius Parsch ist es selbst fiir deutsche Katholiken schwer, sich
in die romische Liturgie einzufiihlen, obwohl wir doch so nahe bei Rom sind,
Rom vielleicht selbst besucht haben, obwohl Deutschland und Italien in dem-
selben christlichen Kulturkreis leben. Die Frage ist nun, ob und inwieweit der
gewohnliche chinesische Christ es fertig bringen kann, dafl die rémische Kirche
wirklich sein heimatliches Bistum werde, denn sonst kann nach Pius Parsch die
romische Liturgie nicht zu einem Stiick seines Herzens werden, das verlangt die
gegenwirtige Entwicklung der abendlidndischen Liturgie. Dieses ,Luo-ma-fu®
‘Rom) ist ihm doch so fern, daB es ihm kaum moglich sein wird. Somit bleibt
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die Liturgie dem Durchschnittschinesen ein Buch mit sieben Siegeln! Oder wiirde
es ein Deutscher fertig bringen, daf die Peking-Kirche ,wirklich sein heimat-
liches Bistum werde“, wenn er Peking nie gesehen hat und nie sehen wird?
Aus den Ausfiihrungen von Parsch konnte man ferner entnchmen, dafl es an-
scheinend gar nicht so unliturgisch wiére, wenn wir in China ein eigenes
Patriarchat mit einer chinesischen Liturgie hitten; es wire ja so, ,wenn die
Liturgie in der Linie der ersten drei Jahrhunderte geblieben wiére.* Nach dem
Liturgischen Jahrbuch (3. Bd. S. 212) erneuerte Papst Pius XII. im Jahre 1949
die Erlaubnis, die chinesische Sprache bei der hl. Messe mit Ausnahme des
Kanons zu verwenden. Wenn die Erneuerung dieser Erlaubnis offiziell ver-
kiindet wiirde, so wire es ein guter Anfang, aber auch nur ein Anfang, zur
Schaffung einer volksverwurzelten, volksnahen und gemeinverstandlichen Litur-
gie in China.

Man moge mich nicht miflverstehen. Natiirlich sagt mir personlich die lateinische
Liturgie mehr als irgendeine andere. Die Frage ist hier, ob eine chinesische
Liturgie den chinesischen Christen verstandlicher sein wiirde, und vor allen
Dingen, ob eine chinesische Liturgie die Bereitschaft zur Aufnahme des Christen-
tums in China beférdert hitte und in Zukunft beférdern wird. Diese Frage
glaube ich voll und ganz bejahen zu miissen. Die Bedeutung dieser Frage sehen
wir aus dem in ZMR 1955, S. 63 zitierten Wort des Kardinal Costantini: ,Die
Missionierung Chinas ist nicht durch eine chinesische Mauer verhindert worden,
sondern vielmehr durch die fast uniibersteigliche lateinische Mauer, mit der wir
selbst das Missionswerk umgeben haben.®

Als weiteren Vorwurf der Heiden gegen die katholische Kirche horte ich den
Ausdruck: ,bu djing lau-di“ (die Katholiken sind pietdtlos). Auch dieser Vor-
wurf ist ein Protest gegen die Tatsache, dafl die Mission keinen der Riten der
Ahnenverehrung zu verchristlichen wuflte, in denen sich- doch der Glaube an das
Fortleben der Seele nach dem Tode und unserer Verbundenheit mit den Seelen
der Verstorbenen &aufert. Ohne Riicksicht auf das Empfinden der Chinesen
waren sie fast restlos verboten. War denn die Forderung, beim Ubertritt zum
Christentum die Ahnentafeln zu entfernen oder gar zu vernichten, nicht genau
so ein Faustschlag ins Gesicht, als wenn ich von einem Europier verlangen
wiirde, die Bilder der Eltern von der Wand zu reiflen und zu verbrennen? Und
gerade die Tatsache, dafl heute diese Riten erlaubt sind, ist doch ein Beweis,
dafl sie nicht unzertrennbar mit Irrtum und Aberglauben verbunden waren.
Sie hitten deswegen bewahrt bleiben konnen und auch miissen; wir haben den
Chinesen den Eintritt in die Kirche unnétig erschwert, man konnte fast sagen,
moralisch unmoglich gemacht. Es ist nmicht auszudenken, welche Verbreitung
die Kirche in China gefunden hitte, wenn das neuerdings aufgehobene Riten-
verbot nie gekommen wire. Es ist sehr wohl mdéglich, daf heute ganz China
eine christliche Nation wire.

Uber das Darbringen von Speise und Trank am Grabe, schang fen oder schang
gung, finde ich eine interessante Deutung in dem Heft von Prof. Ohm: Stam-
mesreligionen im siidlichen Tanganyika-Territorium. Er schreibt: ,Man bezeich-
net in der Religionswissenschaft und Ethnologie den Verkehr der Neger mit
den Ahnen fast allgemein als ,Ahnenkult’. Diese Bezeichnung ist aber falsch
oder zum mindesten ungenau. E. P. Walker schreibt: ,No worship is ever offered
to the ancestor spirits, but fellowship or communion is made actual by the
observance of the traditional ceremonial and the symbolic sharing of food. It
is this that lies behind the offering of food and drink in special sacred places.
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Also it is this which lies behind the offerings placed on the grave during the
funeral rites.“ Das wird stimmen. — Bei den Handlungen, die sich beim Ver-
kehr zwischen Lebenden und Toten abspielen, handelt es sich, wie schon ange-
deutet, nicht um Opfer, um sacrificia, sondern um eine Ehrung, eine Bedienung
oder Versorgung der Ahnen, die zur Gemeinschaft gehoren und bei jenen
Handlungen anwesend sind, mit dem, was sie brauchen, mit Nahrung, Kleidung,
Bedienung usw. oder noch besser um ein gemeinsames Mahl, ein Gemeinschafts-
mahl, eine Mahlfeier der Ahnen und ihrer lebenden Angehdrigen. Die Auf-
fassung dabei ist diese. Die Toten leben fort und nehmen am Leben der
Hinterblicbenen teil. Diese brauchen gute Beziehungen zu ihnen, bendtigen
immer wieder ihr Einverstindnis und ihre Zustimmung, ihre Fihrung und
ihren Schutz, namentlich die Hilfe des pater familias, der in der Vorzeit gelebt
hat. Das ,underlying principle“ ist also das der ,communion with the de-
parted” (S. 25/26).

Prof. Ohm erzihlte mir, bei der Unterhaltung mit einem Missionar in Afrika
iiber diese Frage habe dieser gesagt: ,Wenn es stimmt, was Sie bchaupten,
dann haben wir 40 Jahre lang geirrt!“ Fir uns Chinamissionare ergibt sich die
Frage, ob man das Darbringen von Speise und Trank an den Gribern in China
als ,communion with the departed® auffassen kann oder sogar mufl, und wir
somit diesen chinesischen Brauch ohne zwingenden Grund verboten haben, ob
wir vielleicht nicht 40 Jahre, sondern 400 Jahre lang geirrt haben. Bemerkens-
wert ist, dafl schon im Dekret der Propaganda vom 28. 3. 1656 das Darbringen
von gekochten Speisen und Wein am Grabe fir China gebilligt wurde (Pastor
XIV/1, 421).

Die Liste dhnlicher Beobachtungen liefie sich fortsetzen, aber schon diese wenigen
Jassen es uns vielleicht besser verstehen, warum Pius XI. im Dekret zur Auf-
hebung des Ritenverbotes fir die Mandschurei betonte, dafl die allzuviel in
europdischen Bahnen gehende Missionstitigkeit und die den groflen Vélkern
zugemutete Annahme eines Christentums im fremden Gewande der westlichen
Linder zu einem der grofiten Hindernisse fiir die Mission geworden sei; warum
heute nach jahrhundertlanger Missionsarbeit noch nicht ein Prozent der Chinesen
katholisch ist; warum seit 500 Jahren im ganzen Fernen Osten und Sidosten
Asiens keine eigentliche Kirchengrindung mehr zustandekam; sie geben audh
eine eindeutige Antwort auf die Frage: Gab es in China praktisch eine Akkom-
modation?

.
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1955

1. 1. Errichtung der Hierarchie in Birma: Kirchenprovinz Sudbirma mit dem
Erzbistum Rangoon (bisher Ap. Vik.), den Bistimern Toungoo (bisher
Ap. Vik.) und Bassein (von Rangoon abgetrennt), der Apost. Prafektur
Akyab und die Kirchenprovinz Nordbirma mit dem Erzbistum Mandalay
(bisher Ap. Vik.), dem Bistum Kengtung (bisher Ap. Vik.) und der Ap.
Prifektur Bhamo.
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Bonn

. Ernennung des Birmanen Georg Maung Kyaw, geboren in Nyaungon

1917, zum ersten Bischof des Bistums Bassein in Birma.

. Errichtung der Hierarchie in Siidrhodesien: Kirchenprovinz Siidrhodesien

mit dem Erzbistum Salisbury (bisher Ap. Vik.), den Bistimern Bulawayo
(bisher Ap. Vik.), Gwelo (bisher Ap. Vik. Fort Victoria) und den Ap.
Prifekturen Umtali und Wankie.

. Erhebung der Apost. Prafektur Ogoya in Nigerien zum Bistum.

Tod des Erzbischofs Mar Severios (Joseph Valakuzhyil), Bischofs von
Tiruvalla, aus dem syromalankarischen Ritus.

Errichtung des Apost. Vikariats Samarinda auf Borneo unter Leitung der
Missionare von der Hl. Familie.

Errichtung der Apost. Prifekiur Kabba in Nigerien unter Leitung der
Spiritaner.

Errichtung der Kirchenprovinz Malacca mit dem Erzbistum Malacca-
Singapore und den beiden neuen Bistiimern Kuala Lumpur und Penang,
die beide dem Weltklerus anvertraut wurden.

Ernennung des Ceylonesen Dominikus Vendargon, geboren 1909 im Bis-
tum Jaffna (Ceylon) und mit seinen Eltern nach Malacca ausgewandert,
zum ersten Bischof von Kuala Lumpur.

Ernennung des Chinesen Franz Chan, geboren 1918 in Singapore, zum
ersten Bischof von Penang.

Erhebung der Apost. Prafektur Kagoshima in Japan zum Bistum unter
Leitung des Weltklerus.

Ernennung des Japaners Joseph Asajiro Satokawi. geboren 1904 in
Shittsu, zum ersten Bischof von Kagoshima.

Seligsprechung von 56 Martyrern aus dem Boxer-Aufstand in China: der
4 franzosischen Jesuiten Leo Mangin, Ferdinand Isoré, Paul Denn, Modest
Andlauer und 52 chinesischer Laien.

4. Asiatisch-afrikanische Konferenz in Bandung auf Java. Vertreter von
29 asiatischen und afrikanischen Nationen besprachen sich iiber ihre ge-
meinsamen Probleme in der heutigen Weltkrise, vor allem iiber die
brennenden Fragen der Koexistenz, des Neutralismus, des alten westlichen
und des neuen kommunistisch-chinesisch-russischen Kolonialismus und
Imperialismus.

. Der Nationalkongrefi von Siid-Vietnam billigt die Absetzung des Ex-

kaisers Bao Dai als Staatschef und beauftragt den bisherigen Minister-
prasidenten Ngo Dinh Diem mit der Regierungsbildung.

. Vom Bistum Nairobi in Kenia (Ostafrika) wird das neue Bistum Mom-

basa-Zansibar abgetrennt.

. Portugiesisch Guinea wird Apostolische Prifektur.
. Vom Erzbistum Nagpur in Indien wird das neue Bistum Amravati ab-

getrennt, der Sorge der Missionare des hl. Franz von Sales anvertraut
und der Leitung des indischen Bischofs Alberto Rosario unterstellt.

Jos. A. Otto §]
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INTERNATIONALES INSTITUT FUR
MISSIONSWISSENSCHAFTLICHE FORSCHUNGEN

Gelegentlich der Generalversammlung des ,Pipstlichen Werkes der Glaubens-
verbreitung®, die Ende August in Trier tagen wird, findet am 31. 8. vormittags
eine Sitzung des Internationalen Instituts fiir missionswissenschaftliche For-
schungen statt.

MISSIONSSTUDIENWOCHE

Die Wissenschaftliche Kommission des ,Internationalen Instituts fiir missions-
wissenschaftliche Forschungen®; die am 14. 4. d. J. in Wiirzburg tagte, hat be-
schlossen, im Jahre 1956 eine Missionsstudienwoche fir die deutschsprechenden
Lénder zu veranstalten. Damit soll eine Anregung der 1953 in Miinster (Westf.)
stattgefundenen , Tagung fiir Missionare“ in die Tat umgesetzt werden. Néheres
iiber Ort und Programm der Missionsstudienwoche wird noch bekanntgegeben.

ANDERUNG IN DER REDAKTION DER ZMR

In die Redaktion unserer Zeitschrift tritt an Stelle des verstorbenen Prilaten
Prof. Dr. J. P. Steffes der Ordinarius fiir Religionswissenschaft an der West-
falischen Wilhelms-Universitat, Herr Univ.-Prof. Dr. Anton Antweiler.

EHRENVOLLE BERUFUNG

Unser geschatzter Mitarbeiter, Herr Dr. P. Hacker, hat einen ehrenvollen Ruf
als Ordinarius fiir Indologie an die Universitdt Bonn erhalten und angenommen.
Wir wiinschen Herrn Prof. Dr. Hacker eine erfolgreiche Wirksamkeit.

CENTRE UNIVERSITAIRE D’ETUDES ORTHODOXES

Die orthodoxe Geistliche Akademie S. Serge in Paris hat zum Trimesterbeginn
November 1954 ein Institut eroffnet, das dem steigenden Interesse fiir die ortho-
doxe Kultur und Geisteswelt gentigen soll. In franzosischer Sprache werden
Kurse iiber orthodoxe Theologie, religiose dstliche Kunst, russische Religions-
philosophie u. a. gehalten. Demnichst sollen auch Vorlesungen tiber das ortho-
doxe Missionswesen folgen.

MISSIONSWISSENSCHAFTLICHES DIPLOM

Am 27. 5. erwarb Fraulein Gabriele Vilsmeier von den Auxiliaires Féminines
Internationales Catholiques/Briissel das missionswissenschaftliche Diplom der
kath.-theol. Fakultit. Die Diplomarbeit, die den Titel tragt: ,Missionsland
Universitat®, setzt sich mit den Problemen iibersecischer Studenten an euro-
péischen Hochschulen auseinander.
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MISSIONSWISSENSCHAFT

The Anglo-Saxon Missionaries in Germany. Being the lifes of SS. Willibrord,
Boniface, Sturm, Leoba and Lebuin, together with the Hodeoporicon of St. Willi-
bald and a selection from the correspondence of St. Boniface. Translated and
edited by C. H. Talbot. Sheed and Ward, London and New York. 1954. XVII
+ 234 pp. 16 Sh.

Es ist erfreulich und bemerkenswert, daff den Englindern und Amerikanern
nun die Viten und Briefe ihrer Glaubensboten auf dem Festland in ihrer cigenen
Sprache geboten werden. Denn es ist kaum anzunehmen, dafl die lateinischen
Ausgaben der Monumenta Germaniae historica und dhnlicher Publikationen im
englischsprechenden Volke verbreitet waren und gelesen wurden. Talbot hat sich
bei der Ubersetzung an die besten Editionen gehalten: an die Monumenta Ger-
maniae Historica, fiir die Bonifatiusbriefe an Tangl. Dazu bringen seine An-
merkungen nicht nur die Quellenangabe, sondern auch biographische und sach-
liche Notizen; so bei den schwierigen Reiseschilderungen (Hodeoporicon) des
hl. Willibald. Jede Vita erhalt auch ihre sachgemifle Einfithrung. Druck und
Ausstattung sind vornehm, dem wertvollen Inhalt entsprechend.

Uznach/Schweiz : P. Dr. Laurenz Kilger OSB

Bavinek, . H.: Inleiding in de Zendingswetenschap. Uitgeverij J. H. Kok N. V.,
Kampen 1954. 809 S. Geb. f. 10,25.

Prof. Dr. J. Bavindk ist in Fachkreisen der evangelischen Missionswissenschaft
eine angesehene Autoritat; bereits seit 15 Jahren doziert er Missionswissenschaft
an der theologischen Hochschule von Kampen und an der theologischen Fakultat
der Staatsuniversitit von Amsterdam. Auch auflerhalb der Niederlande hat
sein Ruf sich verbreitet wegen seiner vielen wissenschaftlichen Publikationen.
Es ist daher angemessen, dafl sein neuerschienenes Buch hier besprochen und
gewirdigt wird; denn es ist éine groflartige Synthese der evangelischen Mis-
sionswissenschaft (Mw).

B. betrachtet die Mw ihrem Objekt nach als einen Teil der Theologie; denn sie
bezieht sich auf die Kirche, welche eine Missionspflicht in sich trdgt; allerdings
ist die Mw ein selbstdndiger Teil der Theologie. Er legt seinem Buch folgende
Einteilung zugrunde: 1. Die Missionstheorie: Diese gibt die Fundierung des
Missionswerkes, d. h. sie entwickelt den Missionsgedanken aus der HI. Schrift
und bestimmt seinen Platz in der Kirche. 2. Die Elenctik. Es ist dies eine
biblisch verantwortete Schau auf das Heidentum und eine kritische Auseinander-
setzung mit den nicht-christlichen Religionen. 8. Die Missionsgeschichte. Die
Missionstheorie zerfillt in a) die eigentliche Fundierung der Missionsarbeit,
b) die Weise, auf die man den Vilkern entgegentreten soll (Missionary approach):
also die praktische Ausfithrung; ¢) das Ziel der Missionierung.

Bei der Grundlegung der Weltmission nimmt Vf. Abstand von den freisinnigen
Theologen wie von Alb. Schweitzer und A. von Harnadk, ohne daf er auf die
Objektivitit des Bibeltextes verzichtet. Dabei hebt er besonders den Missions-
charakter der Kirche hervor im Gegensatz zu dem von einzelnen behaupteten
Missionscharakter der einzelnen Gemeinden (G. Warnek) oder der Missions-
gesellschaften (S. 16f.). Die Missionsarbeit wird nur auf Gottes Gnade auf-
gebaut; das Gute im Menschen ist hochstens eine Vorbedingung (S. 78); aber
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eigentlich und im tiefsten Grunde ist der Mensch der Gnade gegeniber nur
Gegensatz (vgl. S. 126). B. sieht keinen wesentlichen und erheblichen Unterschied
zwischen der eigentlichen Mission und der heimatlichen Evangelisation (S=2E):
Er iibt aus prinzipiellen Grinden Kritik an der angelsichsischen ,comprchensive
approach® (S. 114); allerdings zeigt er m. E. eine zu geringe Anerkennung fir
die Kultur des Volkes. Die Akkommodation ist von seiner kalvinistischen Welt-
anschauung her theologisch nicht zu rechtfertigen, weil der Schwerpunkt nur auf
das Transzendente verlegt wird: Nur aus praktischen Griinden will B. eine
gewisse Anndherung an das Volkseigene gelten lassen (S. 121, 137, 140—141):
Hier ist er sogar mild in seinem Urteil, weil ja sonst die Evangeliumsverkiin-
digung iiber das Haupt der Zuhérer hinweggehen wiirde (S. 150 ff.). Die Mis-
sionsziele werden ihrem Wert nach also umschriecben: Ausbreitung des Kénig-
reiches Gottes, ferner Pflanzung der Kirche und schlieflich Bekehrung der Heiden
(S. 157). Wenn Vf. das Verhiltnis Kirche—Volk niher bestimmt, hat er Be-
denken gegen die Auffassung Bruno Gutmanns (Gemeindeaufbau aus dem Evan-
gelium), weil er der Stammesstruktur der Primitiven ebenfalls einen Platz in der
hristlichen Gemeinschaftsbildung einrdumen mochte (S. 168 ). Seine dialek-
tische Theologie 13Rt das Volk als konstitutives und mitbestimmendes Element
beim Aufbau der Kirche nicht gelten (S. 168). Bei der Akkommodationsfrage
hat er zwar ein offenes Auge fiir den katholischen Standpunkt (S. 172 ff.); die
protestantische Auffassung ist aber strenger, denn ,der ganze Mensch ist sowohl
in seinem Denken wie in seinem Leben von der Siinde ergriffen und die Sinde
hat ihn ganz und gar verletzt* (S. 175). Allerdings kommt er in der Praxis
mehr entgegen und bei der Losung dieser Frage setzt er ein grofies Vertrauen
in das Urteil der jungen einheimischen Christenheit (S. 180). In diesem Zu-
sammenhang bespricht er noch die Probleme der Polygamie, Initiation, des
Genusses des Opferfleisches, der Begribnisriten und der liturgischen Gestaltung
des Gottesdienstes. Dann (S. 195—202) behandelt B. die Frage der Selbstindig-
keit der jungen Kirchen; er befiirwortet eine frithe Unabhéngigkeit, wobei er
allerdings nicht klar herausstellt, welches die Kriterien sind, um einer jungen
Kirche die Selbstindigkeit zu verleihen. Sind diese nur quantitativer oder auch
qualitativer Art? Kann die missionierende Kirche die Unabhingigkeit iberhaupt
verleihen und kann die junge Kirche nicht vielmehr diese zu jeder Zeit selbst
ergreifen? Sehr wichtig ist die Betrachtung der Pluralitit der missionicrenden
Kirchen und Genossenschaften, die zudem einander oft Konkurrenz machen, im
selben Missionsgebiet. Manchmal gibt eine Abgrenzung des Wirkungsfeldes eine
vorliufige Losung (gegen welche wir allerdings prinzipielle Bedenken haben);
fiir die protestantischen Missionsgesellschaften erstrebt er schliefilich die Errich-
tung einer einzigen christlichen Kirche, weil diese nicht belastet werden darf mit
den historischen Meinungsverschiedenheiten des Westens. Durch eine gemein-
schaftliche Bibeliibersetzung, einen einheitlichen Gottesdienst und eine gemein-
schaftliche Beratungsstelle kann man eine zukiinftige Einheit in die Wege leiten.
Faflt man dieses Ziel nicht von Anfang an ins Auge, dann ist die Gefahr da,
daft die einheimischen Kirchen selbst Schritte unternehmen werden aus einer
gewissen Reaktion gegen den Westen, aus Abwehr gegen den gemeinsamen
Feind des Kommunismus oder des sie umgebenden Heidentums, oder aus einem
anderen Motiv, aber jedenfalls nicht aus dem Bewuftsein eines gemeinschaft-
lichen christlichen Glaubensbekenntnisses. V. bespricht dann das Verhiltnis der
dlteren missionierenden Kirchen zu den jungeren einheimischen Kirchen. Wie
stehen sie organisatorisch zueinander? Die Lésung dieses schwierigen Problems
sicht er in einer harmonischen Zusammenarbeit (S. 207 ff.). Es bleibt trotzdem
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eine brennende Frage fiir unsere protestantische Briider, weil ihnen das einheit-
liche Autoritatsprinzip fehlt. Mit Riicksicht auf die finanzielle Nothilfe der
jungen Kirchen wird die Frage aufgeworfen, ob man mit bezahlten Kriften im
Missionsbetrieb wohl auf dem richtigen Weg sei und ob man nicht besser daran
tite, die einheimischen Kirchen von vornherein mehr missionarisch und selbst-
titig zu machen. Der Methode der ,professional class® mit ihrem teueren
Apparat von Schulen, Krankenhédusern usw. wird die Mcthode der ,spontanecous
expansion® entgegengesetzt, weil eine junge selbststindige Kirche niemals einen
solchen teueren Apparat mitiibernehmen kann (S. 216).

In einem ecigenen Kapitel (S. 222—278) wird die sogenannte Elenctik behandelt,
d. h. die Wissenschaft, welche das Heidentum zu widerlegen und von seiner
Siindhaftigkeit zu iiberzeugen hat. Selbstverstindlich wird dem kalvinistischen
Standpunkt des Vf. hier Ausdruck gegeben, z. B. in der Geringschitzung der
natiirlichen Vernunft und in der starken Hervorhebung des siindhaften Charak-
ters des Heidentums, das im Grunde nur als Aufstand gegen Gott interpretiert
werden kann. Die Elenctik, die wir in etwa mit unserer Apologetik vergleichen
kénnen, fullt auf einer scharfen Antithese von Natur-Ubernatur, Stinde-Gnade.
Bei der Behandlung der Methode der Elenctik gibt er zwar eine Anregung zur
psychologischen Vertiefung in die heidnische Gedankenwelt (S. 242 f.).

Das letzte Kapitel (S. 278—806) ist der Methode der missionsgeschichtlichen Be-
trachtung gewidmet, wobei auch ein Blick auf die Gegenwart und die Zukunft
des protestantischen Missionsfeldes geworfen wird. Bei der methodischen Aus-
einandersetzung mit der Missionsgeschichte verteidigt Vf. eine neue Einteilung,
bei der er die Weise, wie die Kirche im Verlaufe der Jahrhunderte ihren Mis-
sionsauftrag aufgefafit und verwirklicht hat, zugrunde legt. Das Buch ist eine
fachwissenschaftliche Leistung und Bereicherung; es ist mehr als eine Einfihrung
in die Missionswissenschaft als solche; es ist ein missionsmethodisches Handbuch,
das auf viele Fragen und Probleme eine klare Antwort gibt, und immer wird
die Losung von der HI. Schrift aus angestrebt. Es ist eine tiberaus wichtige
Arbeit, die zu einer tieferen Fundierung und zu einer grofieren einheitlichen
Wirksamkeit auf dem evangelischen Missionsfelde fithren wird. Es ist schlieflich
ein Buch, das auch dem katholischen Missionswissenschaftler Vieles und Bedeut-
sames zu sagen hat.

Tilburg (Holland) P. Dr. Gregorius OFMCap.

Bibliotheca Missionum. Begonnen von P. Robert Streit OMI, fortgefithrt von
P. Johannes Dindinger OMI, 19. Band: Afrikanische Missionsliteratur 1910—
1940. Erster Teil n. 9754—9843. Verlag Herder, Freiburg i. Br. 17* 4 995 Seiten.
56,— DM.

In kluger Anpassung an den Lauf der letzten Jahrzehnte mit ihrer Uberfiille
von kleinen, volkstiimlichen Missions-Publikationen hat P. Dindinger eine neue
Einteilung fiir diesen Band gewihlt: die einzelnen Orden und Kongregationen
treten gesondert auf und enthiillen in ihrem Schrifttum, nach Lindern und Ge-
bieten geordnet, den Umfang und die Art ihrer Tatigkeit. Die Reihenfolge der
einzelnen Gemeinschaften ist nicht so ganz durchsichtig. Sie ist nach dem
Alphabet geordnet, wie es der deutschen Bezeichnung entspricht, nicht der latei-
nischen. Auf diese Weise kommen nach den SVD (Gesellschaft des Gottlichen
Wortes) und den CSSP (Heilig-Geist-Missionare), die mit 185 Seiten den Record
an Kleinarbeiten etc. aufweisen, die verschiedenen Herz-Jesu-Gesellschaften,
dann erst die Jesuiten (S]). Natiirlich zeichnet sich der Abschnitt der Steyler
aus durch die Menge der qualitativ trefflichen Arbeiten auf ethnographischem,
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ethnologischem und linguistischem Gebiete. Im ganzen Band sind grofiere Biicher
eine Seltenheit. Zeitschriften-Artikel und Artikelchen iberwiegen, es héiuft sich
Kleinkram und wohl auch manches Unbedeutende. Der Verfasser hat es mit
aller Geduld eingereiht, ,der Vollstindigkeit halber®, wie Altmeister Schmidlin
zu sagen pflegte. Neben Missionsliteratur im engeren Sinne sind auch Doku-
mente, Breven und Linguistica eigens registriert. Das iippige Auftreten romi-
scher Vorschriften und Regelungen macht das eine notwendig; inwieweit die
sprachkundlichen Arbeiten zum Wesentlichen der Missionsliteratur gehéren,
dartiber konnte man verschiedener Ansicht sein. Doch sind unter Linguistik die
wertvollen Ubersetzungen von Katechismen und religioser Literatur von héchster
missionarischer Bedeutung; so die stattliche Reihe der Katechismen bei den
Heilig-Geist-Missionaren n. 64—89 etc. p. 884—390. Jedenfalls leuchtet aus
jeder Seite die Gewissenhaftigkeit und der klare Ordnungssinn des Bibliographen.

Uznadh/Schweiz P. Dr. Laurenz Kilger OSB

DussercLE, Rocer cssp: Du Kilima-Ndjaro au Cameroun-Monseigneur F. X.
Vogt (1870—1948). La Colombe, Editions du Vieux Colombier, Paris 1954.
208 S. 3

Franz Xaver Vogt, CSSp, von 1906—22 Ap. Vikar von Zentralsansibar-Baga-
moyo, im ehemaligen Deutsch-Ost, von 1922—43 Ap. Administrator und Vikar
in Kamerun, stammte aus dem Elsall und wurde am 8. 12. 1870 zu Marlenheim
geboren. Am 4. 8. 1943 starb er, 78 Jahre alt, in Yaunde, Kamerun, nach einem
reich erfiillten Leben. Zwei Mitarbeiter, die Patres Piérre und Yves Pichon,
haben das Material zusammengetragen, aus dem nach P. Yves Pichons plotz-
lichem Tod P. Dussercle das Lebensbild des Apostels Christi in Ost- und West-
afrika gestaltet hat. Zu gutem Grund; denn durch 88 Jahre hindurch hat Bischof
Vogt den Hirtenstab getragen und ist mit Erfolgen gesegnet worden wie kaum
ciner neben ihm. Hochbegabt fiir die Mathematik und die ihr verwandten
Wissenschaften, empfing er seine Berufung in der Schule. Kardinal Fischer, der
Erzbischof von Kaln, erteilte ihm 1906 zu Knechtsteden die hl. Weihe, Kaiser
Wilhem II. gab ihm seine guten Wiinsche mit auf den Weg. Nachher erwies
er sich klug und weise, voll Rat und Tat, als licbenswiirdiger Mensch, als opfer-
froher Priester, als Bischof mit ungewohnlichen Fithrergaben, mit Blick far das
Wirkliche und Nétige und Gliidke im Einsatz der Leute. Er war unstreitig eine
der grofen Bischofsgestalten aus der ersten Hailfte des 20. Jhdts, und ein
Kiinstler von beachtlicher Gestaltungskraft schenkt uns sein Bild. Das ist das
Urteil aller Verstindigen. Aber dem Hintergrund, vor dem sein Held sich be-
wegt, ist der Kiinstler nicht in allem gerecht geworden. Wir beschranken uns in
unserer Kritik auf die drei Kapitel Ostafrika. In weitem Umfang zitiert der Vi.
Briefe und Nachrichten aus der Feder des Bischofs selbst. Wir hiiten uns wohl,
irgendetwas davon in Zweifel zu zichen. Doch wollen wir dem Vi. den Vorwurf
machen, sich nicht auch anderweitig iiber die Verhiltnisse im fritheren Deutsch-
Ost unterrichtet zu haben. In den Archiven sammeln sich notwendig die weniger
erfreulichen Dinge. So ist der Eindrudk entstanden, das Missionieren sei fiir den
katholischen Missionar unter deutscher Herrschaft mit auflergewohnlichen Schwie-
rigkeiten verbunden gewesen. Die boswilligen Pflanzer und verstindnislosen
Beamten waren aber nicht die Regel. Bei einer Neuauflage des Werkes, die
wir von Herzen wiinschen, bediirfen die drei Kapitel einer Umarbeitung. Man
sollte nicht verschweigen, daf es auch unkluge Missionare gab, die auf S. 69
angedeuteten Probleme ausfithrlicher darstellen, der deutschen Schutztruppe und
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den deutschen Schwestern gerechter werden und endlich die S. 28 erzdhlte Anek-
dote dem Papierkorb anvertrauen.

Knechtsteden Josef Th. Rath CSSp.

Laures, Jomannes SJ: The Catholic Church in Japan. A short hist. Rutland,
Vermont; Tokyo (1954). Charles E. Tuttle Company. SS. XII u. 252. § 2,50.

Der beste Kenner der japanischen Missionsgeschichte bietet in diesem Biichlein
eine kurze Geschichte der katholischen Mission in Japan von ihren Anfingen
bis zur Gegenwart. Auf die Angabe von Quellen und Literatur sowie auf den
kritischen Apparat ist verzichtet. Aber die Ausfiohrungen beruben auf einer
griindlichen Kenntnis der Quellen und Literatur. Infolgedessen ist das Werk
auch fiir den Missiologen sehr beachtenswert. In besonderer Weise freilich
wendet es sich an weitere Kreise, an alle jene, welche sich iiber die Geschichte
der Japanmission mit ihren Freuden und Leiden, ihren Helden und Martyrern
orientieren wollen und sollen. Sehr begriiflen wiirden wir es, wenn bei der néch-
sten Auflage der tiber die neueste Zeit handelnde Abschnitt etwas ldnger wiirde
und auch die Nichtjesuiten, die in Japan gewirkt haben, etwas mehr hervor-
traten. Auf dem Schutzumschlag findet sich die Wiedergabe eines alten Bildes
von dem schauerlichen Martyrium des P. Vieira und auf den Innenseiten des
Umschlages eine alte Missionskarte von Japan. Dazu kommt ein alter Stich,
der den hl. Franz Xaver darstellt. Méchten die Worte in Erfiillung gehen, mit
denen das Biichlein schliefit: ,Das Blut der Martyrer ist der Same des Christen-
tums.” Ich habe mich bemiht, fiir die deutsche Fassung des Buches einen Ver-
leger zu finden, bis jetzt aber keinen Erfolg damit gehabt.

Thomas Ohm

Prraum, Kirian OFM, Biscuor: Nathanael Burger und die Mission von Schansi
und Schensi 1765—1780. Herausgegeben von der Bayerischen Franziskaner-
provinz als Bd. 1 der Quellenschriften fiir franziskanische Missionsarbeit (Solan-
Missionsdruckerei Landshut/Bayern 1955), 7* + 196 S.

Die Abhandlung hat 1951 als Dissertation in Rom vorgelegen. Nach dem
Lebenslauf (198) ist der Vf. geboren in Lembach (Erzd. Bamberg) 1913, seit 1933
Franziskaner, 1946 Missionar in der den bayerischen Franziskanern anvertrauten
Didzese Shohchow in Nord-Schansi. Wegen der roten Herrschaft mufite er zu-
nichst nach Suchow (Kiangsu) weichen und im Dezember 1948 China verlassen.
Er studierte dann am Kolleg der Propaganda. 1951 wurde er in die Mission
Nuflo de Chavez in Bolivien entsandt und 1958 zu deren erstem Apostolischem
Vikar ernannt.

Der Autor ging mit einer reichen Missionserfahrung an die Arbeit, als er sich
dem Studium der Missionsgeschichte Chinas widmete. Die Mission, die im
18. Jhdt. organisatorisch ein Gebiet der Propaganda war, umfafite den gesamten
Nordwesten Chinas von Kansu einschliefflich bis zur Grenze von Schantung und
reichte im Norden weit hinein in die Mongolei. Fir dieses Riesengebiet waren
in jener Zeit neben N. Burger 4 europdische Franziskaner und 12 chinesische
Priester da, die fiir etwa 20 000 Christen in ca. 296 Gemeinden zu sorgen hatten.
Es herrschte seit langen Jahren die Verfolgung; aber zum Unterschied von heute
gab es damals Moglichkeiten, sich zu verbergen und in der Stille zu arbeiten,
wenn auch eine freie Entfaltung der Mission unméglich war. Tiichtige Christen
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konnten als ehrenamtliche Vorsteher und Katechisten angestellt werden. Fiir die
einzelnen Provinzen wurden General-Katechisten bestellt. 1779 wurden einige
Schulen eingerichtet, um Katechisten und evtl. Kandidaten heranbilden zu kénnen
fiir das Priesterseminar in Neapel, in dem die meisten chinesischen Priester ihre
Ausbildung erhalten hatten. Bei allen Schwierigkeiten, die aus den Schwichen
der Menschen, den nationalen Spannungen, der Spirlichkeit der Mittel, den
Mingeln der Organisation hervorgehen, ergibt sich aus den Zeugnissen des
Propaganda-Archivs ein lebendiges und im ganzen erfreuliches Bild, durch das
es verstindlich wird, wie die chinesische Mission sich wihrend einer mehr als
hundertjahrigen Verfolgung erhalten und sogar entfalten konnte. Burger tritt
im allgemeinen wenig hervor, wenn auch seine Personlichkeit hohe Anerkennung
findet. Nur 8 Jahre verwaltete er das bischofliche Amt. Von besonderer Be-
deutung ist die Darstellung der Weihe des Bischofs von Peking 1780, Mgr. Sa-
lustis, wo einige nihere Aufklirungen geboten werden. Das Breve der Ernennung
Burgers zum Koadjutor des Bischofs Laimbeckhofen von Nanking wurde wie
die Bullen Salustis vom Bischof von Makao zuriickgehalten.

Wertvoll wire zum Verstindnis der Vorginge eine Landkarte gewesen. Auch
hiitte ich ein eigenes Kapitel gewiinscht iiber die Prokuratoren der Propaganda
in Makao und ihren tiefgehenden Einfluff auf die Missionsarbeit der damaligen
Zeit. Im ganzen bietet das Buch eine bedeutsame Klirung fiir die Geschichte
einer dunklen Zeit der chinesischen Mission in der Verfolgung.

Walberberg P. Benno M. Biermann OP.

RELIGIONSWISSENSCHAFT

Bhagavadgita — Gesang des Erhabenen. Zirich 1954. Rascher Verlag. Translated
by Swami Prabhavananda and Christopher Isherwood. Ins Deutsche iibertragen
von Ilse Krimer. 215 Seiten. Erschienen in der Reihe ,Das Erbe des Ostens®.
Ganzleinen 9,90 DM.

Das unter dem Namen Bhagavadgita bekannte Lehrgedicht im altindischen Epos
Mahabharata ist einer der religionsgeschichtlich wichtigsten und auch heute noch
wirksamsten Texte der Weltliteratur und daher schon oft ven vorziglichen
Gelehrten ins Deutsche iibertragen worden. Die hier vorgelegte Ubersetzung
ist leider nicht unmittelbar aus der Quelle geschopft, sondern die Wiedergabe
einer englischen Ubersetzung. Sie verfolgt die ausgesprochene Tendenz, ihren
Lesern die in der Bhagavadgita verkiindete ,Ewige Weisheit® als den ,héchsten
gemeinsamen Faktor aller Religionen® (S. 29) — selbstverstindlich hochst tole-
rant und véllig undogmatisch — werbend nahezubringen. — Die Verszdhlung
des Originals ist fortgelassen, was den wissenschaftlichen Wert der Ubersetzung
von vornherein stark mindert. Im einzelnen ist die Wiedergabe oft sehr will-
kiirlich und ungenau, auch in syntaktischer Hinsicht. Dafur liefert ein Vergleich
mit dem Urtext zahllose Beispiele. Der stindige unvermittelte Wechsel zwischen
gewohnlicher Prosa und rhythmisch gehobener Sprache, auf den sich die Uber-
setzer viel zu gute tun, wirkt strend und entspricht keineswegs dem glatten
Sprachfluf der indischen Vorlage. — Von einigem Interesse mogen in den
beigefiigten Einleitungs- und Schluflabschnitten die Definition der ,vier grund-
legenden Lehren® (S. 15—21) und die Ausfithrungen iiber den Krieg (S. 209
bis 215) sein. — Eine wissenschaftliche Leistung stellt dies Buch nicht dar. Es

6 Missions- u, Religionswissenschaft 1955, Nr. 3
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wire zu begriifien, wenn der Rascher-Verlag bei kiinftigen Vorhaben ahnlicher
Art die Hilfe von Fachleuten in Anspruch ndhme.
Schliersee/Obb. Dr. Winfried Petri

Biezais, Hararps: Die Religionsquellen der baltischen Volker und die Ergeb-
nisse der bisherigen Forschungen. Mit Vorwort von C. M. Edsman. S. 65—128.
Uppsala 1954.

Die zur indogermanischen Sprachfamilie gehdrenden baltischen Vélker sind die
verflossenen Altpreuflen und die fortbestehenden Litauer und Letten. Im
12. Jahrhundert begann ihre Christianisierung. Die vorliegende Schrift, zuerst
als Zeitschriftenaufsatz erschienen, fragt nach der vordwistlichen (heidnischen)
Religion dieser Volkergruppe. Der Vi, ein lettischer Gelehrter und Emigrant
in Schweden, behandelt Quellen und Stand der Forschung.

Das in Chroniken und Dokumenten schriftlich Uberlieferte ist besonders fiir die
altlitauische und altlettische Religion sehr diirftig. Zudem stammt es von Volks-
fremden und Gegnern, die an einer sorgfiltigen Aufzeichnung der vorgefundenen
Religion kein Interesse hatten. Fiir unsere Wissenschaft ist das natiirlich schr
schade. Man kann allerdings Vf. nicht zustimmen, wenn er diese Chronisten usw.
ausnahmlos ,Urfeinde® der von ihnen verachteten Einheimischen nennt (S. 66).
Seltsam ist auch das Urteil des V. iiber den sachlich berichtenden Heinrich von
Lettland, der seine Chronik (um 1227) ,selbstverstindlich als fanatischer katho-
lischer Missionar® geschrieben habe (S. 78). Die Liicken in den schriftlichen
Zeugnissen konnen — das betont Vi. nachdrucklichst — durch Auswertung des
volkskundlichen Materials in etwa geschlossen werden. Hierbei erwdhnt er den
erstaunlichen Reichtum an alten lettischen Volksliedern, in denen sich Anschau-
ungen der frithesten Zeit widerspiegeln. Bisher sind 60080 Lieder im Druck
verdffentlicht worden, ohne die Varianten zu zdhlen. Das kleine lettische Volk
ist mit Recht stolz auf diese unvergleichlichen Schitze, die auch das religitse
Moment aufklingen lassen. Aus vorchristlicher Zeit? Das ist die Frage, die
untersucht und gekldrt werden mufl. Vf. erhofft sich namhafte Ergebnisse. Frei-
lich verkennt er nicht die Schwierigkeiten einer solchen Untersuchung. Das Ur-
springliche (Vorchristliche) mufl von dem spater Hinzugekommenen klar abgelost
werden. Wie problematisch manches ist, dafiir bietet die Gestalt der ,lieben
Mara*, die als lichte und liebenswiirdige Helferin in den Volksliedern vielfaltig
besungen wird, ein gutes Beispiel. Drei Deutungen werden gegeben: 1. Mara
ist eine lettische Urgdétting 2. Mara ist eine durch christliche Einwirkung ent-
standene Abwandlung der lettischen Schicksalsgottin Leima; 8. Mara ist nichts
anderes als die popularisierte heilige Maria der Christenheit. Als ich vor rund
20 Jahren in Riga einen gebildeten katholischen Letten fragte, was sich seine
Landsleute unter der ,lieben Mara* der Volkslieder vorstellten, bekam ich die
klare, durch keine Einwinde zu erschiitternde Antwort: Wir denken dabei an
die heilige Maria. Das war freilich kein wissenschaftlich erarbeitetes Urteil,
sondern der Ausdruck der lebendigen Uberlieferung in seinem Kreise. Trotz
aller Schwierigkeiten ist es eine reizvolle Aufgabe, aus dem volkskundlichen
Material, wozu noch das alte Brauchtum gehdrt, auf die religidsen Urbestidnde
Riickschliisse zu machen.

Die westeuropdischen Religionswissenschaftler werden dem lettischen Autor
dankbar sein, dafl er ihnen wesentliche, in den wenig bekannten ostbaltischen
Sprachen niedergelegte Forschungen zur Kenntnis gebracht hat.

Berlin Th. Grentrup
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Burss. Epuarp: Die Geschichte des mythischen Erkennens. Wider sein Mifi-
verstindnis in der ,Entmythologisierung®. (Forschungen zur Geschichte und
Lehre des Protestantismus, hrsg. von E. Wolf. 10. Reihe, Bd. IV.) Chr. Kaiser
Verlag Miinchen 1953. SS. 228, kart. DM 10,—, Gln. DM 12,50.

Wesentliches zur Deutung des Mythos. 1. Die Dialektik zwischen logischem und
mythischem Erkennen. II. Hauptepochen des mythischen Erkennens nebst Exkurs in
die Geschichte des Mythosverstindnisses. III. Grundformen des Denkens u. Lebens
im mythischen Raum (Zeit, Raum, Kausalitat und Substanz) sowie die praktische
Haltung. IV. Besonders entscheidend die Vergleichsfrage zwischen mythischer
und biblischer Gotteserkenntnis. Der Mythos bleibt in der Dialektik zwischen
unendlicher, absoluter Macht und Personlichkeit. Wird erstere betont, ist letztere
bedroht et vice versa. Ebenso stehen sich gegeniiber absolute Hingabe und Selbst-
bechauptung. Das eine geht nur auf Kosten des andern. Ebenso steht es um
Logos-Wissenschaft einer- und Mystik andrerseits, menschliche Ethik und Ab-
solutsetzung (Objektivieren). Das ist beim Gottesbegriff anders. Hier erscheinen
die genannten Gegensitze in geheimnisvoller Weise vereint und versGhnt, ohne
daf ein Teil entleert wird. Alles geht von Gott aus, aber er gibt dem Geschopf
einen eigenen Bereich. Der Mythos ist der Bibel dienstbar als Vorbereitung und
Ausdrucksmittel.

¥ Prof. J. P. Steffes*

BurckarpT, Titus: Vom Sufitum. Einfihrung in die Mystik des Islam. Miinchen-
Planegg 1953. Otto-Wilhelm-Barth-Verlag. 131 S. Ln. DM 8,80.

Dieses zu der von Herbert herausgegebenen Reihe ,Weisheit des Ostens® ge-
horige Biichlein handelt {iber das Wesen des Sufitums im allgemeinen (S. und
Mystik, S. und Pantheismus, sufische Auslegung des Korans, Zweige der Lehre)
und die lehrlichen Grundbegriffe (Anblicke der Einheit, Schépfung, unwandel-
bare Wesensgrinde oder Archetypen, allheitlicher Mensch, Schauen Gottes usw.).
Das Biichlein soll dem Leben, nicht der Wissenschaft dienen. Es will ,allen
jenen behilflich . . . sein, die tiber die Grenzen der modernen Welt hinaus-
blickend Ausschau halten nach den allgiltigen Wahrheiten, die jeder heiligen
Lehre zugrundeliegen® (7). Angefiigt ist ein Glossar der im Text verwendeten
arabischen Ausdriidee. Der Vf. meint: ,Vom christlichen Standpunkt aus kann
man die sufische Weisheit, wenn man iiberhaupt ihren Sinn erahnt, nicht anders
denn als ein Werk des Heiligen Geistes erfassen® (10). Wir denken hier anders.
Ahnliches gilt von einigen sonstigen Auffassungen, etwa jener, dafl das Sufitum
»die Weitergabe einer urspringlichen géttlichen Weisheit ist“ (11). Aber jeder,
der am Sufitum, dessen Ursprung nach dem Vf. {ibrigens im Islam selbst liegt
(18), interessiert ist, wird das Biichlein mit Gewinn lesen. Ausgezeichnet, was
S. 7f. iiber den Zugang zu dem geistigen Gehalt der morgenlindischen Lehre
und 8. 87ff. ber den Pantheismus gesagt wird. Richtig ist auch folgendes:
»Wenn der Islam sich trotz der so schwankenden Natur der menschlichen Seele
und trotz der volkischen Vielfalt, die er umfafit, durch die Jahrhunderte hin-
durch erhalten hat, so liegt das gewifl nicht an seinem verhaltnismafig leiden-
schaftlichen und kriegerischen Wesen, das ihm als Gemeinschaft eignet, sondern

* Nach im Nadchlafl vorgefundenen Notizen.

6*
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daran, dafl ihm eine Moglichkeit geistiger Schulung innewohnt, die unbeweglich
die Stérungen der menschlichen Leidenschaften iiberragt® (26).
Thomas Ohm

Hemricn, Wavrter: Uber die traditionelle Methode. (Stifterbibliothek: Fragen
der Zeit, 83), Salzburg 1954. SS. 57. DM 1,90.

An Bachofen und Schelling orientierte Methode, die in den Uberlieferungen der
Volker tiefste Urwahrheit erkennt, sofern sie in der Ganzheit gesehen werden.
In ihnen wird etwas von Ur- und Ubergeschichte sichtbar. Versuchten Guenon
und Evola diesen Urgrund namentlich in der ostlichen Welt aufzuzeigen, so tut
dies einer der bedeutendsten Vertreter der Methode auch im Zusammenhang
mit der westlichen Wissenschaft. Es geht um die grofle Geistessynthese von
Ost und West mit dem Ziel, so erst die ganze Offenbarung Gottes, die nicht
nur im Fleische sondern auch im Geiste erfolgte, sichtbar und iiberzeugend her-
auszustellen, wobei Schicksal und Wesen des Menschen enthiillt wird. Wert-
volle Vergleiche und Zusammenhinge in der Wirklichkeit zerstreuter Wahrheiten
sind zum Verstindnis der Religionen sehr fruchtbar. Es droht nur die Gefahr,
das Christentum in seiner Offenbarung so dem allgemeinen Geistesstrom ein-
zuordnen, dafl seine Absolutheit verloren geht.  Prof. J. P. Steffes

Huonper, Quirin OSB: Goit und die Seele im Lichte der griechischen Philo-
sophie. Max-Hueber-Verlag (Minchen 1954), 243 S., 9,80 DM.

Mit der ,Theologie® der Griechen haben sich in jiingster Zeit mehrere griind-
liche Untersuchungen beschaftigt. Thr Resultat ist, daf wir heute das griech.
Denken tiber Gott und Seele in manchen z. T. wichtigen Punkten anders beur-
teilen wie etwa noch die Forschergeneration um Ed. Zeller. Es sei nur erinnert
an die Werke von K. Joél, E. Peterich, W. Jéger. Vorliegende Studie reiht sich
diesen Arbeiten wiirdig an, insofern sie auf deren Resultaten fufit, sie mehrfach
erganzt und verbessert.

In klarer, ubersichtlicher Darstellung zeigt VI. die Entfaltung und Aufhellung
des griech. Denkens iiber Gott und Seele von der Epoche des Mythos bis Plotin.
Kap. 2 und 3 geben jeweils eine Zusammenfassung dessen, was griech. Philo-
sophen iber den personalen Gott und Schépfer-Gott beigebracht haben. Metho-
disch besser hitten vielleicht beide Kapitel am Schlufl der ganzen Untersuchung
ihren Platz gefunden.

Dem realistisch denkenden Griechen sind Gott und Seele ,keine leeren kate-
gorialen Begriffe* sondern durchaus ,Seinswirklichkeiten®, die er bei noch
so stark erlebter Tragik nicht aufgibt. Dies im Laufe der Untersuchung klar
aufzuweisen und dem modernen Menschen, dem sich beide Realititen vielfach
verfliichtigt haben, vor Augen zu stellen, ist Ziel des Verfassers.

Deshalb diirfte die Arbeit auch den Missionswissenschaftler interessieren; 138t
sie doch deutlich erkennen, inwieweit der Acker bestellt war, in dem der Same
des Evangeliums ausgestreut wurde. Die stark monotheistische Tendenz bei
Xenophanes und Anaxagoras, das Agathon und die Eschatologie Platons, der
Logos des Heraklit als Lehrer der Menschen, die Forderung nach Verinner-
lichung bei Heraklit, Platon und Plotin, das Gebet des Aristoteles zu ,Gott,
der Geist ist®, mogen als Punkte genannt sein, an die christliche Verkiindigung
ankniipfen konnte.
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Es ist sehr zu begriifien, dafl Vf. die einzelnen Denker selbst fortlaufend zu Wort
kommen 1dft. Bewufit wird dabei eine langwierige Diskussion in der Textdeu-
tung vermieden. Ist dies vielleicht der Grund, dafl neuere, beachtenswerte Lit.
nicht herangezogen wurden? Es sei nur hingewiesen auf die Artikelserie von
M. J. Lagrange in RThom (1926—1929); vgl. dazu K. Primm, Zur phil. Welt-
und Lebensanschauung des Hellenismus. Schol 5 (1980) 551 ff. u. die dort ange-
fuhrte Lit. :

Die Textdeutung des Vf. selbst ist klug abwédgend und verrdt dort, wo er die
bisherige Interpretation erginzt, ein feinsinniges Einfithlen in den Gedanken-
zusammenhang des jeweiligen Philosophen. Am besten ist m. E. die Darstellung
der aristotelischen Gotteslehre gelungen. In der viel diskutierten Frage nach dem
Verhiltnis des unbewegten Bewegers zur Welt entscheidet sich Vf. mit guten
Griinden fiir die theistische gegen die deistische Interpretation (159 ff.).

Nicht zu iiberzeugen vermag, wie Vf. die Verbreitung der orphischen Lehren
begriindet (22). — Ein tieferes Eingehen auf die tragische Dichtung und die
stoische Lehre hitte weiteres, fiir die Arbeit brauchbares Material zutage fordern
konnen. — In der Darstellung der plotinischen Mystik zitiert Vf. nur jene Texte,
die in der ,unio mystica® und der Endschau die ,Henosis“ im Sinne des Auf-
gehens der Seele in Gott aussprechen (229); es lieflen sich ebensoviele Stellen
anfithren, die klar ausdriicken, dafl beidemal die Individualitit der schauenden
Seele gewahrt bleibt.

