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DER DHARMA-BEGRIFF DES NEUHINDUISMUS

von Paul Hacker

Seit dem Beginn des 19. Jahrhunderts haben Hindu-Denker, mit
modernen Ideen des Westens und Lehren der christlichen Religion be-
kanntgeworden, weltanschauliche Gedanken entwickelt, die das Erbe der
indischen Vergangenheit in eine vollig neue geistige Situation hintiber-
retten, derselben anpassen und fir sie fruchtbar machen sollen. Diese
Bestrebungen, die heute auch vielen Europiern — insbesondere aus den
teilweise auch ins Deutsche iibersetzten Schriften S. Radhakrishnans —
bekanntgeworden sind, bezeichnet man zweckmafig mit dem Worte Neu-
Hinduismus. Ein Versuch, sie (ebenso wie auch das Weiterleben traditio-
neller Stromungen) im ganzen historisch darzustellen, ist schon vor mehr
als 40 Jahren von dem anglikanischen Missionar J. N. Farquhar! un-
ternommen worden; neuerdings hat D. S. Sarma denselben Gegenstand
mit Einschlufl dessen, was sich seit Farquhar im Geistesleben der Hindus
ereignet hat, vom Hindu-Standpunkt aus dargestellt 2. In beiden Werken
werden jedoch fast nur solche Quellen, die englisch geschrieben sind, ein-
gehender behandelt. Wie wichtig aber fiir das Studium der neueren
geistigen Stromungen Indiens auch die in indischen Sprachen verfafite
Literatur ist, und wie notwendig die Durchfithrung von Einzelunter-
suchungen ist, beweist eindrucksvoll der inhaltreiche Aufsatz von Robert
Antoine S]: A Pioneer of Neo-Hinduism3, der in ausgezeichneter Weise
tber die religiosen Ideen des bengalischen Dichters und Denkers (des
Schopfers der Hymne ,Bande Mataram“) Bankim Chandra Chatterjee 4
(1838—1894) informiert und seine Bezichungen zu den europiischen
Positivisten untersucht.

Zur genaueren Erkenntnis des Werdens und der Verbreitung der
neuhinduistischen Ideen wire zu wiinschen, dafl weitere Einzelunter-
suchungen unternommen wiirden. Diese hétten erstens im einzelnen auf-
zukldren, welche Leistungen des westlichen Denkens den Neo-Hindus die
Werkzeuge geliefert haben, mit den sie das Material des Uberkommenen

! J. N. Farguuar: Modern Religious Movements in India, New York 1915.
Weniger ausfihrlich: H. v. Guasenare: Religiose Reformbewegungen im heu-
tigen Indien, Leipzig 1928.

® D. S. SarMaA: Studies in the Renaissance of Hinduism, Benares 1944

* in: Indica. The Indian Historical Research Institute Silver Jubilee Comme-
moration Volume, Bombay 1953

* So die halb anglisierte Namensform. Bengalisch, in dblicher Transkription:
Bankim Candra Cattopadhyaya.

1 Missions- u. Religionswissenschaft 1958, Nr. 1 1



bearbeiteten.' P. Antoine’s Studie ist ein bemerkenswerter Anfang in
dieser Richtung.

Zweitens wire interpretierend darzulegen, in welcher Weise traditio-
nelle Hindu-Begriffe mit Benutzung moderner Philosopheme umgedeutet
werden. Im vorliegenden Aufsatz soll ein Versuch dieser Art unternom-
men werden.

Drittens ware die innerindische Entwicklung der neuen Ideen, die es
neben immer von neuem einstromenden westlichen Einfliissen und neben
den Versuchen der Umdeutung traditioneller Gedanken auch schon gibt,
zu untersuchen — eine Aufgabe, die sich wohl nur in Indien in groferem
Umfange durchfithren lifit, da in Europa viel von der einschligigen
Literatur nicht vorhanden sein dirfte. Es scheint, dafl als Ergebnis der
innerindischen Entwicklung manche Gedanken heute schon fast kano-
nische Geltung erlangt haben. Das gilt auch fir den im folgenden speziell
behandelten Gegenstand.

Viertens wire auf ein bei neuhinduistischen Denkern dauernd wirk-
sames Motiv zu achten: auf das Bestreben, den Hinduismus als eine mit
dem Christentum auf gleicher Stufe stehende oder gar ihm iiberlegene
Religion zu erweisen. Hierbei wie auch bei den Versuchen zur Moderni-
sierung alter Hindu-Gedanken hat, wie es scheint, zunichst der Positivis-
mus und in den letzten Jahrzehnten auch die Theologie christlicher Mo-
dernisten und Liberalen kriftige Hilfe geleistet; dies nidher aufzukliren,
wire auch eine Aufgabe der Forschung.

Umdeutungen konnen besonders gut studiert werden an Hand moder-
ner Auslegungen traditioneller Texte. Es ist vor allem ein alter Text,
der fiir den Neuhinduismus seine volle Aktualitit bewahrt hat, ja viel-
leicht heute populdrer ist, als er jemals in seiner langen Geschichte
gewesen war: die Bhagavadgiti. Mehrere fithrende Denker der
Neuzeit haben Kommentare zu ihr geschrieben, und es gibt eine uniiber-
sehbare Fiille von Biichern und Abhandlungen weniger bedeutender Ver-
fasser, die sich bemuihen, das Wesen der Hindu-Religion von der Gita
aus darzustellen.

In der Lehre der Gita spielt der Begriff dharma eine nicht unbedeu-
tende Rolle, und die modernen Ausleger haben diesen Begriff oft als eine
der wichtigsten Ideen des Gedichtes {iberhaupt behandelt. Ehe wir auf
die modernen Akkommodationen des Begriffes eingehen, miissen wir
fragen, was dharma im traditionellen Hinduismus bedeutet.

Dharma ist zunichst das religidse Gebot oder die religiose Ordnung.
Diese umfafit aber nicht allein das Kultische und das Moralische, sondern
dariiber hinaus die gesamte Rechtsordnung sowie auch eine Fiille von
herkémmlichen Sitten und Gebriuchen. Dharma bedeutet also, neben
anderem, das gesamte Gebiet der dufleren Seite der Religion, und darum
wird das Wort in neuindischen Sprachen zur Wiedergabe des Begriffes