Diese wenigen Vorbehalte wollen in keiner Weise das Verdienst des Autors
schmdlern, uns eine gediegene Arbeit geschenkt zu haben, die nicht blof§ fiir den
Fachmann von Interesse ist, sondern auch den Phil.-Studenten und iiberhaupt
jedem an der griech. Gedankenwelt Interessierten als sehr brauchbare Einfiih-
rung in die beiden fiir griech. Denken wichtigsten Probleme dienen kann.

Oeventrop (Westf.) P. Joh. Kirsch MSC

Irrmany, Jouanwes: Volkskundliche und religiose Begriffe im nirdlichen Wald-
land von Kamerun. Afrika und Ubersee. Beiheft 26 (Folge der Beihefte zur
Zeitschrift fiir Eingeborenen-Sprachen). II + 68 Seiten. Berlin 1953. Verlag
von Dietrich Reimer.

Es ist eine der vornchmsten und ersten Aufgaben der Religionswissenschaft, die
Gedanken und Auffassungen klarzulegen, die sich hinter dem religidsen Zere-
moniell und hinter den religiésen Aussagen auflereuropiischer Vélker ver-
bergen. Der Erfilllung dieser Aufgabe stehen zwei Schwierigkeiten im Wege,
auf seiten der Eingeborenen die Arkandisziplin gegeniiber allen Nicht-Einge-
weihten oder die Unmaoglichkeit, iber den Sinn der bereits zu Formeln erstarr-
ten religiosen Phanomene iiberhaupt noch etwas auszusagen, auf seiten des
Forschers das oft vergebliche Bemiihen, seine europdischen Begriffe und Vor-
stellungen einzuklammern und ganz auszuschalten.

Bei dem Versuch, dieser Schwierigkeiten Herr zu werden, kommt der Religions-
wissenschaft die Linguistik zu Hilfe. Im sprachlichen Ausdruck haben die Vélker
wirklich ihr tiefstes Denken iiber religiose wie auch iiber andere kulturelle Dinge
unverfalscht und bleibend zum Ausdruck gebracht, und hier kann ihre religiose
Welt so erfafit werden, dafl sie nicht durch eine europdische Brille gesehen und
verfarbt ist. Hier liegt darum eine wichtige und grofle Aufgabe fir ver-
gleichende Sprachforschungen.
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Ittmann bringt nach einer 30jahrigen Tatigkeit als Missionar im Waldland von
Nord-Kamerun die linguistischen Erfordernisse mit, um sich an eine solche Auf-
gabe fiir das ihm bekannte Gebiet mit Aussicht auf Erfolg heranzuwagen. Die
vorliegende Arbeit enthdlt eine Fille von sprachlichen Erklarungen, die zum
Teil iiberraschende und ganz neue Ausblicke geben auf religionswissenschaftliche,
aber in Zusammenhang damit auch auf ethnologische und soziologische Zusam-
menhinge.

Die Benutzung des Werkes ist sehr einfach dadurch, dafl der Vf. zunachst in
alphabetischer Ordnung die Kameruner Worter mit ausfithrlichen Erkldrungen
und Parallelen bringt, dann ein ebenfalls alphabetisches deutsches Register, das
auf alle entsprechenden Eingeborenenwérter hinweist.

Moge dieses wertvolle Werk Schule machen und viele Missionare, die gemafl
ihrer Vorbildung und langen Titigkeit an einem bestimmten Platze dazu im-
stande sind, aneifern, ihre reichen sprachlichen Kenntnisse auf diese Weise in
den Dienst der Kulturwissenschaften und namentlich der Erforschung der Reli-
gionen und des Religitsen zu stellen, was riickwirkend nur der missionarischen

Arbeit zugute kommen kann.

Nijmegen R. J. Mohr

Kerygma und Mythos. 1II. Bd. Das Gesprich mit der Philosophie. Heraus-
gegeben von H.-W. Bartsch. (Theologische Forschung. Wissenschaftliche Bei-
trige zur kirchlich-evangelischen Lehre, 5.) Ev. Verlag, Hamburg-Volksdorf
1954. SS. 101. DM 6,—.

Diskussion, an der sich K. Jaspers, K. Reidemeister, R. Bultmann, F. Buri und
H.-W. Bartsch beteiligen. Es geht wesentlich um die Auseinandersetzung
zwischen Jaspers und Bultmann.

Jaspers bestreitet die Grundvoraussetzungen Bultmanns. Konkret lehnt er mit
Schirfe den Satz ab, dafl der Mensch durch die Siinde durch und durch verderbt
sei und nur Béses tun kénne. Ferner, daf dem Mythos gultiger Wahrheits-
gehalt zukomme. Der Mythos ist fiir Jaspers eine legitime Form des Sehens und
Erkennens besonderer Wahrheiten, deren Verléschung die Vernunft verarmt.
Einig geht er mit Bultmann in der Feststellung, daf es sich bei unseren letzten
Erkenntnissen nicht mehr um Gegenstindliches handelt. Und hier taucht eine
Fille neuer Probleme auf. Bei beiden wird um den Glauben gerungen, bei
Jaspers um den philosophischen, bei Bultmann um den christlichen. Ersterer
zentriert im Menschen, letzterer in Gott.

¥ Prof. J. P. Steffes

RADARRISHNAN, S.: Religion und Gesellschaft. Holle Verlag, Darmstadt. 277 S.
Ganzleinen DM 25,—.

In einer Zeit, da Indien immer stirker den Anspruch erhebt, als geistige und
politische Weltmacht eine fithrende Rolle zwischen Ost und West zu spiclen und
der Welt eine universale Religion zu schenken, wird man mit besonderem Inter-
esse das Buch des bekannten und in Indien hoch angesehenen Philosophen zur
Hand nehmen, um tieferen Aufschluf iiber Hintergriinde und Ziele dieser Be-
strebungen zu erhalten, deren Ernsthaftigkeit in Europa immer noch zu wenig
gewiirdigt wird. Das vorliegende Werk ist ein Gegenstiik und eine Erginzung
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zu dem Buche ,Die Gemeinschaft des Geistes® vom gleichen Verfasser (vgl. die
Besprechung in ZMR 88, 1954, 169 f.). Es enthilt — ohne duffere Datierung —
fiinf Vortrige, die wihrend des letzten Krieges gehalten worden sind, und ein
Nachwort zum indischen Unabhingigkeitstag 1947. Bezeichnend ist schon der
Untertitel ,Personliche Freiheit und soziale Bindung®, in dem personliche Frei-
heit als Synonym fiir Religion gebraucht wird — getreu der allgemein verkiin-
deten indischen ,Toleranz®, der die abgeschlossene historische Gottesoffenbarung
des Christentums ein uniiberwindliches Argernis ist. Das Buch behandelt vom
dialektischen Materialismus bis zum Ehesakrament alle fiir das Zusammen-
leben der Menschen bedeutsamen Probleme und Institutionen und hinterlafit
wegen seiner edlen Menschlichkeit einen angenehmen Eindruck. In dieser
Menschlichkeit liegt seine Grofie und seine Beschridnkung. Der christliche Leser,
der sich dessen bewuft ist, wird der Person und den Bestrebungen des Autors
manche Sympathie entgegenbringen und vielerlei Anregung und Belehrung
empfangen. Auch fiir Radhakrishnan ist Religion ,eine Kraft fiir den sozialen
Fortschritt* (S. 84). Nur ist seine Auffassung von Religion anders als die unsere.
Ein umfangreiches Sachverzeichnis hatte nicht geschadet. Die zahlreichen (meist
Sanskrit-) Zitate sind nicht frei von Druckfehlern und ermangeln leider oft
genauer Stellenangabe. Dennoch hat das Buch auch fiir den Indologen und
Religionswissenschaftler — teils durch das zusammengetragene Quellenmaterial,
teils als Selbstzeugnis eines modernen Hindu iiber sein Vaterland — einen ge-
wissen Wert.

Schliersee/Obb. Dr. Winfried Petri

SpranGeRr, Epuarp: Der unbekannte Gott. Ehrenfried Klotz Verlag Stuttgart
(1954). SS. 62. DM 2,80.

Das Buch will dem Menschen das Ohr 6ffnen fiir die Urlaute Gottes, welche in
jeder Seele klingen und die Voraussetzungen fiir alles, besonders fiir das Leben
bieten. In langsamem dialektischem Aufstieg fithrt der Vf., alle Moglichkeiten
durchdenkend, aufwarts zu der hochsten Form, in welcher der unbekannte Gott
sich manifestiert, zu der alles Leid wendenden Liebe Gottes, deren Licht zu
sehen das Auge geschirft wird.

T Prof. J. P. Steffes

VERSCHIEDENES

BurGArDSMAIER, ALFRED: Religise Erziehung in psydiologischer Sicht. 2. Auf-
lage, Diisseldorf 1955, Patmos-Verlag. 852 S. Ln. DM 17,50.

Das Buch ist nicht, wie seine Auflagenanzeige undeutlich anzugeben scheint, die
2. Auflage eines im wesentlichen unverinderten Buches. Zwar sind die Teile I.
und III. bereits frither erschienen (1937 bzw. 1989); aber erst jetzt gelang es
dem Verfasser, beide zusammen mit dem 2. Teil zu einem Ganzen zu fiigen.
Dabei hat er sich der Mithe unterzogen, die beiden ilteren Teile zu iiberarbei-
ten und auf den neuesten Stand zu bringen. Damit ist das nunmehr vorliegende
ganze Werk gleichzeitig auch ein neues. B.s Buch ist duflerst fleiflig gearbeitet,
eine Fille von Zitaten aus der gesamten in- und auslindischen religiésen und
profanen einschldgigen Literatur beweist seine ausgebreitete Belesenheit. — Die
drei Teile des Buches umfassen ,die ewigen Wahrheiten im Erziehungswerk (I),
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»Christus als Vorbild und Nachbild im Erziehungswerk® (II), ,das iibernatiir-
liche Wachstum im Erziehungswerk® (III). Danach ist das Wesen der religisen
Erziehung Heilsverwirklichung und die Unterweisung darin Lehre zum Le-
ben (I). Eine solche Erziehung bedarf des Leitbildes. Es ist ihr von Gott in
Christus gegeben. Seine Gestalt hebt das natiirliche Bild vom Menschen nicht
auf, sondern tberhoht es (II). Diese Erhebung iiber die eigene Natur hinaus
bedeutet ein vollig neues Leben mit eigenen Wachstumsgesetzen und Erzie-
hungsmitteln (III). Wenn B. von der Gotteslehre Eckeharts und nicht von der
thomistischen ausgeht, so tut er es aus einem padagogischen Anliegen (65): Die
Mystik ist ganzheitlicher, schlichter, mehr zu Herzen gehend, bildhafter als die
Spekulation. So kann sie leichter den Grundakt allen erzicherischen Bemiihens,
die Ehrfurcht, wedken und die Heilswirklichkeiten plastischer veranschau-
lichen (74). Dieses Prinzip der Anschaulichkeit verlangt B. auch von der Gestalt
Christi, die zum Leitbild der ganzen Erziehung werden soll. Wenn B. dabei
den liturgischen statt des biblisch-historischen Christus zur Mitte des Erzichungs-
werkes machen will, so hat das didaktisch viele Vorteile; wenn allerdings die
Gestalt Christi dadurch lebendiger und plastischer werden soll, so setzt das doch
wohl ein iiberdurchschnittliches Geschidk des Katecheten voraus. Dem zu helfen
bietet der 3. Teil reiche Anregung. — Das ganze Buch ist mit einer Fiille
psychologischer Erkenntnisse aus der gesamten Literatur und reicher persén-
licher pidagogischer Erfahrung zu einem kunstvollen Ganzen zusammengewo-
ben. Es wird jedem, der es liest, vielfdltigen AnlaB zum Nachdenken bicten.
Frankfurt/Main Karl Erlinghagen S]

CaskeL, WErNER: Likyan und Lihyanisch, Arbeitsgemeinschaft fiir Forschung
des Landes Nordrhein-Westfalen, Geisteswissenschaften Heft 4, Kiln und Op-
laden (Westdeutscher Verlag) 1954, 155 S. mit Abbildungen und Karten.

DErs.: Entdeckungen in Arabien, Arbeitsgemeinschaft . . . Heft 80, 1954, 82 S.
Der bekannte Orientalist legt zwei Arbeiten vor, die fiir die siidarabischen
Studien schr forderlich sind. In der erstgenannten Arbeit ist eine Darstellung
des Konigreiches Lihyan gegeben. die sehr umfassend und griindlich ist; C. hat
so etwas wie ein Handbuch fiir Lihyan geschaffen. Neben der Geschichte kommen
alle Bereiche des menschlichen Lebens zur Sprache wie Religion, Recht, Gesell-
schaft, Wirtschaft und bildende Kunst. Ein ausfiihrliches Kapitel ist der Sprache
gewidmet, wobei besonders die Inschriften zu Worte kommen. An ihnen Iifit
sich ja der Verlauf dei sprachlichen Entwidklung in den verschiedenen Perioden
studieren. Das sprachliche Studium der Inschriften erméglicht der Vf. durch die
grammatikalische Einfithrung und vor allem durch das ausfithrliche Worterver-
zeichnis und Namenregister. — Besonderes Interesse erweckt das Kapitel iiber
dic Religion: Der Gott der Lihyan trug keine bestimmte Bezeichnung, sondern
wurde nur ,der vom/im Dickicht* (Dtgabat) genannt. Er hatte aber noch andere
Gétter neben sich, die teils von den Lihyan mitgebracht, teils aus der Fremde
eingefiihrt wurden. Diese Beigotter wechseln in den einzelnen Perioden (friih-
und spatlihyanisch), S. 44 ff.

Die zweite Arbeit stiitzt sich auf Inschriften, die von G. und J. Ryckmans und
H. St. J. B. Philby im Winter 1951/52 auf einer Reise nach Innerarabien auf-
genommen wurden. Sie gehoren in das 5. und 6. Jhdt. und bieten auch fiir den
christlichen Orient duferst wertvolles Material. Inschrift III und IV (bei Caskel)
berichtet von dem Eingreifen der christlichen Athiopier (Caskel spricht von Abes-
siniern) auf dem arabischen Gebiet. Bekanntlich haben sich ja die Athiopier
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mit den christlichen Bevolkerungsteilen gegen die einheimischen Herrscher Ara-
biens verbunden. Aus dem Inhalt der oben genannten Inschriften ergibt sich,
dafi die Athiopier bei Muha landeten und nach Zafar vordrangen. Sie wurden
aber zum Riickzug gezwungen. Ob Yisuf, der die Herrschaft des Christentums
in Nagran brechen wollte, die Juden Athiopiens zum Aufstand gegen ihren
Kénig aufwiegelte, sei dahingestellt (S. 26). Hingewiesen sei noch auf die
trinitarische Anfangsformel der V. Inschrift (S. 27) und die Form: bhyl = in der
Kraft . . ., die ja auch in ithiopischen Inschriften wiederkehrt.

Miinster 1. W. DDr. Ernst Hammerschmidt

Dorp, Arsan: Sursum corda. Hochgebete aus alten lateinischen Liturgien.
Reihe: Wort und Antwort, Bd. 9. Otto-Miiller-Verlag, Salzburg (1954). 259 SS.
DM 17,90.

Der bekannte Liturgieforscher der Erzabtei Beuron legt hier aus romischen und
gallikanischen Sacramentaren Préifationen zu den Sonn- und Festtagen des
Kirchenjahres vor. An den Text, der in lateinischer und deutscher Sprache ge-
boten wird, schliefit sich jeweils eine Erlduterung des Herausgebers an, die den
Inhalt deutet und zum personlichen Beten und Betrachten anregt. In der Ein-
fithrung wird der Prafation als einem Teil des Kanons die rechte Stelle in der
Liturgie wiedergegeben. Schliefilich bietet ein ,,Verzeichnis der fiir die Text-
Vorlagen benugten Handschriften und ihrer Sigel® dem wissenschaftlich Inter-
essierten Auskunft iber Ursprung und Fundort des jeweiligen Textes. Fiir alle
Freunde der Liturgie eine Handreichung, fiir die wir nicht dankbar genug sein
konnen, weil sie uns wieder zum Lobpreis des dreieinigen Gottes und zum Bitten
in der weltweiten Sicht der Kirche anspornt.

Miinster (Westf.) Dr. P. . Glazik MSC

Dowms, Hersert: Vom Sinn des Zélibats. Historisch-systematische Erwédgungen.
Regensberg, Miinster (Westf.) 1954. 68 S.

Das schone Biichlein sei auch allen denen empfohlen, welche draufien die Froh-
botschaft verkinden — vgl. S. 42 die Gedanken uber die Angemessenheit des
Zolibats fiir die Glaubensverkiindigung — und sich in der Mission um den
Zolibat des Priesters, um seine ,tiefe Erfassung“ und bestmdgliche Verwirk-
lichung bemithen. D. begniigt sich nicht mit oberflachlichen Begriindungen und
Niitzlichkeitserwdgungen, sondern siecht die Begriindung des Priesterzélibats in
dem zentralen Gesichtspunkt der significatio Christi mediatoris, ,in dem Um-
stand, dafl der Priester sakramentaler Reprasentant Christi ist* (43).

Thomas Ohm

HirinG, BeErnuarD: Das Gesetz Christi. Moraltheologie. Dargestellt fiir Priester
und Laien. Freiburg i.B. 1954. Erich Wewel Verlag. 1446 5. DM 48,—.

1. Eine imponierende Leistung! Gerade das, was wir heute nétig haben! Das
Buch verdient vollauf das Lob, das ihm zuteil geworden ist, und eignet sich nicht
bloff fur den Seelsorger, sondern auch fir den Laien, dem es hilft, ,sein christ-
liches Weltamt zu verstehen, die Probleme seines privaten und oéffentlichen
Lebens in der Weite und mit dem Ernst radikaler Christusnachfolge zu sehen®
(41). Ich wiilte unter den moralischen Fragen, die uns Menschen des Abend-
landes gegenwartig bewegen, kaum eine (vgl. das ausgezeichnete Stichwort-
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verzeichnis), die in diesem Werke des Professors fiir Moraltheologie in den
Ordensschulen der Redemptoristen in Gars und Rom nicht ihre Beantwortung
fande. Dazu die Sprache und uberhaupt die Form! Aber wichtiger ist das andere,
die Beleuchtung aller Dinge von der Offenbarung her, die Betrachtung von allem
unter dem Gesichtspunkt Gottes und seiner Nachfolge, Christi und seiner Nach-
folge, der Agape, des seinshaften Hineingenommenseins des Christen in Christus
durch die Sakramente, durch das géttliche Leben in uns, die klare gewinnende
Herausstellung des Ideals, die Hinweise auf den Zaun des Gesetzes und das
Wachstum des Christen!

2. Aber hier soll das Buch nur unter missiologischem und missionarischem Aspekt
betrachtet und gewertet werden. Auch unter ihm verdient es alles Lob. Wie die
tagliche Erfahrung zeigt, sind die seinsmaflige Bekehrung und die moralische
Umwandlung in den Missionen verschiedene Dinge. Jene geht in einem Moment
vor sich, diese aber braucht Zeit und auch viel missionarische Arbeit. Hier aber
kann das vorliegende Buch wirksame Dienste leisten. Man sieht, wie man die
Bekehrung zu vollenden und nachzubereiten vermag. Immer wieder kommt H.
auf missionarische Fragen zu sprechen. Grundlegend sind hier etwa die Aus-
fithrungen tiber die Bekehrung und wichtig jene iiber den Gotzendienst (717—
720), die Zauberei (730), die Polygamie (1062), das Unbekleidetgehen der Frauen
bei bestimmten Stimmen (1141), auch die Kapitel iiber den Seelencifer, die
Toleranz, die Proselytenmacherei (,der christlichen Tugend der Toleranz wider-
spricht jede falsche ,Proselytenmacherei’, der es nicht um das Heil des anders-
glaubigen Bruders, sondern um die Statistik und das Machtbild der Kirche geht®,
888), die Basis, die wir hinsichtlich der natiirlich erkennbaren Pflichten und
Rechte mit den Nichtchristen gemeinsam haben (262!), die Anpassung der Apostel
an die Juden und Heiden in den Anfingen (271), die persénliche Freundschaft
mit den Unglaubigen (585) und die Sakramentalien (708). Immer wieder ist von
der Mission die Rede (410), auch von der Pflicht, den Glauben zu verbreiten
(580 ff.), von dem Herausreiflen der Neubekehrten aus ihrem Milieu (342). In
dem Abschnitt itber die Kardinaltugenden steht am Schlufl der Ausfithrungen
iber die konfuzianische Ethik: ,Hier haben wir eine der biblischen Sicht viel
verwandtere Gesinnungsethik und damit eine echt personale Ethik, an die so-
wohl die spekulative Theologie als auch die christliche Sittenlehre anknipfen
konnte, ja im chinesischen Kulturraum ankniipfen sollte (510). Hier hitte der
Vi. sich auf P. Maurus Heinrichs’ OFM. Abhandlung ,Die Bedeutung der Mis-
sionstheologie. Aufgewiesen am Vergleich zwischen den abendldndischen und
chinesischen Kardinaltugenden® (Miinster i. W. 1954) beziehen konnen.
Bisweilen darf man wohl anderer Meinung sein als der Verfasser, so beziglich
der Ausmerzung der Kanaaniter (266), der Duldung der Polygamie im AT (267),
der Hintergriinde des Verbots der Inder, Tiere zu toten und ihr Fleisch zu essen
(542). Vom ,indischen Pantheismus® (89) redet man besser nicht. Was hier
gemeint ist hat mit dem westlichen Pantheismus nichts zu tun.

Natiirlich hat der Missiologe und Missionar noch einige Wiinsche. Das Buch ist
als ganzes vorziglich, hat aber weithin noch abendlindisches Geprage. Die Ethik
der asiatischen und afrikanischen Voélker ist noch kaum hineingenommen. Eine
eingehende Auseinandersetzung mit den groflen ethischen Systemen des Ostens
findet nicht statt. Zu wiinschen wire, dafl bei einer etwaigen Neuauflage auch
Probleme berticksichtigt werden, die den Missionar spezicll bedringen. Ich nenne
hier nur einige Stichworte: Mutterrecht, Initiation, Beschneidung, Altersklassen,
Sippen, Stamme, Auffassungen afrikanischer Stimme iber den Bodenbesitz,
Ahnenehrung, Bufizucht, Auflésung der stammesgebundenen Sittlichkeit und ihre



Besprechungen 251

Gefahren, Niedergang der Sittlichkeit in vielen Missionsldndern usw. Das Buch
von R. Mohr, Die dhristliche Ethik im Lichte der Ethnologie (Miinchen 1954)
1aflt etwas von der Fiille der Probleme ahnen, die es hier fiir den Missionar
speziell gibt.

Thomas Ohm

Mayuew, CeristorHER: Men Seeking God. London (1955). George Allen &
Unwin Ltd. 117 S. 12s. 6 d. net.

Das Buch ist auf Grund des BBC-Television-Programms zusammengestellt wor-
den. Unter Beigabe interessanter Illustrationen wird schlicht und allgemein
verstandlich berichtet, was ein Hinduméndh, ein buddhistischer Laie, ein judischer
Rabbi, ein muhammedanischer Vorbeter, ein indischer methodistischer Geistlicher
und ein katholischer Franziskaner, vom Vf. interviewt, in Kalkutta, Benares,
Lahore, Jerusalem und Rom iiber ihren Glauben und ihre religiosen Erfahrungen
gesagt haben. Beigegeben sind jeweils Anthologien aus der religiésen Literatur
der betreffenden Religionen. Wer einen Einblick in das religiose Denken und
Leben vieler Anhédnger der heutigen groflen Weltreligionen bekommen will,
greife zu diesem Werk. Eine systematische und objektive Darstellung dieser
Religionen kann er natirlich nicht erwarten. Nicht unwichtig ist das Buch fiir
den Missionar. Ich denke hier speziell an die Ausfihrungen des indischen
Methodisten. Dieser klagt tiber die Belastung mit administrativen Arbeiten und
hélt die Vereinigung aller Christen fir eine absolute Notwendigkeit. Im An-
schlufl an einen Hinweis auf die Reischristen heifit es S. 84: ,It is not what one
can get which makes a man a Christian, but what one is prepared to give.
There lies the difficulty. ... It is a very difficult thing in India to be a
Christian. You cannot avoid paying a tremendous price.“ M. selber meint im
Schlufikapitel, dafl sich die Aussagen der von ihm befragten Méinner klar wider-
sprachen, dafl aber ,the experience is basically the same in all cases“ (108).

Thomas Ohm

Riepmann, Avors: Die Wahrheit des Christentums. Bd. III. Die Wahrheit iiber
die Kirche Jesu. Freiburg i. B. (1955), Verlag Herder. XVI + 246 S. brosch.
DM 15,20; in Leinen DM 18,50.

R. halt diesen 3. Band seines Werkes, dessen erste Biande in der ZMR noch von
Prof. Steffes besprochen worden sind (1950, 308; 1953, 70), fiir den zeitwichtig-
sten und mdchte durch ihn ,neue Begeisterung fir die Kirche® erwedken (VII).
Thema des 1. Buches sind ,die individuelle Frommigkeit oder Zugehérigkeit zur
Kirche und die vorchristlichen Gebilde kirchenihnlicher Art. Im 2. Buch geht es
um die Menschheitskirche des Sohnes Gottes. Im letzteren wieder behandelt R.
die Grindung der Kirche durch Christus, die Kirche als den mystischen Leib
Christi, die allgemeinen und besonderen Aufgaben der Kirche, ihre hierarchische
Gliederung, ihre Mitglieder, ihre Eigenschaften, ihre Unterschiedsmerkmale und
schliefilich die katholische Kirche in ihrer diesseitigen Gestalt.

Um seinen Zwedk, die Wahrheit, Hoheit, Schonheit und Bedeutung der christ-
lichen Lehre von der Kirche gegeniber anderen Auffassungen darzulegen und
zum Leuchten zu bringen und zugleich um die Géttlichkeit der Kirche selbst
crkennen zu lassen, wird wie in den ersten Binden reiches Vergleichsmaterial
aus der Vor-, Frith-, Religions- und Kirchengeschichte sowie aus der Natur-



252 Besprechungen

wissenschaft und Philosophie beigebracht, und zwar in allgemein verstindlicher
Weise.

Ich glaube, daf R., der aus langjihriger Erfahrung genau wufite, was wir fiit
die Predigt und den Religionsunterricht brauchen, sein Ziel erreicht hat. Reli-
gionslehrer, Prediger und Katechisten haben hier eine brauchbare Hilfe fiir ihre
wichtige Tétigkeit; ebenso die Missionare, zumal im Buch immer wieder auf die
in den Missionen herrschenden Religionen und auf Fragen wie die Akkommo-
dation (227), die fir den Glaubensboten so wichtig sind, eingegangen wird.
Freilich wiirde man noch einen eigenen Abschnitt iiber die Missionsaufgabe und
Missionstétigkeit der Kirche wiinschen. Unsere heilige Kirche ist doch ihrem
Wesen nach Missionskirche! Im Register kommt das Wort Mission nicht vor.
Last not least sei das Werk dem Laien empfohlen, der aus ihm tatsdchlich neue
Begeisterung fiir unsere Kirche schopfen kann.

Der V{. hat trotz zweier Schlaganfille diesen Band mit Gottes Hilfe noch voll-
enden konnen. Aber am 2. Dezember 1954 hat Gott den fleifiigen Arbeiter aus
seinem Weinberg heimgeholt. R. I. P. Wie mitgeteilt wird, kann der 4. Band

des Werkes nach den vorliegenden Manuskripten bald vollendet werden.
Thomas Ohm

ScuMALENBACH, WERNER: Die Kunst Afrikas. 175 8. mit 131 Abbildungen und
16 mehrfarbigen Tafeln. Basel 1953. Holbein-Verlag.

Der Titel dieses Buches ist, streng genommen, zu weit gefallt. Es wird tatsdchlich
nur die Plastik Negerafrikas behandelt. Auf afrikanischem Boden finden sich
aber noch andere Auflerungen kiinstlerischen Schaffens. Diese konnen nicht des-
wegen, weil sie nicht von Negern stammen, als unafrikanisch registriert werden,
zumal man nicht weif}, ob sie nicht vielleicht schon linger ,afrikanisch® sind als
die eigentliche Negerkunst. Gerade im Gegenspiel der mehr malerischen Kunst-
ibung der hellen Afrikaner und der mehr plastischen der dunklen Afrikaner
kommt etwas von der reizvollen Dynamik des afrikanischen Erdteils zum
Ausdruck. >

Die Plastik Negerafrikas stellt S. gut dar in ihren vielseitigen kulturellen Be-
ziechungen. Alle wesentlichen Probleme, die darum kreisen, werden mehr oder
weniger ausfiihrlich besprochen. Dabei kommt ein Moment besonders deutlich
zum Ausdruck — und das wird bei der heutigen, vielfach zur Mode gewordenen
Beschaftigung mit primitiver Kunst meist tibersehen — dafl es bei der Kunst
von Naturvélkern funktional um etwas ganz anderes geht als bei der Kunst von
uns Zivilisierten. Uns psychologisierenden Individualisten ist das Kunstwerk
der Ausdruck individuellen inneren Erlebens der Kiinstlerpersonlichkeit, der von
einem irgendwie aufgefafiten Asthetischen geformt wird. Bei der Plastik des
Negers — und tberhaupt bei primitiver Kunstilbung — spielt aber das indivi-
duelle Erleben keine Rolle, und auch eine spezifisch asthetische Wirkung wird
urspriinglich nicht angestrebt. Es geht vielmehr urspringlich bei primitiver
~Kunst* um eine Titigkeit, die mit der Weltanschauung zu tun hat. Der VI.
hebt das in anerkennenswerter Weise hervor. Das Kunstwerk des Negerkiinstlers
dient der Darstellung und der Verwirklichung eines weltanschaulichen Anlie-
gens. In diesem Zusammenhang ist der Begriff ,Weltanschauung® dem Begriff
»Religion® vorzuziehen, was S. zu wenig beriicksichtigt. Gerade in der gegen-
satzlichen Aufteilung des Weltanschaulichen in das Religiose und das Magische
liegen gewisse Unterschiede in der Negerkunst begriindet.



Besprechungen 253

Die Abbildungen des Werkes, die teilweise schwerer zugingliche Kunstwerke
zur Darstellung bringen, sind mit Riicksicht auf den nicht streng wissenschaft-
lichen Zweck des Buches und den entsprechenden Leserkreis natiirlich in erster
Linie nach #sthetisch-kiinstlerischen Gesichtspunkten ausgewihlt. Sie bieten aber
auch dem Ethnologen und Religionswissenschaftler ein gutes Material, nament-
lich auch infolge der ausgezeichneten Wiedergabe, besonders auch der Details,
wie iiberhaupt die technische Ausstattung des Werkes hervorragend und Eindruck
weckend genannt werden mufl.

Nijmegen R. ]. Mohr

Tennien, Mark: Kein Geheimnis ist sicher hinter dem Bambusvorhang. Ein-
filhrung von Kardinal Spellman. Salzburg o.]., Otto-Miller-Verlag. Nach
der amerikanischen Originalausgabe ,No Secret is Safe Behind the Bamboo
Curtain®, iibertragen von Emil K. Pohl.

Ein erschiitterndes Buch! Der Maryknoller Missionar Mark Tennien, der seit
1928 in China wirkte und 1945 seinen Bestseller , Chungking Listening Post®
veroffentlichte, berichtet iiber seine zweijahrigen personlichen Erlebnisse und Er-
fahrungen unter der kommunistischen Herrschaft. In ruhig sachlicher, bisweilen
humorvoller Art, welche die Tatsachen dafiir um so schirfer und grausamer
hervortreten lifit, erzihlt er vom Einmarsch der Roten, von der systematischen
Erfassung und Durchdringung des ganzen offentlichen Lebens sowie der in-
timsten privaten Bereiche durch den Kommunismus, von den Methoden kommu-
nistischer Erziehung und Umschulung, der Erpressung von Gestdndnissen, der
Durdchfithrung der Bodenreform, den furchtbaren Volksgerichten, Sduberungen
und Liquidierungen. Er zeigt auf, wie sich die Schlingen des Terrors und der
seelischen Vergewaltigung immer enger um das Volk zusammenzichen, wie
Fanatismus und wilder Hafl in den Massen geschiirt, die Leidenschaften und
Masseninstinkte aufgepeitscht werden. Er gibt wertvolle Analysen und deckt
innere Zusammenhange auf. Seine eigenen Erlebnisse und Leiden im Haus-
arrest und im Gefédngnis, bei der ,,Umschulung® sowie seine abenteuerliche Aus-
reise geben dem Ganzen eine personliche, fesselnde Note. Dieser erschiitternde
»Bericht eines geubten Beobachters®, der in seiner lokalen Farbung und zeit-
lichen Begrenzung seine volle Giiltigkeit und seinen hohen Wert behalt, aber
andere Verdffentlichungen mit oft noch grausamerem Material, drastischerer
Schilderung und tieferen Einsichten in die Zusammenhénge nicht tberfliissig
macht, hat dem modernen Menschen, der mitten in das Ringen zwischen Ost
und West, zwischen kommunistischer Ideologie und christlichem Glauben hinein-
gestellt ist, viel zu sagen. ,,Gewif}, es ist eine Geschichte der Tyrannei, der Bru-
talitit und des Schredkens, aber es ist auch eine Geschichte des Heldentums, der
Opferbereitschaft und der Hoffnung zahlloser Chinesen. Und es ist eine War-
nung und ein Beispiel fiir uns, unseren Glauben und unsere Freiheiten zu hegen
und zu bewahren® (Kard. Spellman).

St. Augustin P. Dr. Joh. Schiitte SUD
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VertaemM-Ostrau, Hans Hasso von: Der Atem Indiens. Tagebiicher aus
Asien. Neue Folge. Ceylon und Sudindien. Hamburg (1954) Claassen-Verlag.
444 §. DM 19,80.

Nach der Einleitung verset uns V. zundchst nach Ceylon, also in eine Welt des
Hinay4na-Buddhismus, und dann nach Sud-Indien, in die Welt des Hinduismus.
Hier wieder ist die Rede von den Quellen der indischen Kulturen, der vor-
arischen Zeit und ihrer matriarchalen Uberlieferungen, der Kaste und dem
Karma (beachtenswert die Ausfiihrungen iiber die Berticksichtigung der Kasten
bei der Kommunionausteilung und der Aufnahme in die Kldster etc.), der alten
vedischen Medizin Indiens, dem Ayurveda, den Liebesmitteln, der Sati, der
guten Frau (Witwenverbrennung), der Kinderheirat, Madras und den Thomas-
christen, der indischen Astrologie, Adyar, dem theosophischen Hauptquartier bei
Madras, den echten und falschen Heiligen, Ramana Maharshi (Lichterlebnis!),
der heiligen Stadt Konjeeveram, dem tanzenden Shiva (Kristallsehen!), dem
alten Konigreich Kerala und dem Fest der zehn Tage und Nachte. Im lefsten
Abschnitt ,,Wege zu Gott* beantwortet der Vf. die Frage vieler nach seinem
personlichen Glauben. Er strebe dem Ideal des Weisen zu, das grundverschieden
vom Wesen des Missionars sei. Alle Religionen stellten nur Versuche dar. Keine
sei ewig. Bewerten will der V{. nicht. Jede Bewertung konne nur ,eine relative,
zeitlich bedingte und begrenzte Giiltigkeit“ beanspruchen.

Die Ausfithrungen beruhen auf dem, was der Vi. auf Ceylon und in Indien
gesehen, geschaut, gehort und gelesen hat. Dann auch und vor allem auf prak-
tischer Betitigung, auf Konzentration, Meditation, Atemiibungen, Yoga-Betdti-
gung, parapsychischen Erlebnissen und dergleichen.

So ist dieses Werk iiber die Reise, die V. in den Jahren 1937/38 gemacht hat,
kein Reisetagebuch der iiblichen Art, sondern das Reisebuch eines philosophischen
und religiosen Menschen. Das Auflere ist nicht vergessen. Aber im Grunde geht
es um den ,Atem”, um den Geist Indiens und Asiens iiberhaupt, um die Spiri-
tualitit, die geistigen Grundlagen, Wege und Ziele, um die Religionen, Kulturen
und das Menschentum Asiens. Bezeichnend ist dabei die Offenheit des Vf. gegen-
iiber allem Indischen und Asiatischen und seine Empfehlung des ,ungeteilt-
geoffneten Lebens®, das in seinen Augen einen ,Paradieseszustand* (292) und den
Gegensaty zum ,,geteilt-geschlossenen Leben® darstellt. Der Vf. mochte, dafl wir
uns mehr und mehr bemiihen, ,,der asiatischen Geisteshaltung Verstindnis und
Liebe entgegenzubringen® (2), und zitiert hier das Wort Goethes: ,Orient und
Okzident sind nicht mehr zu trennen“. Der Standort des Vf. ist zu erkennen
aus seiner Offenheit und seinen Sympathien fiir Indien, indischen Geist, indische
Religiositat, fiir H. Zimmer, P. Brunton, Krishnamurti und Annie Besant, die
fiir ihn eine ,,verehrungswiirdige Personlichkeit groflen menschlichen Formats®
ist (283). Dann auch aus der Tatsache, dafl er ein ,persénlicher Schiller Rudolf
Steiners® war und sich auf das tiefste und dauernd von Maharshi, der fir ihn
ein ,,Heiliger“ ist, beindrucken und beeinflussen 13fit.

Uber vieles wird man mit dem V. streiten, so iiber die These, daf} ein neues
Wassermann-Weltalter, eine Synthese von Patriarchat und Matriarchat bevorsteht
oder, daf wir bereits ,in ein patrimatriarchalisches Zeitalter eingetreten” sind
(206). In anderen Dingen wird man ihm nicht folgen konnen. Wenn er S. 59
erklirt, der Buddhismus, Hinduismus, Taoismus und Konfuzianismus kinnten
keine Unduldsamkeit, so kennt er die Geschichte dieser Religionen doch zu wenig,
und wenn er Ur- oder Erbsiinde sagt, zu wenig die christliche Theologie. Der
Hinduismus ist nach ihm ,keine Religion® (106), wird aber dann als ,,nationale
Volksreligion* (115) herausgestellt. Frei wird mit Unrecht ein Benediktiner ge-
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nannt (300). Aber man mag ausseien, was man will, so ist doch nicht zu leugnen,
dafl hier ernstlich und auch tief um wesentliche Fragen gerungen wird und dafl
angesichts des Gesagten nicht verkannt werden kann, dafl Asiens Denken vom
westlichen verschieden ist (281).
Nicht selten ist vom Christentum die Rede. ,,Die westliche Auffassung von dem
einmaligen Leben, das eine Ewigkeit bestimmen soll*, erscheint ihm sinnlos,
»vor allem, wenn ein unmiindiges, aber getauftes Kind oder gar ein als Idiot
Geborener stirbt“ (109). Vespasian habe ,.genau wie .... die christlichen Geist-
lichen® gemeint: ,,Geld stinkt nicht* (117). Die Lehre vom Karma wird S. 130
mit den katholischen Auffassungen von den Sinden und Krankheiten in Ver-
bindung gebracht. Die Auffassung vom Weibe als dem ,,Gefafi der Stinde* wird
als eine Grundthese des Christentums, der typisch patriarchalen, neuerlichen
Religion, hingestellt (1587). ,,Das Jahr 1759 ist bisher der Zeitpunkt der grofiten
Verbreitung des Christentums in Indien . . . gewesen“ (183). Seitdem hat die
Zahl der Christen in Indien stindig abgenommen. In Indien hat das Christen-
tum ,keine Ausbreitungsmoglichkeit® (183). Nach V. mufl ,den Buddhisten wie
auch den Hinduisten die Erlésung der Welt durch das stellvertretende Leiden
Christi angesichts von Reinkarnation und Karma ziemlich unverstindlich bleiben®
(187). Aber ich habe in Gespriachen und Buchern bei den Hindu viel Verstindnis
gerade fiir das Leiden Christi gefunden. S. 244 liest man vom ,anmaflenden
Lehrmeister- und Missionseifer ihrer weiflen Vorbilder®. ,Einer der iibersinn-
lichen Leiber des Maharshi“ ist wesentlich dasselbe wie in der christlichen Eso-
terik der ,Auferstehungsleib® (288). Keiner wird zustimmen, wenn der V. erklart
die Albe und alle farbigen Gewinder des katholischen Priesters seien ,Nach-
bildungen adtherischer weifler und astraler farbiger Auren® (298).
Alles in allem werden in diesem Buch nicht die ,,\Wege zu Gott® aufgezeigt. So
fesselnd, so anregend, ja so aufregend es in vielem sein mag, im ganzen geniigt
es fiir den gottsuchenden Menschen nicht.

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.

Construire. Mensuel d’engagement chrétien. Louvain.

Devas, Francis S]: Der Christ in der Welt. Geistliche Unterweisung. Paul
Pattloch Verlag Aschaffenburg 1954. 157 SS. Gln. DM 6,80.

DierricH, Horst Paur: Von der Redhtfertigung des Krieges. Sonderdruck der
Schriftenreihe des Arbeitskreises fiir angewandte Anthropologie. Gottingen. 1954.
52 SS.

Dignam, P. S]: Conferenzen nebst Exerzitien, Predigten und Ausziigen aus
geistlichen Anweisungen zusammengestellt von Mutter Magdalen Taylor, SMG.
Paul Pattloch Verlag Aschaffenburg (1954). 419 SS. Gln. DM 12,50.

Gusinoe, M.: Pygmies and Pygmoids: Twides of Tropical Africa. In: Anthropo-
logical Quaterly 28, 1955, 8—61.

Herrmann, Joser S]: Geistliches Lesebuch. Im Anschlufl an die Exerzitien des
hl. Ignatius von Loyola. I. Teil. Paul Pattloch Verlag Aschaffenburg (1954).
393 SS. Gln. DM 12,—.
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Kane, Georce L.: Warum ich Priester wurde. 202 SS. Gln. 8,50.
Ders.: Warum ich ins Kloster ging. 239 SS. Gln. DM 8,50. Beide: Paul Patt-
loch Verlag Aschaffenburg (1954).

Die Kirche in der Welt. Wegweisung fiir die katholische Arbeit am Menschen
der Gegenwart. 7. Jahrg. 1./2. Lief. Verlag Aschendorff Miinster.

O'Brien, Joun A.: Was ist die Wahrheit iiber den Katholizismus? Warum
bekennen sich 400 Millionen Menschen zur katholischen Kirche? Paul Pattloch
Verlag Aschaffenburg (1954). 407 SS. Gln. DM 9,60.

BERICHTIGUNG

zu dem Artikel von Prof. Wirth Roeper Bosch: ,Die Symbolhistorische Methode®,
Heft 2 (April 1955):

Tafel §.131: A 1 O und 2 O
mufd sein: G) e

Einzuschalten ist auf S. 135, nach Zeile 20 v. o. (,aus dem subarktischen Jahre
Gottes“):

Symbolerbe der sibirischen Aurignacien-Mutterkultur ist es ebenfalls, wenn auf
den Bronze-Ahnenkultgefiflen der Shang-Periode und in ihren Inschriften noch
die beiden Seelengeleitvogel erscheinen mit der | bzw. 2 -Symbolik und der
Wendelspirale, dem Zeichen hui ,wiederkehren, umdrehen, umlaufen®, dem
Ideogramm des Jahreslaufes der Sonne zwischen Himmel und Erde. An Stelle
des nordeurasischen Seclengeleitvogels, des mit der Sonne Nord-Siid [ fliegen-
den Schwanes, ist hier im ostasiatischen Inlandraum die ,dunkle Schwalbe®
getreten, ein ebenfalls Nord-Siid fliegender Zugvogel. So iibernahm die Schwalbe
vom Schwan als Seelengeleiter und Lebensbringer, Himmelsbote, die [, ¢ -
Symbolik.

Diese Schwalbe schickt der ,Herr des Himmels“ zu der Tochter des Herrn von
Yu Jung. Die Schwalbe legte ein Ei, das die Tochter des Herrn von
Yu Jung schluckte, worauf sie den Sid, den Ahnherrn der Schang-Dynastie,
gebar. So heifit es im ,Buch der Lieder®: ,Der Himmel sandte die dunkle
Schwalbe herab und erzeugte so Schang®.

Wir sehen auch hier die gleichen Motivverbindungen wiederkehren: der Wieder-
geburtsglaube, der Seelengeleitvogel mit der Symbolik der gottlichen Kraft, die
vom Himmel zur Erde gesandt wird, die Sonnenjahrsymbolik, das kosmische Ei.
In diesen iltesten Bitt- und Weihe-Inschriften erscheint dann auch die tien I7’
Formel mit dem dreifingrigen Handzeichen, die Bitte um die gottliche Kraft vom
Himmel und die stehende Wendung: ,mdgen Kinder und Kindeskinder auf
immer dieses (Opfergefafl) als einen kostbaren Hort hiiten und verwenden®.



t PROF. DR. B. POSCHMANN, MUNSTER (WESTE.)
DIE KIRCHENGLIEDSCHAFT *)

II. Kirchengliedschaft auf Grund der inneren Christusverbindung
trotz Fehlens der rechtlichen Uoraussetungen

Weil die Kirche wesensmaRig eine sichtbare Gemeinschaft ist, kann
Glied der Kirche nur sein, wer die dargelegten Bedingungen der
Gliedschaft erfullt. Wie nun diese dufiere Gliedschaft bestehen
kann ohne personliche Verbindung mit Christus durch die heilig-
machende Gnade, so fragt es sich, ob umgekehrt eine personliche
Gnadenverbindung mit Christus, in deren Verwirklichung das
Ziel der Kirche liegt, denkbar und tatsichlich gegeben ist, ohne dafl
der Mensch duflerlich der Kirche angehért, so dafl wir auch von
diesem Gesichtspunkt aus von einer unvollkommenen Gliedschaft
sprechen konnten. Die Frage hat ihre besondere Schwierigkeit im
Hinblick auf das Dogma von der Heilsnotwendigkeit der Kirche,
die nicht etwa nur von einer unsichtbaren Kirchengemeinschaft,
sondern von der sichtbaren, konkreten Heilsanstalt ausgesagt wird.
So unantastbar einerseits das Dogma ist, so sicher geht es anderer-
seits nicht an, Menschen, die durch die Gotteskindschaft mit Christus
geeint sind, auflerhalb jeder Beziehung zur Kirche zu sefgen, die
ihrer Bestimmung nach das alle Christusverbundenen umfassende
Gottesreich auf Erden reprisentiert. Sie miissen jedenfalls mit dem
gleichen Recht zur Kirche gehéren wie die verstorbenen Christglau-
bigen, die ebenfalls kein dufleres Band mit der sichtbaren Kirche
verkniipft. Die Theologen sagen seit dem 18. Jahrhundert, dafl sie
zwar nicht dem Leib, aber doch der Seele der Kirche angehoren.*’
Die Aussage ist insofern berechtigt, als der Heilige Geist, den die
Gerechtfertigten besigen, als Seele der Kirche betrachtet werden
kann, wenn dabei Seele in einem durch das Wesen Gottes gefor-
derten analogen Sinne genommen wird.* In jeder Beziehung be-

* Siehe ZMR 39, 1955, 177—194.

17 Zum ersten Male wird die Unterscheidung in diesem Sinne angewandt von
Tournely (f 1729), Praelectiones theolog. de Ecclesia Christi q. 7 a. 7. Vgl
E. Dublanchy, Eglise: DTC IV 2165; L. Capéran, Le probléme du salut des in-
fidéles I2 (Toulouse 1934) 475 ff.

18 Deswegen halte ich es nicht fiir begriindet, wenn man heute vielfach den
Ausdruck ,Seele der Kirche® ablehnt. Vgl. z. B. H. de Lubac, Katholizismus
als Gemeinschaft (1943) 206. Dazu Ch. Journet, I1 788, Anm. 1.

1 Missions- u. Religionswissenschaft 1955, Nr. 4
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friedigend ist die Erkldrung freilich nicht, weil die der Seele ent-
sprechende belebende Kraft des Heiligen Geistes sich nicht in der
Heiligung der einzelnen Glieder der Kirche erschopft, vielmehr
sich auch auf das Wirken der Kirchengemeinschaft als solcher er-
streckt, die standige Quelle fiir die tibernatirlichen Krifte der
Amter und Charismen ist, so dall auch persénlich Nicht-Geheiligte
im Bereich der Wirksamkeit des Heiligen Geistes stehen konnen.*”
— Welche Kategorien von Menschen kommen fir die Zugehorig-
keit zur ,Seele der Kirche® in Betracht?

J. Dafl es tiberhaupt Menschen im Gnadenstand gibt, die duflerlich
nicht Glieder der Kirche sind, zeigt mit aller Bestimmtheit die
Lehre von der Wirksamkeit der Begierdetaufe, d. h. von der Be-
gnadigung des Menschen auf Grund des Verlangens nach der Taufe,
wenn der wirkliche Empfang des Sakraments nicht moglich ist. Die
Lehre geht bis ins frithe christliche Altertum zuriick. Schon der
anonyme Verfasser der Schrift De rebaptismate zur Zeit Cyprians
spricht mit dem Hinweis auf den Hauptmann Kornelius (Apg 10,
44 ff.) von der Moglichkeit, ,im Heiligen Geist ohne Wasser ge-
tauft zu werden (Hartel, Opera Cypriani III 75). Auch Cyprian
hilt die Moglichkeit des Heils fir Nichtgetaufte wenigstens in
besonderen Fillen offen (Ep. 73, 23). Praktisch wurde die Frage
vor allem beim Tod von Katechumenen. Bekannt ist das Wort des
hl. Ambrosius aus der Leichenrede auf den vor der Taufe gestor-
benen Kaiser Valentinian: Hunc sua pietas abluit et voluntas
(PL 16, 13874). Augustinus erkannte freilich nur in einer fritheren
Periode seiner Entwicklung die Wirksamkeit der Begierdetaufe an
(De bapt. 4, 22, 29; C. Cresc. 2, 9, 11), wihrend ihn spéter die
Polemik gegen die die Taufe entleerende Lehre der Pelagianer
dazu fihrte, allen Nichigetauften einschliefilich der guten Katechu-
menen das Heil abzusprechen (De nat. et gr. 7, 7; Serm. 27, 6;
De pecc. mer. et rem. 2, 26, 42). Die Scholastik wies diesen Rigoris-
mus, zu dessen Anwalt sich Abdlard machte, scharf ab und gestal-
tete die altchristliche Uberzeugung zu einer ausdriicklichen Lehre
_iiber den baptismus flaminis oder baptismus in voto aus, die dann
auch in kirchlichen Lehrduflerungen (Denz. 388, 413) und besonders
auch auf dem Tridentinum ihren autoritativen Ausdruck fand.
Damit wird die Begnadigung den Katechumenen und tiberhaupt
allen, die mit vollkommener Reue nach dem Sakrament verlan-
gen, schon vor seinem Empfang zuerkannt. Weil ihnen der Tauf-

19 Vgl. H. Dieckmann, De Ecclesia I (1925) 244.
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charakter abgeht, gelten sie zwar rechtlich nicht als Glieder der
Kirche®, gehoren aber in ihren inneren Gnadenbereich. Der Hei-
lige Geist ist, wie Thomas die Begierdetaufe begriindet, in seiner
Wirksamkeit nicht unbedingt an die sakramentale Vermittlung ge-
bunden (8. th. III q. 66 a. 11).

2. Wenn die Taufe, die konstitutionelle Grundlage der Kirchen-
gliedschaft, nicht unbedingt fir die innere Zugehérigkeit zur Kirche
notwendig ist, dann mufl naturgemall das gleiche gelten auch in
bezug auf das andere rechtliche Erfordernis zur Kirchengliedschaft:
den aufieren Anschlufi an die kirchliche Korperschaft. Es mufl auch
den ohne ihre Schuld von der Kirche getrennten Haretikern und
Schismatikern die Zugehorigkeit zur ,Seele der Kirche* zugespro-
chen werden. Das kirchliche Lehramt ist in diesem Punkt aller-
dings wesentlich zurickhaltender gewesen als in der Frage der
Begierdetaufe. Die alte Kirche nahm den Satz: Extra ecclesiam
nulla salus in seiner schroffen Absolutheit.* Solche Haltung ist
indes nicht nur befremdend wegen ihrer unertriglichen Harte,
sondern auch theologisch nicht tragbar. Wenn man den schuldlos
ohne Taufe sterbenden Katechumenen das Heil offen 1aflt, obschon
sie rechtlich nicht zur Kirche gehéren, dann mufl man es um so eher
den auflerhalb der Kirche getauften und dadurch gerechtfertigten
Menschen zubilligen, wenn sie ohne ihre Schuld sich nicht der katho-
lischen Kirche anschliefen. Die ihnen durch die Taufe vermittelte
Gotteskindschaft kann ihnen doch nicht entzogen werden, weil
sie bona fide, d. h. der Stimme ihres Gewissens folgend, ihrem
nichtkatholischen Bekenntnis treu bleiben. Die Gnade geht nur
durch schwere personliche Schuld verloren. Das wird denn auch
allgemein als selbstverstindlich anerkannt.*® — Fur die lehramt-
liche Stellungnahme sei auf den folgenden Punkt verwiesen.

20 CJC can. 1149 und 1152 stellt die catechumeni den ,catholicis® oder ,fideles”
gegeniber; nach can. 1239 § 2 sind sie in bezug auf das kirchliche Begribnis
baptizatis accensendi.

2L So insbesondere auch Augustinus, dem man falschlich einen weiten Heils-
universalismus zugesprochen hat. Vgl u. a. Serm. 267,4; In Jo tr. 26,13; C.
Cresc. 2, 15, 18; De bapt. 1, 4, 5§.; 4, 5, 7. Dazu F. Hofmann, Der Kirchenbrief
des hl. Augustinus (1933) 226 ff.

22 Vgl. etwa J. B. Franzelin, De Ecclesia Christi (1887) 405; R. Schultes, De
ccclesia catholica (1925) 98; Ch. Journet II 708—763. J. weist darauf hin, daf
die Scholastik die heutige Terminologie mit der Unterscheidung der formellen
und der blof materiellen Haretiker nicht gekannt und diese gar nicht als
Haretiker betrachtet habe, eine Auffassung, die dem Sachverhalt durchaus ge-
recht wird. Es wiirde zur Entgiftung der Atmosphire zwischen den Konfessionen

1%
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8. Die Lehre von der Begierdetaufe eréffnet auch tiber den Kreis
der Christgldubigen hinaus einen Heilsweg fiir die nichtchristliche
Welt. Die Begierdetaufe ist gegeben, wenn der Mensch mit Hilfe
der ibernatiirlichen Gnade einen Akt vollkommener Gottesliebe
segt, verbunden mit dem Verlangen nach der Taufe. Ist aber so bei
Gott der gute Wille ausschlaggebend, dann liegt s nahe, daf} auch
bei solchen, die Taufe und Christentum nicht kennen, der Vorsagy
geniigen wird, alles zu tun, was Gott von ihnen haben will. In
diesem Vorsatz ist hypothetisch das Verlangen nach der Taufe
mitgegeben. Sie wiirden das Sakrament empfangen, wenn sie es
in seiner gottlichen Einsetzung erkennten. Sie haben das votum
implicitum baptismi und sind somit in bezug auf die Kirchenglied-
schaft in einer dhnlichen Lage wie die Katechumen.?

a) Die Moglichkeit ihrer Begnadigung scheint auch durch das
Dogma von der Universalitit der Erlosung und Gnade gefordert
zu sein. Die Scholastik formulierte von hier aus den Grundsatz:
Facienti quod in se est Deus non denegat gratiam. Wie ernst sie
es mit dem Axiom nahm, zeigt klassisch der hl. Thomas, der nicht
davor zuriickscheut, ein Wunder zu postulieren, wenn anders die
Begnadigung eines Gott aufrichtig suchenden Menschen nicht ver-
wirklicht werden konnte. Wenn ein Mensch, so illustriert er den
Sachverhalt, ,in Waldern unter wilden Tieren aufgewachsen®,
dem Zug der natiirlichen Vernunft im Streben nach dem Guten
und im Meiden des Bosen folgte, dann ist ,ganz sicher festzuhalten,
dafl Gott ihm entweder durch eine innere Erleuchtung (interna
inspiratio) das zum Glauben Notwendige offenbaren oder einen
Glaubensboten zu seiner Belehrung senden werde wie einst den
Petrus zu Kornelius“ (De ver. q. 14 a. 11 ad 1; vgl. III Sent. d. 25
q.- 2 a. 1 sol. 1 ad 1; IT Sent. d. 28 q. 1 a. 4; In Rom. 10 lect. 3).
Die ganze Tragweite dieser weitherzigen Stellungnahme kam frei-
lich der Scholastik noch nicht zum BewufBtsein. Bei dem beschrank-
ten geographischen Gesichiskreis nahm man an, dafl die Verkiin-
digung des Evangeliums im groflen und ganzen iberall auf der
Welt erfolgt sei und, wie gerade das von Thomas angefihrte
Beispiel zeigt, die Falle schuldloser Unkenntnis der christlichen
Lehre nur Ausnahmen sein kénnten, Die Situation dnderte sich aber

beitragen, wenn der alte Sprachgebrauch wieder aufgenommen und das ge-
schichtlich so belastete Wort ,Hiretiker® auf die wirklich schuldhaft (cum
pertinacia) die katholische Wahrheit Abweisenden beschrinkt wiirde.

23 Vgl. J. B. Franzelin, De Ecclesia Christi (Roma 1887) 425 f.
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mit einem Schlage durch die Entdeckung der neuen Welt im Westen,
die ungezihlte Volker, welche beim besten Willen keine Kenntnis
von der christlichen Religion haben konnten, in den Gesichtskreis
der Theologie brachte. Diesen Millionen gegeniiber waren natur-
gemifl Theorien fur Ausnzhmefille unzuldnglich und ungereimt.
Wenn man daher nicht alle jene Vilker erbarmungslos der Ver-
dammnis iiberantworten wollte, war es geboten, die Lehre iber
die Heilsmoglichkeit fiir die Heiden auf eine breitere Grundlage
zu stellen. Es ist ein Ruhmestitel der von groflen Namen getrage-
nen Theologie des 16. Jahrhunderts, dafl sie ungesaumt an die Auf-
gabe herangegangen ist und den Mut aufgebracht hat, aus dem
Dogma von der Universalitit der Gnade auch der neuen Lage
gegenuber die Konsequenzen zu ziehen.

b) Einen Ankniipfungspunkt bot ihnen die von vielen Vitern (z. B.
Justin, Clemens von Alexandrien, Origenes, Augustinus) und vom
Mittelalter iilbernommene Meinung, dafl die wahrhaft Frommen
der vorchristlichen Welt, nicht nur Israeliten, sondern auch Ange-
horige heidnischer Volker, wenn von ihnen auch nur wenige, das
Heil erlangt hitten® Was frither moglich gewesen, machte man
geltend, miisse es auch jetst sein. Die Promulgation des Evangeliums
mache das gottliche Gesetz nicht strenger und die Rechtfertigung
nicht schwieriger. Deswegen konnten die Heilshedingungen fiir
die ,neue Welt keine anderen sein als fiir die vorchristlichen
Heiden, so dafl man die fides explicita Christi ebensowenig von den
einen wie von den anderen verlangen diirfe.® Entscheidend war
somit letsten Endes die Frage, ob und wie bei Heiden, die nichts
vom Christentum wissen, der Glaube als die notwendige Grundlage
der Rechtfertigung, auf dem auch die tibernatiirliche Liebe beruht,.
denkbar sei. Was ist unbedingt notwendiger Gegenstand des Glau-
bens? Die Apolegeten und Chrysostomus hatten sich mit dem
Glauben an den wahren Gott begnugt, Augustinus auch den Glau-
ben an Christus als Mittler gefordert. Die Scholastik glich den

28 Auf die vorchristlichen Gerechten beschrinkte die mittelalterliche Theologie
im wesentlichen die Frage nach der Heilsmoglichkeit der auflerhalb der Kirche
Stehenden. Fiir die Zeit nach Christus, nachdem das Evangelium allgemein
verkiindet worden sei, wurde einmiitig der ausdriuckliche Glaube an Christus
als Voraussetzung des Heils gefordert. Belege bei L. Capéran 169—218. —
Ganz ausnahmslos hatte Augustinus die nach dem Erscheinen Christi lebenden
Heiden und Juden vom Heil ausgeschlossen (In Jo tr. 89,4: Ep. 187, 10, 33;
De gr. et lib. arb. 8,5 u. 6.).

% Andreas Vega, De iustificatione (Venetiis 1548) 1. VI c. 19, p. 64.
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Gegensatz mit der Erkldrung aus, dafl bei den Alten — aber nicht
bei den nachchristlichen Menschen — der Glaube an Christus in den
Glauben an die gittliche Vorsehung eingeschlossen gewesen sei und
daf diese fides implicita damals geniigt habe®. Die Konsequenz
sprach gewify fiir die Gleichstellung der nachchristlichen Menschen
mit den vorchristlichen. Aber anderseits lieflen sich schwerwiegende
Griinde gegen die neue Auffassung geltend machen. Wird nicht
der spezifische Gehalt des Christentums verfliichtigt, wenn der blofle
Gottesglaube unter Umstidnden zu thm genugt? Auch starke Schrift-
worte wie Apg 4, 12; Jo 3, 18; 17, 3 sowie eine ganze Reihe lehr-
amtlicher Verkiindigungen® scheinen damit schwer vereinbar. So
ist es verstindlich, wenn den ersten kraftvollen Anwilten der fides
implicita, Andreas Vega und Dominikus Soto, Manner mit nicht
geringerer Autoritit wie Melchior Cano, Miguel de Medina, Do-
minikus Bafiez u. a. entgegentreten. Indes fand die neue Auffassung
doch immer mehr Anklang, zumal seitdem sich die Jesuitentheolo-
gen Vasquez, Suarez, de Lugo, Ripalda fiir sie einsegten®. In der
zweiten Halfte des 16. Jahrhunderts stief aber die sieghaft vor-
dringende Theorie auf eine starke Reaktion bei den extremen Ver-
tretern der augustinicchen Gnadenlehre, inshesondere bei den Jan-
senisten, welche die ,jesuitische Lehre” vom Heil der Heiden als
unvereinbar mit der Gratuitit der Gnade und als pelagianisch er-
kldarten. Die theologische Fakultit von Lowen, der sich die von
Douai anschlof}, zensurierte 1587 die Lehre des Lessius, daf} die
Ungléiubigen alle die gratia sufficiens erhalten, mit der sie ihr Heil
erlangen konnten. Fiir die positive Klarung der Frage sind die
unerquicklichen Auseinandersetzungen fruchtlos geblieben. Die
These der neuen Richtung, dafl die fides implicita Christi auch in der
Zeit nach der Verkiindigung des Evangeliums hinreichend zum
Heile sei, bedeutet aber jedenfalls einen wesentlichen theologischen
Fortschritt in der Behandlung des Problems.

c) Das kirchliche Lehramt nahm zunachst nur indirekt Stellung zu
dem Streit durch die Verurteilung rigoristischer Sitze der Janse-
nisten tber den Ausschlufl der Heiden von der Gnade. So verwarf
Alexander VIII. die These: ,Die Heiden, Juden, Haretiker und
andere Leute dieser Art empfangen tberhaupt keinen Gnaden-
einflufl von Christus” (Denz. 1295), Clemens XI. 1713 die Satze

%6 Belege bei Capéran, a. a. O.
27 Denz. 39. 430. 1000. 1644. 1677. 1955.
2 Capéran 251—272.
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Quesnels: ,Nullae dantur gratiae nisi per fidem* (Denz. 1376) und
,Extra ecclesiam nulla conceditur gratia® (Denz. 1379). Zwar
handelt es sich um die gratia sufficiens, nicht um die Rechtferti-
gungsgnade, aber es zeigt sich doch die Tendenz der Kirche, den
Bereich der Erlosung iiber die dufleren Grenzen ihrer Gemein-
schaft hinaus auszudehnen. — Die erste papstliche Kundgebung,
die sich konform mit der theologischen Entwicklung der Frage
positiv ausspricht, stammt erst von Pius IX., Allocutio ,Singulari
quadam® 1854: ,Im Glauben miissen wir festhalten, dafl auflerhalb
der apostolischen Kirche niemand gerettet werden kann. Aber
ebenso miissen wir sicher daran festhalten, dafl von dieser Schuld
vor den Augen des Herrn niemand betroffen wird, der in untiber-
windlicher Unkenntnis der wahren Religion lebt* (Denz. 1647).
Deutlicher noch in der Encyklika ,Quanto conficiamur maerore™
1863 iiber den Indifferentismus: ,Die, welche an einer untiberwind-
lichen Unwissenheit in bezug auf unsere heiligste Religion leiden
und dabei das natiirliche Gesety und seine von Gott in alle Herzen
eingeschriebenen Vorschriften eifrig beobachten und ein ehrbares
und rechtes Leben fithren, konnen in der Kraft géttlicher Erleuch-
tung und Gnade das ewige Leben erlangen. Denn Gott, der Herz,
Geist, Gedanken und Haltung aller vollkommen schaut, erforscht
und kennt, kann bei seiner hochsten Giite und Milde es unmoglich
zulassen, daR jemand mit den ewigen Qualen bestraft werde, der
keine freiwillige Schuld auf sich geladen hat“ (Denz. 1677). Beide
Erklirungen des Papstes sprechen allgemein von uniiberwindlicher
Unwissenheit und sind deswegen ebenso anwendbar fiir die aufler-
halb der Kirche stehenden Getauften wie fiir die Heiden. Alle aber,
die des ewigen Lebens wirdig sind, missen innerlich mit Christus
verbunden sein und gehoren zur ,Seele’ der Kirche. So kann die
weitherzige Auffassung in der Frage nach der Moglichkeit des Heils
und damit der inneren Kirchenzugehorigkeit heidnischer Menschen
sich zwar nicht auf eine unfehlbare Entscheidung, aber auf eine
autoritire Bestitigung des Lehramts stiisen und ist Gemeingut der
Theclogen geworden.”

2 Die theologisch-spekulative Begriindung erfahrt in neuerer Zeit eine will-
kommene Erginzung durch Ergebnisse der Religionsgeschichte, die in weitem
Mafle echte Frommigkeit und vollkommene Gottesliebe auch in nichtchristlichen
Religionen aufweist. Vgl. das umfassende Werk des Miinsterer Missionswissen-
schaftlers Thomas Ohm, Die Liebe zu Gott in den nichtchristlichen Religionen.
Die Tatsachen der Religionsgeschichte und die christliche Theologie. 1950. Auch
wenn man der stark bestrittenen Auffassung beipflichtet, dafi ecine vollkommene
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d) Wie aber 1dfit sich ihr gegeniiber noch das Dogma von der Heils-
notwendigkeit der sichtbaren Kirche aufrechterhalten? Ist es ihr
zufolge nicht tatsachiich so, dafl der gutgewillte Heide, der weder
von Christus noch von der Kirche weif}, das Heil erlangt auf Grund
eines rein inneren, subjektiven Akts des iibernatiirlichen Gottes-
glaubens und der Gottesliehe? Ist das angenommene votum im-
plicitum baptismi, das die Verbindung mit der Kirche herstellen
soll, nicht blofs eine gedankliche Konstruktion und zur Begriindung
eines realen Verhaltnisses zur konkreten Kirche unzuldnglich?
Richtig ist, dafl rein begrifflich Gottesglaube und Gottesliebe die
Beziechung zur Kirche nicht in sich schliefen. In Wirklichkeit liegt
indes die Sache anders. In der von Ewigkeit her festgesesten gott-
lichen Heilsordnung ist objektiv das Heil gekniipft an die geschicht-
liche Erlésungstat Christi. Durch das unerhérte Faktum der Mensch-
werdung des Sohnes Gottes, das der Schopfung ein ganz neues
Gesicht gibt, ist das gesamte Menschengeschlecht nunmehr chne
weiteres auf die Erlésung durch Christus hingeordnet und damit
auch auf den Weg, den er zur Aneignung der Erlosung bestimmt hat,
also auf die Kirche®. Unter diesem Gesichtspunkt kann Thomas
die Lehre von Christus als Haupt der Kirche erweitern zu dem
Sagge, dafl Christus das Haupt aller Menschen sei, weil alle wenig-
stens in potentia mit ihm verbunden sind (III q.8 a.3). Ob die
Méglichkeit verwirklicht, die Potenz in den Akt iibergefiihrt wird,
héngt ab von der Gnade und der freien Entscheidung der einzelnen.
Wenn sie in Glaube und Liebe den gottlichen Erlosungswillen,

Gottesliebe auch mit natiirlichen Kréften moglich sei, erscheint és vom Gesichts-
punkt des allgemeinen Heilswillens Gottes aus kaum denkbar, dafl er solch
bewunderungswerte natiirliche Religidsitit nicht iibernatiirlich erheben und mit
der Erlosungsgnade Christi krénen sollte. — Es seien noch die schonen Sitze
mitgeteilt, in denen Ch. Journet a. a. 0. 1114 sein Urteil in unserer Frage zu-
sammenfafit: ,L’Eglise est . .. plus vaste que nous ne savonms, . . . puisque
elle rassemble autour d’elle tout ce qui dans le monde est sauvé. Elle sait que,
du fond de I'espace et du temps se rattachent & elle par le désir, d'une
maniére initiale et latente, des millions d’hommes qu'une ignorance invin-
cible empéche de la connaitre, mais qui n'ont pas refusé, au sein des
erreurs ol ils vivent, la grice de la foi vive que leur offre, dans le
secret du coeur, le Dieu qui veut que tous les hommes soient sauvés et viennent
a la connaissance de la vérité. Elle-méme ne les connait pas non plus nommé-
ment, mais elle sent autour d’elle leur présence innombrable, et parfois, entre
les silences de sa priére, elle entend monter dans la nuit la rumeur confuse
de leur marche.“

3 Mit Nachdruck hat Karl Rahner diese christliche Grundwahrheit zur Be-
leuchtung unserer Frage geltend gemacht. Z. k. Th. 1947, 181—188.
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soweit es ihrer unvollkommenen Erkenntnis entspricht, bejahen,
d. h. sich nach Krdften um die Erfillung des géttlichen Willens
und um ihr Heil bemiihen, werden sie aus potentiellen wirklich
Erloste, wirkliche Glieder Christi und haben damit auch Anspruch
auf die Zugehorigkeit zur Kirche, auf deren Gnadenmittel, auch
wenn sie kein aktuelles Wissen darum haben. Grundsatzlich stehen
sie dann im gleichen Verhiltnis zur Kirche wie die ihr auflerlich
auch nicht zugehorenden Katechumen. Fiir die einen wie die
anderen gilt der Grundsats des hl. Thomas: causa superexcedit
effectum (III q.66 a.11). Der Heilige Geist, der sich der Kirche
als Werkzeuges bedient, kann in den Fallen, wo das Werkzeug
nicht zuginglich ist, dessen Wirkung auch unmittelbar eintreten
lassen, ohne dafl damit die objektive Heilshedeutung der Kirche
in Frage gestellt wird. Auch die auflerhalb der sichtbaren Kirche
bewirkte unmittelbare Heiligung steht notwendig in Beziehung zur
Kirche, weil alle Gnade in Christus als dem Haupt der Kirche
ihren Ursprung hat und es daher keine Gnade gibt, die nicht iiber
die Kirche ginge. Wenn diese Beziechung von den hier in Rede
stehenden Menschen auch nicht erkannt wird und duflerlich aus-
gewertet werden kann, so besteht sie doch tatsachlich und wird von
ihnen geistig in dem lebendigen, durch Liebe wirksamen Gottes-
glauben auch implicite bestdtigt. Auf diese Weise wirkt sich die
Heilskraft der Kirche bei jedweder Rechtfertigung aus, und der
Satz ,Extra ecclesiam nulla salus“ besteht auch im Hinblick auf die
ohne sichtbare Vermittlung der Kirche Geheiligten zu Recht.

4. Das Verhaltnis von innerer und &duflerer Kirchengliedschaft.
Ein Riickblick auf die Probleme der Kirchengliedschaft zeigt, dafi
die Schwierigkeit ihre Quelle hat in der Einheit, d. i. in dem In-
einander und Zueinander der sichtbaren und der unsichtbaren
Kirche, obwohl sie sich in ihrem Umfang nicht decken. Deswegen
kann die Gliedschaft der Kirche ganz eindeutig und ohne jede Ein-
schrankung nur fiir den Fall bejaht werden, dafl der Mensch den
Bedingungen sowochl der dufleren Kirchengemeinschaft wie der
inneren Gnadengemeinschaft voll gerecht wird. Sind die Bedingun-
gen nach der einen oder nach der anderen Seite nicht erfillt, dann
ist die Gliedschaft nur unvollkommen: Der Mensch gehort unter
dem einen oder dem anderen Gesichtspunkt zur Kirche. Weil es
aber konkret nur die eine Kirche gibt, die zugleich dauflere Institu-
tion und innere Gnadengemeinschaft ist, so fragt es sich, welcher
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Gesichtspunkt fir die Zuerkennung der Gliedschaft der beherr-
schende ist, die innere oder die duBlere Zugehorigkeit. Ist, mit ande-
ren Worten, mit groflerem Recht als Glied der Kirche anzusehen,
wer ihr blof§ innerlich oder wer ihr blof§ dulerlich angehort?

a) Grundsitzlich ist die Antwort klar. Der auflerhalb der sicht-
baren Kirche Gerechtfertigte, in dem das Ziel, welchem die duflere
Kirche zu dienen hat, verwirklicht ist, darf einen unvergleichlich
groferen Anspruch darauf erheben, Glied der Kirche, des Leibes
Christi, zu sein als der von Christus getrennte Todsiinder innerhalb
der sichtbaren Kirchengemeinschaft. Gott macht sicher keinen Unter-
schied bei den Gerechtfertigten, mogen sie auf dem ordentlichen
Wege tiber die sichtbare Kirche oder auf einem auflerordentlichen
Weg der Gnade zur Rechtfertigung gelangt sein. Anders indes
als diese vor dem allwissenden Gott geltende Bewertung gestaltet
sich in der Praxis das menschliche Urteil, das wesentlich auf die
dufleren Tatsachen angewiesen ist. Die von Christus gestiftete
Kirche ist die sichtbare, organisierte Gemeinschaft. Erst von dieser
aus ist der Begriff Kirche auf alle Christuszugehorige ausgedehnt
worden. Sie ist die unumgangliche Heilsanstalt und Vermittlerin
der Gnade, unabhingig davon, ob ihre amtlichen Funktionire der
inneren Christusgemeinschaft angehoren oder nicht. Sie allein stellt
auch eine konkrete, rechtlich faflbare Grofie dar, wihrend der Be-
reich der unsichtbaren Kirche unserer Kenntnis entzogen ist. Aus
diesem Grunde erscheint es fiir die menschliche Betrachtungsweise
gerechtfertigt, die sichtbare Kirche als die Kirche schlechthin anzu-
schen und von ihr aus auch vorab die Kirchengliedschaft zu bestim-
men, so sehr diese ihren Wert erst von der Zugehorigkeit zur
inneren Gnadengemeinschaft erhilt. Das bedeutet keine Unwahr-
haftigkeit. Denn die sichtbare Kirche ist ja tatsdchlich nicht blof
duflere Heilsanstalt, sondern wesensmaflig auch Gnadengemein-
schaft, mogen auch noch so viele ihrer Glieder aus eigener Schuld
sich von dieser ausschlieBen. Der bessere Teil ihrer Glieder ist
wirklich durch sie geheiligt und gehort der Gnadengemeinschalt
an. Man darf daher die Kirche troty ihrer unheiligen Glieder mit
dem gleichen Recht als Gnaden- oder Heilsgemeinschaft ansprechen,
wie man das Sakrament schlechterdings als gnadenwirkendes Zei-
chen definiert, obschon es die Gnade nur dann wirkt, wenn der
Mensch die erforderliche seelische Disposition mitbringt. In dem
einen wie dem anderen Falle ist fur die Benennung die wesens-
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mifige, dem Ziel entsprechende Wirkung bestimmend. Von dem
zufilligen Fehlen der Voraussetzung fiir die erfolgreiche Wirksam -
keit kann abgesehen werden ™.

b) Bei dieser Erwigung schwindet die scheinbare Inkongruenz, dafl
ein von Christus getrennter katholischer Todsiinder, nicht dagegen
cin in der Christusgemeinschaft stehender Nichtkatholik Glied der
Kirche sein soll. Die bloff duflere Gliedschaft wirkt nicht das Heil,
wihrend der innerlich Geheiligte in jedem Falle vor Gott, wenn
auch nicht immer vor den Menschen, wahres Glied der Kirche ist.
In Wirklichkeit erlangt auch der auflerhalb der sichtbaren Kirche
Gerechtfertigte, ohne es zu wissen, durch sie Gnade und Heil. Denn
nur als ,Haupt der Kirche®, d. h. der einen sichtbaren Kirche, die
wesensmafig alle Geheiligten in sich schliefit und die amtlich be-
stellte Vertreterin der groflen ,Gemeinschaft der Heiligen® ist,
teilt Christus seine Gnaden aus. Wer daher in organischer Ver-
bindung mit Christus, dem lebendigen Haupt, steht, ist damit
innerlich auch ein Glied seines sichtbaren Leibes, innerlich geeint
mit den iibrigen Gliedern. Durch die Taufe oder wenigstens die
Begierdetaufe ist er auch objektiv zu der sichtbaren Kirche in Be-
ziehung getreten. Was er auf Erden ohne seine Schuld nicht gewufit,
wird ihm dereinst im Licht der Gottschauung aufgehen: dafl er
trotz duflerer Trennung in Wahrheit doch ein Kind der einen
katholischen Kirche gewesen ist und durch sie sein ewiges Heil
erlangt hat®.

¢) Doch wenn so die duflere Kirchengliedschaft auch nicht absolut
zum Heil erforderlich ist und unter gewissen Bedingungen ersetzt
werden kann, wirkt sich die faktische Trennung von der Kirche
auch dann, wenn sie schuldlos ist, immer zum gréfiten Schaden
fir die Getrennten aus. Denn mogen sie, wie Pius XII. in der
Fnzyklika ,Mystici Corporis® sagt, ,auch aus einem unbewuften
Sehnen und Wiinschen heraus schon in einer Bezichung zum mysti-

3 Vgl. K. Rakner, a. a. 0. 177 ff.

32 Sprechen wir im Gegensatz zur formal-rechtlichen von einer ,inneren”
Kirchengliedschaft entsprechend der Zugehorigkeit zur ,Seele der Kirche®, so
zichen andere, vorab rechtlich eingestellte Autoren, die Bezeichnung ,Quasi-
gliedschaft* vor, gegenitber der ,eigentlichen® rechtlichen Gliedschaft. Der
Ausdrudk ist ebenfalls richtig, wenn er besagen soll, dafl der christusverbundene
Nichtkatholik im Hinblick auf seine Heilssituation so zu beurteilen ist, als ob
er auch duferlich der sichtbaren Kirche angehdrte. Nur darf das ,quasi® nicht
in dem Sinn genommen werden, als ob es sich um eine mindere Wirklichkeit
der Gliedschaft handelte.
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schen Leib des Erlosers stehen, so entbehren sie doch vieler wirk-
samer gottlicher Gaben und Hilfen, deren man sich nur in der
katholischen Kirche erfreuen kann® (n. 167) und die zur Bewahrung
und zum Wachstum des tibernatiirlichen Lebens so wichtig sind. Es
kommt hier die Gesamtheit der Segnungen in Betracht, zu deren
Vermittlung Christus seine Kirche als sichtbare Institution gegriin-
det hat: die von ihr verkiindete unfehlbare Wahrheit als sicherer
Leitstern fir den Glauben und die Gestaltung des christlichen
Lebens, das Meflopfer als der Gottes allein wiirdige Kult, die den
verschiedenen Lebenslagen und Bedirfnissen angepafiten Sakra-
mente mit ihrer gnadenbringenden und die Frommigkeit befruch-
tenden Wirksamkeit, die aus dem kirchlichen Gemeinschaftsleben
und inshesondere aus der Pflege der mystischen ,Gemeinschaft der
Heiligen* fliefenden geistlichen Hilfen und Trostungen. Auf diese
Weise bleibt nicht nur grundsatzlich, wie erst gezeigt wurde, son-
dern auch faktisch, die Heilsbedeutung der sichtbaren Kirche
gewahrt®. — Ist so das Getrenntsein von der Kirche fir alle von
groftem Schaden, so naturgemdfl besonders fir die grofle Zahl
jener Heiden, die vom Christentum gar keine Kenntnis haben. Auch
wenn die gottliche Barmherzigkeit einen auflerordentlichen Heils-
- weg fur sie offen halt, wie schwer muf} es fiir sie sein, inmitten der
geistigen Finsternis und der sittlichen Verderbnis, die sie umgibt,
den Weg zu finden und, was ebenso wichtig ist, ihn bis zum gltck-
lichen Ende weiterzugehen. Wie unvergleichlich leichter ist dem-
gegeniiber der ordentliche Heilsweg, auf dem die Kirche das Licht
der Wahrheit vorantrigt und den ermattenden Willen immer
wieder starkt durch ihre gotilichen Heilsmittel. Damit ist die
Antwort auf die vielfach erorterte Frage gegeben, ob nicht die
Heidenmission an Bedeutung und Dringlichkeit verliere, wenn
nach der neuen Auffassung das Heil auch ohne Predigt und Tauf-
spendung moglich sei®. Gewif} entfdllt damit das wirksamste Motiv,
das ehedem die Glaubensboten wie etwa noch den heiligen Franz
Xaver beflugelte. Allein die religios-sittliche Not der Heidenwelt
ist dadurch keineswegs behoben. Der Missionsbefehl des Herrn
bleibt deswegen in unverminderter Geltung, und es ist nach wie
vor die erste Aufgabe der Kirche, denen, ,die in Finsternis und
Todesschatten sigen“ (Lk 1,79), das Licht zu bringen.

3 Vgl. M. ]. Congar, Chrétiens désunis. Principes d'un ,oecouménisme® catho-
lique (Paris 1937) 293.

3 Vgl. die Verhandlungen des 2. Missionskongresses in Straflburg 19383. Sup-
plément de la revue I'Union missionnaire du Clergé de France 1933.
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DSCHUNDZ, DAS MENSCHENIDEAL DER CHINESEN

Der Edle in seinem Privatleben und in der Familie

Der konfuzianischen Auffassung nach ist Dschiindz, der firstliche
Mensch oder Edelmensch, eine Personlichkeit dritten Grades in der
sittlichen Vollkommenheit. Hoher als er gilt Schidn-ren, der talen-
tierte und zugleich tugendhafte Mensch, den wir hie und da unter
den Staatsmannern in der chinesischen Geschichte finden. Und an
der Spitze steht Scheng-ren, der heilige Mensch, der fast in jeder
Hinsicht vollkommen ist, und der zu sein selbst Konfuzius (551
bis 479 v.Chr.) sich nicht anzumaflen wagte. Andrerseits aber ist
Dschiindz das allgemeine und oft verwirklichte Menschenideal, das
die Chinesen aller Schichten zu erreichen suchten und nach dem sie
heute noch irgendwie bewufit oder unbewufit streben. Dies ist uns
besonders deutlich geworden, als wir in einer Grofistadt Ober-
italiens mit einem kleinen chinesischen Kaufmann in Berthrung
kamen. Er zitierte oft einige Stellen gerade tber den Edlen aus
Lunyii, den ,Konfuzius-Gesprichen®, um seine standigen Bemi-
hungen um das Gute zu zeigen und das ihm erwiesene grofie Ver-
trauen seiner Geschaftsfreunde zu erklaren, wenn er auch, wegen
Mangels an Studium, die erwdhnten Stellen oft nicht wortlich
oder gar in einem ungeeigneten Augenblick anfiithrte. Unverkenn-
bar war hier seine Gutwilligkeit sowie der Beweis, dafl das Ideal
des Dschiindz tief ins Volk eingedrungen ist.

Das Schriftzeichen Dschiin heif}t herrschen, Herrscher, Fiirst, Vor-
gesegter usw. und Dz' auch Tse, Dse, Tzu usw. geschrieben, heift
Sohn, Erbe, Kind, Person, Lehrer, Meister usw. Dschiin-dz zusam-
men werden in unserem Falle am besten mit , Fiirstlicher Mensch®
oder ,Edelmensch® wiedergegeben. Ein wirklich gleichwertiger
Name ist weder in der deutschen noch in den ubrigen europdischen
Sprachen vorhanden, da die kulturgeschichtlichen Gegebenheiten

1 Dieses Schriftzeichen wird gewohnlich nicht mit ,Dz“ umschrieben, da die
chinesischen Woérter einsilbig sind. Man darf eine Silbe nicht ohne Vokal schrei-
ben. Fiir uns ist es jedoch fraglich, ob die chinesischen Worter ausnahmslos ein-
silbig seien. Unserer Erfahrung nach ist fir die deutschen Leser in diesem Falle
die Umschreibung mit ,Dz“ dem originalen chinesischen Laut und Ton viel mehr
gleichklingend als mit einem Vokal dazu. Ahnlich verhilt es sich mit der Um-
schreibung mit ,R“, das in der Zusammensetzung ,Ren” mehr chinesisch klingt
als das ,J“ in ,Jen®. In der chinesischen Presse der letzten Zeit wird das R
auch angewandt.
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ganz andersartig sind. Verwandt mit Dschiindz wéiren die Ritter
in Deutschland und Frankreich, oder etwas mehr noch die ,gentle-
men® in England seit dem Ende des 16. Jahrhunderts, wo
man, wie etwa John Ferne, die nachdriickliche Betonung von Tu-
gend als Grundvoraussetzung des Adligen forderte. Diese Forde-
rung fand offizielle Anerkennung im ,Reform Bill“ von 1832.
Danach zeichnen nicht Geburt und Wiirde, sondern Charakter
und sittliche Vollendung den ,gentleman“ aus® Doch im ganzen
kann man ,gentleman® nicht als Gleichwertiges betrachten, und es
ist nicht verwunderlich, daff der bekannte Sinologe James Legge®
Dschiindz mit ,superior man® zu ubertragen pflegte.

Wie wir bereits erwihnten, steht der Edelmensch nicht auf der
hochsten Stufe der Vollkommenheit. Scheng-ren, der Heilige, und
Schian-ren, der besonders talentierte und zugleich tugendhafte
Mensch, haben auflerordentliche Begabungen, wihrend Dschiindz
jedermann sein kann, der gutwillig ist und stindig nach Tugend
strebt. So ist es verstandlich, dafy die Chinesen aus Ehrfurcht und
Bescheidenheit nie den Heiligen, sondern den Edlen als allgemei-
nes Menschenideal hingestellt haben.

Im folgenden werden wir alle Stellen iiber den Edlen aus den
konfuzianischen Klassikern zusammenstellen — namlich aus Lunyi,
den Konfuzius-Gespréchen, aus Daschiiéi, der Groflen Wissenschaft,
aus Dschung-yung, der Goldenen Mitte, und aus Mengdz, den
Gesprichen von Menzius — und werden versuchen, festzustellen,
wie ein Edler sich in den verschiedenen Lebenslagen verhilt: in
Einsamkeit, Familie, Gesellschaft und Amt. Uberall miissen wir
eines stets im Auge festhalten: das chinesische Denken ist wohl
logisch aber nicht syllogistisch, und demnach werden wir vergebens
nach scharf umrissenen Definitionen suchen. Vielmehr miissen wir
beim Lesen stets mitdenken und diirfen uns nicht an Worte klam-
mern, die ja nicht alles auszudriicken vermogen.

1. Weltfriede als Ziel der Selbstbildung: Als einmal der Schiiler
Dz-lu nach dem Edlen fragte, antwortete Konfuzius: ,Er bildet sich
selbst aus ehrfurchtsvoller Sorgfalt®. ,Ist das schon alles?” ,Er
bildet sich selbst, um andern Frieden zu geben®. ,Ist das schon
alles?“ ,Er bildet sich selbst, um den 100 Namen (d. h. Volk)

2 Vgl. Paul Meissner, England im Zeitalter von Humanismus, Renaissance und
Reformation, Heidelberg 1952, 95—106; Stichwort ,Gentleman® in The Ency-
clopaedia Britannica, 14th Ed., London 1929.

3 Siehe Janes Legge, The Chinese Classics I, Oxford 1893.
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Frieden zu geben. Sich selbst zu bilden, um den 100 Namen Frieden
zu geben: selbst Yau und Schun machte das noch Schwierigkei-
feh b

Yau und Schun waren die fihigen und vollkommenen Herrscher
des goldenen Zeitalters (3. Jahrtausend v. Chr.), an die die Chi-
nesen sich stets mit sehnsiichtiger Ehrfurcht erinnern. Was die
beiden nicht vermochten, wagt kein Chinese sich zuzumuten.

Von der Selbstbildung bis zum Weltfrieden ist ein fortschreitender
Weg, der in ,Grofle Wissenschaft® ausfithrlich geschildert wird.
Kurz gefafit, konnen wir folgendes feststellen: Ohne sittlich ge-
formte Menschen konnen wir keine geregelte Familie bilden; ohne
geregelte Familien haben wir keinen geordneten Staat; und ohne
geordnete Staaten konnen wir keinen Weltfrieden haben®. Selbst-
bildung ist also Anfang und Grundlage des Weltfriedens. Daf}
wir heute noch keinen Weltfrieden haben, ist fur einen Konfu-
zianer nicht verwunderlich. Denn die Staatsminner bauen den
Frieden nicht auf der sittlichen Bildung des Einzelnen auf.

2. Lernen als Voraussetzung der Bildung: Da die Bildung nicht von
Natur aus mitgegeben ist, mul der Edle sie durch Lernen erwer-
ben. Ein Schiler von Konfuzius, Dz-schia, sagte: ,Die hundert
(d. h. alle) Handwerker bleiben in ihren Werkstatten und Geschaf-
ten, um ithre Werke zu vollenden. Der Edle lernt um seinen rechten
Lebensweg (Tao) zu erreichen®.

Im alten China, wie etwa bei den mittelalterlichen Ziinften im
Abendland, war es tiblich, dafl die Handwerker in besonderen
Vierteln oder Straflen ihre Arbeiten und Geschifte betrieben. Die
Lehrlinge muflten stindig da bleiben, um das Handwerk und den
Handel ganz griindlich zu erlernen. So ist es mit dem Edlen, der
die Klassiker studieren muf}, um den rechten Lebensweg’ zu er-
kennen und zu erreichen.

4 Lun-yi, XIV, 45, Vgl. Kungfutse, Gespriche (Lun-yi) aus dem Chinesischen
verdeutscht und erldutert von Richard Wilhelm, Jena (1921) 1945. Seine dies-
beziiglichen Ubertragungen werden hier oft mit Anderungen zitiert, wihrend
die Zitate aus den anderen konfuzianischen Werken neue Ubertragungen des
Verfassers sind.

5 Da-schiié: 1,4—5; vgl. Reinhold v. Plinckner, Confucius. Ta-Hio, die Erha-
bene Wissenschaft, aus dem Chinesischen ubersetzt und erkldrt, Leipzig 1875;
J. Legge, The Chinese Classics I, Oxford 1893.

8 Lun-yi, XIX, 1.

7 Das konfuzianische Tao (Dau ausgesprochen) hat nicht die metaphysische Be-
deutung vom Taoismus des Laotse, bei dem Tao das hdchste und unveridnder-
liche Wesen des Universums ist. Konfuzianisch ist Tao der rechte Weg oder
rechter Lebensweg.
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3. Lieder und Riten, Gegenstinde des Lernens: Konfuzius’ Ansicht
nach muf} der Edle das Buch der Lieder® und das der Riten® griind-
lich studieren, um ein ganzer Mensch zu werden. Denn die Lieder
vermitteln viel Wissen liber die Gesellschaft vor ihm und die Riten
vermitteln die Wege des richtigen Benehmens in allen Lebens-
lagen. So sprach einmal der Meister: ,Der Edelmensch, der umfas-
sende Kenntnis der Lieder besitzt und sich nach den Regeln der
Riten richtet, mag es wohl erreichen, Fehltritte zu vermeiden® *.

Die Wichtigkeit dieser beiden Biicher wird noch klarer heraus-
gestellt durch eine Unterhaltung zwischen dem Schiiler Tschen-kang
und Boyii, dem Erstgeborenen des Meisters: ,Hast du Auflerge-
wohnliches (vom Meister) zu horen bekommen?“ ,Boyii entgegnete:
.Noch nie.* Einmal stand er allein da, und als ich (ehrerbietig) mit
kleinen Schritten an der Halle vorubereilte, fragte er: ,Hast du
die Lieder gelernt?” Ich erwiderte: ,Noch nicht.” (Da sprach er:)
,Wenn man die Lieder nicht lernt, so hat man nichts zu reden.” Da
zog ich mich zurtick und lernte die Lieder. An einem anderen Tag
stand er wieder allein da, und als ich mit kleinen Schritten an der
Halle voriibereilte, fragte er mich: ,Hast du die Riten gelernt?’
Ich erwiderte: ,Noch nicht.® (Da sprach er:) ;Wenn man die Riten
nicht lernt, hat man nichts zur Charakter-Festigung®. ...“"

Das Buch der Lieder (die gesungenen Gedichte) wurde auch vom
Meister redigiert und gehort zu den Klassikern, deren Kenntnis fir
die kaiserlichen Priifungen unentbehrlich war. Anregend war es
auch fiir die Unterhaltung; denn es schildert das Gemit des Volkes
und das Treiben an den furstlichen Hoéfen. Dagegen ist das Buch
der Riten das wichtigste Werk fir Sitten und Brauchtum, fir Ein-
richtungen, Ethik und Volkserziehung. Es gilt nicht nur als ,Buch
des guten Benehmens® vor den Menschen, sondern auch vor Gott
und den Gottern; denn Fasten und Opfern finden darin ausfithr-
liche Behandlung.

4. Beim Lernen weise Beschriankung: ,Auch in den kleinen Dingen
kann ein Wert zu finden sein. Aber man mufl sich hiiten, ihren
Wert zu uberschiatzen. Der Edle vermeidet sie“ .

8 Sch-dsching (= Shih-king). Fir Ubertragungen: vgl V. von Strauss, Schi-king,
Heidelberg 1880; F. S. Couvreur, Cheu-king, Chou-king, Liki, Hokienfu 1897;
J. Legge, Shu-king, in: Chinese Classics III, Oxford 1865.

9 Li-dschi (= Li-ki). Vgl. die Ubertragungen von: Richard Wilkelm, Li Gi, Das
Buch der Sitte, Jena 1940; F. S. Couvreur, a.a. 0. 1897; J. Legge, The Li Ki, in:
Sacred Books of the East, vol. XXVII, XXVIII.

1 Lun-yii, VI.25. 11 A a.0, XVI, 13. 1224 2.0, XIX 4
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Ein hervorragender Zug des chinesischen Edelmenschen ist seine
Grofziigigkeit. Im Lernen wie beim Streben nach der Tugend
kommt nur der zum Ziel, der in der Kunst der Unterscheidung
zwischen wichtig und unwichtig Meister ist. Goethe sagt: ,In der
Beschriankung zeigt sich der Meister.”

5. Aszese, Notwendigkeit des Lernens: Das Hauptziel des Lernens
ist zunichst die Selbstvollendung, die Vollkommenheit, und nicht
die irdischen Giiter. So sprach einmal der Meister: ,Beim Essen
fragt der Edle nicht nach Sittigung, beim Wohnen nicht nach Be-
quemlichkeit; eifrig im Tun und vorsichtig im Reden, steht er in
Verbindung mit Menschen des Tao (d. h. des rechten Weges), um
sich zu verbessern. Ein solcher kann ein die Bildung Liebender ge-
nannt werden* **, Andrerseits warnt der Meister vor uibertriebener
Sorge um die Beseitigung der Armut, er sagt: ,Der Edle strebt nach
dem Weg (rechten Lebensweg) und nicht nach Speise. Beim Pflii-
gen kann man sogar in Not kommen, und durch Lernen kann man
auch zu Verdienst kommen. Der Edle trauert um des (rechten Le-
bens)Wegs und nicht um der Armut willen® ™.

Not und Leiden sind im menschlichen Leben nicht véllig auszu-
schalten. Trotzdem ist der Chinese der Ansicht, daff der Tugend-
hafte vom Himmel mit Wiirde und Reichtum belohnt wird, es sei
denn, dafl er zu besonderen Aufgaben ausersehen wire und des-
halb zuvor auflergewohnliche Priffungen im Ertragen von Leiden
und Entbehrungen zu bestehen hatte. Letzteres ist ein Gedanke
von Mengdz (Menzius). Hier werden wir an Job im AT erinnert.
Ahnlich klingt auch die Ansicht des Taoisten, besonders Laotses.
Nach ihm ist das Hauptanliegen des Menschen, die Nachahmung
des ewigen Tao im Losgeléstsein von allen tiberfliissigen Wiinschen,
die den geistigen Fortschritt lihmen konnen. Dabei tréstet Laotse
aber den Taonachahmer, da das Selbst des taoistischen Weisen
oder Heiligen seine Befriedigung findet, eben deshalb, weil er
keinen Wert auf das Selbst legt:

,Himmel und Erde kénnen lange bestehen,
weil sie sich nicht selbst leben ...

Daher: Der Weise setzt seine Person hintan,
und seine Person kommt voran.

Er entiuflert sich selbst,

und sein Selbst wird bewahrt.

Ist es nicht so,

A0 T4 MeNTaa 0 XN

2 Missions- u. Religionswissenschaft 1955, Nr. 4
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weil er keine Selbstsucht hat?

Darum kann er sein Selbst erfiillen
Den obigen Zitaten nach wurden die Chinesen in den trostreichen
Worten des Evangeliums besondere Einsicht finden: ,Suchet zuerst
das Reich Gottes und seine Gerechtigkeit, so wird euch alles andere
dazugegeben werden® *.

6. Haupttugend in der Selbstbildung: Die Haupttugend ist Ren
(= Jen)", die mit verschiedenen Termini in die europaischen Spra-
chen ibertragen wurde: Menschlichkeit, Sittlichkeit, Menschentum,
Herzensgiite, Barmherzigkeit, Liebe, vollkommene Tugend, usw.
In den Konfuzius-Gesprachen, wo sehr haufig von Ren die Rede
ist, finden wir keine eindeutige Definition, wohl aber eine ent-
scheidende Stelle, die im Zusammenhang mit dem Edlen stebt:
sDer Edle pflegt die Wurzel; steht die Wurzel fest, so wichst der
(rechte Lebens-) Weg. Pietdt und Bruderlichkeit, sind sie nicht die
Waurzeln der Menschlichkeit?“ *

Kindesliebe — Pietdt — wurde spater von Konfuzius’ Schiilern be-
sonders hochgeschitzt. Ahnlich wie bei den Stoikern wurde Pietét
als Quelle aller Tugenden und als gerader Weg zur Vollkommen-
heit betrachtet, nebenbei gesagt, mit dem Unterschied, dafl Konfu-
zius und seine Schiiler in keiner Weise wie die Stoiker dem Pan-
theismus gehuldigt haben. Nur bei den Neukonfuzianern in der
Sung-Zeit (960—1279) konnen wir einen pantheistischen Zug be-
obachten, der jedoch auf die Nachwelt und vor allem auf das Volk
keinen nennenswerten Einflul ausgeiibt hat. Konfuzianismus und
Stoizismus sind also nicht das Gleiche.

Nach Dsengdz, dem als pietatvollen Sohn berithmten Schiiler Kon-
fuzius’, sind die Untreue gegen den Herrscher, Vernachldssigung
im Amt, Unaufrichtigkeit gegeniiber den Freunden, Feigheit auf
dem Schlachtfeld usw. Verletzungen gegen die Pietat'. Die Wahr-
heit, der rechte Lebensweg, kommt fast nur aus der Pietat heraus
zur Geltung; denn auch Briiderlichkeit ist im Grunde nichts anderes
als eine Pflicht der Pietit.

« 15

%5 Dau-di-dsching (= Tao-te-king), Kap.7. Fiir Ubertragungen vgl: V. .
Strauss, Lao-tse’s Tao-te-king, Leipzig 1870; S. Julien. Laotsen Tao Te King,
Le livre de la voie et de la vertu, Paris 1842; R. Wilhelm, Das Buch des Alten
vom Sinn und Leben, Jena 1911, und unsere Ubertragung im Verlag Laterza,
Bari 1941.

16 Matt. 6, 38. 17 Vgl. Anm. 1. 18 Lun-yii, 1.2,2.

1 Vgl. Schiau-dsdiing (= Hsiiao-king). Fiir Ubertragungen vgl.: F. Noel-Plu-
qguet, Les livres classiques de 'empire de la Chine, Paris, 1788—86; J. Legge, in:
Sacred Books of the East 111, Oxford 1865.



Hsiao: Dschiindz 275

Auf diesem rechten Lebensweg soll der Edle beharren. So sprach
der Meister: ,Der Edle ist beharrlich aber nicht hartnackig“*. Wie
die christliche Ethik lehrt, muff man gegen die Schwiche des Wil-
lens und die dufleren Schwierigkeiten und Hindernisse kampfen
und in kluger Weise die Ausdauer und Beharrlichkeit anwenden,
um zur Vollendung zu gelangen™. So mahnt der Meister hier vor
Hartnackigkeit und Starrsinn, die wider die Vernunft beim bis-
herigen Meinen und Tun verharren.

7. Gewissenserforschung in der Einsamkeit: Gewissenserforschung
dient nicht so sehr zur Priiffung des Guten®, vielmehr zur Tilgung
des Bosen. Als der Schiiller Ss-ma-niu nach dem Edlen fragte, sagte
der Meister: ,Der Edle ist ohne Sorge und ohne Furcht“. Er fragte
(weiter): ,Ohne Sorge und ohne Furcht, ist das schon ein Edler?®
Der Meister sprach: ,Wenn einer bei der Selbstpriifung keine
Schuld entdeckt, wozu sollte er Sorge und Furcht haben?*

Wenn wir heute im Zeitalter der Angst leben, so scheint es nach
diesem Wort des Konfuzius Angst um lauter Nebensichlichkeiten
zu sein. Hielten wir das Wesentliche fest und in Ehren, so wire
unsere Angst um eine ganze Welt von Unwesentlichem, an dem
wir hdngen, lingst nicht so beherrschend.

In dem soeben wiedergegebenen Gesprach zeigt sich sehr schon die
padagogische Liebe des Meisters, jedem das zu geben, was ihm am
notwendigsten ist. Ss-ma-niu war instindiger Sorge und Aufregung
um seinen Bruder, der sich im Staatsdienst befand und dem Mei-
ster duflerst feindlich gesinnt war. Das zu dndern hatte Ss-ma-niu
sich zur Lebensaufgabe gestellt. Im obigen Zitat hat der Meister
den Schiiler lehrend getrostet und sucht ihn von dieser Sorge abzu-
bringen.

Sich zu verbessern ist besonders wichtig, wenn der Edle auf hoher
Stellung weilt. So sagte der Schiller Dz-gung: ,Die Fehler des Edlen
sind wie die Verfinsterung der Sonne und des Mondes. Macht er
einen Fehler, so sehen es die Menschen alle. Bessert er ihn, so
sehen die Menschen alle wieder zu thm empor®*. Der Edle ver-
heimlicht weder seine Fehler noch beharrt er auf ihnen. Konfuzius
hat seine Freudigkeit gezeigt, dafl ein anderer ihn wegen seines
Fehlers kritisiert: ,Ich bin glicklich, wenn ich Fehler mache, so

20 Lun-yii, XV, 36.

2 W. Stockums, Das christliche Tugendleben, Freiburg 1950, 103, 163; O. Zim-
mermann, Aszetik, ebenda 1929, 450.

2 0. Zimmermann, a.a.Q., 115.

2 Lin-yi, XII. 4. M A a0, XIX 21,
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merken die Menschen sie sicher®. Die Freude an einer solchen
Kritik kann wohl nur einem Heiligen eigen sein. Konfuzius be-
trachtete die Selbstkritik als etwas Naturgegebenes fiir den Edlen,
wenn er sagt: ,Der Edle gleicht einem Bogenschiitzen: Wenn er das
rechte Ziel verfehlt, sucht er den Fehler bei sich selbst®®.

Fast wie ein Priester und Ordensmann pflegte der bereits erwdhnte
beriihmte Schiiler Dsengdz seine Gewissenserforschung taglich in
dreifacher Hinsicht zu iiben: ,Habe ich die iibernommenen Ver-
pflichtungen treu ausgefithrt? Bin ich immer aufrichtig im Ver-
kehr mit den Freunden? Habe ich die Lehren, die ich den anderen
gab, auch selbst befolgt?“ *.

Was Dsengdz hier erforscht, sind die Fehler mehr oder weniger im
Zusammenhang mit menschlichen Beziechungen. Aber das geniigt
dem Edlen noch nicht. In Dschung-yung, der ,Goldenen Mitte®,
lesen wir: ,Das Liederbuch sagt: ,Obgleich der Fisch sinkt und am
Grund liegt, ist er doch (in der Stille) deutlich zu sehen.® Daher:
Der Edle prift sein inneres (im Stillen), damit sich keine Fehler
einschleichen konnen und seine Absichten rein bleiben. Worin man
dem Edlen nicht gleicht, ist es nicht gerade das, was man den an-
deren verbirgt?* — Das Liederbuch sagt: ,Auch in deiner Stube
verhalte dich so, als ob du dem Licht des Himmels ausgesetzt
warest.” Daher: Der Edle hat ein Gefiithl der Erfurcht, auch wenn
er sich nicht bewegt (also in der Einsamkeit), und ein Gefiihl der
Wahrhaftigkeit, auch wenn er schweigt® *.

In Da-schiic®, der ,,Groflen Wissenschaft®, wird die Fehlerlosig-
keit in der Einsamkeit als ,nicht sich selbst tduschen® interpretiert,
und dies muf} so natiirlich und spontan geschehen, wie man sich
vom schlechten Geruch abwendet und wie man sich vom Schonen
angezogen fuhlt. Um dies zu erreichen, tbt der Edle standig die

2. A.a. 0., VII 30.

2% Dschung-yung, 14,5. Fir Ubertragungen und Textkritik vgl.: M. Abel-
Rémusat, L'Invariable Milieu, Paris 1817; J. Legge, The Chinese Classics I,
Oxford 1898; E. Erkes, Zur Textkritik des Tschung-yung, Mitteil. d. Seminars
f. orient. Sprachen, Berlin 1917, 142—54.

27 Lun-yi, 1. 4. 28 Dschung-yung, 33,2—38.

2 Da-schiiii 6,1—2. Fiir Ubertragungen vgl.: R. v. Planckner, Confucius, Ta-
Hio, die Erhabene Wissenschaft, aus dem Chinesischen ubersetzt und erklart,
Leipzig 1875; F. Kithnert, Die Philosophie des Kong-dsy auf Grund des Ur-
textes, Das Da Hjo. Sitzungsber. der Akad. d. Wissensch. zu Wien, Bd. 132,
1895; G. Pauthier, Le Ta Hio, ou la Grande Etude, Paris 1837; J. Legge, The
Chinese Classics I, Oxford 1893.
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» Wachsamkeit in der Einsamkeit®. Hierher stammt auch der Abt-
Wabhlspruch ,Recto tramite® von Msgr. Pierre-Célestin Lou Tseng-
Tsiang (1871—1949), dem ehemaligen chinesischen Ministerprasi-
denten und vielfachen Gesandten und Auflenminister. In unserer
Zeit und in der Kirchengeschichte Chinas ist er der gldnzendste
Beweis, da} ein echter Konfuzianer zugleich ein eifriger Apostel
des Christentums sein kann®.

8. Der Edle als Gebildeter: Mit ,Gebildeter® wollen wir sagen, daf§
der Edle seine Bildung zum Abschluff gebracht hat. Dann wiirde
er ein universaler, ein ganzer Mensch sein. Der Meister sprach:
-Der Edle ist kein Geridt®*. Damit wollte Konfuzius sagen, dafl
die Anwendbarkeit des Edlen nicht wie die eines Werkzeugs ist.
Welch grofler Vorwurf aber liegt in dem Satz, dafl der Edle sich
nicht wie ein Gerat brauchen lassen darf, gegen die Groflorgani-
sationen der heutigen Welt, in denen der Mensch nur wegen und
nach seiner Leistung beurteilt wird! Auch das tibertricbene Spezia-
listentum vertragt sich nicht mit jener Menschenwiirde, die Konfu-
zius meint, und das Ergebnis ist Vermassung.

Der Edle ist elastisch und universal, und kann in allen Lagen und
Umstanden passend wirken, ad omnia paratus. Gemeint sind
natiirlich die moralischen Qualititen, die wesentlichen Zuge, und
nicht die Vielseitigkeit der handgreiflichen Geschicklichkeit. So sprach
einmal der Meister, als ein Minister ihn ob seiner Vielseitigkeit
lobte: , Woher kennt mich denn der Minister? Ich hatte eine harte
Jugend durchzumachen, deshalb erwarb ich mir mancherlei Fahig-
keiten. Aber das sind Nebensachen. Kommt es darauf an, daff der
Edle in vielen Dingen Bescheid weif}? Nein, es kommt gar nicht
auf das Vielerlei an®®,

Aber das Wesentliche ist nicht zu mifiverstehen; wir horen im fol-
genden ein Gesprich zwischen einem Beamten und einem Schiiler
von Konfuzius: ,Dschi-dz-tscheng (ein Beamter) sprach: ,Dem
Edlen kommt es auf das Wesen an und auf sonst nichts. Was
braucht er sich um die Form zu kimmern?* Ds-gung (ein Schuler)
sprach: ,Bedauerlich ist Eure Rede (iber den Edlen). Ein Vierge-
spann holt die Zunge (gemeint: die ausgesprochenen Worte) nicht
wieder ein. Die Form ist wie das Wesen, und das Wesen wie die
Form. Das von Haaren entblofite Fell eines Tigers oder Leoparden
ist wie das entblofite Fell eines Hundes oder Schafes'“ *.

30 Lou Tseng-Tsiang: Konfuzianer und Christ, Luzern 1947.
31 Lun-yi, I1. 12. 2 A a0,IX.6,3. 38 A a 0., XIL:%
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Ein vollendeter Dschiindz ist nach Konfuzius eine Seltenheit. So
sprach der Meister: ,Einen Heiligen zu sehen, ist mir nicht ver-
gonnt; aber ich wire schon zufrieden, einen Edlen zu sehen® *.

9. Konfuzius als Edler: Aus Bescheidenheit hat Konfuzius nie be-
tont, dafl er ein Edler sei. In den Gespréchen haben wir nur eine
Stelle gefunden, die dies andeutet: ,Der Meister duflerte den
Wunsch, unter den neun Barbarenstaimmen des Ostens zu wohnen.
Jemand sagte: ,Sie sind doch so roh, wie ware so etwas moglich?‘
Der Meister sprach: ,Wo ein Edler weilt, kann keine Rohheit auf-
kommen‘“ .

Mit dem Obigen wollte Konfuzius wahrscheinlich sagen, dafl das
Vorbild eines Edlen Auflerordentliches erwirken kann. Daf} er sich
selbst nicht ohne weiteres als Edlen betrachtete, geht aus dem Fol-
genden deutlich hervor; der Meister sagte: ,Was die literarische
Ausbildung anlangt, kann ich es wohl andern gleichtun. Aber das
Handeln eines Edlen habe ich noch nicht erreicht *.

Die Zeitgenossen von Konfuzius verehrten ihn als Edlen und als
eine aulerordentliche Personlichkeit. Der Grenzwart von Yi wollte
unbedingt Konfuzius besuchen, weil er den Meister als Edlen be-
trachtete, und nach dem Besuch sagte er zu den Schilern: ,Meine
Freunde, was seid ihr traurig, als ware alles aus? (Konfuzius hatte
damals kein Amt.) Die Welt ist lange taolos (d. h. ohne Grund-
sitze); nun braucht der Himmel euren Meister als holzernen Ham-
mer fiir die Glocke® .

Damals schlug man die Glocke mit einem hélzernen Hammer an,
wenn amtliche Bekanntmachungen verkiindigt oder das Volk ver-
sammelt werden sollten. Der Auffassung des Grenzwarts nach war
Konfuzius eines himmlischen Auftrags wiirdig, die Wahrheit unter
dem Volk zu verkiinden. In Anlehnung an diesen Abschnitt sei
erwihnt, daf ein Priester der katholischen Kirche sich in China
Ss-to, ,Hammerhalter®, nennt, d. h. ein Priester steht bereit, die
Glodke der gottlichen Frohbotschaft anzuschlagen. (Das katholische
Volk aber nennt den Priester Schen-fu, d. h. ,Vater des Geistes“.)

Konfuzius wurde von den Zeitgenossen als Edler und von den
spiateren Generationen als Heiliger verehrt. Wahrhaftig finden
wir in der folgenden Zeit kaum jemand seinesgleichen, der so
gliicklich mit Intelligenz, Humor und Giite harmonisch beseelt war
wie Konfuzius.

# Aa.0, VIL25. B a3,
AL O VITE 39 87 A2, 0. 11T, 24,
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10. Der Edle im Haus: Wir haben aus den ,Gesprachen tiber Kon-
fuzius selbst einige Abschnitte herausgenommen, die als Muster-
schilderung tber das Privatleben eines Edlen gelten konnen; zu-
nachst iiber Essen und Trinken: ,Beim Essen ist er nicht abgeneigt,
den Reis fein sduberlich zu halten, und bei der Fleischzubereitung
alles recht klein zu zerschneiden. — Er afl weder Reis, der durch
Hitze oder Nisse verdorben war, noch Fisch und Fleisch, die schlecht
geworden waren. Was eine schlechte Farbe hatte, all er nicht. Was
einen schlechten Geruch hatte, al er nicht. Was nicht richtig ge-
kocht war, af} er nicht. Was nicht der Zeit entsprach, aff er nicht. —
Was nicht ordentlich geschnitten war, all er nicht; wenn die richtige
Sauce fehlte, all er nicht. — Wenn des Fleisches auch viel war,
lie er es doch nicht den Geschmack des Reises verdecken. Nur im
Weintrinken legte er sich keine Beschrankung auf, doch lie er sich
nicht von ihm verwirren. — Gekauften Wein und Doérrfleisch vom
Markt afl er nicht. — Ingwer hatte er stets beim Essen. — Er af}
nicht viel. — Nach dem fiirstlichen Opfer behielt er das (ihm zu-
gewiesene) Fleisch nicht iber Nacht. (Ahnen-) Opferfleisch liefl er
nicht ldnger als drei Tage liegen. Was tiber drei Tage alt war,
wurde nicht gegessen. — Beim Essen sprach er nicht ... — Wenn
er auch nur einfachen Reis und Gemisesuppe und Gurken hatte,
so brachte er doch ehrfurchtsvoll ein Speiseopfer dar® ™.

Uber des Konfuzius Weigerung, das nicht ordentlich Geschnittene
zu essen, haben wir als Buben in der Schule uns sehr belustigt und
gefragt, ob der Meister auch in der Hungersnot schlecht Geschnit-
tenes nicht gegessen hitte. In Wirklichkeit: was der Meister hier
beobachtete, waren Speiseregeln fiir die Gebildeten seiner Zeit,
und hierin ist in China im Laufe der Zeit ein Riickgang einge-
treten; aber in der Begegnung mit dem Westen, und besonders in
der von Tschiang Kai-schek angeregten ,INeues-Leben-Bewegung™
in den dreifliger Jahren, haben sich die Regeln der Nahrungs-
hygiene allmahlich wieder durchgesetzt. Nach den neueren Berich-
ten der Chinareisenden sollen die Rotchinesen gerade heute auch
fanatisch fiir die Hygiene im allgemeinen sein.

Uber die Kleidung des Edlen finden wir einen interessanten Ab-
schnitt wie folgenden: ,Der Edle (Konfuzius) nahm kein Blaurot
und Dunkelrot zum Kleiderausputz. Rot und Violett nahm er nicht
einmal fir Hauskleider. Im heiflen Sommer trug er ein einfaches,
grob- oder feingewebtes Hanfkleid, aber beim Ausgehen zog er

SBEAA 0.8
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noch ein Stiick Unterwische an. — Uber Lammpelz trug er ein
schwarzes Kleid; tiber Rehpelz trug er ungefarbte Kleidung; tber
Fuchspelz trug er gelbe Kleidung. — Zu Hause trug er lange Pelz-
kleider, woran der rechte Armel kurz war. — Nachthemden waren
ihm unentbehrlich, die anderthalb Ké6rperlinge hatten. — Beim
Aufenthalt zu Hause gebrauchte er dicke Fuchs- oder Dachspelze. —
Aufler bei Trauerfillen trug er alle Schmuckstiicke des Giirtels ...
— Aufer bei den ungenahten Hof- und Opfergewdndern hatte er
immer nach der Figur zugeschnittene Kleider .. .“*

Im obigen Abschnitt war oft von Pelz die Rede. Pelz ist in Nord-
china, wo Konfuzius’ Heimat zu finden ist, fast eine Notwendigkeit,
wahrend er im Stiden Luxus sein kann. Die hdusliche Kleidung war
auf Bequemlichkeit und fir den Winter auch auf Warme einge-
richtet, da es im damaligen China keine Ofenheizung gab. Die
Bequemlichkeit der chinesischen Kleidung ist noch in der modernen
Zeit der Grund dafir, daff die chinesischen Studenten im Ausland
nach Rickkehr in die Heimat sehr oft wieder die Nationaltracht
vorzogen. Der rechte Armel war kiirzer, damit er die Arbeit nicht
hindere. Bemerkenswert ist die Beschreibung des Nachthemdes, fir
das die spidteren Kommentatoren keinen Sinn mehr hatten. Es ist
sehr interessant, dafi Konfuzius seine Nachthemden so lang machen
lieR. Es wurde dadurch ein Entbléfen des Korpers infolge ofterer
Lagenanderung beim unruhigen Schlaf verhindert. Was die Farben
anbelangt, so gibt es im alten China fiinf Grundfarben: Blau, Gelb,
Fleischton, Weill und Schwarz. Rot und Violett wurden als Zwi-
schenfarben betrachtet. Fiir die Kleidung gebrauchte Konfuzius kor-
rekte Farben, d. h. Grundfarben. Rot und Blaurot waren bevor-
zugt von Mddchen und Frauen.

11. Der Edle als Sohn: Im Zusammenhang mit dem Edlen als Sohn
haben wir nicht viel gefunden; aber die folgende Stelle ist sehr
bemerkenswert: ,Dsai-wo (ein Schiiler) fragte nach der dreijahri-
gen Trauerzeit (fiir die Eltern und sprach): ,Ein Jahr ist schon
lange genug. Wenn der Edle drei Jahre lang keine Riten befolgt,
so verderben die Riten sicher. Wenn er drei Jahre lang keine
Musik macht, so geht die Musik sicher zugrunde® ... Der Meister
sprach: ,... Was aber den Edlen anbelangt, so ist er wahrend der
Trauerzeit nicht imstande, gutes Essen zu genieflen, und wenn er
Musik hort, so freut sie ihn nicht; und wenn er in Bequemlichkeit
weilt, so fuhlt er sich nicht wohl. Darum tut er solche Dinge nicht.

% Aa0,X.6,1-9.
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Nun aber, kannst du dich dabei beruhigen, so magst du es tun.® Als
Dsai-wo ausgegangen war, sprach der Meister: ,Y1i ist doch lieblos!
Ein Kind wird drei Jahre alt, ehe es die Arme der Eltern entbehren
kann. Und die dreijdhrige Trauerzeit ist auf der ganzen Erde an-
erkannte Trauerzeit. Hat denn Yt nicht jene drei Jahre lang die
Liebe seiner Eltern erfahren?‘.“

Es ist im obigen Abschnitt ersichtlich, dafl Konfuzius kein Buch-
stabengeist war; doch bedauerte er sehr, daf§ sein Schiiler den eige-
nen Eltern nicht die tbliche Trauerzeit halten wollte. Fast bis heute
wurde an der dreijdhrigen Trauerzeit in China festgehalten. Man
durfte in dieser Zeit keine Feste besuchen oder veranstalten, auch
nicht heiraten. Fur den Abendldnder klingt dies unglaublich, aber
die Sitte bestand allgemein bis in unser Jahrhundert hinein.

»Lien-schia® haben wir mit ,ganze Erde“ ibertragen, wortlich
heifit es aber: ,unter dem Himmel“, sinngemil} wire vielleicht
besser: ,im ganzen Reich“. Schon seit alters her glaubten die Chi-
nesen, daff die Erde quadratisch sei, und China sich in der Mitte
befinde, ringsum ldgen die ,barbarischen® Volker. Erst durch die
katholischen Missionare im 16.—17. Jahrhundert erfuhren die
Chinesen zum ersten Male, daff die Welt doch nicht so ,eckig® ist.
Es ist tbrigens interessant, wie klug Pater Matteo Ricci S] den
Chinesen die neuen geographischen Begriffe beibrachte, ohne ihren
Kulturstolz zu verletzen. Er zeichnete eine Karte, auf der Europa
links, Amerika rechts und China somit wieder in der Mitte lag.

12. Der Edle als Vater: Als wir tiber die Gegenstande des Lernens
im Abs. 3) berichteten, erwahnten wir auch das Gesprach zwischen
dem Schiiler Tschen-kang und Boyti, dem Erstgeborenen des Mei-
sters. Nachdem Boyt seine Unterhaltung beendet hatte, zog Tschen-
kang sich zuriick und sprach erfreut: ,Ich habe nach einem gefragt
und habe dreierlei erfahren. Ich habe etwas tber die Lieder gehort,
ich habe etwas tber die Riten gehort, und auflerdem habe ich noch
gehort, dafl der Edle seinen Sohn in (ehrerbietiger) Entfernung
halt“ .

Fir den Abendlinder ist es sehr merkwiirdig, daf} der Meister dem
eigenen Sohn keine besondere Aufmerksamkeit schenkte. Es war
tiblich in China, dafl der Vater seinen Sohn nicht selbst unterrich-
tete, um nicht leicht zu streng oder zu nachgiebig zu sein. Demzu-
folge scheint Konfuzius dieser Regel gefolgt zu sein, indem er nur
die nétigsten Anweisungen fiir die Studien des Sohnes gab. Der
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Chinese war und ist noch vielfach der Ansicht, dafl eine zu grofle
Intimitdt zwischen Vater und Sohn die viterliche Autoritit be-
eintrachtigt. Bis zur Revolution von 1911, und viel spiter auch,
wurde der Hausvater von den Kindern immer ,Dschia-yen® ge-
nannt, wenn jemand sie nach ihrem Vater fragte. Dschia-yen heif3t
Familien-Strenge, und die Mutter wurde ,Dschia-tz“ genannt, d. h.
Familien-Milde. Von diesen zwei Namen aus konnen wir bereits
einen tiefen Einblick gewinnen in das Verhaltnis zwischen Eltern
und Kindern im alten und auch noch im neueren China.

13. Der Edle und der religiose Glaube: Zuweilen hort und liest
man, dal} die chinesische Ethik allzu menschlich und diesseitig
sei. Allerdings miissen wir zugeben, dafl das chinesische Volk die
mystische Tiefe der Inder nicht erreicht hat, da die ethischen Be-
mihungen stets um das Menschliche kreisen: ,Dschii-lu fragte nach
dem Dienst der Toten und der Geister. Der Meister sprach: ,Wenn
man den Menschen noch nicht dienen kann, wie sollte man den
Geistern dienen konnen?“ * Das soll heiflen, man soll zunichst mit
den menschlichen Pflichten fertig werden; dann erst ist man wiirdig,
sich auch dem héheren Dienst der Geister zu widmen. Wahrschein-
lich zu jenem Zeitpunkt war Dschii-lu noch nicht so weit, wiirdig
dafiir zu sein. Es ist aber nicht gesagt, dafl Konfuzius unreligios
sei. Im folgenden lesen wir tiber das Fasten vom Meister: ,Beim
Fasten hatte er immer reine Kleider von Linnen. Beim Fasten
anderte er immer die Speise und verlief seinen (gewohnlichen)
Sitzplatz“ *. Vor jedem Opfer pflegte man zu fasten und zu baden,
um den Gottern und Geistern rein zu begegnen. Fasten war nicht
Enthaltung von allem, sondern nur von Alkohol, Eingemachtem
und Gewiirzen. Vollige Nahrungslosigkeit kennen die Chinesen
erst seit der Begegnung mit dem Buddhismus.

Wie seine Zeitgenossen glaubte Konfuzius an manche Naturerschei-
nungen als Zeichen des Allerhdchsten, z. B. dem Donnerschlag:
»Bei einem plétzlichen Donnerschlag oder einem heftigen Sturm
anderte er stets (seinen Gesichtsausdruck)“ *. Was der obige Spruch
aussagt, konnen wir Gottesfurcht nennen. In einem anderen Ab-
schnitt sehen wir den Gottesglauben von Konfuzius noch klarer:
+Wer die Bestimmung (des Himmels) nicht kennt, kann nicht
Edler werden. Wer die Riten nicht kennt, kann nicht gefestigt sein.
Wer (die Kraft des) Wortes nicht kennt, kann die Menschen nicht
kennen® *.
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Im Schu-dsching *®, dem altesten Geschichtswerk, konnen wir den
Gottesglauben der Chinesen noch ausfithrlicher und pragnanter
kennenlernen: als Herrscher des Alls und Richter der Menschheit.
Es ist natiirlich nicht moglich, daf ein Mensch ohne Offenbarung
viel iiber Gott aussagt; aber ebenso ist es unmoglich, eine feste
Ethik ohne Gottesglauben zu gestalten. Das chinesische Volk konnte
seine geistige Einheit durch die Jahrtausende festhalten nur des-
halb, weil es auch ohne Offenbarung doch die Allgegenwart Gottes
im tédglichen Leben bewufit und unbewufit geglaubt hat.

4 Fiir Ubertragungen vgl. F. §. Couvreur, Cheu-king, Chou-king, Li-ki.
Hokienfu 1897; J. Legge., The Chinese Classics III, Oxford 1865.

J. J. HAGEL O.M. I, KIMBERLEY, S. A.
SCHULSTURM IN SUDAFRIKA *)

Ufters zitierte Werke:

Year Book = The South & East African Year Book & Guide.
48th edition 1948.
McCall Theal = Compendium of South African History and Geo-

graphy by G. McCall Theal, Lovedale 1877.

Cambridge History = The Cambridge History of the British empire.
Vol. VIII. South Africa. Cambridge University

Press 1936.
Kiewiet = A History of South Africa social and economic
by C.W.Kiewiet. Oxford University Press 1946.
Handbook = Handbook on Race Relations in South Africa

published for the South African Institute of
Race Relations. Oxford 1949.

Missions = Missions de la Congrégation des Missionnaires
Oblats de Marie Immaculée. Rome, Via Aurelia
290. 80 tomes.

Richter = Geschichte der evangelischen Mission in Afrika
von Julius Richter. Giitersloh 1922.
Brookes = The Bantu in South African Life by Senator

Edgar H. Brookes S. A. Institute of Race Rela-
tions. Johannesburg 1943.

* Der Bericht lief bei uns im Mirz d. J. ein. Wir haben P. Hagel gebeten, auch
iiber den weiteren Verlauf der Dinge zu berichten.
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Education Gazette = (offiizielles Schulorgan der Regierung der Kap-
provinz).
DIFE:A. = Diamond Fields Advertiser (Tageszeitung in

Kimberley S. A.).

Das Bestreben, die Schulen zu entchristlichen und zu laisieren, ist
heute an der Tagesordnung. Wie Pontius Pilatus und Kaiphas bei
der Kreuzigung Christi sich in die Hénde arbeiteten, so werfen sich
heute Freidenker, Liberale und Kommunisten die Balle zu und
suchen Elternhaus und Kirche ihres Einflusses auf den Unterricht
der Kinder zu berauben.

Auch Siidafrika, das bislang eines der freiesten Schulsysteme hatte,
kennt einen Schulkampf. Eigentlich ist das Wort ,Schulkampf®
nicht ganz am rechten Platze; es wurde nicht gekdmpft, sondern
dekretiert. Zuerst lanzierte man einen Bericht in die Landeszei-
tungen, dafl die Regierung alle Missionsschulen an sich ziehen
und unter eine einheitliche Leitung stellen werde. Man wartete
auf die Reaktion, die diese offiziose Nachricht auslosen werde.
Aber was kiimmerte sich Weif-Stidafrika um die Missionsschulen!
Die Buren, die Majoritdt im Lande, standen der Neuerung Pate.
Die kalvinischen Pradikanten, die ob dem starken Anwachsen der
Hierardhie und dem Einfluf der Kirche auf die Negerwelt zitter-
ten, glauben auf diesem Wege die ,Roomse gevaar“ am besten
bannen zu konnen. Die groflen evangelischen Konfessionen fanden
sich nicht zusammen; es blieb bei einigen windelweichen Erklarun-
gen. Die katholischen Bischofe standen ziemlich allein auf weiter
Flur. Sie bemiihten sich, auf dem Weg der Aussprachen und Ver-
handlungen mit den Regierungsbehérden zu retten, was zu retten
war. Das Ergebnis war: ,Wir konnen fir die katholischen Missio-
nen keine Ausnahme machen.“ Ein Geseesvorschlag wurde im
Parlament eingebracht und genehmigt; der Minister fiir das Native
Department veroffentlichte die Ausfithrungsbestimmungen, durch
die alle Negerschulen der Regierung unterstellt werden. Wir
werden auf diese Bestimmungen zu sprechen kommen.

Was war oder ist der Grund dieser Umstellung? Die Aussetgungen
und Beanstandungen des Ministers fiir Native Affairs an den
Missionsschulen sind unbedeutend und betreffen nur einzelne Schu-
len, so daf} ein Ukas geniigt hitte, Remedur zu schaffen. Man kann
dem Worte eines unserer Erzbischofe nur zustimmen, der in einer
offentlichen Versammlung sagte: ,Wenn ein Staat beginnt, bis
zum Uberdrufl neue Plidne zu schmieden, dann fallt er auch ins
Schulgebiet ein.”
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Der Klarheit wegen sei schon hier kurz eingefiigt, dafl es in Stud-
afrika drei verschiedene Schularten gibt:

a) Schulen fiir weifie Kinder, fir die Schulpflicht besteht vom 6. bis
16. Lebensjahr. Neben den staatlichen Schulen dieser Art bestehen
freie Schulen, die aber nur in vereinzelten Fallen von der Regie-
rung unterstigt werden.

b) Schulen fiir farbige Kinder, fur die der Schulbesuch freisteht.
Unter ,Farbigen® versteht man hierzulande Indier, Malaien und
vor allem die Mischlinge, die Neger- und Europderblut in den
Adern haben, ein armes, rasse- und heimatloses Volk, das heute
bereits 1 Million Vertreter zdhlt.

¢) Schulen fiir Negerkinder; auch fiir sie ist Schulbesuch frei, d. h.
es hingt vom Belieben der Eltern ab, ob sie ihre Kinder in die
Schule schicken wollen oder nicht. Nach den legten Statistiken sollen
ca. 750000 Negerkinder die Schule besuchen. Trots des Bildungs-
dranges des schwarzen Volkes sind noch lange nicht alle Kinder
der 8 Millionen Neger erfafit.! Von der Umstellung sind jedoch
vorerst nur die Negerschulen betroffen.

Bevor wir eine Entwicklung des Schulwesens versuchen, sei noch
bemerkt: Bei der Vielgestaltigkeit der Schulen, besonders aber bei
der grofien Zahl der Schultriger: Staat, Konfessionen und Sekten,
ist es unmoglich, auf alle Einzelheiten einzugehen; es wiirde den
verfiigharen Raum weit iiberschreiten, zumal die 4 Provinzen ihre
eigene Entwicklung hinter sich haben.

Die Schule unter der Hollindisch-Ostindischen Kompagnie.

Die ,Kompagnie® am Kap der Guten Hoffnung hat keine Kolonisation im eigent-
lichen Sinn des Wortes geplant. ,Eine 50jihrige Erfahrung hatte die Leitung
der Kompagnie entmutigt, Kolonisation zu begiinstigen. Eine Handvoll Kolo-
nisten —freie burghers, wie sie genannt wurden —, die anderswo angesiedelt
wurden, hatten sich als Quelle bestindiger Schwierigkeiten entwickelt®2 Es
sollte am Kap nur ein ,Halbweghaus®, eine Verpflegungsstation fiir die Schiffe
nach Ostindien entstehen. Frische Lebensmittel sollten durch Tausch von den
Eingeborenen erworben werden. Als Jan van Riebeek 1652 am Kap landete,
hatte er 90 Soldaten und Matrosen an Bord. Zu diesen kamen seine Frau, seine
zwei Nichten, ein Pridikant und dessen Frau. Soldaten und Matrosen waren
wohl meist nicht verheiratet oder hatten ihre Familien in Holland gelassen, was
das Entstehen der Mischrasse begtinstigte. Indessen missen schon in den folgen-

L South Africa’s Heritage, 48.
2 Cambridge History, 114.
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den Jahren Familien nachgekommen sein. Denn bereits 1656 horen wir von
einer Schule in Kapstadt, die von Kolonisten und Negersklaven besucht wurde ®.
Rassentheorien bestanden in der ersten Zeit nicht oder hatten kaum einen Ein-
flufl. ,Das Problem der Haltung in Rassenfragen und die Regelung dieser Hal-
tung schwebt allgemein und unheilvoll wie eine blutig-rote Sonne am Horizont
Stidafrikas des 20. Jahrhunderts® 4.

Im Jahre 1663 bestimmte Kommandeur Wagenaar, der Nachfolger van Riebeeks,
dafl der Lehrer die Kinder in allen ordentlichen Fichern zu unterrichten habe;
ebenso in Religion. Dafiir soll er von jedem weiflen Kind monatlich einen Reichs-
taler bekommen. Hottentottenkinder und Sklaven miissen um Gotteslohn unter-
richtet werden® Nach derselben Quelle zihlte diese einzige Schule 12 weifie
und 4 schwarze Kinder. Im Jahre 1683 erhielt auch Stellenbosch einen Prediger
und eine Schule. Unter der Regierung des Marquis de Chavannes (1714—1724)
wurden diese wenigen Schulen streng kalvinisch. Der Lehrer mufite der Hollin-
disch-Reformierten Kirche angehéren und die Glaubensartikel von Dortrecht
anerkennen. Der Heidelberger Katechismus bildete die Grundlage des Religions-
unterrichtes 8. Bald darauf mufl eine Schulkrise ausgebrochen sein, denn der
Historiker Siidafrikas, McCall Theal, bemerkt: ,Ungliidlicherweise war dieses
System nicht von langer Dauer. Wie manch andere Versuche in jemen Tagen
ging er daneben, nicht so sehr an Wertschitzung des Unterrichts, sondern am
Mangel an bevilkerten Plitzen® 7.

Wie lange diese Krise gedauert hat, wissen wir nicht. Erst gegen Ende des
18. Jhdts. héren wir von neuen Bestrebungen. Denn inzwischen hatte sich die
Bevolkerung durch die Ankunft von 300 Hugenotten (1688) und vor allem durch
Einwanderung aus protestantischen Gebieten Deutschlands beachtlich vermehrt.
Im Jahre 1775 bestand die Bevolkerung am Kap aus 15000 Europdern oder
freien burghers, 1500 Angestellten der Kompagnie, 18000 Sklaven der Biirger
und 700 Sklaven der Kompagnie 8.

Jetzt wurde die Rassentrennung in den Schulen durchgefithrt. Es entstanden:
a) Schulen fiir die Angestellten der Kompagnie, b) éffentliche Schulen fir weilie
und Kinder der Haussklaven, ¢) Schulen fiir Hottentottenkinder. Ganz hellfar-
bige Mischlinge durften mit den weiflen Schiillern zusammensitzen®. Im Jahre
1779 gab es 8 Elementarschulen, die sich aber selbst unterhalten mufiten .

Aufier in den Stadten und einigen emporkommenden Orten herrschte unter dem
weiflen Volk kein grofler Wissensdrang. ,Das weifle Volk war iiber weite Ge-
biete hin zerstreut, ja geradezu isoliert. Es hatte kein Interesse an Dingen, die
nicht direkt mit Landwirtschaft und Viehzucht zusammenhingen. Der einzige
Lesestoff, der zur Verfiigung stand, war die Bibel und ein paar Erbauungs-
blicher. Das Schulziel bestand darin, dafl man mehr oder weniger gelaufig die
Bibel lesen, kleine Summen addieren und in verstindlicher Sprache eine Be-
stellung machen konnte®!!. Manche Autoren klagen iiber den tiefen Bildungs-
stand der weiflen Bevolkerung in dieser Zeit. Die vereinsamten Farmer, be-
sonders die Frontfarmer, verwilderten in ihren Raufereien mit den Eingebore-
nen. Von einem solchen Volke war fiir die Erzichung der Eingeborenen wenig
oder gar nichts zu erwarten, ja sie wurde auch in den Stddten und vor allem

8 McCall Theal, 259. 8 Handbook, 349.

4 Handbook, 669. ? Handbook, 349.
5 McCall Theal, 259. 10 Year Book 1940, 42.
% Lc. 108. It Cambridge History, 839.
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bei den fithrenden Leuten nicht verstanden und nicht gewiirdigt. Als der Herren-
huter Sendling G. Schmid (1737—1744) unter den Hassequa-Hottentotten einige
Erfolge erzielt hatte, mufite er das Land verlassen 2. Die Buren waren fiir sich
selbst so anspruchslos in religiser Hinsicht, daf sie mit gelegentlichen Haus-
andachten zufrieden waren. ,In den ersten Jahrzehnten war iiberhaupt kein
Prediger am Kap; etwa notwendige Amtshandlungen wurden von den nach und
von Indien durchreisenden Geistlichen verrichtet. Es war auch am Kap wie in
andern hollandischen Besitzungen Sitte, dafi die Kinder von Sklaven (Misch-
linge?) getauft wurden..., allein mit ihrer religiosen Unterweisung sah es sehr
diirftig aus“®. Erst 1799 gelang es dem protestantischen Missionar van der
Kemp, die erste, eigentliche Missionsschule fiir Neger zu errichten, die aber ganz
von der Unterstiitzung von Freunden und Wohltitern abhing.

Wie stand es nun wihrend dieser Zeit mit den Katholiken am Kap? Dafi am
Kap immer einzelne Katholiken lebten, stand aufler Zweifel. Wohl gingen viele
von ihnen im Burenvolk und dessen Religion auf; andere aber blieben, trotz
ganzlicher Verlassenheit, ithrer Kirche treu. Dafl in dieser Zeit jegliche Missions-
tatigkeit von seiten katholischer Priester unméglich war, liegt auf der Hand.
Wenn katholische Missionare durch Kapstadt kamen, wurden sie meistens streng
itberwacht, und den burghers wurde verboten, auf threm Grund und Boden oder
in ihren Hausern katholischen Gottesdienst halten zu lassen.

Die Herrschaft der Holldndisch-Ostindischen Kompagnie am Kap der Guten Hoff-
nung nahm gegen Ausgang des 18. Jhdts. ein wenig rithmliches Ende. Miflwirt-
schaft, Bestechlichkeit der Beamten und die bestehenden Handelsmonopole fithr-
ten zur Unzufriedenheit der burghers, die an Revolution grenzte. Durch immer
weiteres Vordringen ins Innere entzogen sich die eigenwilligen Farmer dem
Einfluff der Kompagnie, die dann schlieflich 1794 Bankrott machte. Das weitere
Schicksal der Kapkolonie wurde von Europa her bestimmt.

Unter englischer Flagge

Auch im Mutterland Holland herrschte grofle Unzufriedenheit und Unruhe, so
dafl die franzosischen Revolutionstruppen unter Marschall Pichegru im Winter
1794/95 in Holland einfielen und als Befreier begriifit wurden. Der Statthalter
von Holland floh nach England und bot seine Kolonie am Kap dem Gastland
zum Pfande an; 1795 besetzte England das Kapland, jedoch nur fiir kurze Zeit.
Denn im Vertrag von Amiens (1802) kam es wieder an Holland, d. h. an die
Batavische Republik. In dieser kurzen Periode konnte naturgemif nicht viel
erreicht werden. Denn die Umstellung von der verlotterten Burenwirtschaft auf
die neuen Verhiltnisse nahm alle Aufmerksamkeit und Kraft in Anspruch. Trotz-
dem entstanden “Church Clerk Schools”, die streng konfessionell waren und nur
weiflen Kindern zugute kamen. Eine etwas abenteuerliche Personlichkeit, M. C.
Vos, ein gebiirtiger Siidafrikaner, versuchte auch Schulen fiir Coloureds und
Neger einzurichten, aber ohne bemerkenswerten Erfolg 14,

Holland als Batavische Republik sandte 1803 General Janssen und Gouverneur
de Mist zum Kap. De Mist, ganz erfiillt von den Freiheitsideen der franzosi-

12 Richter, 264.

13 Fbd. 262.

14 Vgl. Markwaerdig Verhaal angaande het leven en de Lotgevallen. Amster-
dam 1924.
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schen Revolution, erkldrte Religionsfreiheit fiir alle, die ,an ein hoheres Wesen
glauben und eine gute Moral befolgen®. Bedenken bestanden nur in bezug auf
die katholische Kirche. Da jedoch unter den Séldnern viele Katholiken waren,
lief man drei katholische Priester aus den Niederlanden kommen, von denen
zwei als Militdrkapldne angestellt wurden, wihrend der dritte sich der Zivil-
bevélkerung annahm und von der Propaganda unterstiitzt wurde. In dieser Zeit
wurde von der Regierung eine Schule errichtet ,tot nut van ’t algemeen®, zum
Nutzen der Allgemeinheit.

Im Jahre 1806 erfolgte die dauernde Besetzung des Kaplandes durch England.
Jetzt wurde das Schulbediirfnis dringender. Englische Beamte kamen ins Land.
Kaufleute, Angestellte und englische Soldaten bildeten einen starken Bruchteil
der Einwohner der Stadt am Tafelberg. Die englische Sprache wurde offiziell
eingefithrt. ,Ebenso vermehrte der Einflufl des kosmopolitischen Lebens am Kap
das Bedurfnis nach Schulung und Kultur® 5. Das Gute, das aus dem hollindi-
schen Zwischenspiel heriibergerettet wurde, war, daf auch England, nolens
volens, die Religionsfreiheit anerkannte. Jetzt kamen zunichst die verschieden-
sten evangelischen Missionsgesellschaften ins Land: 1806 die Londoner Missions-
gesellschaft, 1816 die Wesleyaner, 1825 die Kirche von Schottland, 1830 die
evangelische Rheinische Mission und 1833 die evangelische Pariser Mission. Bis
zum Jahre 1850 waren 12 verschiedene christliche Konfessionen im Kapland ver-
treten. ,England selbst tat fiir die Schulung der Neger in Sidafrika so viel oder
50 wenig wie in seinen andern Kolonien.“ So kam es, dafl die Missionen die ein-
zigen Erzieher und Wohltiter der schwarzen Bevélkerung wurden.

Nach langen Verhandlungen konnte Papst Pius VII. 1818 das apostolische
Vikariat ,Kap der Guten Hoffnung mit den angrenzenden Gebieten® errichten,
zu dem kurz darauf auch Mauritius hinzugefiigt wurde. P. Beda Slater OSB
wurde zum apostolischen Vikar ernannt. Als er 1820 nach Kapstadt kam, mufite
er erfahren, dafl England keinen katholischen Bischof im Kapland dulde. So zog
er nach Mauritius weiter und sah Kapstadt nie wieder. Der einzige Priester, der
zuriickblieb, hatte so viele Schwierigkeiten, selbst von seinen Pfarrkindern, daf§
seine Tatigkeit keine grofien Erfolge haben konnte.

Nun folgten fiir Sudafrika fundamentale Ereignisse. 1834 kam die Sklaven-
befreiung, 1836—88 erfolgten die Burentrecks — die grofien Abwanderungen
der Buren aus dem Kapland. Inzwischen war es Papst Gregor XVI. gelungen,
von England die Zustimmung zu einem in Kapstadt residierenden Bischof zu
erlangen. P. Raymund Griffith, ein irischer Dominikaner, wurde zum apostoli-
schen Vikar ernannt. Im August 1838 kam er in Kapstadt an. 1847 wurde das
Vikariat Ostkapland, 1850 das Vikariat Natal errichtet. Obwohl die Oberhirten
dieser Sprengel der Schule die hochste Bedeutung zuwiesen, so kam die Schul-
tatigkeit doch nur langsam in Flufi. Siidafrika war Neuland fiir die Kirche, wo
noch alles fehlte. Zudem waren die Mittel mit den heutigen Augen gesehen
hoffnungslos gering. Das Missionspersonal fiir das grofle Land war noch Jahr-
zehnte hindurch ganz unzulidnglich. Die Beschaffung der notwendigen Mittel war
duflerst schwierig. Die grofle Missionsstratege Stidafrikas erschien erst spéter in
Abt Franz Pfanner, der Mittel und Missionspersonal aufzubringen wufite.
Auflerdem mufite in allen Vikariaten die Sorge zuerst den weiflen Katholiken
zugewandt werden, und, ,soweit Mittel und Personal ausreichten, auch die Hei-

15 Cambridge History, 851.
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denmission in Angriff genommen werden® . Einen Einblick in die Verhiltnisse
bietet ein Brief des Bischofs Griffith vom 29. Sept. 1840: ,Seit einer Stunde
sitze ich an meinem Tisch, um die Kupfermiinzen der Kinder und armen Leute
in Empfang zu nehmen und einzutragen, und dafiir jeden Schelm anzulicheln
fiir die Pence, die er mir fiir die zu bauende Schule bringt.” Trotz dieser Not
entstanden Schulen in Kapstadt, Port Elizabeth, Natal und Pietermaritzburg.
Auch Bloemfontein und Smithsfield hatten kiirze Zeit wenigstens Schulgelegen-
heit. Im Jahre 1861 gab es in Siidafrika 123 (protestantische) Missionsschulen
mit 14 265 Schiilern und 102 Regierungsschulen oder solche, die von der Regie-
rung unterstiitzt wurden, mit 4492 Schillern”. Wie weit diese Schulen auf die
verschiedenen Rassen verteilt waren, sagt die Statistik nicht.

Die katholischen Schulen dieser Zeit waren ausschliefilich fir weifle Kinder be-
stimmt und standen auf sehr niedrigem Niveau, da es an geeigneten Lehr-
kraften fehlte. Die Missionare hatten neben der Schule ihre Seelsorge und andere
dringende Arbeiten; einzelne hatten auch wenig Begeisterung und Anlagen zum
Schulmeister; die Laien, die sich zur Verfugung stellten, hatten meistens keiner-
lei berufliche Vorbildung. Kein Wunder, wenn P. Barett OMI 1862 von Pieter-
maritzburg schrieb: ,Meine Schule ist eine Geduldsschule, die schon mehr als
einmal Schiffbruch erlitten hat® 8. Im iibrigen waren die Regierungsschulen kein
Lot besser. In Pietermaritzburg war der Raadzaal und die Schule im selben
Zimmer. Wenn der hohe Rat Sitzung hatte, fiel die Schule einfach aus. Vom
Stand der Farmschulen, in denen ein Wanderschulmeister die Kinder fir kurze
Zeit drillte und dann wieder weiterzog, gar nicht zu reden. ,Der Stand der
Erziehung war beklagenswert®, schrieb ein Lehrer der damaligen Zeit.

Eine neue Zeit des Schulwesens der katholischen Mission begann mit der An-
kunft der Schwesterngenossenschaften, spater auch der Briider. Jetzt kamen ge-
schulte Lehrkrifte, die sich ganz den Kindern widmeten und bald prachtige
Erfolge erzielten, so daff, zum Leidwesen der Burenpridikanten, viele Prote-
stanten ihre Kinder in katholische Schulen schicdkten und heute noch tun, beson-
ders in die “secondary schools”.

Die ersten Schwestern, die sich nach Sidafrika wagten, waren die Assumptio-
nistinnen von Paris, die sich in Grahams Town niederliefen und mitten in den
Axtkrieg (1849/50) hineinkamen. Thnen folgten 1864 die Schwestern der heiligen
Familie von Bordeaux ins Basutoland und 1877 die Dominikanerinnen von
Augsburg, die in King Williams Town ihr Mutterhaus haben. Spiter folgten
weitere Genossenschaften, so dafl heute 56 verschiedene Schwesterngenossen-
schaften im Dienst der Heidenmission stehen. Die ersten, die sich 1864 der
eigentlichen Negerschulen annahmen, waren die Schwestern der heiligen Familie
von Bordeaux. Ihnen folgten 1885 die Schwestern vom kostbaren Blut in
Mariannhill. Mit Hilfe der Schwestern war es moglich, auch ohne Unter-
stiitzung des Staates ein blithendes Schulwesen aufzubauen. Aufler im Basuto-
land und Natal folgten die Negerschulen nur langsam. Erst um 1900 finden wir
auch Missionsschulen hier und dort im Innern des Landes. Noch im Jahre 1908
klagte P. Volz OMI in Johannesburg: ,Die Hande zur Bekehrung der Heiden
sind uns gebunden. Da ist zuerst die geringe Zahl der Missionare und dann der
Mangel an Mitteln. Der gewaltige Zustrom der Weiflen aus aller Welt nimmt

16 Errichtungsbulle des Ap. Vik. Natal. Jus Pontificium I, vol. VI, pars I,
pag. 109.

17 Handbook, 349.

18 General-Archiv der Oblaten in Rom, fasc. Barett.

3 Missions- u. Religionswissenschaft 1955, Nr. 4
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unsere ganze Zeit in Anspruch. Wir durften die ,Schafe des Hauses Israel’
nicht vernachlassigen, um dafiir neue in den Schafstall zu fithren. Ein weiteres
Hindernis ist die Politik des Landes. Der Bur gibt der Kirche nicht die Freiheit,

die notwendig ware, um Heidenmissionen zu treiben® 19,
Die Negerschulen im 20. Jahrhundert

Im Laufe des 19. Jhdts. hatte sich das Schulwesen Siidafrikas langsam aber stetig
entfaltet. Fiir weifie Kinder war verhéltnismédfig gut gesorgt, nicht aber fiir die
Negerschiller. Mit der Entdedkung der Diamanten am Vaal und im heutigen
Kimberley (1866 resp. 1870) und einige Jahre spater des Goldes am Witwaters-
rand begann fiir Sidafrika eine neue Zeit. Die verlotterten und halbbankrotten
Republiken wurden von Gliicksrittern aus aller Herren Linder iberstromt. Die
schwarze Bevélkerung des Landes eilte in Massen ins neue Eldorado. Der be-
kannte ,Kulturiiberfall® nahm ein schwindelndes Tempo an. Neue Stddte ent-
standen. Andere wuchsen nach amerikanischem Vorbild. In den Industriezentren
entstanden die sogenannten Lokationen, die sich teilweise in die reinsten Elends-
viertel auswuchsen. Straflen und Bahnen wurden gebaut; Siidafrika wurde ein
Industriestaat unter kapitalistischer Fithrung. Der blutige Burenkrieg (1899 bis
1902) hinterlief die Stidafrikanische Union unter britischer Flagge.

Die neue Zeit stellte an die Schule grofiere Anforderungen als je zuvor. Fur
weifle Kinder wurde Schulpflicht versuchsweise und dann gesetzlich eingefiihrt;
fiir die Eingeborenen blieb es beim alten. In den folgenden Zeilen soll nur noch
von Negerschulen die Rede sein.

Bis zum Ende des ersten Weltkrieges war die Tatigkeit der katholischen Mis-
sion wirklich bescheiden; die Zahl der schwarzen Katholiken war bis dahin noch
recht klein. Da mir genaue Angaben aus dieser Zeit fehlen, kann ich nur einen
Vergleich anfithren. Im Vikariat Kimberley gab es 1925 1574 schwarze Katho-
liken und 103 farbige; im Jahre 1950 waren es 32 727 20. Abgesehen vom Basuto-
land und von Mariannhill waren die Verhaltnisse iberall so ziemlich die
gleichen.

Infolge des ersten Weltkrieges hatten verschiedene deutsche Missionsgesellschaf-
ten ihre Mission verloren. Viele Krafte wurden frei, welche nun in Siidafrika
ein neues Arbeitsfeld bekamen. Die alten tibergroflen Vikariate wurden aufge-
teilt; die Zahl der Missionare und ihrer Helfer stieg. Jetzt konnten sie sich mit
voller Hingabe auch der Heidenmission widmen. Es begann die Zeit, da man
sagen konnte: ,Die katholische Kirche iibt ihren kulturellen Einfluf hauptsach-
lich durch Erziehung aus“?'. Und dieser kam weitgehend den Negern zugute.
Einen starken Impuls erlebte das Negerschulwesen in Siidafrika durch die Phelps-
Stockes-Stiftung. Eine reiche Amerikanerin, Mrs. Caroline Phelps-Stodkes, hatte
fir die Erziehung der Neger, sowohl in Amerika als auch in deren Heimatland
Afrika, 1 Million Dollar vermacht. Nun berciste eine Kommission mehrere
Jahre lang den ganzen ,dunklen® Erdteil, um durch eigene Anschauung Material
zu sammeln, und besonders den Missionsschulen und Medressen (Koranschulen)
ihre Aufmerksamkeit zuzuwenden. Auf Veranlassung dieses Komittees reichten
verschiedene Missionsgesellschaften ein Memorandum an die siidafrikanische
Regierung cin, das in dem Vorschlag gipfelte, ein Kommitee zu bilden, das aus

19 Immaculata 1908.
20 Bischofl. Archiv in Kimberley
2t Cambridge History, 849.
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je einem Vertreter der Regierung und der evangelischen und katholischen Mis-
sion bestehen sollte. Daraufhin bildete sich im Kolonialministerium zu London
ein Erziehungsbeirat, dem auch Missionare angehérten.
Eine zweite Reise der Phelps-Stockes-Kommission fithrte zu einer Vereinbarung
mit der siidafrikanischen Regierung mit folgenden Punkten:
1. Jede neue Schule mufl von der Regierung genehmigt werden.
2.Die Namen der Lehrer und die Unterrichtsfacher miissen der Regierung mit-
geteilt werden.
3. Alle Lehrer missen Englisch konnen und von der Regierung gepriift sein.
4.Die Missionen haben einen Schulinspektor anzustellen, der alle ithm unter-
stehenden Schulen vierteljdhrlich zu besuchen hat.
5.Die Regierung gewihrt auch den Privatschulen eine Unterstiitzung von 30
bis 50 % ihres Aufwandes.
6.Die Schulen haben alle Schiller aufzunchmen, die ihnen von der Regierung
zugewiesen werden.
7.Der Staat setzt die Gehalter der Lehrer fest.
Dieses Abkommen wurde jedoch bald iiberholt. Nun sandte Pius XI., der grofie
Missionspapst, Erzbischof Hinsley von Westminster als Delegaten nach Afrika,
der verschiedene Erfolge buchen konnte. Fur Sudafrika lautete das Ergebnis:
Der Visitator sah, wie ,Siidafrika unter dem grofien, matericllen Aufschwung
im Begriffe war, sich vollstindig umzugestalten, wie ein neuer Geist aus den
Industriezentren und Minen bis ins Mark des Volkes vordringe, und ein uner-
siattlicher Durst nach ,europdischem Wissen und europiischer Bildung' er-
wachte ... Trotzdem das Schulprogramm Hinsleys ,so weitgehend mit dem
der Regierung iibereinstimmte, mufite der apostolische Visitator doch konstatie-
ren, dafl diese Regierungen von Siidafrika den Sinn der neuen Schulbewegung
noch nicht verstanden habe. Man hing noch zu sehr an der alten, burischen Auf-
fassung; man wollte nur Erzichung einzelner Personen. Das stand aber im
Widerstreit mit der katholischen Auffassung, nach der der Aufschwung dem
ganzen schwarzen Volke zugute kommen sollte” 22. Eine gute Folge hatte jedoch
das Bestreben des Delegaten, dafl fernerhin auch katholische Missionsschulen
staatliche Unterstitzung bekamen.
Im Jahre 1928 fand in Kimberley eine Bischofskonferenz statt, auf der unter
dem Vorsitz des apostolischen Delegaten 10 apostolische Vikare, 5 apostolische
Prifekten und 4 Missionssuperioren vertreten waren. Ein Hauptaugenmerk der
hohen Versammlung galt der Schule; ein Beschlufl in dieser Frage lautete:
,Heute, da die Entwidlung des Landes mit Riesenschritten voran schreitet, kann
es nicht mehr geniigen, eine grofie Zahl kleiner, drmlicher Missionsschulen zu
unterhalten, die von ferne von einem Missionar gesteuert und nur von Zeit zu
Zeit besucht wird. Solche Schulen konnen das notwendige Wissen und vor allem
nicht den starken Glauben vermitteln, den die schwarzen und farbigen Volker
brauchen. Es ist unerldfilich, dafl unsere Patres, Brider und Schwestern eine
allseitige, griindliche Ausbildung bekommen, um sie zu befdhigen, nach best-
angepafiten, modernen Methoden Schule zu halten; sic missen in den Stand
gesetzt werden, die wahren und tragenden Prinzipien der Religion und Moral,
auf denen allein wahre Jugenderzichung beruht, zu lehren und verteidigen zu
konnen® 23,

22 Missionsjahrbuch der Schweiz 1938, 185.
® Bischofl. Archiv Kimberley.
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Eine solche Erneuerung des Schulwesens war notwendig. Denn die Industriali-
sierung des Landes, die Anstauung der Negermassen in den Stidten — vielfach
hatten letztere zwei- bis dreimal mehr Eingeborene als Europiaer — wirkten
verheerend auf das schwarze Volk. Die tibervélkerten Lokationen wurden haufig
schmutzige Armutsviertel mit entsetzlicher Unmoral. Bereits im Jahre 1924 hatte
Senator Brookes geschrieben: ,In Johannesburg war das Ergebnis cines Men-
schenalters die Schaffung von Armutsvierteln, in denen Weiff und Schwarz wie
Schweine zusammenleben. Der Gedanke an diese widerwértigen Hohlen raubt
den Schlaf“ 24, Die unheilvolle Wanderarbeit zerstorte die Familien der Neger;
die Negerarbeiter wurden ihren Stimmen mit ihrer Ordnung entfremdet; sie
brachten Laster und Krankheiten auch in die abgelegenen Negergebiete zuriick.
In den Stidten kam das Schulwesen mit der wachsenden Kinderzahl nicht mit;
die Regierung hielt sich noch zuriick. Noch 1951 besuchten nur 26 % aller Neger-
kinder irgendeine Schule®. Nach einem Bericht des Regierungsvertreters auf
der Schulkonferenz in Tiger Kloof (Nordkapland) 1944 besuchten von 589 000
Negerkindern in schulfihigem Alter nur 224000 eine Schule; 374 000 blieben
ohne jegliche Schulbildung; sie verwilderten auf den Straflen oder im Busch.
Seitdem die Regierung auch den katholischen Missionsschulen einen ,grant®
(Bezahlung der Lehrergehilter) gewdhrten, entwickelten sie sich von Jahr zu
Jahr mehr. Die frithere Regierung war weitherzig; sie nahm das Gute, wie
Innenminister Hofmeyr versicherte, da, wo sie es fand, und unterstiitze es.

Der gewohnliche Gang zur Errichtung einer neuen Missionsschule bestand darin,
daf} der Leiter einer Mission oder eines Auflenpostiens ein den gesetzlichen An-
forderungen entsprechendes Schulgebiude herstellte, eine Lehrkraft gewann
und mit dem Unterricht begann. Wenn dann die erforderliche Schiilerzahl vor-
handen war, kam er um einen ,grant® (Gehalt fiir den Lehrer) ein. Es konnte
passieren, dafl er wiederholt die Antwort bekam: no funds available, kein Geld
vorhanden. Uber kiirzere oder lingere Zeit aber wurde der ,grant® dann doch
gegeben. Der Missionar blieb Verwalter der Schule (manager).

Als wahrend des zweiten Weltkrieges die Nahrungsmittel von Monat zu Monat
knapper wurden und die schwarze Jugend an Untererndhrung zu leiden begann,
wurde das Feeding Scheme — eine Art Suppenkiiche — cingefiihrt. Die Regie-
rung warf fir jeden Negerschiiler fiir jeden Schultag 2 pence (20 Pfennig) aus,
womit sich eine bessere Mahlzeit herstellen liefl, als die Kinder gewdhnlich be-
kamen. Das fithrte zu einer betrachtlichen Steigerung der Schiilerzahl.

Die Ausgaben der Regierung fiir die Negerschulen aller Bekenntnisse und der
wenigen Staatsschulen stieg ebenfalls von Jahr zu Jahr.

1924 waren es 340000 Pfund Sterling

1942 614000 »
1945 1893000 " o
1952 8000000 B

Von dieser Steigerung ist aber der Grofiteil auf die Geldentwertung zu setzen.
Im iibrigen war nicht alles Grofherzigkeit; die Neger waren als Steuerzahler
ein wichtiger Faktor. Die indirckten Steuern, die siec bezahlen, lassen sich nicht
abschitzen. Sic tragen dieselben in derselben Weise wie die Europder. Dazu
kommt die Polltaxe oder Kopfsteuer von 1 Pfund Sterling jdhrlich, die jede

2 The South African Association for Science. 1924.
% The South African Outlook. January 1952, p. 4.
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mannliche Person von 16. bis 60. Lebensjahr zu bezahlen hat. In den Reservaten
kommt dazu eine Hittensteuer von 10 Schilling pro Hutte. Diese direkten
Steuern ergaben z. B. im Jahre 1950/51 1654 125 Pfund Sterling Kopfsteuer und
270 878 Pfund, zusammen 1924 003 Pfund Sterling. Weiter ist zu berificksichti-
gen, dafl die schwarze Bevolkerung billige Arbeitskrifte stellt, von denen Mr.
Oppenheimer, der Finanzmagnat Siidafrikas, nach den Tagesblittern sagte: ,Der
Gewinn aus der Industrie ist zu 82% den billigen Negerarbeitern zuzu-
schreiben.“

Sturmzeichen

Man darf nun nicht glauben, als habe sich das Missionsschulwesen in Siidafrika
entwickelt wie in einem blihenden Mai; es gab auch Reifnichte und in den
letzten Jahren auch Sturmzeichen. Wer den antikatholischen Affekt der Buren
und ihren Einflul kennt, wird ohne weiteres verstehen, woher diese kamen.
Solange eine Regierung an der Spitze stand, die in religiosen Fragen neutral
war und, wie Minister Hofmeyr bei der Einweihung der Kathedrale in Kim-
berley sagte, die Regierung das Gute nehme, wo sie es finde — bei den vielen
Konfessionen des Landes konne sie sich nicht auf eine bestimmte festlegen —,
waren gelegentliche Blitze nicht gefihrlich. Eine stille Opposition kam zunichst
aus den Reihen der schwarzen Lehrer selbst. Unter diesen Minnern, die teil-
weise aus gehdssigen Sekten kamen oder durch religionslose Schulen gegangen
waren, gab es viele rabiate Burschen, denen das stille, pflichttreue Wirken
unserer Lehrschwestern ein Dorn im Auge war. Da grundsitzlich kein Schwar-
zer Vorgesetzter der Weiflen sein kann, waren diese Schwestern in vielen Fal-
len auch Schulleiter (principals), die manchesmal das Pflichtbewufitsein solcher
stirken mufiten, denen das Salarium iiber den Kindern stand. Statt aller Er-
klirungen dieses Geistes sei von einer Szene von der dreitidgigen Schulkonferenz
in Tiger Kloof 1941 berichtet: Ein schwarzer Lehrer meldete sich zu Wort.
Regierungsvertreter: ,Was haben Sie vorzubringen?*®

Lehrer: ,Das schwarze Volk verlangt einmitig die religionsfreie Schule; Reli-
gion hat mit der Schule nichts zu tun. Die Missionen haben ihre Pflicht getan;
wir verlangen die religionsfreie Schule.”

Regierungsvertreter: ,In wessen Namen und Auftrag sprechen Sie?“

Lehrer: ,Im Namen des ganzen schwarzen Volkes.®

Regierungsvertreter: ,Sie sprechen nur in ihrem eigenen Namen. Machen Sie
sich nicht so wichtig und verschonen Sie die Versammlung mit Behauptungen,
die ebenso falsch als billig sind.“

Inzwischen waren die Nationalisten unter Dr. Malan an die Regierung gekom-
men. Die kalvinischen Pradikanten witterten Morgenluft. Leute, die es wissen
kénnen, sagen, dafl die Priddikanten hinter den Kulissen die Politik machen.
Nun stellte 1953 ,Die Kerbode®, das offizielle Kirchenblatt der Hollindisch-Refor-
mierten Kirche, die Forderungen:

1. Alle Schulen, Hospitaler und Vereinigungen sollen an die Regierung iiber-
gehen und auf protestantisch-christliche Grundsitze gestellt werden.

2. Romischen Priestern, Ordensfrauen und katholischen Lehrern soll die Einreise
verweigert werden.
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3. Alle romischen Priester, Lehrer oder Mitglieder der romischen Kirche, welche
Protestanten (Kalvinismus!) angreifen oder die Regierung und unmser christ-
liches Erzichungssystem untergraben, sollen sofort ausgewiesen werden.

4. Romische Propagandaliteratur darf weder eingefithrt noch im Lande ge-
drudkt werden.

Im gleichen Jahre folgte die ,Bantu Education Bill*, der Gesetzesvorschlag, der
denselben Geist atmet. Das weifle Volk nahm nicht allzu viel Interesse daran;
es handelte sich ja nur um ,Kaffernschulen® — die Schulen fiir Europder hatte
der Vorschlag wohlweislich ausgenommen —, und das Burenvolk, die Majoritat
der weiflen Bevélkerung, stand wohl einmiitig hinter dem Antrag.

Nun gab Mr. Verwoerd, Minister fiir Native Affairs, der ,weile Kaiser in
einem schwarzen Reich“, wie ihn der Sunday Expreff (8. 8. 54) nannte, im
Parlament seine Erklirung ab {iber die kommende Gestalt der Negerschulen,
dic in Form einer Broschiire allen Schulleitern zugesandt wurde. Es konnen hier
nicht alle Einzelheiten genannt werden; nur die einschneidensten Bestimmungen
sollen hier angefithrt werden:

Bereits bestehende Missionsschulen diirfen ohne Erlaubnis der Regierung
nicht weitergefiithrt werden. Schulen, die nicht zum Wohle der Allgemeinheit
sind, konnen aufgehoben werden. Neue Bantuschulen diirfen nur mit Erlaubnis
der Regierung gegriindet werden.

Alle Bantuschulen sollen von den Provinzen an eine Zentralgewalt, an den
Minister fiir Native Affairs, kommen und einheitlich verwaltet werden.

Die Bantuschulen sollen sich auf eine allgemeine Kenntnis der Bibel und auf
die breiten christlichen Grundsitze beschrinken. Den verschiedenen Kirchen
wird jedoch erlaubt, ihren Anhdngern, wenn sie es wiinschen, besonderen Reli-
gionsunterricht zu erteilen.

In den unteren Klassen sollen die weiflen Lehrkrifte (Schwestern!) langsam
ganz verschwinden; die noch im Dienst befindlichen sollen nicht mehr erginzt
werden. Lehrkrifte, die einem Orden angehdren und nicht in den Staatsdienst
iibertreten, konnen an hoheren Schulen keinen Unterricht erteilen. Innerhalb
einer bestimmten Zeit haben alle Lehrkrifte beide Sprachen (Englischi und
Afrikaans) zu beherrschen.

Kirchen, die ihre Schulen behalten wollen, miissen um Erlaubnis einkommen,
aber der Staat zahlt nur noch 75% der Lehrergehalter; spéter sollen sie ganz
wegfallen. In Fillen, in denen es die Regierung fiir notwendig hilt, die Schulen
der Kirche zu iiberlassen, bezahlt sie das ganze Gehalt weiter.

In einem Zirkular Nr. 252/802 vom Native Department (2. 8. 54) heifit es wei-
ter: Es ist die Absicht des Departments, fiir die Schulgebiude Entschidigung
anzubieten; es sei jedoch besser, die Schulgebdude zu mieten, wobei die Regie-
rung fiir den Unterhalt derselben aufkommen werde. ,Da fiir den Kauf oder
die Miete die notwendigen Gelder aus den Negersteuern aufgebracht wer-
den miissen, wenigstens zum Teil, so ist das Interesse der schwarzen Steuerzah-
ler wohl im Auge zu behalten® (Zirkular).

Bis jetzt ist noch von keinem Verkauf der Schule die Rede gewesen; von deren
Micte horten wir, dafl die Regierung 1 Schilling pro Jahr bezahlen werde, ob
das nun ein neuzeitlicher Schulpalast oder eine armselige Buschschule ist. Dieser
Schilling wird bezahlt, um nach Landesgesetz das Eigentumsrecht anzuerkennen.
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Da diese Zeilen geschrieben werden, wird im Parlament noch verhandelt; bei
dessen Zusammensetzung ist kaum zu hoffen, dafl die Bill zugunsten der Mis-
sion gedndert werde.

Was liegt nun dieser Anderung zugrunde, die fir die Missionsschulen er-
schiitternd wirkt? Die Regierung gibt als Grund an Vereinheitlichung und
Gleichgestaltung der Negerschulen, die besser den Lebensbedingungen des
schwarzen Volkes angepafit werden sollen. Das wire eine interne Verwaltungs-
angelegenheit gewesen, die geindert werden konnte, ohne den Missionsschulen
den Strick am Hals zuzuziehen. Einige nebensichliche Ausstellungen an einzel-
nen Schulen hitten mit einem Federstrich der Regicrung ausgemerzt werden
konnen. Im Parlament erklirte D. E. Mitchell am 1. Februar 1955, daff die
Frage der Erzichung zur Parteisache geworden sei®. Eine andere Stimme vom
Januar 1955 sagt: ,Viele Leute in Siidafrika und Ubersee waren bestiirzt, als
vor einigen Wochen eine Deputation der Holl.-Ref. Kirche vor den Stadtrat
einer siidafrikanischen Stadt erschien und heftig gegen ein Gesuch opponierte,
in dem die katholische Kirche um einen Bauplatz nachsuchte, auf dem ein Hospi-
tal im Wert von 100000 Pfund Sterling gebaut werden sollte... Was liegt
hinter dieser Feindschaft? In Sudafrika ist die Holl.-Ref. Kirche eine grofie
Macht, die innigst mit der Afrikanerpartei und ihren Schéfilingen verbunden
ist.“ In einfachen Worten gesagt: es ist die Angst der Pradikanten vor der
.roomse gevaar‘ und ihr schwindender Einflufl auf ihre Anhinger. Die
Apartheidpolitik, die im Schoff dieser Kirche ihre Wurzel hat, entfremdete ihr
die farbigen Rassen; jetzt sollen sie durch die Schule wieder gewonnen werden.

Die Haltung der christlichen Missionen

Wie bereits betont, hat bis jetzt kein eigentlicher Schulkampf stattgefunden.
Die Regierung stellte die Missionen ziemlich unvermittelt vor ein fait accompli,
dessen Endergebnis zur Zeit noch nicht feststellbar ist.

Die gréfie christliche Konfession des Landes, die Holldndisch-Reformierte Kirche,
hat der Umwilzung wenigstens ideologisch Pate gestanden, da sie mit der Bibel
Apartheid beweisen und auf diesem Wege den verlorenen Einfluf wiederge-
winnen will. Die Wesleyaner, die wohl die meisten Negerschulen haben diirften,
haben es bei einer weinerlichen Erkldrung belassen. ,Es ist schwer®, erklérte der
Moderator der Methodisten, ,zu begreifen, wie eine Schwesterkirche, die erst in
jlingster Zeit in den Weltrat der Kirchen aufgenommen wurde, die Apartheid-
politik unterstiitzen kann® *’. Die Hunderte von kleineren Gemeinschaften, Sek-
ten und Splittergruppen haben keinen Einfluf. Die Anglikanische Kirche ist
geteilt. In Johannesburg schloff sie ihre 23 Negerschulen mit rund 10000 Schii-
lern; im Oranje-Freistaat wollen sie ihre Schulen, deren Zahl allerdings nur
klein ist, vermieten %,

Klare, feste Haltung nahm nur die katholische Mission ein, obwohl ihr Einfluf}
bei mur etwa 120 000 weiflen Katholiken nicht sehr bedeutend ist. Meines Wis-
sens ist kein einziger katholischer Abgeordneter im Parlament. Da die Katho-

2D, FiA.29, 55,
21D F. AL 25.°10. 1954,
2 D.F.A.22. 11. und 24. 11. 1954.
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liken iiber das ganze Land zerstreut sind, ist beim bestehenden Wahlrecht keine
Aussicht, in dieser Richtung etwas zu erreichen. Indessen ist die Kirche durch
ihre Einheit und ihre feste hierarchische Gliederung ein Bollwerk, das nicht ganz
ausgeschaltet werden kann. Wie schwer sie aber von der Umwiilzung betroffen
wird, erhellt aus der Tatsache, dafl von den 1842 Schulen mit 206 723 Schiilern
im Delegaturbezirk Siidafrika micht weniger als 755 Schulen mit rund 120 000
Schiilern betroffen werden. Ferner handelt es sich um 2333 Lehrpersonen, von
denen nur 400 unsern religiosen Genossenschaften angehoren.

Ende September 1954 traten die katholischen Bischife (3 Erzbischofe, 18 Bischofe
und 3 bischofliche Vertreter) unter dem Vorsitz des apostolischen Delegaten in
Pretoria zusammen, um gemeinsame Richtlinien festzulegen und ,der grofiten
Herausforderung in der Missionsgeschichte Siidafrikas zu begegnen®. Diesc
Konferenz stellte zunédchst 4 Grundsitze auf:

1. Die katholische Kirche hat ein Recht an Schulen und deren Leitung.
2. Schulen gehdren zum Wesen der Kirche.

3.Durch die Neuerung ist zu befiirchten, dafl unsere Schulen ihren katholischen
Charakter verlieren.

4. Es ist daher Pflicht der Bischofe, mit allen Mitteln fiir katholische Schulen fiir
katholische Kinder einzutreten, selbst wenn dies mit aufergewshnlichen Opfern
fiir unsere Laien, Schwestern und Missionare verbunden wire.

Als praktische Folgerungen wurden vereinbart: Wir behalten unsere Schul-
gebdude fiir unsere Zwecke. Wir nehmen den Fehdehandschuh auf und suchen
durch einen kriftigen konzentrischen Kampf den Kindern jene Erzichung zu
sichern, die nur in unsern Schulen moglich ist. Die Eltern unserer Schiiler haben
ein Recht an den &ffentlichen Einnahmen, weshalb wir Unterstiitzung des Staates
zu bekommen suchen. Den religiésen Instituten soll es erlaubt sein, die Gebiude
ihrer hoheren Schulen (training colleges) der Regierung zur Verfiigung zu stel-
len unter der Bedingung, dafl der Kirche Wege und Mittel bleiben, um Lehr-
sile (academic departments) und Pensionate (hostels) kontrollieren zu kénnen 2.
Den Laienlchrern wurde die Freiheit gelassen, mit 75% ihres hisherigen Ge-
haltes bei der Mission zu bleiben oder sich einen andern Posten zu suchen. Fast
alle blieben auf ihren Posten, was ich allerdings der Tatsache zuschreiben
mochte, dafl die ganze Umstellung fast schlagartig erfolgte, und dem einzelnen
kaum Zeit blieb, sich anderswo umzusehen. Indessen ist die katholische Mission
bemiiht, anderweitig fiir den Ausfall aufzukommen. So war die Lage zur Zeit,
als diese Zeilen geschrichen wurden. Die drohende Wolke steht jedoch am nahen
Himmel. Ab 1. 4. 1955 gibt die Regierung den Lehrern an den Missionsschulen
75°%/0 ihres Gehaltes. Was aber, wenn sie diese Leistung ganz einstellt? Nach den
bisherigen Berechnungen mifite die katholische Mission jahrlich wenigstens
278 000 Pfund Sterling oder rund 3000000 Mark aufbringen, um ihre Schulen
im heutigen Stand zu unterhalten, eine Anforderung, die iiber die Leistungs-
fahigkeit der weiflen und schwarzen Katholiken des Landes hinauszugehen
scheint. Dann erst wird der Schulkampf seinen Héhepunkt erreichen.

2 Vollstindiger Bericht in: The Southern Cross, 6. 10. 1954.



P. JOSEF TH. RATH CSSP, KNECHTSTEDEN
MAU MAU — DAS WARNENDE ZEICHEN

Kenia macht seinen Herren Sorge. Die Eingeborenen sind voller Unruhe und
die Kikuyu im Aufstand, schon im vierten Jahr. Aus Agypten und dem Sudan
hat man mit dem Flugzeug Truppen herangeholt und aus Uganda und Tan-
ganika Panzerverbinde herbeigeschafft. Die Weilen haben die Waffengeschifte
leergekauft, 18000 schwarze Heimwehrminner mufiten mit Speer und Schild
ausgeriistet werden.

Wie konnte es geschehen, dafl Menschen, die allgemein als friedlich galten,
plotzlich aufler sich gerieten und Greuel begingen, dafi alle Welt den Atem
anhielt? — Die Behorden hatten doch ,vom Gouverneur bis zum kleinsten
Landwirtschaftsbeamten Plidne ausgearbeitet, denen zufolge die Lage der
Schwarzen langsam aber stetig verbessert werden sollte; die Bodenerosion sollte
beseitigt, neue Industrien aufgebaut und der Landhunger nach und nach be-
friedigt werden. Mit der Zeit wiirden auch die Rassenvorurteile schwinden:
schon begannen die alten konservativen Ansiedler auszusterben und die Auf-
gabe, den Frieden zwischen Europdern, Negern und Asiaten zu sichern, schien
etwas leichter geworden zu sein“!. Auflerdem nahm am 17. 6. 1952 der Gou-
verneur von Kenia mit Zustimmung des Kolonialsekretariates den ersten
Schwarzen der Kolonie herein, Eliud Mathu, um, wie er sagte, ,den Afrikanern
Gelegenheit zu geben, sich mit den Geheimnissen der Politik auf hochster Ebene
vertraut zu machen®2 Der Auserwihlte gehorte zum Volke der Kikuyu, hatte
aber das Balliolkolleg zu Oxford absolviert und ging schon lange in feiner
Weste. Seine Landsleute glaubten jedenfalls nicht, fur ihn dankbar sein zu
miissen.

Die ersten Nachrichten von den Schreckenstaten der Mau Mau lésten im Land
eine Angstpsychose aus. Die 30000 Weilen verdankten weitgehend den fried-
lichen Gesinnungen der Kikuyu ihre Sicherheit. Zudem stellten letztere ihnen
zuverldssiges Hauspersonal und tiichtige Landarbeiter. Wer verniinftig war,
wufite das zu schiatzen. ,Zuweilen wurden sie ihrer kaufménnischen Geschick-
lichkeit wegen mit den Juden verglichen, denen sie auch insofern gleichen, als
sie ein tief religios veranlagtes Volk sind. Sie waren won Natur aus demo-
kratisch. Erst die englischen Behérden setzten durch, dafl an die Stelle ihrer
Altestenrdte Hauptlinge traten. Ihre leidenschaftliche Anhénglichkeit an das
verlorene Land um Fort Hall erinnert an entsprechende europdische Vorginge.
Als der Aufstand ausbrach, wirkte er wie eine Revolte des Hauspersonals.
Der treue Butler Jeeves war plétzlich in den Dschungel gegangen. Schlimmer
noch, er hatte, wenn auch unfreiwillig, geschworen, seinen Herrn zu ermorden:
,oder dieser Eid wird mich toten und alle meines Blutes werden sterben® 3.

Die Missionare hatten seit langem ihre warnenden Stimmen erhoben, als es im
Spatsommer 1952 mit umfangreichen Eigentumsdelikten begann, mit Dieb-
stihlen und mutwilligen Verwiistungen in Pflanzungen und Viehherden. Mord-
taten folgten, vereinzelt an Weifien in abgelegenen Farmen, auf einsamen

1 Graham Greene, Mau Mau — Der schwarze Gott. In: Der Monat. April
1954, 10.

 Keesings Contemporary Archives (K.C. A)) 1952, 12 443.

3 Graham Greene, Mau Mau, 10. — Butler Jeeves ist eine Gestalt aus
P. G. Wodehouses humoristischen Erzahlungen.
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Wegen, haufiger an schwarzen Briidern, die Hauptlinge nicht ausgenommen,
wenn feststand, daf sie mit den Europdern loyal zusammenarbeiteten. Die
Regierung zogerte lange mit Gegenmafinahmen. Das gab den Aufrithrern Mut
und schiichterte die Gegner ein. Erst am 20. 10. wurde der Ausnahmezustand
verhdngt, als schon auf allen Straflen das Verderben lauerte und selbst in den
Stddten am hellen Mittag keine Sicherheit mehr war. Bemithen wir uns, was
vorfallt, zu begreifen!4

Kenia, 582000 gkm grof, reicht von Abessinien bis zum Tanganyikaterritorium
und im Nordwesten bis zum Rudolfsee und Sudan. Im Westen wird es begrenzt
vom Viktoriasee und dem Uganda-Protektorat. Ein 20 Meilen breiter Kiisten-
streifen .am Indischen Ozean, sudlich der Tanamiindung, gehdrt dem Sultan
von Sansibar. England bezahlt fiir diesen seit 1895 Jahr fiir Jahr 16 000 Pfund
Pachtgeld. Das iibrige Land wurde 1895 der British East Africa Company, die
es nicht zu verwalten vermochte, fiir 250 000 Pfund abgekauft 5.

Um 1930 belief sich die Bevolkerung auf 17 300 Weifle, 33 700 Inder, 3250 Goa-
nesen, 11900 Araber und 3 Millionen Eingeborene. Im Vorgelinde der Kili-
mandscharoberge wohnen hamitische Massai, und an der Nordgrenze von Westen
nach Osten Niloten, Galla und Somali. Alle {ibrigen Eingeborenen sind Bantu,
sprechen aber viele, oft sehr verschiedene Sprachen ©.

In den vergangenen 20 Jahren haben die Eingeborenen sich um 40 Prozent ver-
mehrt. Heute zdhlen sie iiber 5 Millionen Képfe. Die Kikuyu allein haben
die Millionengrenze iiberschritten. Aufler ihnen sind die Suaheli an der Kiiste
zu erwihnen. Sie sind stark arabisiert und bekennen sich zum Islam ™

Man sollte meinen, dafl 5 Millionen Menschen auf einer Flache von 580 000 gkm
Raum genug fianden. Aber Kenia ist iiberbevélkert. Der versandete und ver-
steppte Norden des Landes kann, solange Bodenschitze nicht angegriffen wer-
den, nicht besiedelt werden. Kein Wald ist da, der das Wasser festhdlt. Nur
jene Gegenden, in deren Mitte Nairobi liegt, die zwischen Hiigeln und Bergen
ausgedehnte Gras- und Buschflichen aufweisen und an den hohen Hingen weite
Baumbestinde, sind fiir eine Besiedlung durch Ackerbauer und Viehziichter
geeignet. In diesen Gegenden vermehren sich die Kikuyu.

*

Die neuere Geschichte Kenias — es hat in seinen Kiistengebieten auch eine reich
bewegte édltere — beginnt mit dem Bau des Hafens von Mombasa und der
Ugandabahn in den neunziger Jahren. Nairobi mit seinen 120000 Einwohnern
heute, ist zuerst ein Bahnarbeiterlager gewesen. Die Arbeiter waren Inder.
Die Bahn brachte die ersten Weiflen ins Hinterland. Um die Eingeborenen

¢ Der East African Standard brachte am 3. 5. 1952 den ersten Bericht iiber die
Tétigkeit der Mau Mau fiberhaupt. Seit einiger Zeit, heifit es, mache eine Bande
von Kikuyu das Gebiet siidlich von Nyeri unsicher. Sie kidmen in die Hiitten
ihrer Landsleute und nétigten ihnen unter Drohungen den Eid der Unterwer-
fung unter die Befehle ihrer geheimen Gesellschaft ab.

50.Martens — O. Karstedt, Afrika. Berlin 1936%, 422 u. 430.
$0O.Martens, Afrika, 430 f.

7 Bevolkerung von Kenia zur Zeit: 30000 Weifle, 100000 Asiaten, 5500000
Afrikaner. Unter den Afrikanern 1200000 Kikuyu; davon in Reservaten:
900 000, in Arbeit bei Weiflen und Asiaten: 200 000, mit oder ohne Beschafti-
gung in Nairobi: 100 000. Cf. Kenia — S. 0. §. Time, 27. 10. 1952.
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vor Ausbeutung zu schiitzen, schuf man fiir sie iiber das ganze Gebiet verstreute
Reservate mit einer Gesamtbodenfliche von 50 000 Quadratmeilen. Es war nicht
vom besten Land, was man ihnen zuwies. Die am besten bewasserten Gebiete
in jenen Hohenlagen, in denen sich der Europder wohl befindet, blieben ihnen
vorbehalten. 30000 Menschen wohnen da, wo mehrere Hunderttausend wohnen
kénnten. Sie meinten aber damals schon, die Eingeborenengebiete, von denen
ihre Latifundien umgeben waren, seien viel zu ausgedehnt.

Die Eingeborenen schienen mit den getroffenen Mafinahmen zunichst zufrieden.
Bei den Massai — 48 000 Leute insgesamt — kamen, um ein Beispiel zu geben,
auf den Kopf 220 acres, bei 74 Rindern und 85 Schafen oder Ziegen je Familic.
Der Gesamtbestand an Nutztieren wurde 1930 auf 5 Millionen Rinder, 8 Mil-
lionen Schafe und 4,83 Millionen Ziegen geschétzt 8.

Heute quellen die Reservate iiber von schlecht erndhrten Menschen und dirrem
Vieh. Die Kikuyu lieben die Kinder, nicht die Geburtenkontrolle; die rationelle
Bodenbewirtschaftung und Viehhaltung aber, die ihnen nottite, um sich und ihre
Kinder zu erndhren, ist ihnen nicht beizubringen.

b g

Zu den Lehrern der Eingeborenen gehoren die Missionare. Sie waren langst
vor den Englindern im Land. Als erste kamen — im Dienst der Londoner
Mission — die zwei Wiirttemberger Krapf und Rebmann. 1840 begannen sie
in der Nahe von Mombasa mit Mut und Opfergeist. Die eigentliche protestan-
tische Mission begann 1873 mit der Ansiedlung befreiter Sklaven in ,Free-Town®
bei Mombasa. Der Church Missionary Society, die mit der Sorge fiir die Be-
freiten betraut wurde, folgten im Lauf der Zeit viele andere Gesellschaften:
schottische, englische und amerikanische ®.

Die Protestanten waren schon michtig im Vormarsch, als 1892 die Missionare
vom HI. Geist von Sansibar her in Mombasa Fufl zu fassen suchten. P. Alexander
le Roy, spater ihr General, legte den Grundstein der katholischen Gemeinde in
dieser Stadt. Spater folgten sie der Ugandabahn bis Nairobi, 1899 griindeten
sie hier die beiden Stationen zur Hl. Familie und zum HI. Augustin. Sidlich
der Bahn suchten sic Anschlufl an die Mitbriider zu gewinnen, die 1888 auf
deutscher Seite in den Kilimandscharobergen zu missionieren begonnen hatten.
Heute liegt der grofiere Teil ihrer Stationen in der ndheren und weiteren Um-
gebung Nairobis, nérdlich der Bahn und siidlich und westlich des Athiflusses.
Ihre letzten Statistiken vom Sommer 1953 weisen 80000 Christen und 15000
Taufbewerber auf 10,

8 0. Martens, Afrika, 431.

® Kenneth Scott Latourette, A. History of the Expansion of Christi-
anity, London, V 410/11, VI 236/37. Neben den Anglikanern arbeitet im Kikuyu-
land die Gospel Missionary Society, ein Zweig der Africa Inland Mission. Die
East African Scottish Industrial Mission wird heute von der offiziellen schotti-
schen Kirche weitergefithrt. Aus Amerika kamen die Methodisten. 1918 schlossen
sich vier Gesellschaften, die Church Missionary Society, die Church of Scottland
Mission, die Methodist Missionary Society und die Africa Inland Mission zur
Alliance of Missions of Kenia zusammen. Seit 1933 sind die europiischen und
eingeborenen Kirchenfithrer im Christian Council of Kenya zusammengeschlos-
sen. — Es gibt Adventisten im Land. Auch die Heilsarmee ist vertreten.

10 Campagne Apostolique C.S.Sp. 1952/53.
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Der erste Grad stdlicher Breite trennt die Erzdiozese Nairobi von den beiden
Diézesen Nyeri und Meru, die sich bis nach Abessinien hinauf erstrecken. Sie
sind Turiner Consolatamissionaren anvertraut worden, die seit 1902 in diesen
Gegenden gut 60000 Christen gewinnen konnten.

Der vierte katholische Bischof in Kenia residiert in Kisumu am Viktoriasee,
dem Endpunkt der Ugandabahn. Er gehort zu den Mill-Hill-Vitern, die um
die Jahrhundertwende aus Uganda heriibergekommen sind, um dem Volk der
Kavirondo die frohe Botschaft zu bringen. Ihr Apostolat ist sehr fruchtbar
gewesen. 1950 zdhlten sie 222 000 Getaufte 1L

In den Statistiken der Missionare vom HI Geist von 1953 verzeichnet die Erz-
diozese 110000 Protestanten, 315000 Mohammedaner und 932 000 Heiden !2.
Zu den Mohammedanern gehéren viele Inder, die Nachkommen der Bahn-
arbeiter, und andere Zugewanderte. Nur wenige von ihnen machen sich die
Hinde noch schmutzig. Sie haben vielmehr den Grofi- und Kleinhandel in
Hiénden, und es gibt Multimilliondre unter ihnen!3, Zu den 932000 Heiden
aber gehoren noch immer die meisten Kikuyu. Freilich wohnt nur die Halfte
des Volkes in der Erzdiozese Nairobi. Dort gehen ihre Reservate bis hart an
den Rand der Stadt. Die andere Hailfte ist den Consolatamissionaren an-
vertraut.

*

Die Kikuyu zerfallen in neun Klane. In den Stammessagen fiithren sie ihren
Ursprung auf neun Séhne eines Elternpaares zuriick, Gikuyu und Muumbi, diz
im heutigen Fort-Hall-Distrikt die Walder rodeten und ihre Felder bestellten.
Dort, so heifit es, stehe noch ein Mukuruwe-Baum, eine grofle Akazie, und
erinnere an sie 14,

Tatsache ist, dafl die Kikuyu aus dem Fort-Hall-Distrikt herkommen. Als der
Boden nicht mehr reichte, dehnten sie den Raum nach Norden und Siiden aus.
Im Norden, im Gebict von Nyeri und am Keniaberg, fanden sie kaum Wider-
stand. Anders im Siiden. Als sie den Chaniaflufl iiberschritten, sahen sie sich
im Kiambudistrikt den Wanderobo gegeniiber, Jégersleuten, die das Land schon
in Jagdreviere fir sich aufgeteilt hatten. Sie wiren stark genug gewesen, die
an Zahl weit unterlegenen Wanderobo zu vertreiben. Aber sie waren zu fromm
dazu. So handelten sie mit den Besitzern und brachten das Land, das sie
brauchten, auf ehrlichste Weise an sich, durch Pacht und Kauf, wobei sie der
anderen Partei die Jagdrechte noch ungeschmilert liefen. Das zu wissen ist
wichtig, wenn man die Hintergrinde der Mau-Mau-Bewegung aufzuhellen
versucht 15,

11 Le Speranze Missionaire nel Kenia. Oss. Rom. 20. 9. 1952. Die Zahlen fiir
Nyeri und Meru sind geschitzt. 1949 wurden in diesen beiden Diozesen — da-
mals noch Ap. Vikariat und Ap. Prafektur — 385132 und 11873, insgesamt
47005 Katholiken gezdhlt. Inzwischen dirften zweimal je 7000 Katechumenen
getauft worden sein. Taufbewerber 1949: 3503 und 3261. Taufbewerber im
Distrikt von Kisumu 1949: 29673, Cf. A Catholic Directory of East Africa,
1950, 177.

2 Campagne Apostolique C.S.Sp. 1952/53.

3 Herbert Kaufmann, Klassenkampf in Ostafrika — Besuch in Kenia.
Beilage zur Frankfurter Allgemeinen vom 14. 3. 1953. Der Aufsatz bringt eine
gute Darstellung des Inderproblems in der Keniakolonie.

Ul.Leakey, Mau Mau und die Kikuyus. Minchen, 1953, 15.

15 Vgl. den in der Geschichte Afrikas gewill einzigartigen Vorgang des Land-
erwerbs im angefiihrten Werk von L. Leakey, 16 ff. Verf. des Buches ist der
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Gegen Ende des vorigen Jahrhunderts kam iiber die Kikuyu schreckliches Un-
heil, Hungersnot, gefolgt von den Blattern. 40—70 vom Hundert der Bevolke-
rung gingen zugrunde. Die Reste des Volkes schlossen sich auf engerer Fliche
fest zusammen. Sie hatten aber nicht die Absicht, den rechtmaflig erworbenen
Grund aufzugeben. Uberall stand die Nachhut im Land, um zu sagen, dafl sie
wiederkommen wollten 1.

So lagen die Dinge, als die Engldnder auf den Plan traten, als Charles Eliot,
der englische Generalkonsul auf Sansibar, seine auswanderungslustigen Lands-
leute einlud, die Hochldnder in Kenia in Besitz zu nehmen, und Lord Lugard
1898 in , The Rise of Our East African Empire® schrieb, das ausgedehnte Gebiet
sei vollig unbewohnt und biete Landwirten und Viehziichtern Platz in Fille.
Hier sollten sich die Europder nur niederlassen, eher als in Mittelafrika. Der
Boden sei sehr reich, die Wiesen das ganze Jahr hindurch ausgezeichnet, selbst
Klee gedeihe. Uberall gebe es kleine Fliisse, der Regen falle reichlich und in
den Biischen fidnde sich Bauholz und Brennmaterial . So kamen die Siedler,
die noch heute nicht davon zu tberzeugen sind, dafl sie ihr Land zu Unrecht
besitzen. In den Képfen der Kikuyu aber sitzt die Uberzeugung fester denn je,
dafl die Européder ihnen ihr bestes Land gestohlen haben und elende Diebe sind.
In Wahrheit ist es fiir die Kikuyu und ihre Nachbarn, die Wakamba, ein Glick
gewesen, dafl die Englinder erschienen. ,Das Nationalgefithl des Kikuyu,
gendhrt vom modernen Drang nach Freiheit und Unabhingigkeit, duldet freilich
nichts Gutes am Fremdling, der sein Land besitzt. Trotzdem hat er ihn aus
den Klauen zweier wilder Tiere gerissen, die ihm auflauerten und ihn umge-
bracht hatten, der zwei ihnen feindlichen Stamme der Somali und Massai“ 18,
Auch von den arabischen Sklavenjigern sind die Kikuyu durch die Englidnder
befreit worden. Aber das ist alles vergessen. Sie sehen nur die reichen Farmer,
von denen die Inder sagen, dafl sie zu Hause arme Schlucker waren, ihre griinen
Wi esen, ihre fetten Kithe, ihre dicken Ahren, da rufen sie: ,Mau Mau®. Hunger
heiflt das. Hunger nach Land, Brot, Freiheit und Selbstbestimmung.

b4

Als tiber Kenia der Ausnahmezustand verhiingt worden war, erkldrte Mr. Lyttel-
ton, der verantwortliche Staatssekretir im Londoner Kolonialministerium,
es sei das nicht ohne sein Wissen geschehen; er werde aber erst Erklirungen
abgeben, wenn er sich an Ort und Stelle {iber die Vorfille unterrichtet habe.
Aber auf vieles Dringen hin gab er doch schon einiges bekannt. So las er eine
Eidesformel der Verschworer vor: ,Wenn das Horn des Riedbocks erschallt und
ich verlasse die Farm des Europders, ohne ihn getétet zu haben, soll mein Eid
mich toten”, und sagte dann: ,Dafiir gibt es viele Griinde. Einen werden

Sohn eines protestantischen Missionars und im Lande geboren. Er ist Archio-
loge und Anthropologe. Die Kikuyu haben ihn in ihr Volk aufgenommen und
er bekleidet den Rang eines Altesten ersten Grades.

® Alphons Loogman, Het Drama van de Mau Mau. Africa Christo,
Maart-April 1954, 22.

17 A. Loogman, Het Drama, 22.

¥ A.Loogman, Het Drama, 21. Verf. zitiert hier aus dem 1933 erschienenen,
von der Kritik gut aufgenommenen Werk des ital. Consolatamissionars
Costanzo Cagnolo, The Akikuyu. Their Customs, Traditions and Folk-
lore. Nyeri/Kenya.
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manche ehrenwerte Mitglieder dieses Hauses fiir reichlich seltsam halten, dafl
die Stammestinze und andere Briuche, die den Dampf ablassen, von den
Missionaren unterdriickt worden sind . . . Andere Ursachen sind ohne Zweifel
Landhunger und soziale Probleme* %

Am 5. November war der Staatssekretir von der Reise zuriick. In seinem Bericht
vor dem Parlament sagte er, Mau Mau sei nicht das Kind 6konomischer Mif3-
stinde. Im Gegenteil, die Keniakolonie habe sich zuletzt stindig aufwirts ent-
wickelt, wie die von Jahr zu Jahr groferen Ausgaben der Regierung fiir die
Schule bewiesen. Nun sei iiber die augenblicklich letzte Seite im Buch der
Geschichte Kenias der Schatten von Hexenbrauch, Verwilderung und Verbrechen
gefallen. Das sei namlich Mau Mau. An 700 unverdichtige Zeugen hitte man
dariiber vernommen. Mau Mau bedeute Feindschaft mit Europiern und Asiaten,
ja selbst mit den loyal mitarbeitenden Schwarzen; bedeute Feindschaft mit den
Christen, sei Heimweh nach alten, barbarischen Sitten und Nationalismus.
Viele von den afrikanischen Fihrern hitten sich leider in die Verbrechen der
Sekte verstrickt. Die Regierung habe schon zahlreiche Gegenmafinahmen ge-
troffen; aber er sage noch viele Monate Unruhe voraus; denn die Macht der
Zauberer iber die Seelen der Afrikaner sei noch gewaltig 20.

Vor seinem Heimflug hatte er in Nairobi vor dem Mikrophon #hnlich, aber
auch anders gesprochen: ,Was zunichst festgestellt werden muB®, sagte er, ,ist
dies: Mau Mau kann nicht, wie man es allzuoft tut, fiir ein Produkt der gegen-
wartigen 6konomischen Verhiltnisse im Land gehalten werden. Es handelt sich
vielmehr um eine ganz anders geartete und viel schlimmere Bewegung. Es
handelt sich um eine geheime Gesellschaft, die mit verbrecherischen und revo-
lutiondren Riten den Rassenhafl schirt. Sie ist antieuropiisch und antiasiatisch
und wendet sich mit gleicher Wut gegen alle Afrikaner, die zum Gesetze stehen.
Ja, die Afrikaner sind mehr als die anderen eingeschiichtert, gequélt und um-
gebracht worden. Die glauben, die Mau Mau seien ein Produkt der 6kono-
mischen Verhéltnisse und man brauche deshalb nur die Verhéltnisse zu bessern,
leben nicht in der Wirklichkeit. Sie mogen sich erinnern, dafl jlingst 80 Millionen
Pfund fir die 6konomische Entfaltung Kenias ausgegeben worden sind. Der
Fortschritt auf allen sozialen Gebieten ist auflerordentlich. All das ist heute
durch die Mau Mau bedroht.”

Lyttleton sprach dann von den drei Hauptproblemen Kenias, dem Land-, dem
Lohn-, dem Bildungsproblem. Eine koénigliche Kommission ist eingesetzt wor-
den, alles grindlich zu untersuchen und die notwendigen Verbesserungen vor-
zuschlagen. Das Landproblem kann vielleicht durch neue Bodenbewirtschaftungs-
und Viehveredelungsmethoden gelést werden. Hohere Léhne muff man er-
arbeiten, wenn es nicht zu einer Katastrophe kommen soll. Das Verlangen der
Eingeborenen nach héherer Bildung aber, sagte er, sei geradezu ermutigend.
Man werde ihm in weitem Umfang, besonders auf technischem Gebiet ent-
sprechen. Zunichst aber werde die Regierung von Kenia, von der Regierung
des Mutterlandes unterstiitzt, allen ein Leben in Freiheit sichern. , Wir werden
das Land von der Furcht befreien® 2L

19 Kenya, Time — Atlantic Edition, 27. 10. 1952, 24.

B K. G A 1952, 12 572, >
® Dichiarazioni del Ministro inglese delle Colonie sul terrorismo nel Kenia.
Oss. Rom. 7. 11. 1952.
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Lyttletons Rede fand bei seinem Vorginger im Amf, Mr. Griffith von der
Labourpartei, Widerspruch. Das sei eine grofie Tragédie in Kenia, sagte er.
Die Griinde dafiir aufzudecken, schicke man am besten Parlamentarier hintber.
Alle Verbrechen miiffiten vor ordentlichen Gerichten abgeurteilt werden. Er
fiirchte, es wiirden Leute aus politischen Motiven festgehalten. Er sprach vom
Landhunger der Bauern, von der schlimmen Lage der Arbeiter in den Stiddten
und sagte zum Schiufl: ,In Nairobi gibt es sicher 10 000 Afrikaner, die der Zucht
ihres Stammes entlaufen sind. Ohne Heim und ohne Beruf leben sie, wie es
sich trifft, eine leichte Beute fiir jedes Verbrechen® 22

Die Kommission wurde gebildet, bereiste Kenia und kam mit zahlreichen Vor-
schldgen nach Hause 3. Schon vorher waren aber zwei Lahourabgeordnete auf
Einladung afrikanischer Freunde als ,fact finding mission® nach Kenia geflogen.
Nach ihrer Riickkehr erkldrten sie: Wenn Mr. Lyttleton sagt, Mau Mau habe
seinen Grund nicht in sozialen und okonomischen Miflstinden, sind wir grind-
lich anderer Ansicht. Es handelt sich dabei um eine brutale Form von extremem
Nationalismus . . . Und hier sind die Griinde dafiir: die den Afrikaner de-
miitigende Rassenschranke, die Zerstorung der tberlieferten Stammesordnung,
ohne an ihre Stelle eine befriedigende neue Ordnung gesetzt zu haben, Land-
hunger und schlechte Lohnverhaltnisse und das Hochschnellen der Preise fiir
.posho® — Maismehl — die Grundlage aller Erndhrung. Das sagen alle ver-
niinftigen Leute, Europder, Asiaten, Araber und Afrikaner® 2. Von der ,fact
finding mission® behauptete Michael Blundell, ein fiihrender Mann unter den
europaischen Siedlern in Kenia, sie sei eine Beleidigung fir alle intelligenten
Leute in der lokalen Legislative. 23

¥

Wenn wir uns noch einmal vergegenwartigen, was Lyttleton und seine Gegner
gesagt haben, erscheint die Mau-Mau-Bewegung als eine reichlich komplexe
Angelegenheit. In Wirklichkeit haben die ,fact finding“-Missionare recht.
Vor dem Hintergrund zahlreicher sozialer und wirtschaftlicher Ubel vertritt die
Sekte einen extremen Nationalismus. Die Fiithrer, alle europiisiert und wegen
der Rassenschranke mit tiefem Ressentiment erfiillt, wollen nun selber die
Rassenschranke aufrichten. Sie meinen, was Europder vermogen, ihnen in-
zwischen abgesehen zu haben und das Schicksal des Landes selbst in die Hénde
nehmen zu konnen.

Ihr Ziel zu erreichen, brauchen sie die Masse des Volkes. Geschickt nutzen sie
seine berechtigten und unberechtigten Klagen aus, schalten sie ihre Gegner aus;
sie bedienen sich auch der Frommigkeit des Volkes, der schrecklichen Geister-
angst, die ein Stiick davon ist, und der Zauberer, die eine grofle Rolle darin
spielen. Sie bedienen sich der magischen Bedeutung des Eides, den die Geister
bewachen und ridchen.

2 K C A, 1952, 12572. Vgl. Engl. Rundschau 1952, Nr. 47, 580: ,Lyttletons
Bericht* und ,Was Afrika braucht®. Es handelt sich um eine giinstige und eine
ungiinstige Stellungnahme zur Rede des Ministers aus The Daily Telegraph und
News Chronicle, je vom 8. 11. 1952,

28 Die Kommission sollte gleich Tanganika und Uganda mitbesuchen. Sie wurde
gefithrt von Sir Hugh Dow, einem 66 Jahre alten Beamten aus dem fritheren
indischen Zivildienst. K. C. 4., 1952, 12 572.

M K C.A, 1952, 12573: Die Mission, die Labourabgeordneten Brockway und
Hall, besuchten Kenia vom 28. 10. bis 8. 11. Sie beklagten sich, dafl sie unter
Polizeischutz reisen mufiten.

B K, C.A4., 1952, 12 573.
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Zum Schwur in den Aufnahmeriten werden vergessene Brduche ausgegraben,
Schafe und Ziegen geopfert, Hunde und Katzen getétet, Tieraugen auf Dérner
gespiefit und Schalen mit Tierblut leergetrunken. Die Schwurworte sind schreck-
lich und verpflichten zu Raub und Mord. Wann aber hitte ein Kikuyu seinen
Eid gebrochen, ohne zuvor in andern dhnlichen Zeremonien von ihm gereinigt
worden zu sein?. Wir haben eine der fiirchterlichen afrikanischen Geheim-
gesellschaften vor uns, von denen wir glaubten, sie gehorten der Vergangenheit
an. Man schitzt, dafl stellenweise bis zu 70 % aller Kikuyu den Eid geleistet
haben. Viele freilich, darunter auch Christen, unter physischem Zwang und
moralischem Drudk 27

*

Die Sekte hat tibrigens eine langere Geschichte, als viele annehmen. 1922 wurde
eine ,Kikuyu Central Association® gegriindet mit dem ausgesprochenen Ziel,
das verlorene Land wiederzugewinnen. Sie hatte schon bald viele Mitglieder
unter den fritheren Eigentiimern, die nun als Pichter bei den Weiflen oder
ihren Stammesgenossen saflen und sich mit ihren wachsenden Familien kiimmer-
lich durchquélten. Die Bewegung neigte von Anfang an zum Umsturz. Die
Regierung verbot sie und verhaftete ihren Présidenten Harry Thuku. Die
Kikuyu versuchten ihn mit Gewalt aus dem Gefdngnis von Nairobi zu befreien;
dabei verloren eine Anzahl von ihnen und ein weifler Offizier das Leben 28,

Die Bewegung starb nicht daran. Sie erhielt in Yomo Kenyatta einen neuen
Fithrer. Er und seine Freunde, Jesse Kariuki und Joseph Kangetha, betrachteten
sich ,als Trdger einer Mission; sie waren von der brennenden Begierde erfiillt,
ithrem Volk zu helfen und das Unrecht, sowohl das wirkliche wie das ein-
gebildete, das man ihm angetan hatte, wiedergutzumachen® 29.

Es kann der Regierung von Kenia nicht bescheinigt werden, dafl sie fiir die
Bildung der Eingeborenen bisher allzuviel getan hitte. Als schon 5000 West-
afrikaner in England studiert hatten, vergab sie nur zwei Stipendien. In-
zwischen sind es 13 geworden3’. Die Kolonie liegt zwar auf dem Aquator;
aber in den zahlreichen Hochldndern ist das Klima so gesund und gemifBigt,
dafl der Europder den Filzhut tragen kann. Das wirkt sich fiir den Neger
in kultureller Hinsicht iibel aus. Es kann aus ihm nur was werden, wo der
Européer frith am Morgen schon den Tropenhelm iiberstiilpt und den Tag hin-
durch keinen trockenen Faden am Leib hat. Kwame Nkruman ist an der
Goldkiiste Ministerprasident geworden ganz einfach, weil es dort keine weiflen
Siedlergemeinschaften gibt. Yomo Kenyatta sitzt vorerst im Gefangnis.

% Uber den Eid hat gentigend in den Zeitungen gestanden. Gute Darstellungen:
A. Loogman, Het Drama. Africa Christo, Juli-Augustus 1954, 24, und Mau
Mau Initiation Ceremonies, The Times, 9. 10. 1952.

2 Graham Greene sagt in dem angefithrten Aufsatz, 14: ,Vielleicht neun-
zig Prozent aller Angehorigen des Kikuyu-Stammes haben den ersten Mau-Mau-
Eid geleistet, aber die Eidesformeln variieren, und nur die hochsten Grade er-
reichen das Stadium einer ausgekliigelten und obszonen Bestialitdt.”

% A. Loogman, Het Drama. Het Vorpel van 1920. Africa Christo, Mai-Juni
1954, 15—17.

® L. Leakey, Mau Mau, 111.

30 Aus unseren Missionen, Deutsche Provinz der Missionsgesellschaft vom HI.
Geist, 1952, 57. — 1987 kamen auf 1559 Missionsschulen in der Keniakolonie
nur 52 Regierungsschulen. Im ersten Nachkriegsjahr wurden fiir Bildungszwecke
nur 150 000 Pfund ausgegeben. Ebd., 57.
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Der Junge, der frith seine Eltern verloren hatte, hie Komau wa Ngeni.
Protestantische Missionare erbarmten sich seiner.” Sie tauften ihn Johannes,
entdeckten seine Talente und vermittelten ihm ein Oxford-Stipendium, wohl
in der Hoffnung, einen Mitarbeiter in ithm zu gewinnen. So war er einer der
wenigen Gliicklichen, denen der Aufstieg gelang. In England erst trug er den
Namen, den heute jeder kennt. Er kann nicht lange dort geblieben sein und
ein umfangreiches Studium kann er kaum vollendet haben; denn kurz nach
1922 ist er, der heute gut 50 Jahre zihlt, zurick, um die Leitung der ,Kikuyu
Central Association” zu iibernchmen. Er griindete in Nairobi eine Zeitung, die
erste in der Kikuyusprache — die Missionare hatten inzwischen geniigend Volks-
genossen das Lesen beigebracht! — und redigierte sie mit viel Geschick. Die
Landfrage ist sein erstes und letztes Thema. Um die Klage seines Volkes
zu vertreten, fuhr er 1929 fiur 18 Monate und 1931 ein zweites Mal nach
London. Der zweite Aufenthalt dehnte sich bis 1944 aus. Er studierte Anthro-
pologie, arbeitete wahrend des Krieges bei den Bauern, heiratete ein englisches
Médchen und bekam einen Sohn. Mit Kwame Nkruman und anderen Freunden
grindete er die ,Pan African Federation“, die das Ziel verfolgt, die ver-
schiedenen Negerorganisationen Afrikas zu koordinieren. 1942 wird er ihr
Vorsitzender. Zwei Jahre spiter verlifit er Weib und Kind und stellt sich
seiner Partei, die seit 1931 das Licht des Tages nicht mehr zu scheuen braucht,
von neuem zur Verfiigung 3% Die Partei aber lag im Streit mit den Missionaren.

*

Gut geschitzt sind reichlich 25% der Kikuyu christlich: 130 000 etwa von den
170000 Getauften und Taufbewerbern insgesamt in den Bistimern Nairobi,
Meru und Nyeri und ebensoviele oder etwas mehr Protestanten. Uber 800 000
sind Heiden geblieben 32. Auch die Boten des Islam fanden nicht ihr Ohr. Einer
der Griinde: Die Beharrungstendenzen in ihren sonst so aufgeschlossenen Seelen.
Man will die jahrhundertalten Uberlieferungen nicht preisgeben und hat Angst
vor dem christlichen Wagnis und der christlichen Wurzellosigkeit.

In der Tat, wer sich fiirs Christentum entscheidet, gibt die Viter auf. Vom
neuen Standort aus findet er kein Verhaltnis mehr zu ihnen. Glaube und Gebote
verbieten ihm, was den anderen Glaube und Sitte gestatten. Er hat sich abseits
gestellt, nun wird er abseits gestellt. Er hat keine Wurzeln mehr. Es fragt
sich, wie lange er es aushilt. Die Missionare hétten neues iberlegenes Brauch-
tum aus dem alten entwickeln miissen. Der Mensch braucht einen Grund, auf
dem er wichst. Wenn sie den Versuch gemacht haben, scheint er nicht gelungen
zu sein. Sie haben aber den afrikanischen Christen etwas zugemutet, was den
europaischen Christen in ihrer iiberwiltigenden Mehrheit nach 2000 Jahren noch
nicht zugemutet werden kann. Alle sind wir noch Fichse, die ihre Hohlen haben.
P. Alphons Loogman C.S.Sp., Hollinder von Geburt, seit mehr als dreifiig
Jahren im Land und mit den Verhiltnissen hervorragend vertraut, schreibt zu
den oben angefithrten Worten des Kolonialministers: Man hat es ,ihm quer-
genommen, dafl er den Missionaren so ganz allgemein vorwirft, sie hétten in
ihrer Arbeit zuviel Idealismus und zu wenig Wirklichkeitssinn geoffenbart und

R G A 1952019 571

32 Schitzungen auf Grund der durch mehrere Jahre verfolgten Entwidklung.
Die Protestanten zihlten 1924 47078 und 1936 77 537 Getaufte. Sie haben im
Kikuyuland die Schwerpunkte ihrer Entwidklung. Cf. Latourette, L c. VI, 236.

4 Missions- u. Religionswissenschaft 1955, Nr. 4
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dadurch die Kikuyus aus dem Lot gebracht. Auf der Suche nach dem Ausgleich
aber hitten sie sich von den Mau Mau mitschleppen lassen. Kein Zweifel, diese
Worte sind keine Verbeugung vor dem Missionar. Doch, warum nicht auch vom
Gegner etwas angenommen? Es ist klar, dafl die Mission sich unsittlichen
Gewohnheiten, Tidnzen und Trinkgelagen widersetzen muf,, aber ich habe mich
mehr als einmal gefragt, ob es nicht auf unserer Linie liegen sollte, an ihrer
Stelle andere 6ffentliche Vergniigen zu propagieren. Der Gedanke kam mir auch
wieder, als ich kiirzlich in Gemert auf der Kirmes war: Drehorgeln, Berliner
Pfannkuchen, Schiffschaukeln, Schaubuden und, was weifl ich alles! Der Mensch
braucht nun einmal von Zeit zu Zeit Zerstreuung, der Schwarze so gut, ja mir
scheint, noch mehr als der Weifle. Will ich jetzt den Missionar veranlassen,
eine Kirmes zu organisieren? — Kaum; doch nach einem Weg suchen, wie man
zweifelhafte, heidnische Vergniigen durch andere, passendere ersetzt, das sollte
er schon, anstatt immer nur alles abzuschaffen. Das mufl méglich sein. Wir
wissen aus der Geschichte, wie die Kirche alte, heidnische Gewohnheiten ver-
christlicht und so ihren groflen Zielen dienstbar gemacht hat. Auch in unseren
Tagen muf sie das fertig bringen® 3.

Doch, wie gesagt, die Kirche hat es bisher nicht fertig gebracht, das iiberlieferte
Brauchtum der Kikuyu zu taufen oder ein neues, besseres an seine Stelle
zu setzen.

Einen schweren Stand hat der Christ noch in seinem im ganzen heidnisch
gebliebenen Volk, es sei denn, er verlieBe die Reservate, um in den Stidten
oder auf den Farmen der Weiflen Arbeit zu suchen. Weil er die alten Briduche
nicht mehr achtet, wird er als Spaltkeil in der Volksgemeinschaft empfunden
und beklagt. Er ist es in der Tat. Er sollte darin das Berechtigte sehen, sich
immer wieder aufrichten am Wort des Apostels vom Argernis und von der
Torheit des Kreuzes, und als Vorbild einer neuen Lebensform zu wirken suchen.
Es gibt Christen, die ihre Aufgabe durchaus begriffen haben. Andere suchen
sich, dort wie uberall, anzupassen. Sie haben zum Widerspruch den Mut nicht.
Uber einer der Anpassungsfragen aber, und gleich der schwierigsten, ist der Streit
entbrannt, von dem wir sprachen.

%*

Wie viele andere Negervilker beschneiden die Kikuyu die heranwachsenden
Knaben und in der Form der Klitoridektomie auch die Madchen. Unsere
Missionare haben frither die Beschneidung, von wenigen Ausnahmen abgesehen,
allgemein abgelehnt, sich heute jedoch in gréflerer Zahl zu der Auffassung be-
kehrt, dafl man den Brauch dulden kann, ja férdern mag, unter der Bedingung
selbstverstandlich, dafl Gotzenopfer und obszéne Dinge dabei unterbleiben 4.

88 A. Loogman, Het Drama. Africa Christo, Sept.-Okt. 1954, 18. — Die mit
grofler Sachkenntnis geschricbenen und unter dem Titel: ,Het Drama van
Mau Mau® in der Zeitschrift der belgischen Spiritaner: ,Africa Christo® 1958,
6 und 1954, 1—5 veroffentlichten sechs Aufsdtze gehdren zum Besten, was zu
unserem Problem gesagt worden ist.

“ Thomas Ohm, Stamwmesreligionen im siidlichen Tanganyika-Territorium.
Koln, 1952, 65. — Wir haben uns umgehort, wie die Benediktiner denken auch
die Missionare vom HI. Geist iiber die Beschneidung. Doch sind uns so positive
Erlasse, wie der des Abtbischofs Joachim Ammann von Ndanda, 68, aus ihrem
Bereich nicht bekannt. :
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Nur den Brauch der Klitoridektomie wollten die Missionare unter allen Um-
stinden ausrotten. Sie fithrten zunachst den Arzt ins Feld; denn die ,Anbringung
des sichtbaren Zeichens® auf dem Hoéhepunkt der Einweihungsriten geschicht
nicht nur unter fiir unsere Begriffe reichlich schamlosen, sondern auch unniitz
qualvollen und die Gesundheit schidigenden Riten. Die alten Weiber nehmen
die Operation oft noch besonders grausam vor, so daffl sich an den wunden
Stellen starke Narben bilden, die der jungen Frau bei der Geburt ihrer Kinder
grofie Beschwerden verursachen. Der Arzt richtete wenig aus. Die Kikuyu hérten
ihm zu, nickten mit den Képfen und sagten, das sei alles richtig fiir die Euro-
péer; aber bei ihnen sei das alles anders. Untereinander sagten sie, die Européer
wollten nicht, daf} sie noch Kinder bekdmen 3, Dafl ihnen solche Gedanken kamen,
ist nicht einmal verwunderlich; denn die Europier, die die Beschneidung nicht
pflegen, haben in Afrika wie in Europa wenige oder gar keine Kinder.

Die Missionare — L. Leakey, dem wir hier folgen, denkt wohl vor allem an
protestantische — zogen nun andere Saiten auf. Sie verlangten von den Vitern,
ihre Tochter von den Einweihungsriten fernzuhalten. Grofie Erbitterung war
die Folge. Ein Médchen, das nicht eingeweiht wurde, kann némlich kein volles
Stammesmitglied werden und hat keine Aussicht, einen Mann zu finden. Die
Miénner von der ,Kikuyu Central Association® niitzten die gespannte Lage aus.
Auch die Missionare sind Feinde unseres Volkes, sagten sie. Man hat uns das
Land gestohlen, nun helfen sie auch, unser Brauchtum zu zerstoren?®. Sie
nahmen die Bibel zur Hand und bewiesen dem Volk aus Paulus, dafl die Be-
schneidung etwas ganz Indifferentes ist und Beschnittene wie Unbeschnittene
Mitglieder der Kirche sein konnen. Also, sagten sie, wenn ihr nicht wollt, ihr
Herren Missionare, wir brauchen euch nicht 37

Die Kikuyu griindeten unabhingige christliche Kirchen, von denen die ,Kikuyu
African Orthodox Church® und die ,Kikuyu Independent Pentecostal Church®
grofiere Bedeutung gewannen. Die schwarzen Pastoren hatten keine Schwierig-
keit, das Evangelium den Verhiltnissen anzupassen. Diese Kirchen benutzten
wie die Missionsgesellschaften die Schule, um Mitglieder zu gewinnen. Im Laufe
der Zeit wurden von den Kikuyu an 200 Schulen gegriindet und aus eigenen
Mitteln getragen, um ihre Jugend dem Einflul der fremden Missionare zu
entziechen. Sie waren in zwei Verbdnden zusammengeschlossen, der ,Kikuyu
Karinga Schools Association® und der ,Kikuyu Independent Schools Association®.
In dem Mafle, wie sie unter den Einflufl der ,Kikuyu Central Association®
gerieten, wurden sie zum Kampfplatz nationaler Leidenschaften .

¥

Kurz vor dem zweiten Weltkrieg griindete einer der Fihrer der Unabhéngig-
keitsbewegung, Peter Koinange, zu Githunguri, im Kiambudistrikt, fiir diese
Schulen ein eigenes Lehrerseminar. Man nahm aber von Anfang an Schiiler

#® 1. Leakey, Mau Mau, 112. A. Loogman, Het Drama. Africa Christo,
Jan.-Febr. 1954, 12 f.

% 1. Leakey, Mau Mau, 100 ff. Der Niedergang der Stammessitten hat noch
viele Griinde. Sie werden von den eingeborenen Fihrern der K. C. A. geschickt
in dem einen zusammengegriffen, mit dem sie freilich alle etwas zu tun haben:
Der Weifle ist schuld.

% L. Leakey, Mau Mau, 112 1.

38 1bid. 114 f.

A%
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auf aus allen Teilen der Kolonie. Sie trugen die ihnen vermittelten Ideen weit
iiber die Grenzen des Kikuyulandes hinaus®. Yomo Kenyatta hielt dieses
Seminar fiir so wichtig, dafl er nach seiner Heimkehr die Leitung tibernahm.
Hier, in Githunguri, schrieb er ,Facing Mount Kenia... Angesichts des Kenia-
berges, das Stammesleben der Kikuyu®, in der Form mafivoll, vom Inhalt her
eine Kampfschrift fiir das Leben innerhalb der Stammesorganisationen 40,
Wihrend des Krieges hatte die ,Kikuyu Central Association im Triiben zu
fischen versucht. Sie wurde deswegen aufgelést. Man wverbot ,Muiguithania®,
ihre Zeitung. Man verhaftete ihre Fihrer. Die Schulen blieben wie die Ein-
geborenenkirchen unangetastet. Nach dem Krieg wurden die Fithrer freigelassen,
durften aber auch jetzt in der alten Form nicht weiterarbeiten. Um nicht un-
titig zu sitzen, schlossen sie sich mit vielen aus ihrem Anhang der ,Kenia
African Union® an. Es war bisher eine sehr loyale Partei gewesen. Der uns
bekannte Harry Thuku hatte sie nach seiner Freilassung geschaffen, um es ein
zweites Mal auf friedlichem Wege zu versuchen, die Lage der Bevolkerung
Kenias zu bessern. Bald hatten Kenyatta und seine Freunde die leitenden
Stellen 4.

Mau Mau ist der besonders radikale rechte Flugel der so von innen her um-
gewandelten ,Kenia African Union“. Uber den Sinn der Worte vermag kein
Eingeborener klare Auskunft zu geben. Die Mitglieder dieses afrikanischen
Jakobinerklubs machten zum ersten Mal von sich héren, als 1949 der Herzog
von Gloucester zur Feier der Stadterhebung nach Nairobi kommen sollte. Es
wurde das Geriicht verbreitet, man werde bei dieser Gelegenheit die ,Natives’
Land Trust Ordinance®, den Schutzbrief fiir die Eingeborenenreservate, zer-
reiflen und weite Gebiete neu enteignen. Unter dem Wort: ,Rettet das Land®
wurden Protestversammlungen veranstaltet und der Volkszorn entfesselt. In
Kiambaa aber hitten sich fithrende Manner getroffen und unter den teils
gruseligen, teils licherlichen Zeremonien, von denen die Zeitungen voll stehen,
zum ersten Mal den furchtbaren Eid der Bewegung geleistet 42

Als der Ausnahmezustand verhingt war, wurden am 14. 11. 1952 das Seminar
von Githunguri und 184 davon abhingige Eingeborenenschulen geschlossen.
Nur 29 Schulen dieser Art, die von der ,African Christian Church® betreut
wurden, durften weiterbestehen. 21000 Kinder blieben vorerst ohne Unter-
richt; denn viele Lehrer kamen ins Gefangnis. Sie hatten nicht nur ihre Schulen
der Sekte zu Versammlungszwecken uberlassen und selbst mitgemacht, sondern
sogar die ihnen anvertrauten Jungen und Miédchen in den Eid genommen 3.
Vier Tage spater begann in Kapengaria der Prozefl gegen den Seminarleiter
Yomo Kenyatta, den man mit fiinf anderen Kikuyu verhaftet hatte. Ein

39 gbid. 115.

9 Peter Abrahams, Der kulturelle Konflikt in Afrika. Politik und Zeit-
geschichte (Beilage zu ,Das Parlament®) XXXXII/54, 545. — Das dort angege-
bene Erscheinungsjahr 1953 diirfte kaum stimmen.

471, Leakey, Mau Mau, 116f.

42 3hid. 118 f.

43 K. C.A. 1952, 12 570. — Die 21 000 machen 19 % der insgesamt eingeschulten
Kinder aus. Auf die 29 noch unabhingigen Schulen kommen 6000 Schiiler
= 5,4%. Auf die Missionsschulen entfallen noch 40 %0 = 44 200 Schiiler. Die in
der letzten Zeit stark vermehrten Regierungsschulen eroberten 26,6 % = 28730
Schiiler. An 100000 Schulkinder in einem Volk von 1,2 Mill. Kopfen, das er-
scheint fiir afrikanische Verhaltnisse sehr gut. Die Schulzeit betrigt in den
Volksschulen 4 Jahre. Vgl. auch: The Times, 18. 11. 1952.
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Mitglied des indischen Unionparlaments und zugleich einer der bekanntesten
Rechtsanwilte Indiens, Davan Chaman Lai, war von seinen Landsleuten her-
ibergerufen worden, ihn zu verteidigen #4. Es niitzte ihm nicht. Er wurde zugleich
mit seinen Freunden als ,Mau Mau Manager® fiir schuldig befunden und zu
schweren, mit Zwangsarbeit verbundenen Freiheitsstrafen verurteilt. Das ver-
letzte Volk schrie auf: ,Kenyetta, der ,flammende Speer, der so oft unsere
Herzen entziindet hat, ist zerbrochen® 45!

Eine Deutung dieses gewifl nicht gewéhnlichen Mannes versucht der Publizist
Peter Abrahams. Kenyatta ist fiir ihn ein tief tragischer Mensch, der Aus-
gestoflene zweier Welten. Er hat sein Volk verlassen und ist, ein Kind noch,
zu den Weillen gekommen. Er wurde beschenkt mit ihrer ganzen Kultur und
dann doch nicht von ihnen aufgenommen, sondern vor eine uniibersteigbare
Schranke gestellt. Wohin nun mit dem neuen Lebensgefithl und den neuen
Wertmafistaben? Das Individuum zuriick ins Kollektiv des Stammes? Unmég-
lich! Und doch bejaht er schliefilich dieses Kollektiv mit der Glut des Fanatikers,
der seiner Sache so wenig sicher ist, wie leidenschaftlich er sie vertritt. Er ist
schuldig befunden worden, der Anstifter von Verbrechen zu sein. Er war in
zu grofier Einsamkeit und ist das Opfer der Rachegedanken in seinem eigencn
Herzen geworden 4.

b o

Am 7. 11. 1952 sagte Lyttleton vor dem Unterhaus: ,Die Unterdriickung des
Terrors mufl zuerst kommen. Doch ist das kein Grund, warum nicht sofort auch
mit der Vorbereitung von Abhilfsmafinahmen fiir nicht zu leugnende Ubel ein
Anfang gemacht werden sollte® 47

Lyttleton wufite gewill und sprach es auch aus, dal der Sturm des Aufruhrs
sich nicht von einem zum anderen Tag beschwichtigen wiirde. Aber dafl 30
Monate nicht ausreichten, um mit ein paar Tausend Wilden fertig zu werden,
wer hitte das gedacht! Merkwiirdigerweise haben uns gerade heute, da die

# Wilhelm Jung, Im Zeichen der ,Herzeinigkeit® — Indischer Anwalt
verteidigt Mau Mau. Rheinische Post, 19. 12. 1952.

45 The Times nennt Kenyatta am 13. 11. 1952 ,bei weitem den einflufireichsten
Fithrer in Kenia“. The Times Weekly Review schreibt am 20. 11.: Er ist ,ein
stimmiger, birtiger Mann, der mit seinem am Hals offenen bunten Hemd und
einem mit einem Elefantenkopf versehenen Spazierstock, halb wie ein Markt-
schreier und halb wie ein Intellektueller aus Hampstead aussieht. Er verfiigt
iiber eine gewaltige Rednergabe und seine Verhaftung hat ihn noch grofier er-
scheinen lassen als er ist.” Er erhielt als Aufrithrer, der mit physischer Gewalt
und durch moralische Nétigung seine Ziele verfolgt und den Samen der Zwie-
tracht zwischen die verschiedenen Bevolkerungsschichten geworfen hat, sieben
Jahre zudiktiert, davon drei mit Zwangsarbeit. Ahnlich schwere Strafen, die in
den Berufungsverfahren nur fiir Richard Achiena gemildert wurden, erhielten
noch: Fred Kubai, Bildad Kaggia, Paul Ngu und Kungu Kurumba. Kenyetta
sagte zu seiner Verteidigung, er habe auf gesetzlichem Wege zuriidegewinnen
wollen, was man ihm gewaltsam entrissen habe und lehnte die Verantwortung
fiir Mau Mau ab. — Am 9. 3. 1953 wurde das Mitglied des Legislativrates, F. W.
Odede, verhaftet. Es konnte auch ihm miihelos nachgewiesen werden, dafl er
Mitglied der Sekte war. Vgl. noch K. C. 4. 1952, 1257; 1953, 13 069 und 13 071.
4% Peter Abrahams, Der kulturelle Konflikt. .., 545. — Der Aufsatz, ur-
sprunglich in ,International Affairs® Nr. 3, Juli 1954, sollte wohl beachtet werden.
4 K. G A. 1952,-12.579.
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Gewalt und Wirksamkeit der Kriegstechnik ins Ungemessene gestiegen sind,
schlecht bewaffnete, auf das Uberraschungsmoment, auf ihre Beweglichkeit und
auf die natiirlichen Gegebenheiten ihrer Heimat angewiesene Guerillas die
Grenzen der modernen Kriegstechnik nachdriicklich vor Augen gefuhrt. Die
Tage des Repetiergewehrs und des ersten Maschinengewehrs waren fir die
Europier giinstiger als die Zeit des Diisenbombers und der Maschinenpistole. ..
Lings den Straflen, die aus Saigon hinausfihren, sind Beobachtungstirme und
Grenzfestungen gebaut worden und auch fiir Kenia ist die Zeit der Bambus-
tirme und Pallisaden zuriickgekehrt. Die Offensive ist in den Handen derer,
die einfache Flinten handhaben und das Stahl-Panga schwingen® 48,

Mit der Bekimpfung der Rebellen wurde General Erskine, ein verdienter Offi-
zier von El Alamein, beauftragt. Um die Mitte des Jahres 1953 waren weit
mehr als 20000 Mann regularer Truppen und Polizeiverbinde beisammen.
Bezirk um Bezirk wurde zielbewufit durchgekimmt. Bis zum 9. Juli waren auf
die Schlupfwinkel der Mau Mau in den Aberdarebergen 1096 Bomben gefallen.
Doch das Morden, Rauben und Brennen begann immer und iiberall von neuem 4.
Das schlimmste Verbrechen wurde in der Nacht vom 27. zum 28. 3. in Lari
begangen, einem nicht allzuweit von Nairobi gelegenen Dorf mit friedlichen
Menschen. Es wurde ausgepliindert und es wurden getotet 71, verwundet 53,
51 blieben vermif}t 50,

Unter den Gemordeten waren am 1. 10. 1954 1234 Afrikaner, 25 Europier und
18 Asiaten. Verletzungen zum Teil schlimmer Art, hatten erlitten 708 Afri-
kaner, 24 Européder und 27 Asiaten®. Es mag erstaunen, dafl unter den Opfern
so viele Eingeborene sind. Als einer der ersten mufite sogar der ,gute Haupt-
ling® Waruhiu daran glauben, der in der ganzen Kolonie hochgeachtete, der
Regierung verantwortliche Chef-Senior des Volkes. Es ist aber ein Ziel der
Aufstindigen, das von den Fremden aufgezwungene Verwaltungssystem, wie
grofle Vorteile es zu bieten hat, zu beseitigen und statt dessen die frithere
Demokratie mit dem Palaver der Alten als oberster Instanz wieder einzufiihren.
So ist, wer den Eid nicht geleistet, Gegner und gefidhrdet. Waruhiu wurde
auf offener Strafie, sichen Meilen von Nairobi, in seinem Wagen erschossen 52,
Die Missionen blieben nicht verschont. Wir Katholiken haben die Freude, daf
unter den Mau-Mau-Fiithrern nicht einer aus unseren Reihen ist, die meisten
Christen sich tapfer gehalten haben und die wenigen Verirrten sich zuriick-
zufinden beginnen. In seinem Hirtenbrief tber die geheimen Gesellschaften
vom September 1953 schreibt der Ap. Vikar von Sansibar und jetzige Erzbischof
von Nairobi, Msgr. Mac Carthy: ,Wir sind dariiber besorgt, dafl so viele
Jungen und Médchen, Méanner und Frauen sich durch den Eid an die Gesell-
schaft gebunden haben. Trotzdem trostet es uns ungemein zu erfahren, dafl
nicht viele unserer kath. Christen dem Druck erlegen sind. Ja, in Anbetracht
der Schwierigkeiten und der Tatsachen, daff die Mitgliederschaft zur Bewegung

8 Graham Greene, Mau Mau, 10.

9 K C.A. 1953, 13 066.

50 1. c. 18 065.

51 1 ¢.013901.

521, Leakey, Mau Mau, 101f. — Die engl. Regierung schaltete im Volk
der Kikuyu den Rat der Senioren aus und gab ihm in Warukiu eine Art Konig.
Neben seiner Leiche fand man die eines Hundes und einen Zettel mit der
Drohung, man werde auch die beiden anderen Grofihduptlinge noch umbringen.
Der cine von ihnen sicherte sich daraufhin mit einer starken Leibwache, den
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und die Eidesleistung manchmal eine Frage um Leben und Tod ist, sind wir
dem Herrn, unserem Gott, dankbar, dafl so viele ihrer Uberzeugung so treu
geblieben sind* %,

Wir haben durch die Mau Mau eine europiische und zwei eingeborene Schwe-
stern sowie 14 eingeborene Lehrer verloren. Sie sind als Zeugen fiir ihren Glau-
ben grausam umgebracht worden. Bei Angriffen auf Missionsstationen wurden
ein europdischer Priester schwer verletzt, mehrere eingeborene Priester und
Schwestern miflhandelt und verjagt. Zwei Stationen mufiten aufgegeben werden.
Eine groflere Anzahl Schulen wurde verbrannt 5.

Bischof Carlo Cavallera von Nyeri berichtet in der Halbmonatsschrift der Con-
solatamissionare fiir ihre eingeborene Christen ,Mothereri® vom heldenmiitigen
Sterben des Oberkatecheten Mariano Wacira und der beiden Lehrer Josef
Gacero und Domenico Nyota. Sie wurden am 9. 2. 1953 aus ihren Hiusern
geholt und schrecklich ermordet. Wacira war 32 Jahre lang Glaubenslehrer
und mit seinen beiden Freunden die Stiitze des katholischen Schulwesens im
Land, zugleich ein eifriger Legionar Mariens. ,Vor den Gefahren aber, die
von der Mau-Mau-Bewegung drohten, hatten sich sein Eifer und seine Glaubens-
glut vervielfacht .

*

In dem Biirgerkrieg in Kenia sind nicht nur auf seiten der Eingeborenen
schlimme Dinge vorgekommen. Der Sekretir der Church Missionary Society
fiir Afrika, Canon T.F.C. Bewes, von 1929—1948 selbst Missionar in Kenia,
wurde vom Erzbischof von Canterbury mit einer Botschaft fiir Christus auf
sein fritheres Arbeitsfeld geschickt. Am 9. 2. 1958 sagte er vor der Presse, die
gefangenen Kikuyu wiirden von der Polizei der ,Third Degree“~-Methode unter-
worfen®. Weil nun die Eingeborenen mit ihren Forderungen auch viel Recht
haben, hat die Regierung bei rechtlich Denkenden manches an Prestige ein-
gebiiit. Der Durchschnittseuropder in Kenia ist freilich noch immer so von
seinem einzigen Recht uberzeugt, dafl er unbarmherzig Bestrafung der Rebellen
und fir die weniger Schuldigen ein griindliches Umerzichungslager fordert.
Frau Sydney Farrar, Vorsitzende der East Africa Women's League, hat vor-
geschlagen, die ganze weibliche Jugend in den Reservaten katholischen und
anglikanischen Schwestern zur Erziehung zu tbergeben, weil die Frauen am
schlimmsten gewesen seien 57.

anderen, den schon 70 Jahre alten Hiuptling Nderi, ereilte am 22. 10. sein
Schicksal. Er war ein grofler Freund der kath. Missionen, im Glauben unter-
richtet und gewillt, sich vor seinem Sterben taufen zu lassen. Als Katechumene
erhielt er ein kirchliches Begrabnis. Vgl. Oss. Rom. 21. 2. 1953 und K.C. 4.
1952, 12 569.

53 Aus unseren Missionen, Deutsche Provinz... 1954-4, 16. — Aus dem Hirten-
brief des Erzbischofs ergibt sich noch, dafl den Mitgliedern der Eidgenos-
senschaft verboten worden war, der Kirche Geld zu geben, mit Glaubigen zu
verkehren, in der Bibel zu lesen und sich beim Taufnamen rufen zu lassen (18).
Vgl. auch The Catholic Times of East Africa, Sept. 1953,

5 Aus unseren Missionen 1954-4, 16,

8 T.a Chiesa del Kenya scrive le prime pagine del suo Martirologio, Oss. Rom.
21.2.-1958;

5 K.G. A4 1953, 13071.

57 Aus unseren Missionen 1954-4, 16.




312 Rath: Mau Mau

Unter den Protesten gegen die Methoden, die angewandt worden sind, um den
Aufstand der Mau Mau zum Erliegen zu bringen, ist der offene Brief des
anglikanischen Bischofs von Mombasa ¢iner der schirfsten. Viele andere pro-
testantische Kirchenfithrer haben ihn mitunterzeichnet und gesagt, dafl sie
sich voller Abscheu abwenden von dem, was glaubwiirdige Zeugen vor zivilen
und militdrischen Gerichten ausgesagt haben. Sie hitten schon 6fters darauf
hingewiesen, wie diejenigen, die die Macht, die Ordnung und das Gesetz ver-
treten, ihre Macht miflbrauchten. ,Aber wie die Verhéltnisse liegen, haben wir
weitere schwere Sorgen, und wir kénnen deshalb nicht aufhéren, die Regierung
aufzufordern, von denen, die Ordnung und Gesetz Respekt verschaffen sollten,
eine radikale Anderung ihrer Haltung und ihres Betragens zu verlangen.”
Dann bitten sie die Mitglieder ihrer Kirchen, die im Heer, in der Polizei und
in der Nationalgarde dienen, sich zu jeder Stunde bewuflt zu sein, dafl sie
Christen sind, und sich neuer Grausamkeiten zu enthalten. Ganz davon abge-
sehen, dafl sie sonst thr Christentum preisgeben, fordern sie auch Gerechtigkeit
und Ordnung nicht. ,Im Gegenteil, sowas nidhrt nur den Haf, der sich durch
Geschlechter vererbt und die Zukunft des Landes bedroht.”

Eglise Vivante bringt den Brief und sagt: ,Wir tun das, weil er die Aufmerk-
samkeit auf eine Seite des Vorganges richtet, den die grofle Presse sonst kaum
beleuchtet, besonders aber, weil aus ihm klar und stark die Stimme des christ-
lichen Gewissens spricht® %.

Am 1. 10. 1954 waren ohne die Polizeitruppen iber 30000 Mann regulires
Militdir gegen die Mau Mau aufgeboten. In den Kdmpfen waren bis zum
25. 9. mit Sicherheit 6608 Rebellen getotet und 11 524 verwundet worden. Das
Militdr hatte an Toten 28 Europder, 2 Asiaten und 446 Afrikaner, an Verwun-
deten 55 Europaer, 12 Asiaten und 703 Afrikaner zu verzeichnen. Bis zum
10. 4. 1954 waren 191 587 Kikuyu hinter Stacheldraht. Am 22. 7. saflen noch
56 000 in Haft, bis zum 12. 11. wurden 756 Todesurteile vollstredkt 5,

In den letzten Monaten liefen die Kampfhandlungen an Heftigkeit merklich
nach. Das Land der Kikuyu ist erschopft. Viel Vieh ist eingegangen, vicle
Hutten sind verbrannt. Die Felder sind unbestellt geblieben. Die grofie Not
verhindert die Verproviantierung in den Wildern. Die starke Uberwachung
der Reservate kommt hinzu. Im Mirz des vergangenen Jahres versuchte die
Regierung durch Vermittlung des gefangenen ,Generals China“, der dafiir zu
lebenslanger Haft begnadigt wurde, mit den Rebellen Fihlung aufzunehmen.
Der Versuch wurde spiter noch 6fters wiederholt. Mit grofiziigigeren Angeboten
und besseren Erfolgen. Es ergaben sich die ,Generale® Tanganika, Kaliba,
Katanga und Gomokagio. Selbstverstindlich mit ihren Leuten. Und so kam noch
der und jener, der sich nicht allzuviel vorzuwerfen hatte und legte die Waffen
nieder 0.

Grofle Verdienste um den Frieden haben sich unsere Missionare erworben. Die
eingeborenen Priester der Didzese Nyeri wandten sich schon Anfang 1953 in
einem gemeinsamen vaterlichen Wort nicht umsonst an ihre Landsleute 8. Der
irische P. Mac Gill CSSp. ist zu einer geradezu legendiren Gestalt geworden.

58 Eglise Vivante 1954-1, 161.

5 K.C.A. 1954, 18901.

80 ], c. 1954, 13 507.

8 QOss. Rom. 21. 2. 1953. — Die Consolatamissionare zihlten 1950 7 ecingeborene
Priester und drei Seminaristen. Vgl. A Catholic Directory of East Africa,
050, St7d.
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Trotz Not und Bedrangnis haben die Kikuyu, Christen und Heiden, in grenzen-
loser Verchrung und Freude sein Silbernes Priesterjubilium gefeiert. Er ist
einer der am besten bekannten Geistlichen Kenias®, schreibt New Common-
Wealth, und ,seine Erfolge in den Bemithungen um den Frieden haben ihm
hochste Bewunderung eingetragen®. Tatsidchlich herrscht in dem ihm anver-
trauten Distrikt von Gatundu Ruhe und Ordnung %2

*

Man wirbt allerdings auch nicht nur mit Worten. Es wurden zusatzlich 6 750 000
Pfund investiert. Damit 1afit sich einiges anfangen. Im Vordergrund steht der
Waunsch, den ,Landhunger® der Kikuyu zu befriedigen; das kann aber nur
geschehen, wenn die Kikuyu einsichtig und selber tatkraftig mithelfen wollen.
Die alten Bauern mufiten begreifen lernen, dafl eine Kuh im Preis von 15 Pfund
wertvoller ist als 3 Kithe im Wert von je 2 Pfund . Es mifiten vor allem die
Riesenherden von Schafen und Ziegen verkleinert werden, weil das vorhandene
Buschland, an sich der ideale Weideplatz fir sie, sie einfach nicht mehr aushalt.
Aber ehe das geschieht, mufiten die Kikuyu zuerst ihren heidnischen Glauben
aufgeben, in dem Gétter und Geister immer von neuem Schafe und Ziegen zum
Opfer verlangen. Anstatt sie zu belehren, machen die unabhéngigen christlichen
Kirchen auch hier Zugestindnisse. Wie sie mehrere Frauen gestatten, weil das
bei Moses schon so war, so gestatten sie auch die Opfer, weil Christus nicht
gekommen ist, Moses und die Propheten aufzuheben®. Es dirften vor allem
die jungen Leute, die auf den Schulen und auf den Farmen der Weiflen mit
den Methoden der modernen Bodenbewirtschaftung vertraut wurden, in ihren
Reservaten nicht mehr zu den primitiven Hackbaumethoden ihrer Viter zuriick-
kehren. Doch wehe, wenn sie sich selbst tiberlassen sind! Am Ufer des Riururi,
der ihr Land durchfliefit, steht weithin sichtbar ein Schild: ,Kikuyu, dieser
Fluf triagt Jahr fiir Jahr eine Menge deiner kostbaren Ackerkrume ins Meer
hinaus. Sorge, dafl du dein Land behaltst! Schutze dein Land vor der Erosion!®
Das hindert die Kikuyu nicht zu tun, was ihre Viter taten, zu sengen und zu
brennen, um das Ungeziefer vor der Aussaat zu vertilgen: Schlangen und Rat-
ten... Dann sicht man des Nachts die endlose flammende Walze langsam iiber
Higel und Berge rollen. Hinterher kommt der nasse Monsun mit Wolken-
briichen und Platzregen, und das Wasser spillt den ungeschiitzten, kostbaren
Grund weg, in den Fluf}, ins Meer. So sind die Kikuyu arm geworden %.

Von nun an sollen in jedem Jahr 6000 acres aufgeforstet werden. Unbebaute
Gebiete, die frei sind von der Tse-Tse-Fliege, sollen erschlossen, bewassert und
besiedelt werden %. Gleichwohl wird man nicht allen Kikuyu eigenen Boden
verschaffen konnen, wenn das Volk weiter wachst wie bisher. Aber, fragt
P. Loogman, ist das denn no6tig? Haben in Holland alle Leute ihren eigenen
Grund? Man kann ja schlieflich auch noch ein Geschaft aufmachen. Die Kikuyu
eignen sich sogar vorziiglich dazu ®. Grofle Summen sollen bereitgestellt werden,

82 Fast African Standard, 10. 12. 1954: A Roman Catholic priest looks at
Mau Mau.

8 K. C.A. 1954, 13723.

64 J,. Leakey, Mau Mau, 113 f.

8% A. Loogman, Het Drama. Africa Christo, Sept.-Okt. 1954, 20.

o K.C.A 1952, 12 573.

87 A. Loogman, Het Drama. Africa Christo, Jan.-Febr. 1954, 11; Sept.-Okt.
1954, 19.
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um den nicht in bauerlichen Betrieben Versorgten die Moglichkeit eines Berufes
zu geben. Kenia ist reich an Bodenschitzen, Kenia hat reiche Ulvorkommen.
Da bieten sich Gelegenheiten, eine Industrie aufzubauen. Firs erste werden
die jungen Leute im Straflenbau Beschidftigung finden, in der neuen Ulraffinerie
und am Flughafen von Mombasa %.

Mit dem 1. 1. d. J. sind die Lohne der schwarzen Arbeiter erhéht worden. Es
mufite zugegeben werden, dafl sie viel zu gering waren. Die Landarbeiter ver-
dienten vor kurzem noch 25 Schillinge im Monat. Sie brauchten freilich nur
250 Tage im Jahr zu arbeiten. Die ubrigen Tage standen ihnen fir die drei
Morgen zur Verfligung, die der Herr ihnen zu geben pflegte. Nun ist das
Existenzminimum von 56,5 Schillinge fir Unverheirate iiber 21 Jahre auf
81 Schillinge heraufgesetzt worden. Die Verheirateten sollen vom 1. 1. 1956 ab
das 2!/sfache erhalten 9.

Es sind in den beiden letzten Jahren schon 140 neue Dorfer, sauber und nach
den Forderungen einer fortschrittlichen Hygiene, eingerichtet worden und ebenso
viele sind im Entstehen begriffen, jedes fiir rund 100 Familien 7. Die soziale
Wohlfahrt sieht, iiber das ganze Land zerstreut, Sanititsstationen vor. Das
Schulwesen soll weiter griindlich entfaltet werden ™.

*

»Es wird manchmal behauptet, die Afrikaner in Kenia seien Opfer des Land-
hungers®, schrieb der News Chronicle am 8. 2. 1952 nach der Rede Lyttletons.
,Das ist eine allzu grofle Vereinfachung. Es ist die Erschopfung des Bodens,
die fiir die Schwierigkeiten der eingeborenen Farmer verantwortlich ist. Der
Boden, den sie bebauen, wird durch die verderbliche Art zerstort, wie sie ihn
behandeln. Afrika braucht mehr gute Farmer und weniger kiimmerliche Rechts-
anwilte aus den Reihen seiner eigenen Scéhne. Es bedarf dringend geschulter
Landwirte, die imstande sind, durch eigene Arbeit, wiec auch durch ihr Vorbild
den Boden, den sie und thre Landsleute bestellen, zu verbessern und zu erhal-
ten. — Afrika braucht auch eigene Techniker, die in der Lage sind, moderne
industrielle Verfahren anzuwenden; denn was sich heute in Afrika vollzieht, ist
eine industrielle und landwirtschaftliche Revolution, zu deren Durchfihrung und
Konsolidierung Europa ein Jahrhundert brauchte... Sie kann nur durch eine
echte Partnerschaft zwischen dem weiflen und schwarzen Mann erfolgreich zu
Ende gefithrt werden. Der Regierung fillt die Pflicht zu, den Afrikaner fiir die
verschiedenen Aufgaben zu schulen, die er gern tibernehmen méchte und ihn
davon zu uberzeugen, dafl er als Partner aufgenommen wird, wenn er die Eig-
nung besitzt® 2,

Auch von den letzten Forderungen der bekannten Zeitung scheint sich einiges
erfiillen zu wollen. Im Februar 1954 kam Lyttleton ein zweitesmal nach Kenia.
Am 10. 3. wurde die Regierung umgebildet. Sie besteht in Zukunft aus dem
Ministerprasidenten und seinem Stellvertreter, sechs offiziellen, sechs inoffiziel-
len und zwei ernannten Mitgliedern. Bei den offiziellen und ernannten Mitglie-
dern scheint es sich um ausgesprochene Fachkrifte zu handeln. Die Mini-

SSK. G A, 1958, 12578,

69 1, ¢. 1954, 18 453.

7 1.c. 1954, 13722.

1K G A 1952, 12 578.

2 Englische Rundschau, 1952-47, 580.
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sterien fir die inoffiziellen wurden an drei Europier, einen Inder, einen Araber
und einen Afrikaner vergeben. Die Regelung wurde von den Afrikanern ungiin-
stig aufgenommen. Sie hatten drei Minister ohne oder doch wenigstens einen mit
und einen ohne Portefeuille gefordert. Um sie zufriedenzustellen, wurden am
30. 6. noch zwei Afrikaner zu den einflufireichen Amtern des parlamentarischen
Sekretdrs im Innen- und Erziehungsministerium berufen. Der Sekretir im Er-
ziechungsministerium ist Lehrer und Kikuyu?. Auch die Europider waren mit
der Neuregelung nicht einverstanden. Nur acht von den 14 Weiflen im Legis-
lativrat der Kolonie stimmten ihr zu. Sie verlangen alle ein eigenes Recht fir die
“White Highlands”, die Bezirke der Asiaten und Reservate der Schwarzen, und
ein gemischtes Recht, das auch Partnerschaft vorsieht, fiir alle iibrigen Gebiete.
Nur so kann sich die “European Electors’ Union” den Aufbau eines gesunden
ostafrikanischen Staatswesens denken. Im iibrigen sollen die Forderungen der
christlichen Ethik hochgehalten, allen loyalen Mitarbeitern Bildungs- und Ent-
wicklungsmoglichkeiten verschafft und die Ausbeutung eines Volksteils durch
einen anderen unmoglich gemacht werden ™.

*

Nur selten noch knallt es jetzt auf den Strafilen. Im Kiambuland, stand groff
aufgemacht in den Zeitungen, hitten an finfhundert Hexen ihren Zauberkram
abgeliefert, aus freien Stiicken allem Mau Mau abgeschworen und versprochen,
Frieden zu halten. Die Seele des Widerstandes sei nun gebrochen.

Haben die Mafinahmen der Regierung, von denen wir sprachen, das zuwege ge-
bracht? Kein Zweifel, wiren sie frither gekommen, die Fithrer der Sekte hatten
kaum solchen Anhang gewonnen. Aber den Frieden haben die 30000 Soldaten
und Polizisten geschaffen, endlich geschaffen nach drei langen Jahren.

Wird dieser Friede Bestand haben? Wie, wenn die Kikuyu nur den Anfang ge-
macht hitten? Wo brodelt es nicht im schwarzen Afrika? Yomo Kenyatta und
Kwame Nkrumah sind nur zwei von vielen, die alle darauf brennen, die Ge-
schicke Afrikas in ihre schwarzen Hinde zu nehmen. Wer wird sie hindern?
Diirfen wir sie hindern? Wer es tut, wird ein schlechtes Gewissen haben.
Leidenschaftlich setzt A. Loogman sich fiir das Verbleiben der Weiflen in Afrika
ein. Freilich micht jedes Weiflen. Nur wer Lehrmeister sein will und kann. Sie
heute sich selbst iiberlassen, das wire fir die Eingeborenen selbst das grofte
Ungliick. Die Besten unter ihnen miissen noch alles lernen, sie sind noch nicht
gereift genug und haben noch nicht das grofie Verantwortungsgefiihl und die
demiitige Bereitschaft zum Dienen, dafl man ihnen die Schicksale von Vélkern
anvertrauen konnte. Aber zuletzt wird man sie ihnen anvertrauen miissen, das
verhehlt sich auch P. Loogman nicht.

Der schwarze Mann mit Biigelfalte und Hornbrille, der drei europiische Spra-
chen spricht, miifite davon zu {iberzeugen sein, dafl er noch zu warten hat. Wir
sehen ihn licheln. Ich wiinsche, daff man hier in Afrika in meiner Mutter-
sprache mit mir redet, wird er antworten und dann werden es ihm nur die
Missionare noch klar machen konnen, die ihm lesen und schreiben beigebracht
haben und vielleicht noch ein wenig von seinem Vertrauen besitzen.

B K.C. A. 1954, 13 505/6 und 13 565. — Konigin Elisabeth ernannte den Afri-
kaner B. A. Ohanga zum Minister fiir Community Development. Vgl. K. C. A.
1954, 13 722.

™ K.C. A. 1954, 13 458 und 13 722.
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Mau Mau ein warnendes Zeichen! — Es wird nicht von heute auf morgen ge-
schehen, daff der Europder in Afrika seine Herrenrechte verliert. Man wird die
ehrgeizigen Einheimischen gegeneinander ausspielen kénnen; man wird die alten
Hauptlinge gegen den Fortschritt der Jugend stiitzen konnen... Aber der Tag
ist unvermeidbar.

Bis dahin steht der Missionar vor seiner bisher schwersten Aufgabe in der Ge-
schichte der afrikanischen Mission. Er wird sich zunéchst einmal dorthin stellen
miissen, ganz eindeutig, wo das Recht liegt. Die Bischéfe von Madagaskar haben
schon vor liangerer Zeit, die Bischofe in Kamerun in diesen Tagen das Verlangen
der Eingeborenen nach Freiheit und Selbstbestimmung in eigenen Hirtenbriefen
als gerecht und begrundet anerkannt. Im Kampf um das Ziel mifiten freilich
die Gesetze des Evangeliums respektiert werden: Wahrheit, Gerechtigkeit,
Klugheit und Liebe.

Das ist aber die Sorge vieler, es konnte den Missionaren nicht mehr gelingen,
das Geschlecht hochgebildeter Laien zu erziehen, das aus dem Geist der Lehre
Christi threm Volk und der Welt demiitig dienen will und mit Klugheit und
Liebe, in Wahrheit und Gerechtigkeit zu herrschen bestrebt ist.

[ KLEINE BEITRAGE =

DR. P. GONSALVUS WALTER OFM CAP., KNECHTSTEDEN
KUNFTIGE MISSIONSMETHODE IN CHINA

Wenn man iiber kiinftige Missionsmethode in China sprechen will, mufi man
prophezeien oder voraussetzen, dafl in China die gegenwirtige Knebelung des
Missionswerkes einer wirklichen Freiheit Platz macht. Eine solche Anderung
setze ich voraus, ohne sie zu prophezeien. Ich setze weder eine ideale, noch eine
prekire, sondern eine gerade noch annehmbare Lage der Kirche Chinas voraus.
Da ich nicht prophezeie, kommt nicht viel darauf an, wieviel Wahrscheinlichkeit
fiir wirkliches Eintreten meine Annahmen haben, doch kann ich nicht sagen,
dafl es mir mit diesem Artikel nicht ernst sei.

Es soll hier von einer kiinftigen, nicht von der bisherigen chinesischen Missions-
methode die Rede sein, wenn auch in dem Kiinftig das Bisher selbstverstindlich
mitklingt. Die bisherige Methode bleibt aufier Betracht. Sie wird daher auch
nicht kritisiert. Wenn z. B. gesagt wird, die kiinftige Chinamission wirde sich
mehr als bisher auf Armut einstellen, soll damit nicht gesagt sein, dafl die
bisherige geringere Einstellung auf Armut ein Fehler war, vielmehr bleibt die
bisherige Einstellung aufler Betracht.

Eine kinftige Missionsmethode mufl nicht eine absolut neue Methode sein. Der
Unterschied zwischen bisher und kiinftig kann auch blofi darin liegen, dafl
Anschauungen, die bisher im Vordergrund standen, kinftig zuriicktreten, und
umgekehrt.

Man kann sich vorstellen, dafl manche an sich sehr wertvolle Missionsmittel
kiinftig in China nicht eingesetzt werden konnen, weil Geld und Krafte fehlen
oder Gesetz und Volksempfinden entgegenstehen. Auf manche bisherigen Mis-
sionsmittel verzichtet man auch freiwillig.
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Alle Universititen, Hochschulen, Mittelschulen, Berufsschulen, Volksschulen der
Mission. werden ausfallen, weil es nur noch Staats- und Gemeindeschulen gibt.
Diese Schulen sehen von Religion ab, wenn sie auch im allgemeinen nicht
religionsfeindlich eingestellt sind. Nun hat offenbar die Mission ein ausge-
sprochen religidses Interesse daran, méglichst viele gute Christen, auch Ordens-
briider, Ordensschwestern und Mitglieder von Sikularinstituten als Lehrer und
Lehrerinnen in alle Schulsysteme zu bringen. Sie wird also zum Ergreifen des
Schulfaches, mehr als zu anderen weltlichen Berufen, ermuntern und nach Krif-
ten helfen. Auch ist der Schulbesuch der katholischen Jugend, ganz gleich,
welchen Beruf die Kinder und Studenten spiter ergreifen, mit allem Nachdruck
zu fordern, denn gute Katholiken mit Volksschulbildung, hoherer Bildung oder
Fachwissen sind im Privatleben, im Gemeinde- oder Staatsdienst und in anderen
Berufen ein Samenkorn fiir das Reich Gottes.

Im kiinftigen China mag es der Mission verwehrt sein, Krankenhduser, Waisen-
héduser, karitative und soziale Werke zu haben. Sie wird also sehen, dafl sie
Laien, auch Ordensbriidder und Ordensschwestern und Laien aus Sikularinsti-
tuten in die entsprechenden weltlichen Anstalten und Organisationen bringt.
Dem Drudk der Standesorganisationen der Arzte und Apotheker wird auch die
arztliche und medizinische ambulante Krankenbehandlung der Mission erliegen.
Dagegen bleibt es ihr unbenommen, iiberall, wo Nachfrage ist, in der Haus-
krankenpflege und Familienfiirsorge mit ihren Kriften aus dem Laien- und
Ordensstand zu helfen.

An dem immer allgemeiner und rascher fortschreitenden Ausbau des modernen
Verkehrs mit Autos, Motorriadern, Motorbooten, Flugzeugen, ja selbst an dem
riickstandigen Verkehr mit Pferden und Maultieren wird die Mission nicht mehr
fithrend beteiligt sein. Das Geld wird dafiir fehlen. Namentlich aber wird man
den FEinzug Jesu in Jerusalem lebhaft vor Augen haben, gern zu Fufl gehen
oder fiir Geld und gute Worte sich und seine Sachen von andern beférdern
lassen.

Bei einem Seminar, bei einer Abtei oder einem Ordensmutterhaus konnte etwas
Landwirtschaft angebracht sein, sonst aber wird in diesem Anfangsstadium der
selbstdndigen chinesischen Kirche sich bei den Stationen nur ein Girtchen finden.
Erst recht fehlen natiirlich alle grofleren Industrien, Transportgeschifte, Bau-
und Mietwohnungsunternehmen, Tankstellen usw. Man hat das Geld nicht dafiir,
maéchte aber auch absichtlich das kapitalistische, geschiftliche und weltliche Ge-
triebe von der Religion fernhalten.

Da so viele indirekte Missionsmittel und Hilfsbetriebe teils gezwungenerweise,
teils freiwillig, teils halb freiwillig kiinftig wegfallen, werden die Stationen,
selbst die Zentralstationen der Diozesen, im Vergleich zu frither erheblich
weniger Gebidude aufweisen. Es wird der Eindruck entstehen, daff die katho-
lische Kirche in den Didzesen und im ganzen Land nichts hat als Kirchen,
Priesterwohnungen, Seminarien und Kloster. Sie erscheint nicht als Geschafts-
macht, auch nicht als Kulturmacht im weltlichen Sinn, sondern nur noch als
religios-geistige Macht. Selbst im Dienste der Karitas und der Firsorge lafit
sie nicht das Geld und den Betrieb arbeiten, sondern stellt nur ihr Personal zur
Verfiigung, das sich aus religiésen Beweggriinden im ganz personlichen Dienst
opfert. So auf weltliche Geltung zu verzichten, scheint gewagt zu sein, aber es
sind im wesentlichen die Umstinde, die dazu zwingen, und im kleineren Rest
das christliche Ideal, das dazu dringt. Es scheint also, dafl Gott sclbst verlangt,
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man solle im Vertrauen auf ihn den Schritt ins Dunkle nur mutig tun. In Neu-
ausrichtung der Methode geht ja Gott voran.

Im Moment, wo die indirekten Missionsmittel und die dufleren Hilfen weg-
fallen, muf} sich die Religion aus sich allein als lebenskriftig erweisen. Es darf
ihr nicht geschehen, was dem Bresthaften geschieht, wenn man ihm Kriide und
Stock wegnimmt. Es darf nicht passieren, dafl die Vorldufer und Wegbereiter
abtreten, und dann der angekiindigte Messias nicht kommt. Die Religion muf§
auf eigenen Fiilen gehen konnen und iiberall, wo sie hinkommt, sich selbst
empfehlen und einfiihren.

Wenn Chinesen nach Europa oder Amerika kommen, miissen sie auf gut katho-
lische Menschen, Familien, Zirkel und Vereinigungen aufmerksam werden.
Unser Kirchenvolk mufl sich Mithe geben, auflerhalb der Kirche ebenso christlich
zu sein wie innerhalb derselben. Man muff dem Fremden aus dem Osten
Gelegenheit geben, das katholische Europa und Amerika kennenzulernen. Man
muf sich nicht als Kirche fithlen, die missioniert werden mufl, sondern als Kirche,
die missioniert.

Nachdem in China die missionarischen Hilfswerke weggefallen sind, gibt es,
wie schon hervorgehoben wurde, nur noch ein Missionsmittel, die Religion selbst.
Die Triager des Missionswerkes werden also kiinftig alle Kraft darauf konzen-
trieren, die Religion als Missionsmittel zu erkennen, zu kultivieren und einzu-
setzen, Man denkt also zuerst natiirlich, aber gleich darauf ubernatiirlich, nicht
umgekehrt wie bisher.

Gebet, Opfer und ganz beispielhafter Wandel stehen im Vordergrund. Das
gilt fiir alle, fiir Priester, Ordensleute, Laienhelfer und Kirchenvolk. Dabei
mufl jeder die Religion nach aufien hin so vertreten, wie er als Christ berufen
ist. Die Weisen der christlichen Berufung sind unendlich vielfiltig, vom
Bischof bis zum kranken Midchen, das als ein Haufchen Elend in der Hiitte des
katholischen Wassertragers liegt. Namentlich Weltpriester und Ordensleute, die
berufsmafig nichts sind als religiése Menschen, werden im Interesse des Mis-
sionswerkes sich bestreben, privat und &ffentlich zu sein, was sie sind. Im
Gefolge davon empfinden sie auch kein so starkes Bediirfnis mehr, ihr religises
Innere unter weltlichem Aufleren zu tarnen. Griinden z. B. die Kapuziner ein
Kloster, so nehmen sie nicht das Finanzamt in Nanking als Muster, sondern
bauen, freilich unter Anpassung an die chinesische Art, nach ihrer primitivsten
Ordensregel. Der kulturstolzen, heidnischen Welt predigt man nicht blofl die
Anfangsgriinde des Christentums, sondern auch die Ideale seiner Rite, nicht
blofl in Worten, sondern auch durch die Tat. Wenn die heidnische Welt vom
Christentum auch nichts versteht, soll sie doch gezwungen sein zu sagen: ,Die
Christen sind gut, und die Weltpriester und Ordensleute fithren ein hartes
Leben, obwohl sie es besser haben kénnten.“ Indem man so durch Gebet, Opfer
und beispielhaften Wandel iibernatiirlich denkt und lebt, setzt man die Religion
als Missionsmittel ein, kann daher auf iibernatiirlichen, unvorhergesehenen
Erfolg hoffen.

Die Aufgabe der Welt- und Ordenspriester ist die Verkiindigung der Religion
in Wort und Schrift. Die Pflege der profanen Wissenschaften und die Literatur
ist, freilich unter Hervorkehrung des katholischen Standpunktes, Sache der Laien.
Die Priester miissen auf religiosem Gebiet bleiben, weil ihre Zahl im Vergleich
zu ihrer Aufgabe winzig klein ist. Die Herrin Theologie, die ja alle profanen
und philosophischen Wahrheiten als Dienerinnen hat, wird alle dienstféhigen
Chinesinnen anstellen, die Auslinderinnen nicht entlassen, sie aber daran ge-
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wohnen, chinesisch zu sprechen. Die Bibeliubersetzung der Franziskaner und
anderer Ubersetzer wird die Freude der Priester und Glaubigen sein, doch wird
man sich hiiten, sie als Massenartikel unter die Heiden zu werfen, aufler in
Auswahl und mit vielen Anmerkungen. Fiir die Heiden (und Christen) ist die
Traktatenliteratur da, massenweise. Sozusagen alles Kapital an Geist und Geld
verwendet man dafiir. Jedes Traktitchen ist nach Thema, Inhalt und Form so
gediegen, reich, klar, schén und kurz, daf der Heide, der es gelesen hat, einen
Umweg macht, um bei jenem Christen nach einem neuen zu fragen. Ein Trak-
tatchen, das ,ein bifichen schwach” ist, kompromittiert die Religion in den Augen
der Heiden in schwerer Weise, weshalb sich kein Drucker findet, der es drudkt.
Da man in der Schule keinen Religionsunterricht geben kann, und die Kinder
auflerhalb der Schule fiir Religionsunterricht nirgends zu treffen sind als in der
Familie und sonntags in der Kirche, weifl jedes Kind, jede Familie und jeder
Priester, wo und wie der Religionsunterricht zu erteilen ist. Man mufl kunftig
die Religion mehr iiben als lernen, und das gut christliche Leben als ganz vor-
ziglich bestandenes Examen gelten lassen. Das gilt auch fiir die religiosen
Zirkel, wo sich katholische Studenten und Gebildete in Religion weiterbilden.
Der Priester nimmt daran nicht teil, denn ihn trifft man in der Kirche, wo man
alles, was er zu sagen hat, horen kann, sonst ist er auswarts auf Missionsfahrt
oder betet und studiert.

In welchem Stil die Kirchen gebaut sind, ist ziemlich gleichgiiltig, wenn sie nur
die katholische Religion verkérpern. Eine gotische Kirche oder das reiche Innere
einer Renaissance- oder Barodekirche verkérpert tiberall die katholische Religion,
ist also in China gerade soviel oder sowenig auslindisch wie die katholische
Religion selbst. Man mufl aber selbstverstindlich in den Ausdrucksmitteln der
religiosen Idee mach Moglichkeit chinesische Formen verwenden. Nur halbkatho-
lisch ist ein wundervoller Raum, in den nichts hineinpafit als ein Druidenstein,
ein leeres Kreuz, der sichtbare Priester und das Kirchenvolk. In einer ganz-
katholischen Kirche ist der Raum (nicht eine Wandfldche) auflerdem vorgeschen
fiir den unsichtbaren Priester, den mystischen Christus, lebendig ans Kreuz
genagelt, mit seinem Gefolge: Gott Vater, Hl. Geist, Muttergottes, eine Anzahl
Engel und Heiliger, und ein Platz fiir die Kanzel, nicht bloff fiir einen Laut-
sprecher. Es versteht sich von selbst, daB man in China keine halbkatho-
lische Kirche brauchen kann, denn sie kompromittiert die Religion schlimmer
als ein schwaches Traktitchen. Gotteshaus, Statuen, Bilder, Gerite, Gewinder,
Gesang, Musik, Gebetston, Zeremonien miissen die Religion sinnfillig, und
zwar auffillig und leicht faflich darstellen. Das brauchen in China die Heiden
und die Christen. Was aber geboten wird, auch das kleinste Andachtsbildchen,
soll Kunst, nicht Kitsch sein. In diesem letzteren Punkt tritt kinftig in China
ein grofler Wandel ein. Auf allen Gebieten, nicht bloff in der Malerei, nehmen
einheimische Kiinstler und Kiinstlerinnen die Sache in die Hand. Fiir die Gottes-
hiuser macht man soviel Aufwand, als man kann.

Als Feier der hl. Messe hat man wie bisher die lateinische Messe als Hechamt,
Gemeinschaftsmesse und stille Messe, letztere mit oder ohne Gemeinschafts-
gebet und Gemeinschaftsgesang der Glaubigen. Solosidnger und Solobeter (Vor-
beter) kennt man nur bei Andachten, nicht bei der hl. Messe, aufler was der
Priester im Hochamt singt. Neu ist fir China das in Deutschland schon lange
iibliche gemischte Hochamt, nidmlich das vom Priester gesungene lateinische
Hochamt, bei dem das Volk oder der Chor die kurzen lateinischen Antworten
singt und sonst das Opfer mit Liedern in der Volkssprache begleitet. Zehn Jahre
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lang hatte man Hochamt und stille Messe auch in der chinesischen Volkssprache.
Dann bat man den Papst, sie wieder zu verbieten. Jede Druckerei, jede Neu-
auflage, ja jeder Priester hatte ndmlich einen eigenen Text, weil es eben in
einer wirklich lebenden Sprache, besonders in der chinesischen, von Lebewesen
notwendiger- und berechtigterweise nur so wimmelt. Namentlich aber hatte der
HI. Vater Erbarmen mit den Glaubigen, die sich bitter beklagten, dafl ihnen der
Priester am Altar, dieser unentwegte Solobeter, unertrdglich sei. Alles atmete
auf, besonders die Priester selbst, die es nun in der eigenen und in jeder frem-
den Kirche wieder leichter hatten, sich auch wieder richtig katholisch fiihlten.
Predigt und Christenlehre hilt man wie bisher innerhalb oder auflerhalb der
hl. Messe. Auch in der Wahl der Schrifttexte, die man dem Volke vorliest und
erkldrt, hat man wie bisher volle Freiheit. Von der Idee, das Mefiformular durch
noch viel groflere Variation der Schrifttexte komplizierter zu machen, ist man
abgekommen. Bei Ausfithrung der Zeremonien und im Vortrageton der Gebete
beobachtet der Welt- und Ordensklerus wieder jene von der Kirche geregelte,
strenge, einheitliche, dsthetisch feine Disziplin und Schicklichkeit, jene ungezwun-
gene Beherrschtheit, Bescheidenheit und Diskretion, welche fiir die Christen so
tiberaus wohltuend ist und die Heiden so ehrfiirchtig stimmt. Die Seele davon
ist die innere Haltung des Liturgen, der, abgesehen von seiner Andacht, aufs
tiefste vom Bewuftsein erfillt ist, dafl er im Dienste der Religion steht, nicht
der Schausteller seiner subjektiven Frommigkeit oder Nachlassigkeit oder Son-
derbarkeit sein darf. Man predigt also in China als Liturge am Altar, bei Tau-
fen, Hochzeiten, Begrabnissen die katholische Religion, nicht sich selbst oder das
Chinesentum oder eine subjektivistische, protestantische Religion.

In der neuen Missionsira entdecken Weltpriester, Ordensleute und die Mitglie-
der der Sikularinstitute mit leuchtenden Augen und verhaltenem Entzlicken, dafl
der Heiland die personliche Armut zum Fundament des Apostolates gemacht hat.
Als Apostel der christlichen Religion darf man nicht sich selbst und das Irdische
suchen, sondern mufl sich selbst und das Irdische im Dienste der Religion opfern.
Es gibt viele Abstufungen in der apostolischen Armut, aber alle Apostel ohne
Ausnahme miissen sich zum Geiste der Armut bekennen, und niemand darf sich
weigern, auch duflerlich, unter den Augen der Christen und Heiden, jene Armut
zu Uben, zu der er berufen ist. Der Kapuziner mufl auch duflerlich Kapuziner-
armut iiben, und der Weltpriester sollte es soweit bringen, dafi er wenigstens
innerlich Geld und Gut und weltlichen Glanz aufrichtig verachtet. Entsprechend
mufl die Erziehung des Nachwuchses im Weltpriester- und Ordensstand sein.
Der dufleren Armut und dem Geiste der Armut entspricht eine ganz bestimmte
innere Haltung: Demut, Bescheidenheit, Anspruchslosigkeit, Nachgiebigkeit, Ein-
falt, Heiterkeit, also das Gegenteil vom Sinn fiir Macht, Geltung, Riicksichts-
losigkeit, Protzen, Sichaufspielen, Sichdurchsetzen, zwei grundverschiedene Typen
des Chinamissionars. In Gesinnung und Leben an die evangelische Armut ver-
schricben sein, ist der Missionarstyp des neuen China, wo nach Aufhéren der
Gewaltherrschaft alle Welt nach Geld, Geltung und Vergeltung schreit.

Aufler der Einstellung auf Religion und evangelische Armut geht die missiona-
rische Neuausrichtung dahin, von nun an China im wesentlichen ohne ausldn-
dische Hilfe zu missionieren. Auslidnder sind fir China ein Einfuhrartikel, der
bei Christen und Heiden wenig gefragt ist. Auch kénnen die Auslinder im all-
gemeinen nur Berater und Helfer sein, nicht an leitender Stelle stehen. Fiir den
Aufbau und die Fortfithrung einerseits der Diozesananstalten, andererseits der
Klgster ist aber auslidndisches Personal und Geld noch sehr notig und von chine-
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sischer Seite auch sehr erwiinscht. Sonst verzichtet man auf Personal vom Aus-
land, wohl aber nimmt man Geld an, wenn man es bekommt. Die Losung:
»China missioniert sich selbst!“ hat natiirlich nur Sinn, wenn nach Ausfall oder
Beschrankung der auslindischen Hilfe im Lande selbst hinreichend Krifte sind,
um das Missionswerk mit Aussicht auf Erfolg weiterzufithren. Weiterfithren
bedeutet nicht kinstliches, vielleicht sogar sprunghaftes Vorwirtstreiben. Mit
Wegfall der auslandischen Hilfe hort aller mechanische Antrieb des Missions-
werkes in China auf. Das Missionswerk mufl von innen heraus organisch wach-
sen und nur auf diesem Wege die Bekehrung Chinas erreichen. Man lafit ihm
also Zeit, viel mehr Zeit, als man ihm zu lassen geneigt wire, wenn man es
von auswarts antriebe. Man mufl versuchen, die chinesische Missionslage, die
Gott herbeigefiihrt oder zugelassen hat, mit jener Ruhe und Zukunftssicherheit
zu betrachten, mit der sie Gott betrachtet.

Die Losung: ,China missioniert sich selbst!“ bringt es mit sich, daff die Bischofe
und Orden ihre Priester und Hilfskrifte, auch die besten, in fremde Didzesen
geben, wenn es angebracht erscheint. Ferner ist man sich bewufit, dafl die ersten
Triger des Missionswerkes der Didzesanklerus, die Kloster und die Sakular-
institute sind. Man steht vor dem Wunder, dafl eins das andere mehr schitzt
und férdert als sich selbst, auch arbeiten sie im Apostolat ganz einmiitig zusam-
men. Endlich wird die missionarische Kraft der Laien allmihlich ganz aufge-
weckt und darf ungehemmt zur Geltung kommen. Aber nimmt man auch alles
zusammen, so ist die verfugbare Kraft doch ganz unzureichend, um von ihr die
Bekehrung Chinas erwarten zu diirfen. Das ganze Missionswerk dieser jungen
einheimischen Kirche ist das kleine, einfache Tun eines schwachen Kindes. Aber
an der Schwachheit des Menschen soll die Allmacht Gottes offenbar werden.
Kiinftig sucht man ja an erster Stelle die iibernatiirlichen Missionsmittel einzu-
setzen und erwartet den Erfolg an erster Stelle von ihnen. Daher Gebet und
Opfer, exemplarischer Wandel, evangelische Armut und Konzentrierung auf
gelebte und gepredigte Religion.

Die Heiden fiir das Christentum zu gewinnen, ist weniger Sache der Priester
als der Katechisten und Katechistinnen, sowie der gewohnlichen Gldubigen. Bis-
her hatte man Katechisten, manchmal auch Katechistinnen, die Monat fir Monat
ihr Gehalt bezogen. Kiinftig hat man kein Geld mehr dafiir. Um ein Vielfaches
billiger und im allgemeinen auch viel besser sind als Katechisten und Kate-
chistinnen entsprechend ausgebildete und erzogene Ordensbriider, Ordensschwe-
stern, Briidder und Schwestern aus Sakularinstituten und gottgeweihte Jung-
frauen. Viele hat man davon nicht, aber ihre Zahl wird immer gréfler und ihre
Eignung immer besser. Briider aus Klostern und Sédkularinstituten ersetzen auch
allmihlich die bezahlten Diener und Gehilfen der Missionare auf der Station
und auf Reisen. Briider und Schwestern konnen auch, wie oben schon gesagt
wurde, im &ffentlichen Schuldienst und anderen Einrichtungen titig sein. So be-
kommt die Briiderabteilung der chinesischen Klaster und Sdkularinstitute einen
ganz neuen Horizont. Als Katechisten hat man an ihnen Minner, die in vieler
Beziehung dem Priester gleichwertig sind. Mit pépstlicher Vollmacht diirfen sie,
ohne die Diakonatsweihe empfangen zu haben, auch feierlich taufen, die hl.
Kommunion austeilen, Aussetzung mit sakramentalem Segen halten und Be-
grabnisse vornehmen.

Im chinesischen Missionswerk nimmt die von Papst Pius XI. und dem damaligen
Apost. Delegaten Costantini fiir China gegriindete Katholische Aktion kiinftig
die Stellung ein, die ihr gebithrt. Bei einfachster Verfassung lebt diese Organi-

5 Missions- u. Religionswissenschaft 1955, Nr. 4
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sation als Teilhaberin an den hierarchischen Gewalten von dem Geist, von dem
die ganze Hierarchie: Papst, Kardinile, Bischofe, Priester, Ordensleute, selbst
lebt, bekommt also ihren Geist nicht erst tiber die Legio Mariae, wie das chine-
sische Handbuch der letzteren meint, sondern schopft ihn eigenhindig aus ihrer
eigenen Quelle. Sie pafit ferner fiir den Studentenzirkel an der Hochschule so
gut wie fiir die drei Neuchristenfamilien, die zwei Tagereisen von ihrem Priester
entfernt jenseits der Wasserscheide in einem Winkel des Waldgebirges vom
Kohlenbrennen leben. Thre Kraft liegt in den letzten Gruppen von zwei bis finf
Personen, die ihren Geist, ihre Arbeiten, ihre besonderen Frommigkeitsiibungen
und, wenn sie das Bediirfnis dazu fithlen, ihr Zeremoniell selbst vercinbaren,
wobei ihnen, wenn sie es winschen, jemand diskret hilft. Also Organisation
aktiver Zellen bis in die letzten Winkel, wo es jeder anderen Apostolatsorgani-
sation zu primitiv ist, um leben zu konnen! Das Ziel der KA ist das Apostolat,
nicht das Streben nach Vollkommenheit, doch darf letzteres nicht fehlen, weil
man sonst ersteres nicht vollkommen erreicht, wie es bei allen hierarchischen
Amtern ist. Die Dritten Orden und die Legio Mariae, die nach einem Wort des
Internuntius Riberi ebenfalls ein Dritter Orden ist, haben aufler und vor dem
Apostolat das Streben mach Vollkommenheit als Ziel, sind also durchaus nicht
dasselbe, was die KA ist, weshalb kiinftig niemand mehr daran denkt, beide zu
verschmelzen oder mit dem Namen ,Katholische Aktion® Durcheinander zu
machen, wenigstens nicht in China. Die KA ist endlich der natiirliche Abschlufi
der Kirchenorganisation selbst. Sie ergibt sich nach Aufbau, Geist, Ziel und
Arbeitsweise ohne weiteres aus dem Wesen der Kirche selbst, nimmt daher an
der Wertbestandigkeit, Allgemeingiiltigkeit und Erfolgsicherheit der Kirche selbst
teil. Die Dritten Orden, die Legio Mariae, die Marianische Sodalitdt und alle
anderen Vereine stehen dem Apostolat der KA nicht im Wege. Es soll doch wohl
der Legio Mariae z. B. gut anstehen, Fithrer oder tiichtige Mitglieder ihrer eige-
nen Organisation zugleich der KA zur Verfiigung zu stellen, damit sie dort all
die ungezihlten Manner und Frauen, die der Legio Mariae nicht beitreten kén-
nen oder wollen, in der KA ans Arbeiten bringen. Nein, die Legio Mariae steht
der KA nicht im Weg, kann sie aber auch nicht ersetzen. Jeder, der apostolisch
tatig sein will, ist kiinftig willkommen, insbesondere die so glianzend bewdhrte
Legio Mariae. Aber die KA hat als die kirchenamtliche Di6zesan- und Pfarr-
organisation unter allen anderen Organisationen, insofern sie als Apostolats-
organisationen betrachtet werden, selbstverstindlich den Vorrang. Die Losung:
,China missioniert sich selbst!* ist ausfiihrbar, weil man die KA der Pépste
hat, durch die man wirklich restlos alle Krafte mobilisieren kann.

Die kiinftige Missionsmethode in China ist sehr einfach, sehr iibersichtlich, sehr
ruhig, sehr billig, sehr iibernatirlich und religiés. Voraussichtlich wird der Er-
folg unverhiltnisméBig grofer sein als der Aufwand, wahrend man bisher fiirch-
tete, es sei umgekehrt.

KATHOLISCHE HINDU?

In der Marz-Nummer der Zeitschrift ,The Clergy Monthly® (Ranchi) 19, 1955,
174—185 greift P. H. Staffner S] erneut die Frage auf, ob ein indischer Katho-
lik Hindu bleiben kénne und diirfe, also jene Frage, die er schon 1953 auf der
Tagung fiir Missionare in Miinster (Westf.) grundsétzlich behandelt hatte 1. Hier

1 L. Kilger, Christen und Antichristen. Hiltrup 1954, 74—78.



Katholische Hindu? 323

beleuchtet St. Griinde und Gegengriinde in einer Weise, dafl es lohnt, wenig-
stens kurz auf seine Ausfithrungen einzugehen, zumal das aufgeworfene Problem
auch fiir andere Missionsgebiete praktische Bedeutung hat, wie Vf. selbst mit
dem Hinweis auf Dom Lous Werk ,Konfuzianer und Christ® zeigt.

Seit jeher miissen Bekehrte aus Hochkasten die leidvolle Erfahrung machen, dafl
ihre Treue gegenitber Christus sie in Gegensatz zu ihrer bisherigen Gemein-
schaft, zur Familie und Kaste, bringt. Die Bekehrung ist nicht nur ein geistliches
Ereignis, sondern bringt in Indien gleichzeitig eine soziale Verdnderung mit
sich, die rechtlich und gesellschaftlich einschneidende Folgen hat. Beim gewohn-
lichen Volk herrscht gemeinhin die Ansicht, der indische Christ miisse voll-
stindig mit seiner Vergangenheit brechen, kénne seinen bisherigen kulturellen
und geistigen Idealen nicht treu bleiben. Sein Glaubenswechsel gilt als nationale
Apostasie. Dieses Urteil stiitzt sich auf die landldufige Anschauung, dafl sich die
Angehorigen der vorherrschenden Religionen Indiens, des Hinduismus und des
Islams, nicht nur religids, sondern auch national unterscheiden.

Infolge hiervon werden der ubernatiirliche Charakter und die iiberzeitliche Sen-
dung der katholischen Kirche iibersehen; ihre Mission wird zu einem Angriff
auf die Hindu-Gemeinschaft, auf ihre Rechte, ihre Kultur und ihren gesellschaft-
lichen Bestand. So hat der Hindu ciner héheren Kaste schier uniiberwindliche
Schwierigkeiten, Christ zu werden. Wird er es doch, ergibt sich fir ithn die
anomale Situation, dafl die Taufe fiir thn einen Wechsel seiner sozialen Stel-
lung bedingt.

Angesichts dieser Schwierigkeiten mufl man die Frage stellen, ob ein Katholik
Hindu bleiben konne. Vf. bejaht sie. Als wesentliche Merkmale eines Hindu
fiihrt er an, man miisse indischen Ursprungs sein und anerkennen, sich ,Hindu®
nennen zu lassen. Die praktischen Forderungen, die an einen Hindu gestellt
werden, sind folgende: 1. das tdgliche Bad, 2. Heirat innerhalb seiner Kaste,
3. Enthaltung von Rind- und Schweinefleisch oder von Fleisch tiberhaupt, 4. Ver-
richtung gewisser Riten, besonders der Upanayana- und Shradda-Zeremonien.
Das fithrt zu der neuen Frage, ob die Hindu-Gemeinschaft mit dem katholischen
Glauben vereinbar sei. Da Liebe und Treue gegen Eltern, Familie und Ge-
meinschaft von der christlichen Tugend der pietas gefordert werden, lifit sich
die Frage grundsitzlich bejahen. Eine Schwierigkeit ergibt sich aus der Tatsache,
dafl ,Hindu“ gewchnlich als Religionsbezeichnung verwandt wird. Dieser
Schwierigkeit liefle sich jedoch durch Aufklirung begegnen. Es gibt ndmlich
Hindu, die Shivaiten, Vaishnaviten, Pantheisten, Advaitisten, Theisten oder
Materialisten sind. Es gibt andere, die Gotzenverehrer sind, und wieder andere,
die jeden Gétzendienst ablehnen (wie der Prarthana Samaj und Arya Samaj).
Folglich kann Hindu-Gemeinschaft und katholische Glaubenszugehirigkeit kein
Widerspruch sein, wie ja auch die rassische Zugehorigkeit zu Parsen und Juden
wicht das Bekenntnis des katholischen Glaubens ausschliefit. Selbst gewisse
gotzendienerische Briuche, die in einer Hindu-Gemeinschaft iiblich sind, brau-
chen keine néchste Gelegenheit zum Gotzendienst zu werden, wenn die ganze
Familie katholisch geworden ist. Was die Upanayana- und Shradda-Riten an-
geht, so steht heute ihr duflerer, sozialer Aspekt mehr im Vordergrund als ein
strikt religidser.

5%
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Demnach hingt die Beantwortung der Frage, ob ein Katholik Hindu sein konne,
vom guten Willen der Kaste ab. Die Erfahrung zeigt, dal die Hindu Katho-
liken anerkennen, wenn sie die Briuche, soweit sie mit threm christlichen Glau-
ben vereinbar sind, mitmachen.

Eine viel grofiere Schwierigkeit leitet sich daraus ab, dafi die Christen selbst —
ebenso wie die Moslem — bisher eine Scheidung von Gemeinschaft und Kaste
gefordert und praktiziert haben. Es lage also an den Katholiken, eine Atmo-
sphire zu schaffen, die es ihnen ermdglicht, Katholiken zu sein und Hindu zu
bleiben. Voraussetzung dazu ist:

1. dafl alles Gute in der Hindu-Gemeinschaft und -kultur weitherzig anerkannt
werde;

2. dafl der Eindrudk vermieden werde, als ob ein Katholik alles, was Hindu ist,
ablehne. Es ist ungerecht, Hindu-Dharma und katholischen Glauben einander
gegeniiberzustellen. Hindu-Dharma ist ein hohes ethisches Ideal, das Katholiken
nicht ablehnen konnen;

3. dafl die Katholiken mit den gutwilligen Hindu in sozialer, karitativer, kul-
tureller und anderer Hinsicht zusammenarbeiten.

Wenn diese Voraussetzungen geschaffen werden, besteht Aussicht, dafl die Fille,
in denen ein Konvertit aus hoheren Kasten in seiner Gemeinschaft bleibt und
seine Privilegien bewahrt, nicht mehr als Ausnahme angeschen, sondern die
Regel werden. Gl

THOMAS OHM
»50 SEHEN SIE UNS*

Im Sommer dieses Jahres hat das missionswissenschaftliche Seminar der Uni-
versitat Miinster eine wissenschaftliche Exkursion nach Leiden unternommen,
um das dortige ,Reichsmuseum fir Volkerkunde® im allgemeinen und die in
diesem Museum befindliche Sonderausstellung ,Zo zien zij ons® (28. 5. —
2. 10. 1955) im besonderen zu besuchen. Die letztere geht auf Anregungen zu-
riick, die von dem Buch ,The savage hits back® (New York 1937) des fritheren
Frankfurter Professors Julins Lips ausgegangen sind. Zusammengestellt haben
sie die Herren A. A. Trouwborst und Frese unter Mitarbeit des gesamten wis-
senschaftlichen Stabes des Leidener Museums.

Die Ausstellung zeigt sehr eindrucksvoll, wie die anderen Vélker frither uns
Européer, uns Weifle gesehen haben, uns mit unseren Kérperformen, Kleidern,
Arbeiten, Vergniigen, Sonderlichkeiten, Symbolen und Schwichen, unserem
Herrenleben, unseren Eroberungsziigen und unseren Kriegen. Die Sicht ent-
spricht gewifl nicht immer und nicht vollig der Wirklichkeit. Aber man mufl
gestehen, dafl man genau beobachtet hat. Desgleichen zugeben, dafi wir uns
in diesem Spiegel nicht immer vorteilhaft und anziehend ausnehmen. Schlieflich,
dafl die Auffassungen der Bewohner Asiens, Afrikas, Australiens und der
Siidsee-Inseln frither oder spdter zu dem fithren mufiten, was wir heute
aufierhalb Europas erleben und erleiden.

Aber die Ausstellung zeigt auch, wie die Menschen des Westens frither die
anderen gesehen haben: als Barbaren, Heiden, Wilde, Naturmenschen, Primitive,
als Vilker, die noch gliicklich im Zustand der Natur leben. Dieses Bild hat
der Wirklichkeit weithin noch weniger entsprochen als jenes, das sich die
Fremden von uns gemacht haben.
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Von der Mission ist in der Ausstellung nicht viel zu sehen gewesen. Hinzu-
weisen ware etwa auf die afrikanische Plastik (Kongo), die einen sitzenden
Missionar mit einem aufgeschlagenen Buch darstellt, zu seinen Fiuflen einen
Schwarzen. Wir brauchten gelegentlich eine Ausstellung mit dem Titel: So
haben die Fremden den Missionar gesehen und so die Missionare die Bewohner
der Missionslinder. Aber die Ausstellung war doch von grofiter Wichtigkeit
fir jene, die in der Mission oder fiir die Mission arbeiten. Auch wir haben
keineswegs immer die richtigen Vorstellungen vom Missionsobjekt gehabt.
Insofern war die Ausstellung eine Mahnung, danach zu trachten, die Volker
so zu sehen, wie sie sind. Der Erfolg der Mission hiangt zum grofien Teil davon
ab, dafl wir einander wahrheits- und wirklichkeitsgemafl sehen, — freilich noch
mehr davon, dafl wir einander so sehen konnen, wie wir sein sollten.

ISLAM IN DEUTSCHLAND

In Schwetzingen, unweit Heidelberg, liegt in einer Ecke des Schlofiparkes die
einzige westdeutsche Moschee. Sie wurde vom Kurfiirsten Karl Philipp Theodor
von Bayern und der Pfalz (1716—1742) erbaut und gilt als die dlteste Moschee
Europas, obwohl sie urspriinglich nicht kultischen Zwecken diente. Heute halten
die rund 8000 Mohammedaner Westdeutschlands in ihr ihre Gebetsgottesdienste
ab, hauptsichlich Angehorige des Diplomatischen Korps in Bonn und Studierende
an den deutschen Universitdten. Die Flaggen, die an den vom Koran vorge-
schriebenen Festtagen die Islam-Gldubigen griiflen, weisen auf Iran, Irak und
Thailand als die Heimatldnder hin. Das geistliche Oberhaupt der islamischen
Gemeinde ist der Deutsche Dr. Abdullah Weifler aus Mannheim. Gl

MISSIONSWISSENSCHAFTLICHE VORLESUNGEN
IN DEN DEUTSCHEN PRIESTERSEMINARIEN

Auf Bitten von Pralat Prof. Dr. Pascher, dem Direktor des Minchener Georgi-
anums, und Msgr. Dossing, dem Nationaldirektor des deutschen Zweiges der
Unio Cleri, sprach am 10. 8. 1955 auf einer Tagung der Regenten der deut-
schen Priesterseminarien zu Bensberg, zu der auch Gaste aus Usterreich und
Italien erschienen waren, Thomas Ohm iiber die Frage missionswissenschaftlicher
Vorlesungen an den Priesterseminarien Deutschlands. Man mdodhte, so fithrte
Ohm aus, die Priester systematisch und wissenschaftlich mit dem Missionswesen
der Kirche vertraut machen, weil die Missionswissenschaft zur Vollstindigkeit
der Theologie gehére, fiir den Theologen und Seelsorger wichtig sei und die
Mission eine entsprechende Unterrichtung der zukiinftigen Seelsorger brauche.
Die Forderung stelle sich namentlich dort, wo man Arbeiten leiste, die mit dem
Apostolat drauflen in direktem Zusammenhang stehen. Gelegentliche Missions-
vortrige geniigten nicht. Man benétige Vorlesungen im eigentlichen Sinn des
Wortes, in denen alles Entscheidende und Wesentliche gesagt werde. In diesem
Sinn schlug Ohm Kurse von 24 bzw. 20 bzw. 10 Stunden vor, die auf die 5 oder
6 Jahre des Theologiestudiums verteilt werden kénnten. Schwierigkeiten ldgen
in der Finanzierung der Kurse und in dem Mangel ciner geniigend zahlreichen
Dozentenschaft. Auf das Referat folgte eine rege Diskussion. Prilat Dr. Daniels
(Bonn) meinte, dafl man im Seminar bereits Vortrdge iiber die Mission hore,
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die von der Unio Cleri veranstaltet wiirden. Diese hitten aber mehr den
Charakter des Zufilligen und sollten jetzt zugunsten systematischer Vortrage
fallen gelassen werden. Man bitte Aachen, geeignete Krifte zur Verfiigung zu
stellen; im dbrigen miisse man mit den einzelnen Stellen konkret verhandeln.
Der Vorsitzende erklirte zum Schluff im Namen der Versammlung, die Re-
genten begriiiten die Absicht, eine missionswissenschaftliche Schulung durch-
zufithren, und wiirden sich in dieser Absicht bemiihen. Das mafigebende Wort
werden die hochwiirdigsten Herren Bischéfe zu sagen haben. Ein Regens sprach
die Bereitschaft aus, schon im nichsten Jahr in den Ferien einen missions-
wissenschaftlichen Kursus fiir seine Theologen durchfithren zu lassen.

Die Redaktion

SCHW. M. BASILDIS LEIPPERT C. M. P. (LIMBURG)
60 JAHRE CONGREGATIO MISSIONARIA
PALLOTTINARUM (C.M.P.)

Die Wirren des letzten Weltkrieges ermoglichten es uns nicht, das 50jahrige Be-
stehen unserer Genossenschaft gebithrend zu feiern. So wurde dies am 25. 4.
1955, dem 60. Jahrestag, in schlichter Weise nachgeholt.

Als am 25. 4. 1895 die ersten zwei deutschen Profefischwestern mit sieben deut-
schen Novizinnen aus dem internationalen Institut der Pallottinerinnen in Rom
nach Deutschland kamen und sich in Limburg an der Lahn niederliefen, legten
sic den Grundstein fiir den neuen Zweig der Pallottinerinnen einzig in die Hand
der Gottlichen Vorsehung. Sie bewohnten ein Miethaus am Rande der Stadt und
lebten in duflerster Armut. Es fehlte an allem, selbst am nétigsten Hausrat.
Aber trotz, oder vielleicht wegen der Opfer, die die ersten Schwestern so selbst-
verstandlich und bereitwillig brachten, wuchs die kleine Schar rasch. Bereits am
81. 5. traten neue Kandidatinnen ein. Ein Pallottinerpater aus Amerika schreibt
iber diese Zeit: “...the spirit grew apace with the sacrifices. The Sisters who
came forth from that training proved the most excellent workers in the mission
field. The writer of these lines can speak from his own experience, having
worked for ten years with them afterwards in Cameroon” 1,

Schon am 15. 4. 1806 konnten vier Schwestern nach Kamerun entsandt werden.
Mit Dekret vom 18. 3. 18902 wurde den Sohnen Vinzenz Pallottis, den Pallot-
tinern, von der S.C. de Propaganda Fide diese neuerrichtete Apostolische Pra-
fektur ubertragen. Der Ruf nach Schwestern fiir diese Mission wurde schon sehr
bald laut. ,Eigene® sollten es sein, wie P. Wilhelm Whitmee, der derzeitige
Generalprokurator der Pallottiner, immer wieder betonte. Nun war es so weit.
Die Konstitutionen der Missionsgenossenschaft der Pallottinerinnen® geben sehr
eindeutig den Zweck der neuen Griindung an: ,Der besondere Zwedk der Pallot-
tinerinnen besteht darin, die Missionare in den auswirtigen Landern, nament-
lich wo tunlich die Priester der Missionsgesellschaft der Pallottiner, zu unter-
stiitzen durch Unterricht und Erziehung der Kinder, durch Krankenpflege und
jede andere Tatigkeit, die ihrem Stande und ihren Kréften angemessen ist.*

! M. Haarpaintner, Fifty Years — The Pallottine Missionary Sisters. In: The
Catholic Apostolate, Milwaukee, Wis. 18, 1945, 21.

2 Urkunde des Generalates der Pallottiner, Rom.

? Constitutiones die 23. 12. 1913 ab episcopo Limburgensi Augustino Kilian
approbatae, nr. 2.
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Den ersten vier Missionarinnen folgten noch im gleichen Jahre weitere vier.
Sie verteilten sich auf die beiden ersten Schwesternstationen in Kamerun, auf
Kribi und Marienberg.

Was diese Schwestern in dem damals deutschen Kamerun geleistet haben, iiber-
stieg fast ihre Krafte. Die Tropenhygiene stand noch in den Anfingen. Hiufige
Fieber und aufreibende Arbeiten zehrten an ihren Kriften. Aber von Limburg
wurde immer wieder fiir Nachschub gesorgt. Nur Gott allein weifl, wie es mag-
lich war und welche Opfer gebracht werden mufiten, um so viele Hilfskrifte
und finanzielle Mittel in so kurzer Zeit hinaussenden zu konnen. Stand die
Genossenschaft doch noch in ihren Anfingen und mufite auch um Grundlegung
und Befestigung der jungen Kongregation Sorge tragen. Eine Schwesternstation
nach der andern konnte in Kamerun gegriindet werden: 1897 in Engelberg und
Mapanja, 1899 in Duala und Edea, 1903 in Jaunde, 1911 in Dschang und 1912
in Ngowayang. Bis zum Jahre 1915 waren insgesamt 88 Schwestern in 28 Expe-
ditionen hinausgesandt worden. Finf von ihnen starben in Kamerun. Andere
mufiten wegen Krankheit die Tropen verlassen. Als 1915 der erste Weltkrieg
auch in die Kolonien hintibergetragen wurde, mufiten die ibrigen Schwestern
mit den Pallottinerpatres und -briidern die Mission im Stiche lassen. Die jun-
gen Christen waren wie Schafe ohne Hirten. ,Und der Gedanke daran war der
furchtbarste Schmerz, der die Missionare traf und ihnen die Trennung von dem
Volke so bitter machte, dessen Wohl ihre Liebe und ihr Leben geweiht war®,
schrieb einer der ausgewiesenen Missionare .

Die Genossenschaft der Pallottinerinnen war inzwischen schon so fest in sich
gefiigt, dafl sie diesen vernichtenden Schlag auffangen und fruchtbringend aus-
niitzen konnte. Schon im Jahre 1896 hatte der hochwiirdigste Bischof von Lim-
burg, Dr. Karl Klein (f 1898) 5, den ersten Entwurf der Konstitutionen gebilligt.
Beim ersten Kapitel am 13. 3. 1899 fiel die Leitung der jungen Genossenschaft
Mutter M. Felizitas zu. Wihrend ihrer Amtszeit bis zum Jahre 1907 ¢ hat sie
Hervorragendes fiir die junge Gemeinschaft geleistet. Ein williges Werkzeug
in der Hand Gottes, beseelte sie ,ein diamantenes Gottvertrauen®?”. Mehr ge-
stittzt auf dieses als auf finanzielle Mittel konnte sie den Schwestern ein eigenes
Mutterhaus schenken, das auf einer Anhohe jenseits der Lahn erbaut wurde.
Schon am 26. 9. 1901 war feierliche Einweihung. Auch heute noch ist Kloster
Marienborn ® geistige Heimat aller Pallottinerinnen in Deutschland und in der
weiten Weltmission.

Ein neuer Entwurf der Konstitutionen wurde der kirchlichen Behérde vorgelegt
und am 4. 11. 1901 von dem hochwiirdigsten Herrn Bischof Dominikus Willi
0.Cist. gutgeheiflen.

Da die Zahl der Schwestern bestandig wuchs, schaute man sich nach weiteren Ar-
beitsfeldern um. Am 19. 4. 1909 begannen zwei Pallottinerinnen in Rochdale bei
Manchester in England. Zur Zeit haben wir in England vier Filialen, auf denen

4 H. Skolaster, Die Pallottiner in Kamerun, 25 Jahre Missionsarbeit. Limburg/
Lahn (1924), 264.

5 Er war es, der schon am 13. 10. 1894 die Erlaubnis zur Ubersiedlung deut-
scher Pallottinerinnen aus Rom nach Limburg gegeben hatte, ehe noch die Ge-
nehmigung der deutschen Regierung vorlag.

8 Sie starb als Generalvikarin im Jahre 1919.

7 Hauschronik.

8 Das Mutterhaus erhielt den Namen ,Marienborn®, weil es der Immakulata
geweiht und auf dem Grundstiick ,Auf dem Born“ erbaut worden war.
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52 Schwestern tatig sind, hauptsichlich in der Unterrichtung und Erziehung der
Jugend. Am 21. 8. 1912 erfolgte die Grindung des ersten Hauses in den Ver-
einigten Staaten von Nordamerika, und zwar zu Richwood, West-Virginia, mit
vier Schwestern. Heute zihlen wir in den USA elf Stationen mit 124 Schwestern.
Sie haben dort Krankenhiuser, unterrichten an einer héheren Schule und an
Pfarrschulen und geben katechetischen Unterricht in den Diasporagebieten. Am
19. 8. 1913 kamen die Pallottinerinnen nach Mittelamerika. Die erste Station
griindeten sie zu Benque Viejo in Britisch Honduras. Gegenwirtig zdhlt die
Genossenschaft dort sieben Stationen mit 61 Schwestern, die unter den Negern
und Indianern besonders als Lehrerinnen und Erzieherinnen arbeiten.

1923 konnten wie den Pallottinern nach Sitidafrika folgen. Zentral-Verband
sollte diesen ein ,Ersatz® sein fiir Kamerun. Heute arbeiten unsere Schwestern,
zur Zeit 86, auf neun Stationen, besonders unter den Mischlingen. 1926 lieflen
sich Pallottinerinnen nieder in der Schweiz und 1934 in Polen.

Schon vor dem ersten Weltkrieg iibernahmen wir zwei Filialen in Deutschland,
1911 eine in Eddersheim bei Hochst/Main und 1913 eine in Gleuel bei Kéln.
Noch wiihrend des Krieges iibernahmen wir zwei weitere Filialen. Das Mutter-
haus wurde, wie auch im zweiten Weltkrieg, Lazarett, und viele Schwestern
stellten sich fir den Dienst in Feldlazaretten zur Verfiigung. Dank der finan-
ziellen Hilfe unserer Mitschwestern in Amerika konnte an das Mutterhaus ein
Exerzitienhaus angebaut und im Februar 1927 eingeweiht werden. Heute zdhlen
wir in Deutschland 225 Profefischwestern, die auf das Mutterhaus und 18 Filia-
len verteilt sind. Von diesen 18 sind aber nur drei Eigentum der Genossenschaft.
Am 25. 4. 1955 gab die Statistik unserer Genossenschaft 665 Profefischwestern,
80 Novizinnen und 55 Kandidatinnen an. 120 unserer Mitschwestern weilen
schon im ewigen Frieden. Unsere Aufgabe ist es, ihren stillen Opfergeist, ihren
tiefen Glauben und ihren Idealismus weiterzugeben an die, die immer wieder
in unsere Reihen treten, um fiir Christus und sein Gottesreich auf Erden zu leben
und zu sterben.

DR. P. BENNO BIERMANN O.P. (WALBERBERG).
MITGLIEDERVERSAMMLUNG DES INTERNATIONALEN INSTITUTS
FUR MISSIONSWISSENSCHAFTLICHE FORSCHUNGEN

IM ,RUDOLPHINUM® ZU TRIER AM 31. 8. 1955

Anwesend waren Dr. Kiel, Prof. Dr. Ohm, Prilat Johannes Solzbacher, P. Dr.
Benno Biermann, P. P. Koppelberg CSSp. (Koln), Freiin G. von Dorth (Pfaf-
fendorf), Msgr. G. Dossing (Aachen), P. Karl Friedrich SAC (Limburg), P. Dr.
J. Glazik MSC (Munster Westf.), P. Jan. Grewe OFM (Werl), Domkap. Grotsch
(Regensburg), Dr. Ed. Hiiffer (Munster/Westf.), P. Nic. Kowalski OMI (Rom),
Pril. Dr. Peter Louis (Leverkusen-Buirrig), P. Menzel SAC (Aachen), Prilat
Mund (Aachen), P. Nilles (Trier), Jos. Peters (Aachen), Schw. Philomena (Wim-
bern), P. Dr. Fr. Rauscher WV (Trier), G. Vilsmeier (Briissel), P. Franz Wer-
ner SVD (St. Wendel).

Zu Beginn begriifite der kommissarische Vorsitzende, Prilat Solzbacher, die An-
wesenden, besonders Herrn Generaldirektor Dr. Kiel (Generaldirektor in der
Zellstoff-Fabrik Waldhof, Wiesbaden; Vertreter von Waldhof in der Max-
Planck-Gesellschaft. Adresse: Eltville/Rhein, Burgstr. 2). Dann wies er hin auf
den wichtigen 2. Punkt der Tagesordnung, auf die Wahl des 1. Vorsitzenden
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und erbat er zugleich die Zustimmung der Versammlung zu einer notwendigen
Vervollstindigung der Tagesordnung. Bei der Aufstellung der letzteren ist iiber-
sehen worden, dafl nach § 8 der Satzung micht nur der 1. Vorsitzende, sondern
zugleich auch der stellvertretende Vorsitzende und der geschiftsfithrende Aus-
schuff neu zu wahlen sind. Die Versammlung erklirte sich einverstanden,

Nach Verlesung und Gutheifflung des Protokolls der vorigen Versammlung wurde
Dr. Kiel einstimmig zum 1. Vorsitzenden gewihlt. Dr. Kiel iibernahm sofort die
Leitung der Versammlung. Er erklirte, dafl er sich vorldufig seiner neuen Auf-
gabe nur am Rande seiner Titigkeit widmen konne, dafl er aber hoffe, in eini-
ger Zeit freier zu werden und seine ganze Kraft zur Verfiigung zu stellen.

Der bisherige geschaftsfithrende Ausschuff, der stellvertretende Vorsitzende Prof.
Ohm, der Schriftfithrer B. Biermann, der Schatzmeister Prilat Joh. Solzbacher
wurden einstimmig wiedergewahlt.

Als 8. Punkt wurde die Neufassung der Satzungen behandelt. Die auf der letzten
Mitgliederversammlung beschlossenen Anderungen wurden durchgefithrt, ge-
niigten aber nicht, da die Steuerbegiinstigung verlangt, dafl einige Punkte in den
Satzungen die Gemeinnitzigkeit des Instituts betonen. Die Punkte wurden be-
reits schriftlich am 14. Dezember 1954 den Mitgliedern mitgeteilt und ihre Zu-
stimmung erbeten. Diese Verdnderungen wurden der Versammlung noch einmal
vorgelegt und bestitigt, ebenfalls eine kleine redaktionelle Anderung des § 2
N. 2, der beginnen soll (Zweck des Institutes ist . . .): 2. Die Erforschung der
... handschriftlichen Bestdnde...

Am 9. 2. 1955 erhielten wir die Benachrichtigung, dafl das Institut auf Grund
der Veranderungen nach § 4,* 1 Ziff. 6 des Korperschaftssteuer-Gesetzes und
nach § 8,! Ziff. 6 des Vermogenssteuer-Gesetzes von der Kérperschaftssteuer
und der Vermogenssteuer vorlaufig befreit ist und die an das Institut abgegebe-
nen Betridge von dem Einkommen der Geber als Sonderabgaben abgesetzt wer-
den konnen.

Unter Punkt 4 der Tagesordnung verlas der kommissarische Schatzmeister
P. Koppelberg den Rechenschaftsbericht iiber die Jahre 1958/54. Er wies auf die
erfreuliche Vermehrung der Mitglieder des Instituts hin, die besonders der
rithrigen Propagandatétigkeit des P. Dr. Karl Miiller SVD zu verdanken ist und
dem Institute 70 neue Mitglieder zufithrte. Besonders erfreulich ist, daf} die
Frauengenossenschaften in grofier Zahl der Einladung gefolgt sind. Der Bericht
zeigt das gewohnte Bild mit den Einnahmen aus den Mitgliederbeitrdgen und
Zuschiissen des Kultusministeriums, der Deutschen Forschungsgemeinschaft und
der Gesellschaft der Férderer der Miinsterschen Universitit. Wir begannen im
Januar 1953 mit einem Kassenbestand von 1463,58 DM, schlossen das Jahr 1954
ab mit einem Bestand von 4743,42 DM bei einer Auslage fiir die beiden Jahre
von insgesamt 10 548,88 DM. Der Bericht war bereits durch die Herren Dr.
Breuer vom PWG in Aachen und von Dr. Schauburg von Mainz geprift und
gutgeheiflen wurden. Daraufhin wurde P. Koppelberg, der nun seine Tatigkeit
im Institut aufgibt und auch von Aachen scheidet, weil er von seinen Obern
zuriickgerufen worden ist, von der Versammlung Entlastung erteilt und der
Dank des Institutes fiir seine selbstlose Titigkeit ausgesprochen. Fir das lau-
fende Jahr gab er noch an die Einnahmen mit 5359,— DM, die Ausgaben mit
3326,50 und einen Kassenbestand von 6775,92 DM am 25. August 1955.

Wegen der durch die ZMR entstehenden Unkosten wurde der gegenwirtige
Verlagsdirektor Dr. Ed. Hiiffer befragt, der bereitwillig die gewiinschten Aus-
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kiinfte iiber die Werbung, die Inserate und die Zahl der Abonnenten erteilte.
Punkt 5. Bezgl. des Mitgliederbeitrags wurde beschlossen, an der bisherigen
Summe von 15,— DM festzuhalten.

Unter Punkt 6 berichtete Prof. Ohm von den Arbeiten des Institutes und der
wissenschaftlichen Kommission, die in den beiden verflossenen Jahren nur zwei-
mal zusammentrat, unter Beteiligung der auslindischen Mitglieder. Die Kom-
mission befafit sich mit der Herausgabe der von Prof. Schmidlin begriindeten
Missionswissenschaftlichen Abhandlungen und Texte.

Als Punkt 7 der Tagesordnung wurde verhandelt die Vorbereitung der geplan-
ten Studienwoche in der Pfingstwoche des kommenden Jahres 1956. Als Thema
schligt Prof. Ohm vor: ,Das neue Leben als Ziel und Frucht der Mission® nach
dem Paulusworte Ro 6,4: ,In einem neuen Leben wandeln®. Das Thema soll in
frohem Optimismus hinweisen auf das Ziel, das wir bei aller Missionstatigkeit
erstreben, alles zu erneuern in Christus, und dabei der notwendigen Akkomo-
dation ihren Raum und ihre Grenzen bestimmen. Bei der Tagung soll das
Thema an drei Tagen in je drei Vortrigen behandelt werden, indem sowohl
Wissenschaftler wie Praktiker zu Worte kommen.

Zum Schlusse wurde noch die Frage der Bibliotheca Missionum aufgeworfen,
die von Anfang an als Verdffentlichung des Internationalen Institutes heraus-
gegeben wurde, wie es im Titel des Werkes immer noch zum Ausdruck kommt.
Der anwesende P. Kowalski, Mitarbeiter des P. Dindinger und P. Rommers-
kirchen, berichtete, dafl die neubearbeiteten Binde iiber die moderne chinesische
Mission und der Band iiber die Mission Australiens und Ozeaniens vor der Voll-
endung stehen. Aber es wurde kein Weg der Mitarbeit des Institutes gefunden,
so daf sich der Titel einzig auf die Anregung und Unterstiitzung in fritheren
Zeiten stiitzen kann.

Der 1. Vorsitzende schlofl die Versammlung, indem er seinen Dank aussprach
fiir das Vertrauen, das ihm entgegengebracht wurde. Er hoffe dieses Vertrauen
durch seine Tatigkeit in der Zukunft rechtfertigen zu konnen.

( AUS DER PRAXIS UND FUR DIE PRAXIS )

P. JOH. GEHBERGER SVD, NEUGUINEA
KIRCHENBUSSEN. EIN MISSIONSMETHODISCHER VERSUCH
IN NEUGUINEA

Man kann bei Neuchristen in Neuguinea oft merken, dafl sie sehr eifrig zu den
Sakramenten gehen. Aber es ist dabei oft auch die Gefahr einer Oberflichlich-
keit. Ein Heide ist an einem Sonntag mit Hausbau beschiftigt. Er fordert einen
Katholiken auf, ihm dabei zu helfen. Der Katholik weigert sich, weil das fir
ihn Siinde ist. Aber der Heide sagt gelassen: ,Es ist doch nichts dabei, du
kannst ja am Samstag wieder zur Beichte gehen.* Weil die Beichte so leicht ist,
nimmt man es eben auch mit der Sinde leicht. Ich dachte, man miifite gegen
diese leichtfertige Auffassung ein Gegengewicht schaffen in der Form von
offentlichen Buflen. Wenn man in der alten Kirche, wo die Neubekehrten frisch



Gehberger: KirchenbuBen 331

aus dem Heidentum kamen, die offentlichen Buflen als notwendig empfand,
warum sollte man nicht auch fiir unsere Neubekehrten hier in Neuguinea das
gleiche Mittel gebrauchen?

Mein Grundsatz war: Fiir 6ffentliches schweres Argernis 6ffentliche Bufle! Wer
die Bufle nicht verrichten will, wird von den Sakramenten ausgeschlossen. Der
erste Versuch, den ich damit machte, ist gelungen. Im Jahre 1936, 3 Jahre nach
Eroffnung der Station Turuba, hatte ein Dorfvorsteher durch seine grofle
Autoritat mitgeholfen, dafl ein katholisches Maddchen ganz gegen ihren Willen
zu einer Ehe auf heidnische Art gezwungen wurde. Ich hatte mich genau dar-
dber informiert. Ich lief den Dorfvorstcher rufen. Nach einigen Ausflichten
gab er schlieflich seine schlimme Tat zu. Da es Samstag war, wollte er auch
zur Beichte gehen. Ich erklirte ihm, er mifite erst eine &ffentliche Bufle fiir
seine schlimme Tat verrichten. Die Ehe sei ein Sakrament wie die Beichte.
Er hitte sich gegen die Gesetze der christlichen Ehe schwer verfehlt. Wer die
Beichte hochschatze, miisse auch die Ehe hochschatzen. Die Bufie sollte darin
bestehen, dafl er eine Ladung Diinger aus dem Ziegenstall in den Garten
bringen soll. Er meinte, ich wiirde blofi Scherze machen. Aber ich bestand auf
dieser Bufie vor der Beicht. Die Arbeit wdre ja nur eine Kleinigkeit. Aber
weil die Eingeborenen vor Dinger eine schreckliche Scheu haben, bedeutete
diese Arbeit eine empfindliche Beschimung; das um so mehr, weil viele Leute
von verschiedenen Dérfern eben auf der Station waren und die Prozedur be-
obachten konnten. Ich stellte ihn vor die Entscheidung, entweder die Bufie zu
verrichten, oder ohne Beichte nach Hause zu gehen. Nach kurzem Uberlegen
entschloff er sich, die beschimende Arbeit zu verrichten. Er meinte, wenn er
mit der Siinde in der Seele nach Hause ginge, wiirde Gott auf ihn bése sein.
Auch sei augenblicklich sein kleines Kind krank. Wenn Gott auf ihn bése sei,
konnte es méglich sein, dafl die Krankheit des Kindes sich verschlimmere. So
verrichtete er die aufgetragene Bufie und ging dann zur heiligen Beichte. Ich
war sehr froh, dafl der erste Versuch mit der &éffentlichen Bufie gelungen war.
Wenn einmal ein Anfang gemacht ist, wird es schon weiter gehen.

Als wieder ein Fall von Zwang zur Ehe aktuell wurde, verlangte ich abermals
offentliche BuBle. Weil ich diesen Dorfvorsteher als Beispiel hinstellen konnte,
ging es dann schon leichter. Es folgten andere Fille: Mitmachen von Katho-
liken bei superstitio und Zauberei, oder bei schlechten Tanzfesten, Konkubinat,
Miflbrauch der Amtsgewalt von Dorfvorstehern, die die Untergebenen unge-
recht behandelten.

Ein Mann namens Michael hatte seine Frau, die in Hoffnung war, sehr schwer
miflhandelt. Die Frau kam zu mir und zeigte die blutenden Wunden. Michael
mufite 6ffentliche Bufle tun, Ich trug ihm auf, eine Ladung Diinger in den
Garten zu bringen. Er brachte aber aus freien Stiicken sechs Ladungen. Er
sagte, er sihe ein, dafl er fiir den schweren Fehler mehr Bufie verrichten miifite.
Nach dem Kriege gab es keinen Diinger mehr, weil die Ziegen von den Japanern
abgeschlachtet worden waren. Zur Bufle mufite jetzt ein schwerer Holzklotz
oder Stein eine Strecke weit getragen werden. Von Aufgeben einer Arbeit als
Bufle wurde abgesehen, weil man damit schlieflich mit dem Gesetz in Konflikt
kommen konnte, das verlangt, dafl der Eingeborene auch fiir die kleinste Arbeit
entlohnt werden mufl. Das zwedklose Tragen des Steines konnte man nicht als
Arbeit auffassen. Es geschah ja freiwillig, freilich als Bufie. Wie niemand zur
Beichte gezwungen ist, so ist er auch zu dieser Bufle nicht gezwungen. Es war
aber dieses zwedcklose Tragen des Steines eine Erinnerung an eine Verscharfung
von Gefangnisstrafe, wie sic vor dem Kriege gehandhabt wurde. Fiir besonders
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schlimme Vergehen mufiten die Gefangenen ein- oder zweimal in der Woche
eine Stunde lang einen Sack mit Sand, etwa 30 Pfund schwer, vom Boden auf-
heben, in die Hohe stemmen und wieder auf den Boden legen. Die Strafe dabei
war nicht so sehr die korperliche Anstrengung, sondern der Gedanke, dafl man
eine schwere Arbeit ohne verniinftigen Zweck verrichten mufite. Nach dem
Kriege wurde diese Art Strafe abgeschafft.

Die &ffentliche Bufle mit dem Stein oder Holzklotz war keine schwere korper-
liche Anstrengung, sondern eine dffentliche Beschamung als Sithne fiir 6ffent-
liches Argernis. Auch der Gedanke, dafi Christus auch zur Stuhne flir unsere
Siinden das Kreuz trug und wir Ihm durch eine Buflarbeit gleichsam dabei helfen
sollen, lag natiirlich nahe.

In den meisten Fillen wurde die Bufie willig angenommen. Freilich versuchten
einige, daran vorbei zu kommen. Manche verweigerten zuerst die Bufle und
gingen ohne Beichte nach Hause. Sie wollten wissen, ob der Pater in seinen
Forderungen fest bleibt, oder ob er sich durch Widerstand einschiichtern lassen
wiirde. Aber ich blieb fest. Der Dorfvorsteher von Forok versammelte einmal
nach dem plotzlichen Tode eines jungen Mannes die Leute im Dorf zu einer
Zaubersitzung. Viele Katholiken wurden schwach und nahmen daran teil. Die
Autoritit des Dorfvorstehers als Vertreters der Regierungsgewalt fiel dabei be-
sonders ins Gewicht. Vor der Beichte wurde Sebastian aufgefordert, die offent-
liche Bufie zu verrichten. Er meinte aber, es sei unter der Wiirde eines Dorf-
vorstehers, eine offentliche Strafe zu verrichten. Zudem sei er selbst frither
Mitglied der eingeborenen Polizei gewesen und hdtte als Polizist oft die
Striflinge bewacht, wenn sie den Sandsack heben mufiten. Er kénne sich doch
jetzt nicht auf gleiche Stufe mit solchen Gefangenen stellen, wenn er dhnliche
Strafarbeit verrichtete. Ich blieb fest und verweigerte die Beichte. Nach zwei
Wochen kam er wieder und brachte mir einen Hahn zum Geschenk. Ich nahm
den Hahn dankbar an, sagte ihm aber, daf er, wenn er den Hahn wirklich als
Geschenk gibe, spiter dafiir keine Bezahlung verlangen dirfe. Von der Absicht,
zur Beichte zu gehen, sagte er nichts. Am nachsten Samstag kam er wieder und
wollte zur Beichte gehen. Ich verlangte erst die Bufle. Er meinte, ich miifite das
Geschenk des Hahnes als Ersatz fiir die Bufle betrachten. Aber ich machte ihm
klar, daf ein Geschenk fiir den Pater und 6ffentliche Bufle zwei sehr verschiedene
Dinge seien. Ich bestand weiter auf der Leistung der Bufle. Sebastian ging
wieder ohne Beichte nach Hause. Es dauerte sechs Monate, bis er sich endlich
entschlofl, den Holzklotz zu tragen.

Thomas ist ein Emporkommling, der nach dem Kriege plétzlich sehr reich wurde.
Er geniefit hohes Ansehen und er versucht, seinen Einflufl auf viele Dorfer aus-
zudehnen und die Leute wirtschaftlich zu seinem Vorteil auszuniitzen. Andere
sollen fiir ihn arbeiten. Er steckt das Geld ein. Sein Verhdltnis zu mir war
sehr gespannt, weil ich ihm bei dieser Ausbeutungspraxis im Wege stand. Ich
glaube, am liehsten hitte er mit der Mission ganz gebrochen. Aber er fiirchtete
wohl, dafl er dadurch an Ansehen verlieren wiirde, weil die Mission doch schon
so viel Einfluf hatte, daf man mit ihr rechnen mufite. So kam er doch ofter
zur Kirche und zu den Sakramenten. Als er sich wieder einen Akt von schlimmer
Ungerechtigkeit in einem Dorfe erlaubte, forderte ich dafur die offentliche Bufie.
Er verweigerte sic und verzichtete damit auf die heilige Beichte. Die Sache zog
sich lange hin. Er meinte, arme Leute sollen die Buflen verrichten. Aber er sei
reich und er wollte die Bufie durch eine Geldspende fir die Kirche ersetzen.
Aber ‘darauf lief ich mich nicht ein. Vor Gott sind alle Menschen gleich. Die
Gnade ist ein religiser Wert, etwas, das von Gott kommt und sich mit irdischen
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Mafstdben nicht messen lafit. Mit Geld kann man den Himmel nicht erkaufen.
Er ging wieder verdrgert nach Hause. Die Sache zog sich mehrere Monate hin.
Er machte wieder einen Versuch. Er kam an einem Freitag abends zusammen
mit einem Katechisten und wollte zur Beichte gehen. Ich verlangte die Bufle.
Er verweigerte sie. Ich wurde etwas aufgeregt und sagte, wenn er die Bufle
absolut verweigere, dann wiirde ich die Bufle fiir ihn verrichten. Ich nahm selbst
den Holzklotz auf die Schulter und trug ihn den Higel hinauf und wieder
zuriick. Ich sagte zu Thomas: ,Die Bufle ist jetzt geleistet; du kannst jetzt zur
Beichte gehen.” Er blieb schweigend vor der Kirchentiir sitzen und sagte kein
Wort. Der Katechist ging zur Beichte; aber Thomas blieb vor der Kirche sitzen.
Dann gingen beide ins Dorf. Aber am nichsten Morgen war Thomas schon
wieder da. Er sagte, die Szene gestern abend hitte ihn so aufgeregt, dafl er
die ganze Nacht nicht hatte schlafen konnen. Es tite ihm sehr leid, daf} es so
weit gekommen sei. Unaufgefordert nahm er den Holzklotz und trug ihn den
gleichen Weg wie ich am Abend vorher. Er ging dann zur Beichte.

Natiirlich hat sich diese Angelegenheit bald in allen Dérfern herumgesprochen.
Dafl der Pater selbst die Bufle verrichtet hatte, bedeutete fiir Thomas eine viel
groflere Beschdmung in den Augen aller Eingeborenen, als wenn er sie selbst
gleich verrichtet hitte. Jedenfalls stand Thomas fiir den Augenblick als besiegt
da. Man mag iiber meine Handlungsweise den Kopf schiitteln. Man darf diese
Eingeborenen nicht mit européischem Mafistab messen. Ich glaubte, dafl ich den
Begriff von Siinde und Siihne in einer fiir die Mentalitit der Eingeborenen
anschaulichen Weise erkldarte. Dabei dachte ich natiirlich an die Zukunft. Es
kénnen wohl wieder Fille von hartnackiger Verweigerung der Bufle kommen.
Ich konnte dann wieder auf die Mdoglichkeit der stellvertretenden Bufle hin-
weisen. Wahrscheinlich wiirde es dann auch der schlimmste Siinder nicht so weit
kommen lassen. Dariiber kann ich aber jetzt nichts aus Erfahrung sagen, weil
ich bald nachher meine Erholungsreise nach Europa antrat. Mein Nachfolger
hat die Bufipraxis fortgesetzt, vielleicht nicht so streng wie ich.

Erginzend sei noch bemerkt, dafi Thomas mich frither bei der Regierung wegen
der 6ffentlichen Buflen verklagte und dabei wahrscheinlich die Sache nicht ob-
jektiv dargestellt hat. Der Regierungsheamte machte dem hochw. Herrn Bischof
davon Mitteilung. Ich erfuhr es, als ich einige Zeit spdter zur Hauptstation kam.
Ich fragte dann den hochw. Herrn Bischof, ob gegen die Bufipraxis etwas ein-
zuwenden sei. Der hochw. Herr Bischof erlaubte mir, die Buflpraxis wie bisher
zu handhaben, und erhob gegen sie keinen Einspruch.

Auch manche Mitmissionare waren mit meiner Bufipraxis nicht zufrieden. Sie
meinten, sie konnten es auf ihrer Station nicht so handhaben. Es wiirde die
Katholiken abspenstig und die Heiden abwendig machen. Das letztere war in
meinem Gebiet wohl nicht der Fall. Wer geniigend vorbereitet war, war froh,
wenn er getauft wurde. Mit Ausnahme der Polygamisten wollte wohl jeder
getauft werden. Das soll natiirlich nicht heiflen, dafl dabei auch jeder eine reine
Absicht hatte. Andere wieder waren zu bequem, um den nétigen Unterricht zu
besuchen. Es war ein starker Zug zur Kirche da. Der Sakramentenempfang wurde
sehr hochgeschitzt. Gegen die Gefahr der Oberflachlichkeit beim Sakramenten-
empfang waren die 6ffentlichen Bufien ein gutes Gegenmittel. Desgleichen gegen
den Synkretismus. Die Neuchristen sind allzu leicht geneigt, christliche und
heidnische Elemente zu vermengen, es mit Gott und mit dem Teufel zu halten.
Wer die Praxis der offentlichen Bufie verwirft, soll zeigen, ob er Besseres an
ihre Stelle setzen kann.
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Manche Mitbriider haben auch den Einwand erhoben, daff der einzelne Missionar
kein Recht hitte, Strafen zu verhingen, das kénnte nur der Bischof tun. Darauf
entgegnete ich, dafl der einzelne Missionar es oft hic et nunc mit einem offent-
lichen Siinder zu tun hat, und keine Zeit hat, erst den Bischof zu fragen. Der
Artikel von Univ.-Prof. Dr. Thomas Ohm, ,Die Bufidisziplin in den katholi-
schen Missionen der Gegenwart® in ,Missionswissenschaftliche Studien® hat
dartiber geniigend Klarheit geschaffen. Es hat da die Missionswissenschaft der
Missionspraxis einen ausgezeichneten Dienst erwiesen, fiir den jeder Missionar
dankbar sein wird.

Wenn man bedenkt, dafl die Eingeborenen in Neuguinea fiir ihre heidnischen
Gebrauche oft sehr schwere Opfer bringen miissen: strenges Fasten, viele Speise-
verbote, harte Zuchtigungen bei der Jugendweihe, geschlechtliche Enthaltsam-
keit, so wird man die oben beschriebene Bufipraxis nicht fiir zu streng halten.
Die Opfer, die bei einer heidnischen Jugendweihe gefordert werden, sind viel
grofler. Wenn die jungen Burschen diese harten Opfer bringen, um als voll-
wertige Stammesmitglieder gelten zu kénnen, dann darf man auch ein Opfer
von ihnen verlangen, wenn sie nach schlimmem &ffentlichem Argernis wieder in
den Stand der Gnade versetzt werden wollen. ,Was nichts kostet, ist nichts
wert“, dieser Gedanke ist in der Mentalitit dieser Eingeborenen viel tiefer
verwurzelt als bei uns Europdern. Das gleiche gilt von dem Grundsatz, dafl
Unrecht gesithnt werden mufl. Unter diesen Umstinden kann man die &6ffent-
lichen Bufien nicht als Fremdkérper betrachten. Sie sind der Mentalitit der
Eingeborenen angepafit, und der Missionar soll auf dieses Pastoralmittel nicht
verzichten.

£ 2
- MITTEILUNGEN E

PROMOTION. Im Sommersemester 1955 wurde P. Gottlieb Wiirstle OSB (St.
Ottilien) zum Doktor der Theologie promoviert. Seine Dissertation lautete: , Auf-
gaben der Laienbriider in der Afrika-Mission. Aufgezeigt unter besonderer Be-
riicksichtigung der Benediktiner-Mission in Ost-Afrika.”

( BESPRECHUNGEN )

MISSIONSWISSENSCHAFT

GoncaLvez, Dioco S]: Historia do Malavar. Hrsg. und erlautert von Josef
Wicki §] (Missionswissenschaftl. Abhandlungen und Texte, hrsg. von Prof. Dr.
Thomas Ohm OSB als Veriffentl. des Int. Institutes fiir missionswissenschaftl.
Forschungen Bd. 20). Miinster, Aschendorffsche Verlagsbuchhandlung 1955, XX
u. 142 S. DM 10,50.

Als ersten Text unter den Abhh. und Texten des Int. Institutes veroffentlicht
hier P. Wicki einen bisher unbekannten Text eines fast unbekannten Jesuiten-
missionars aus Indien. Das Original von der Hand des Autors stand bisher
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vergessen und anonym im Generalarchiv der Jesuiten in Rom, bis P. Schurhammer
den Autor nachwies. P. Wicki bot im Arch Hist S] 1945, 75—78 ein kurzes
Lebensbild desselben, von dem hier S. IX ein Auszug wiedergegeben wird
(geb. 1561 wurde er Jesuit 1583, war in Indien seit 1591 und starb dort als
cifriger Missionar und guter Sprachkenner im Jahre 1640 (vgl. den Nekrolog
aus dem Jesuitenarchiv Goa 56, f. 477v, der hier S. 131 abgedruckt wird). Die
Historia do Malavar ist sein einziges bekanntes Werk; geschrieben wurde es
etwa 1615. Dem Buche geht eine klare Einfithrung mit Bibliographie und 2 Kar-
ten voraus; es folgt ein sorgfiltiges Personen-, Orts- und Sachverzeichnis.

Das in portugiesischer Sprache geschriebene Werk ist fiir den Gebrauch der
Missionare mit indischen Worten durchsetzt, die nicht immer leicht zu lesen
waren. Die Erklirung verlangte Sprach-, Geschichts- und Religionskenntnisse
und nicht leicht zugingliche Spezial-Literatur. P. Widki hat den oft schwer ver-
standlichen Text mit vieler Mithe und mit Hilfe von Indern und Portugiesen
verstindlich gemacht, so dal man ihm mit Freuden folgen kann, ohne eigentlich
Indologe zu sein. Der Inhalt ist nicht nur eine ,Geschichte von Malabar®, wie
man aus dem Titel entnehmen kénnte, sondern eine Darstellung von Land und
Leuten, wie die angehenden Missionare sie brauchten. Die 19 Kapitel des
1. Buches berichten von der Geschichte der verschiedenen Reiche und den politi-
schen Gebriuchen ihrer Einwohner. Das 2. Buch handelt von dem Aberglauben
und den Sekten der Malabaren, wobei uns besonders das letzte (27.) Kapitel
interessiert, die Geschichte der Thomas-Christen, die G. auf ca. 200 000 schatzt
mit dem Metran oder Erzbischof in Angamale, n6 von Cochim. Sie wohnen vor-
ziiglich in diesem Kénigreich, in 72 Pfarreien. Sie sind meist Handler (chatins)
und haben ihre besonderen Basare in Angalame, Carturte, Diamper und Paraur
bei Cranganore mit je 500 bis 1000 Einwohnern.

Das 3. Buch mit 5 Kapiteln handelt von Miflbrauchen und Ungerechtigkeiten,
wie sie in Malabar gang und gibe waren — ein Bild schlimmer Korruption.
Aber Gongalvez geht nicht darauf aus, alles schlecht zu machen. Vielmehr unter-
scheidet er klar die rein menschlich politischen Gebrauche, wie etwa die Formen
der Begriiflung, wo der Grundsatz herrschen mufl: Cum fueris Romae, Romano
vivito modo! Und wenn er von dem Schlechten spricht, das kein Christ mit-
machen darf, findet er es doch passend, dal der Missionar manchmal schweige,
besonders in Dingen, die dem Naturgesetz nicht so klar widersprechen, daf} nicht
eine ignorantia invincibilis moglich wire. Er schrieb zu der Zeit, als Valignano
seine Grundsatze fiir die chinesische Mission aufgestellt hatte, und als Nobili
in Indien seine Tatigkeit begann (Nob. in Indien 1604—1656). Aber er macht
dabei keine positiven Versuche, sich etwa den Kastengesetzen anzugleichen, auch
wenn er sie nicht allgemein verwirft.

Der missionarisch interessanteste Teil des Buches ist das 4. Buch oder 2. Parte:
Tratado secundo acerca dos erros dos Malavares no culto e adoragio de Deos,
der offenbar die grundlegende Glaubenspredigt des Gongalvez darstellt, wie
er sie vor den Heiden gehalten hat, um sie zum wahren Glauben zu fithren.
Er beginnt mit der gottlichen Offenbarung, die nur im Christentum historisch
nachgewicsen ist. Er zeigt die Unsinnigkeit und Unsauberkeit der indischen
Gotterlehre, der Lehre von der Seelenwanderung und der Sittenlehre und stellt
dem die Wahrheit und Reinheit der christlichen Lehre gegeniiber, die trotz aller
Gegner und aller Verfolgungen immer eine und dieselbe bleibt und durch zahl-
lose Wunder von Gott bezeugt wird und an ihren Friichten erkennbar ist bei
denen, die ihr in Treue folgen. Man wird bei jeder Apologetik hie und da
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Fehler feststellen, wo menschliche Unzuldnglichkeit zu einseitig verteidigt und
angreift, aber im allgemeinen miissen wir sagen, dafl Gongalvez seine Beweise
geschickt durchgefiihrt hat. 3
Abschlieflend mochte ich mit dem Herausgeber feststellen, dafi das Werk des
Diogo Gongalvez ein duflerst wertvoller Beitrag ist fiir die Indologie wie fiir
die Missiologie. Seine Mitteilungen stehen in ihrer Fiille und Zuverldssigkeit
einzig da und sind eine Fundgrube, die ihresgleichen sucht. Wir diirfen uns
freuen iiber die sorgfiltige und exakte Ausgabe, die uns P. Wicki als ersten
Text unter den Abhandlungen und Texten geboten hat.

Walberberg Dr. P. Benno Biermann OP.

Marie-ANDRE DU SacrE-Corur: La Condition Humaine en Afriqgue Noire.
Paris, 1953. 262 S. brosch,

Als das Office de la Recherche Scientifique Outre Mer sich nach den Lebensver-
héltnissen der Eingeborenen im gegenwirtigen schwarzen Afrika erkundigen
wollte, schickte es die weille Schwester Marie-André du Sacré-Coeur auf Reisen.
In ihren Aufsitzen, vor allem aber in dem preisgekronten Werk: La Femme
Noire en Afrique Occidentale, hatte sie sich ndamlich als ausgezeichnete Beob-
achterin erwiesen. Das vorliegende Buch ist das Ergebnis ihrer Erhebungen —
in der Schule der Tatsachen, wie sie selber sagt — auf einer 15 Monate wihren-
den Fahrt durch Franzosisch West- und Aequatorialafrika. Frauen- und Fami-
lienfragen sind es, die ihr Interesse vor anderen erregen. Juristisches und ethno-
logisches Riistzeug erlaubt ihr, die Dinge auch in gréfieren Zusammenhdngen zu
sehen. Bei der Griindung und Gestaltung der afrikanischen Familien kommt es
heute wie eh und je zu zahlreichen und schweren Mifibrauchen, aber das Wesent-
liche hat die afrikanische Ehe, vor allem auch im Zweck, gemeinsam mit dem,
was auch bei uns in Europa iiblich war, als das romische Recht noch herrschte und
das germanische Brauchtum. Marie-André verheimlicht uns nichts von der Last,
die der afrikanischen Frau aufgebiirdet wird. Sie versteht das besorgte Fragen
der Missionare nach der Wiirde und Freiheit der Frau. Gleichwohl rit sie
auferste Klugheit an. Selbst in der so oft verdammten ,Mitgift“ an diejenigen,
in deren Handen nach altem Brauch das Schicksal der Heiratenden liegt, sieht
sie nicht nur Verdammenswertes. Die gebildete Jugend, die das Uberkommene
wie lastige Fesseln abzustreifen versucht, findet, wenn Verstdndnis, doch nicht
ihren Beifall. Den afrikanischen Paterfamilias méchte sie unter allen Umstinden
gerettet wissen. Thn herausbrechen aus dem sozialen Gefiige Afrikas bedeutet
Zusammenbruch. Das miifite auch der Missionar sehen. Die Gesetzgebung seit
1939 gestattet der Frau in Franzosisch Afrika nun schon, in weitem Umfang auf
ihr Schicksal selbst bestimmend einzuwirken. Sie erméglicht eine gesunde Evo-
lution, die das afrikanische Sozialgefiige befreit von allem, was es belastet, und
ihm bewahrt, was wertvoll ist. Den Afrikaner zu dieser Evolution zu ermutigen,
ist eines der Ziele, das Schwester Marie-André mit ihrem Buche verfolgt.

Knechtsteden P. Josef Th. Rath C.8.5p.
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Nock, ArTHUR DARBY: Paulus. Rascher-Verlag Ziirich und Leipzig (0. J.). 203 8.
Deutsch von Hans Heinrich Schaeder. (Der englische Originaltitel lautet: Arthur
Darby Nock, St. Paul. Verlag Thornton Butterworth, London.)

Das Werk von Nock enthilt ohne gelehrtes Beiwerk Vortrage, die Leben und
Werk des Apostels Paulus vom radikal-kritischen Standpunkt aus in lebhafter,
ansprechender Weise darstellen. Aus reichem Wissen schildert Nodk die Umwelt,
die Entwicklung und an Hand der Briefe die Lehre des Apostels. Mit Ausnahme
des Eph, der aber paulinisch sei, und der Pastoralbriefe erkennt er alle Briefe
als echt an. Der Heber will nicht paulinisch sein. Evv seien das Ergebnis eines
neuen historischen Interesses und parteiisch. Da Nock den Geschichtswert der
Apg, die nicht von Lukas geschrieben ist, weithin leugnet, kommt er zu unhalt-
baren Ergebnissen tiber die grundlegende Entwicklung und die Lehre des Ur-
christentums. Die Bekehrung des Apostels erklire sich als heftige psychologische
Krise und plotzliche Intuition. Der Verbrechertod Jesu wird nachtriglich als
Stithnetod ausgelegt, Jesus selbst von den Altaposteln, der Urgemeinde und
schliefilich von Paulus als Messias und Gottessohn, als Herr und gottliches Wesen
hingestellt. Die Entfaltung der wurchristlichen Mission und der paulinischen
Theologie hat sich anders vollzogen, die urchristliche Christologie, Pneumalehre
und Sakramentenlehre haben andere Grundlagen, als Noc annimmt. Mag Nock
auch wertvolle Einzelbeobachtungen bieten und zum Nachdenken anregen, so muf}
man ihn doch in seinen Grundauffassungen ablehnen.

Minster (Westf.) P. Dr. Joh. Kapistran Bott OFM Cap.

Parmer, GreTTA: Chinas grofie Priifung. Tatsachenberichte iiber die rote Chri-
stenverfolgung. Ubersetzt und bearbeitet von P. Anton Loetscher SMB. Verlag
Riber & Cie., Luzern. Originalausgabe: ‘God’s Underground in Asia’. Appleton-
Century-Crofts, Inc,, New York.

Ein bedeutsames Buch, das zugleich sachlich und spannend ist. Gerade weil es
in sachlich-ruhiger Darstellung eine Fiille von Tatsachenmaterial iiber die Chri-
stenverfolgung in Rotchina bringt, wirkt es so grauenhaft. Es zeigt uns den
erbarmungslosen Kampf des roten Terrors gegen Christentum und christliche
Institute, gegen auslindische Missionare und chinesische Priester, gegen die
Schwestern in Hospitdlern und Waisenhdusern, gegen die kirchentreuen Laien
und die studentische Jugend. Wir erleben Spott und Verleumdung, Hafl und
Folter, Gefiangnisketten und Arbeitslager. Wir sehen, wie die christliche Kirche
aus tausend Wunden blutet, und héren zugleich, wie die Roten hohnisch ihre
~Religionsfreiheit® verkiinden. Es sind die nackten Tatsachen einer modernen
Christenverfolgung, die zu uns sprechen: kalt, grausam, brutal, unmenschlich
und doch in ihrer Gesamtheit unanfechtbar. Denn sie sind von vielen Augen-
zeugen iiberpriift und bestitigt. Auf diesem diistern Hintergrund heben sich
herrliche Bekennergestalten ab, Martyrer der Neuzeit, von denen man noch
nach Jahrhunderten sprechen wird: untergetauchte Priester, Missionare in Ketten
und Foltern, Laien, die aller seelischen Vergewaltigung trotzen, einsatzbereite
Legiondre Mariens und die sich opfernde Jugend. Sie sind keine legenddren
Helden, sondern blutvolle, lebendige Menschen der Gegenwart, die uns durch
ihre seelische Not und leidvolle Treue innerlich packen und aufs tiefste er-
schiittern. Trotz einiger Verallgemeinerungen und Ungenauigkeiten — so z.B.

6 Missions- u. Religionswissenschaft 1955, Nr. 4
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die Gegeniiberstellung der ,abgefallenen“ katholischen Studenten von Peking
mit den ,heldischen® Studenten von Shanghai (S. 80 f.), eine Schwarzweifimalerei,
die sich auf einen sehr anfechtbaren Brief aus Peking stitzt und vom deutschen
Bearbeiter noch nuancierter hervorgehoben wird, aber nicht der Wirklichkeit
entspricht, wie viele Augenzeugenberichte erhirten! — ist das vorliegende Buch
ein iiberaus bedeutsamer Tatsachenbericht, die ,umfassendste Darstellung der
grofien chinesischen Christenverfolgung®, die nicht nur den Missionswissen-
schaftler und Missionar interessiert, sondern von jedem gelesen werden miifite,
der das Gegenwartsgeschehen der Weltkirche verfolgt.

St. Augustin P. Dr. Joh. Schiitte SVD

OuM, TroMAs: Islam und Christentum im Tanganyika-Territoriumy Sd. aus-
Karl Arnold Festschrift. Arbeitsgemeinschaft fiir Forschung des Landes Nord-
rhein/Westfalen. Westdeutscher Verlag Opladen (1955), 101—115.

RELIGIONSWISSENSCHAFT

Bourie, ALEXANDER: Agypten und Byzanz bis zur arabischen Zeit. Verlag
Robert Lerche (vorm. I. G. Calve, Prag), Minchen 1953, 15 S.

Verf. gibt in dieser Studie, die eine Antrittsvorlesung anldflich seiner Um-
habilitierung nach Wiirzburg darstellt, einen kurzen, aber umfassenden und
grindlichen Uberblick iiber den noch weniger erforschten Zeitraum des christ-
lichen Agyptens bis zur arabischen Invasion und seines Verhaltnisses zur Reichs-
hauptstadt Byzanz. Seine reichen Kenntnisse auf theologischem, historischem
und juristischem Gebiet haben auch dieser Untersuchung das Geprige gegeben.

Minster (Westf.) DDr. Ernst Hammerschmidit

Die grofien nichichristlichen Religionen unserer Zeit. Stuttgart (1954). Alfred
Kroner Verlag. 129 S. DM 5,50.

Es handelt sich hier um die Veréffentlichung von Vortridgen, welche angesehene
Fachgelehrte im Siddeutschen Rundfunk gehalten haben. Zu Beginn Aus-
fithrungen von G. Mensching tiber ,Wesen und Ursprung der Religion®. Danach
ist Religion ,erlebnishafte Begegnung des Menschen mit dem Heiligen und ant-
wortendes Handeln des vom Heiligen bestimmten Menschen® (18) und entsteht
Religion ,aus echter Erfahrung einer heiligen Wirklichkeit“ (22). Es folgen die
Vortrdge von H. v. Glasenapp iiber den Hinduismus, von W. Gundert iiber den
Buddhismus (,,. . . daf sich Christen und Buddhisten gegenseitig noch viel zu
sagen haben werden® 55), von W. Fuchs iiber die chinesischen Religionen, von
O. Hansen iber den Parsismus, von H. J. Schoeps iiber das Judentum (darin
Martin Bubers Wort: ,Der Christ braucht nicht durchs Judentum, der Jude nicht
durchs Christentum zu gehen, um zu Gott zu kommen®, 99) und von R. Paret iiber
den Islam. Das Biichlein schlieft mit einem Vortrag von K. Jaspers iiber ,Die
nichtchristlichen Religionen und das Abendland®. Ein fiir eine erste Orientierung
iber die grofien nichtchristlichen Religionen sehr geeignetes Biichlein!

Thomas Ohm
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MirrrascH, AvwiN: Erlésung und Vollendung. Gedanken iiber die letzten Fra-
gen. Westkulturverlag Anton Hain. Meisenheim/Wien, 1953. 258 S.

Inhaltlich werden zunéchst die Griinde behandelt, um derentwillen der Mensch
nach Erlésung in irgendeiner Form sich sehnt. Er ist das Leiden der Kreatur,
verursacht durch schmerzbringende Naturgewalten, Unrecht der Mitmenschen,
durch inneren Zwiespalt, Trieb und Schuld. Der Pessimismus und der Existen-
zialismus sehen nur diese Seite der Wirklichkeit. Erlésung wird gesucht in Hei-
lung korperlicher Schmerzen, in Entsagung, Willensverzicht und Weltverneinung,
in der Begliickung durch Kunst und Natur, in der Mystik, in der sittlichen Tat
und dem Dienst an der Menschheit, in Reue, Bufie und Gnade, im Blidk auf das
jenseitige Leben, in der Vollendung des Kosmos.

Die Eigenart und das Reizvolle (fiir andere vielleicht eher Stoflende) von Mittasch
ist, dafl er nur wenig mit eigenen Worten sagt, sondern das ganze Werk ein
Mosaik ist aus ungezahlten Zitaten der verschiedensten Schriftsteller, Dichter und
Denker, eine Antologie des modernen Geistes, die aber nicht aphoristisch wirkt,
sondern einen durchgehenden Text darstellt. Ein Bienenfleiff des Lesens und
Sammelns steht hinter der Arbeit, aber auch eine grofle geistige Durchdringung.
Man denkt an das ,Glasperlenspiel“ Hesses, wenn man zuschaut, wie die Ge-
danken ineinander-, gegeneinander-, auseinandergespielt werden, mit einer lei-
sen, etwas miiden Skepsis, aber nicht eigentlich resigniert, mit einem grofien
und schénen Ernst. Die personliche Uberzeugung des Autors wird nicht auf-
dringlich, aber doch deutlich spiirbar, eingeflochten.

Im Gottesbegriff schwebt Mittasch ein Panentheismus vor, der nahe an die Im-
manenz-Transzendenz-Lehre der Analogia entis kommt, aber auch stark mit der
Idee des werdenden Gottes sympathisiert und schliefilich mit Albert Schweitzer
und andern sich mit der Unlésbarkeit der Fragen um den deus absconditus
trostet. Ein extremer Evolutionismus steht zu Gevatter (cf. S. 15, 20, 71, 199).
Enttiuschend sind vor allem die Aussagen iber eine seelisch-geistige Unsterb-
lichkeit (S. 189). Wenn diese Idee auch eine Illusion ist, so wirkt der Glaube an
diese Idee doch ,erlosend”, weil auch die Lige (im Sinne einer holden Illusion)
zum Leben gehore. —

Eine Form der Erlosungslehre wird vor allem als unméglich empfunden, die
genuin christliche: Dafl Gott selbst kommt und im Opfertod Christi die Welt
erlost (cf. S. 66f., 82, 207). Diese Lehre hat nur einen ,hohen symbolischen
Sinn“. Der Glaube an Jesum mufl sich zum Glauben Jesu wandeln. Die Grund-
haltung Mittaschs liegt also etwa in einer Linie, die mit den Namen Goethe,
Rilke, Schweitzer, Jaspers angedeutet sein mag. Damit diirfte vom katholischen
Denken her das Positive und die Grenze des Werkes aufgezeigt sein. Am Rande
sei bemerkt, dafl man S. 98 den Eindruck bekommt, Mittasch halte Ghandi fiir
einen Buddhisten, und dafl auf ziemlich weite Strecken hin die Setzmaschine ein
gestortes Schriftbild geliefert hat, das mit dem hohen Niveau des Inhaltes kon-
trastiert.

Bedkenried/Schweiz G. Frei, S.M.B.

(3]
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PertERSsoN, Ovor: Chiefs and Gods. Religious and Social Elements in the
South-Eastern Bantu Kingship. — Studia Theologica Lundensia, 3. Lund,
Gleerup, 1953, 8% pp. 405.

Es handelt sich hier um eine theologische Doktorarbeit, die am 18. 5. 1953 der
Universitdt Lund vorgelegt wurde. Ihr Gegenstand ist der Stammeshauptling
bei den Bantu in Siidost-Afrika, vor allem bei den Nguni (amaZulu, amaXhosa,
amaSwazu), den baSotho und den beTshwana. Hier und da weitet Vf. seine
Untersuchung aus auf die baRonga-Tonga von Mozambique, auf die baVenda
von Nord-Transvaal und auf die maShona von Siid-Rhodesien. Es wire ange-
bracht gewesen, diese Stimme nicht in die Untersuchung einzubezichen; denn
ihre kulturelle Struktur ist wesentlich verschieden von der der Bantu in Siidost.
Doch ist Vf. zu begliickwiinschen zu dem ausgedehnten Material, das er fir
diese Gruppe der Bantu peinlich genau zusammengetragen hat. Er hatte die
Aufgabe gestellt bekommen zu untersuchen, welche Rolle der Stammeshauptling
hier spielt und worauf seine Autoritit gegriindet ist. Er kommt zu der Schlufi-
folgerung, dafl sie auf rein religioser Basis beruht: Der Hauptling ist vor allem
der Reprisentant der Ahnen und deshalb der Mittler zwischen den Lebenden
und Toten. Das ergibt sich nicht nur aus seiner Rolle im Ahnenkult, sondern
ebenso aus seinen Aufgaben als oberster Richter, als einziger Bodenbesitzer, als
Schiitzer der Anpflanzungen und als Herr der Herden.

Der verdienstvollste Teil der Dissertation ist jener, wo Vf. im einzelnen den
Ahnenkult, die Ackerbauriten (Saatfest, Erstlingsopfer der Ernte, Bitten um
Regen), das Ritual der Feuererneuerung und das Ritual der Einsetzung des
Hiuptlings und seines Begribnisses analysiert (205—307; 333—341). Bis
hierher verdient die Arbeit unsere volle Anerkennung. Es wire lediglich ein
Desideratum vorzutragen: Da es sich um Kulturen auf Grund von Adkerbau
handelt, von denen ein Teil spater verhirtet und militarisiert worden ist, wére
es notwendig gewesen, die beiden geschichtlichen Phasen zu trennen und in
einer historischen Perspektive die Entwicklung und die Deformation aufzu-
zeigen, die die Ackerbauer in ihrer Struktur durchgemacht haben, als die Hirten-
kultur in Sidost Eingang fand und die Stammeshduptlinge die Altersklassen
und die militdrische Kriegerstruktur einfithrten.

Was die Kapitel angeht, die von der Magie (311—323) und vom Hédhsten
Wesen (189—204; 323—330) handeln, so kénnen wir weder die von Vi. sug-
gerierten Begriffe annehmen noch die Beweise, die er anfithrt, um seine
Hypothese zu stiitzen. Fiir Vf. scheinen Magie und Religion nicht Haltungen
zu sein, die einander entgegengesetzt sind, jedenfalls nicht in Afrika: There is
no need to make any exact distinction between religion and magic in this
chapter. It may be questioned whether it is possible at all to distinguish between
magic and religion in African Society (311). Wir wifiten nicht, wie cine solche
verallgemeinerte Schlufifolgerung angenommen werden konnte; denn bei der
Mehrzahl der Stimme liegen die Funktionen des Meisters des Ahnenkultes und
die des Zauberers nicht in den Héinden des gleichen Individuums.

Gehen wir nun auf die Hypothese ein, die den Begriff des Hochsten Wesens
betrifft! Vf. unterscheidet zwischen Ancestor gods, special heavenly beings und
Supreme Beings. Er leugnet, daff man bei den Bantu in Siudost-Afrika von
Supreme Beings reden konne; was danach aussehe, gehe auf Verwirrungen oder
auf Einfliisse des Islam oder der missionarischen Evangelisation zuriide (358).
Er schliefit ebenso die wenigen Fille von special heavenly beings aus; denn
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es handele sich dabei nicht um Gottheiten universellen Charakters, ihre Rolle
bleibe auf Donner und Blitz beschrankt (359, 204). Daher gebe es keine andere
Lasung als die der ancestor gods. Der Gott dieser Bantu ist also nichts anderes
als ein Geschopf, der erste in der Reihe der verehrten Ahnen: The eldest an-
cestors, who, having been endowed with qualities belonging to heavenly beings
and world creators have, at a comparatively late period, been assigned the
character of High Gods (358). Wenn Vf. zu einer solchen Schlufifolgerung
kommen kennte, dann nur deshalb, weil er nicht reinlich zwischen entleibten
Seelen und Gott unterscheidet (100—109); die Seelen der Verstorbenen sind
fiir ihn gods. Vf. hitte auflerdem unterscheiden sollen zwischen dem Kult ver-
storbener Familienangehoriger, der rein individuell ist — er beweist also, daff
diese Bantu die Existenz eines personlichen Fortlebens zulassen, was Vf. nicht
zu glauben wagt (101) — und dem Kult der Stammesahnen, gerechnet von der
3. Generation. Er hitte die Untersuchung der National- oder Stammeshelden
von der des Schopfer- und Vergelter-Gottes trennen sollen.

Unsere Zuriickhaltung wird noch grofler, wo VI. iber den Bereich seiner Unter-
suchung, die Siidost-Bantu, hinausgeht und seine regionalen Suggestionen auf
die Hochsten Wesen der West- und Zentral-Bantu ausdehnt (z. B. auf die
Nzambi). Wenn Vi, statt sich auf das religiése Ritual zu beschranken, die
vergleichende Mythologie und die Moral in seine Untersuchung miteinbezogen
hitte, so wire er sicher zu ganz anderen Schlufifolgerungen iiber den Glauben
an ein Fortleben und iiber den Begriff des Hochsten Wesens bei den Bantu
gekommen.

Rom Prof. V. van Bulck

Suuster, GEORGE N.: Religion Behind the Iron Curtain. Verlag Macmillan
Company, New York 1954. XXI u. 281 pp. § 4,—.

Der Verfasser, jetzt Prisident des Hunter College in New York, hat friher in
Frankreich studiert, die meisten curopdischen Linder bercist und nach dem
letzten Kriege wichtige Posten in Deutschland bekleidet, so dafl er mit den euro-
piischen Verhiltnissen vertraut ist. Diese Vertrautheit, speziell auch mit den
Zustanden in Deutschland, Polen und auf dem Balkan, gibt seiner Beurteilung
der religisen Lage bei aller personlichen Note eine sachliche Sicherheit, die
wohltuend wirkt.

Nach einer aufschluireichen historischen Perspektive gibt Vf. einen klaren, um-
fassenden Uberblick iiber die Einstellung und das Verhalten der Kommunisten
gegeniiber Religion und religidsen Gemeinschaften in Ostdeutschland, Jugo-
slavien und den osteuropiischen Satellitenstaaten, wobei er der religiosen Wider-
standskraft der Katholiken, Protestanten und Orthodoxen seine besondere Auf-
merksamkeit widmet. Auch die inneren und dufleren Zusammenhinge sowie die
Griinde fiir ein etwaiges Versagen werden beriicksichtigt. Das Judentum unter
Hammer und Sichel wird in einem eigenen Abschmitt behandelt. Am Schlufi gibt
V£, eine kurze Analyse der inneren Zusammenhinge, um Wege zur Uberwin-
dung fiir die Zukunft zu finden.

Die Darstellung stiitzt sich auf Dokumente, Augenzeugenberichte und persén-
liche Beobachtungen. Bei aller sachlichen Zurickhaltung wird doch die grimme
Entschlossenheit der Kommunisten im Kampf gegen jede Religion, die nicht rest-
los kommunismushérig geworden ist, die bittere Ungerechtigkeit der Justiz, der
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Gesetze und Prozesse, sowie das traurige Los und namenlose Leid der religiosen
Fithrer und Getreuen deutlich sichtbar. Es ist wohl die bisher umfassendste und
sachlichste Darstellung auf diesem Gebiete, eine Bereicherung fiir jeden, der sich
fiir religiose Fragen und das Problem der Religionsfreiheit im besonderen inter-
essiert. Uber einige Kleinigkeiten — S. 51, 29, 281 miifite es z. B. Weskamm
heiflen; auch ist der Titel irrefilhrend, weil Sowjetrufiland nicht behandelt
wird! — wird man daher gern hinwegsehen.

St. Augustin P. Dr. Joh. Schiitte SVD

VERSCHIEDENES

Koéster, Hermann SVD: Vom Wesen und Aufbau katholischer Theologie. Kal-
denkirchen, Steyler Verlagsbuchhandlung 1954. SS. 122.

.Zwanzig Missionsjahre in China* (7, Anm. 2) berechtigen den Verf., nach den
Griinden zu fragen, wodurch der Zusammenbruch der Mission in China bewirkt
oder wenigstens nicht aufgehalten wurde. ,Die Ruhezeit der chinesischen Missio-
nare® (98) gibt ihm Gelegenheit, seine Gedanken zu ordnen und vorzulegen, die
Zeugnis geben von seiner Liebe zu China und seiner Sorge um die Mission ins-
gesamt. Die Griinde dafiir, daf auch bis zum Zusammenbruch der Mission noch
nicht ein Prozent des chinesischen Volkes christlich geworden war, lassen sich als
praktische und theoretische zusammenstellen.

Die praktischen Griinde entspringen alle einem Ungeniigen. Ungeniigend war
die Vorbildung der Katecheten und Katechetinnen, angefangen von den Missio-
naren uber die Missionsschwestern bis hin zu den einheimischen Lehrern. Das
wiederum hatte seinen Grund darin, dafi diejenigen, die zur Missionsarbeit aus-
bildeten, nicht mit den Verhiltnissen des Landes, seiner Geistesart und kulturel-
len Vergangenheit, vertraut waren. Fiir entscheidend hilt Verf. es, dafl die
Frage nach der katechetischen und liturgischen Sprache noch nicht geklart ist,
weder fiir die Gebete, noch fiir Brevier, Rituale und Missale, und am wenig-
sten fiir die Bibeliibersetzung. Auf das Unheil des ,Kelonial-Fimmels und Tri-
kolore-Komplexes® wird nur kurz hingewiesen (79, Anm. 22).

Die praktischen Schwierigkeiten sind dem Verf. bewirkt durch eine zu enge Auf-
fassung und verworrene Handhabung der Theologie (= Th). Er will ,eine solche
Umschreibung fiir Th finden, dafl alles, was heute gemeinhin mit Th bezeichnet:
wird, darin seinen Platz finde, so zwar, dafl der Ordnungszusammenhang der
groflen Zweigfacher der modernen Th darin aufleuchte® (7). Th ist thm ,wis-
senschaftliche Riicdkbesinnung auf die gesamte Offenbarungswirklichkeit und deren
Beziehung zum Menschen® (9. 22. 26. 68) oder ,das methodisch-systematische,
kurz das wissenschaftliche Besinnen auf das Glaubensbewufitsein® (30). ,Gegen-
stand der Glaubenslehre ist der objektive Glaubensgeist des gesamten Gottes-
volkes“ (50). Weil nun ,die Offenbarungswirklichkeit in die profan-natiirliche
Wirklichkeit eingebettet ist® (9), deswegen ist es ,Aufgabe der Th, Offen-
barungswirklichkeit und profan-natiirliche Wirklichkeit einander gegeniberzu-
stellen und in ihrer gegenseitigen Unterschiedlichkeit die Harmonie aufzuzeigen®
(14). Das will Verf. dadurch erreichen, dafl er in die Hauptgruppen: Fundamen-
taltheologie, geschichtliche Th, Th der Seelsorge, Bibeltheologie und theologische
Glaubenslehre alle Zweigfacher der modernen Th einbezieht (31).

Beizupflichten ist dem Verf. darin, dafl die Missionsarbeit an einer Wende steht,
nicht -hur in China; darin, daff man nicht eindringlich genug iber die Griinde
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der geringen Wirksamkeit und Haltbarkeit des Bisherigen nachdenken kann;
darin, daff Glaube, Theologie und Apostolat aufs engste miteinander verknupft
sein miissen; darin, dafl mit Praktiken nicht geholfen werden kann, wo es um
Grundsitzliches geht; darin, dal Th nie geruhsam und in sich unveranderlich
sein darf, sondern stets wachen Geistes und noch mehr wachen Herzens Umblidc
halten mufl; und nicht zuletzt auch darin, dafl die europaische Kultur keines-
wegs die einzige ist, die zur Offenbarung Christi in Beziehung treten darf.

Ein anderes aber ist es, Th aus ihrem Werden, ein anderes, sie aus ihren seel-
sorglichen Aufgaben, ein anderes, sie aus ihrer wissenschaftlichen Eigentiimlich-
keit her zu verstehen und aufzubauen. Diese drei Anliegen sind zu sehr mitein-
ander verquickt. Dessen, dafl die Berufung auf das Glaubensbewufitsein mifiver-
standlich sein kann, ist sich der Verf. bewufit. Dafl er sich dennoch an Paul
Althaus anschliefit, wird nicht nur darin begriindet sein, dafl er ,fern von wis-
senschaftlichen Bibliotheken® (7, Anm. 1) arbeiten muf, sondern auch darin,
daf} er in dieser Formulierung am chesten einen Ansatz dafiir findet, auch dem
subjektiven Anteil in der ,Entwicklung des Glaubensbewufltseins® (49) Raum
zu geben.

Nicht aufeinander abgestimmt ist der aufgedruckte Titel ,Vom Wesen und Auf-
bau katholischer Theologie“ mit der Angabe im Vorwort ,Theologie und Mis-
sion“; die Bestimmung der Fundamentaltheologie einmal durch ,Wie und Dafl“
(29), ein andermal durch ,Dafi und Was® (31), und der Hinweis in Anm. 85 auf
S. 27 auf die Anm. 17, der nicht zutrifft.

Der manchmal etwas diktatorische Ton braucht nicht allein Ausdruck eines star-
ken Selbstbewufitseins zu sein, sondern kann auch verstanden werden aus der
unmittelbaren Nahe bei den dringlichen Aufgaben, die Lebensfragen der Mis-
sion und damit der Kirche sind.

Minster (Westf.) Prof. A. Antweiler

KosTeRs, Lunwic, S].: Die Kirche unseres Glaubens. Eine theologische Grund-
legung katholischer Weltanschauung. 4. Auflage der ,Groflen Ausgabe“, nach
dem Tode des Verfassers besorgt von Johannes Beumer S]. Freiburg Herder
1952, 232 S.

Wenn man auch, wie der Herausgeber es tut, danach fragen kénnte, ob es be-
rechtigt sei, ein Buch ,Kirche unseres Glaubens® zu nennen, das nicht nur eine
dogmatische Wesensschau dieser Kirche gibt, sondern den Glauben an diese
Kirche wissenschaftlich rechtfertigen will, so ist dennoch dieser Titel fiir das
Buch von Kosters dadurch gerechtfertigt, dafl Kosters nicht nur im dritten Teil
eine dogmatische Wesensschau der Kirche gibt, sondern auch im ersten den Glau-
ben an diese Kirche voraussetzt und diese so geglaubte Kirche analysiert; erst
der mittlere Teil gibt eine synthetische Glaubensbegriindung. Der Herausgeber
hat die Enzyklika ,Mystici Corporis“ in den dritten Teil einbezogen, einiges in
den Anmerkungen verbessert und neueste Literatur hinzugefiigt. So hat das
Werk seine Vorziige behalten: die Nichternheit und Leidenschaft, die ,objek-
tive® Klarheit und die ,subjektive“ Warme, den Reichtum an Gedanken und Be-
legen, die Vielfalt der Beziehungen und Verkniipfungen, und nicht zuletzt die
wohldurchdachte technische Anordnung. Dafi das Buch so viele Jahre nach dem
Tode des Verfassers erscheinen kann, sichert ihm ein ehrendes Gedenken.

Miinster (Westf.) Prof. A. Antweiler
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Lyrik des Ostens. Hrsg. von W. Gundert, A. Schimmel und W. Schubring.
Minchen (1952). 2. Aufl. 1953. Carl Hauser-Verlag. 610 S. Ln. DM 16,80;
Ganzleder DM 26,80.

Wir begriifien dieses Biichlein mit grofler Freude. Denn es erméglicht uns
einen Einblick in die Seelen von Menschen und Vélkern, auch von Weltanschau-
ungen und Religionen (vedische Religion, Hinduismus, Bhakti-Religion, Dauis-
mus, Islam, Sufismus usw.), den so viele gelehrte und dickleibige Biicher iiber den
Osten nicht geben und nicht einmal geben kénnen. Nicht blofi mit lyrischen
Dichtungen (Kunstlyrik, nicht Volkslied und Volksdichtungen) aus dem vorderen
Orient (Hebrder, Syrer, Athiopier, Araber, Perser und Tiirken) werden wir hier
bekannt, sondern auch mit solchen aus Indien, China und Japan, nicht bloff
mit Schopfungen aus alten und &ltesten Zeiten, sondern auch mit solchen aus der
Gegenwart, nicht blof mit solchen von Juden, ,Heiden® und Muhammedanern,
sondern auch solchen von Christen (Ephrdm der Syrer, Jakob von Sarug, Marien-
lied aus Athiopien). Unter den Ubersetzern begegnen uns Minner wie Hammer-
Purgstall, Goethe, Fr. Riickert und andere. Aber die meisten Ubersetzungen
stammen von den Herausgebern — hervorragenden Fachleuten — und sind
auflerdem eigens fiir dieses Biichlein gemacht worden. Dabei fuflen diese Uber-
setzungen, die iibrigens kiinstlerisch einen hohen Rang haben, auf dem Urtext,
nicht wie die meisten bisher bekannten Ubertragungen auf franzosischen und
englischen Ubersetzungen der Originale. An den Gedichtteil schliefit sich ein
wertvolles Nachwort der Herausgeber, ein Verzeichnis der Dichter (mit kurzen
biographischen Notizen usw.), ein Quellenverzeichnis und ein Verzeichnis der
Ubersetzer. Alles in allem ein kostbares Buchlein!

Thomas Ohm

Scuitz, Jos. Jur.: Heiliger Himalaya. Menschen und Berge. Gétter, Geister
und Dimonen. Miinchen (1952). Verl. F. Bruckmann. 120 S. Ln. DM 22,80.

Das Buch versetzt uns in jene Berge, welche fir die Inder und die Berg-
bewohner selber als Gotterthron gelten, in jene Berge, in denen Einsiedler,
Moénche und andere ihr Heil suchen, in jene Berge, zu denen man von weither
wallfahrtet, in jene Berge, welche die Sehnsucht so vieler Bergsteiger sind,
schlieRlich in jene Berge, die heute zum groflen Teil hinter dem Eisernen Vor-
hang liegen und so fiir uns unzugénglich geworden sind. Aber wir haben es hier
nicht mit einer systematischen Abhandlung zu tun, sondern mit einer Sammlung
ganz hervorragender, fast hinreifilend schoner Lichtbilder, darunter vieler far-
biger. Zu den Bildern kommen Kapitel iiber die Lander, die hochsten Gipfel des
Himalaya, iiber das Bergsteigen in diesem Gebirge, iiber die Religionen, die
Geister, die Magie, die Gotter, die Kléster der Bewohner des Himalaya usw.
Diese Kapitel wieder bestehen gewdhnlich aus einer Sammlung von Aufzeich-
nungen bekannter und bedeutender Forscher und Reisender iber alles das, was
zur Welt des Himalaya gehort. Das Buch hinterlafit einen tiefen Eindrudk.

Thomas Ohm

1454 K 4360 /
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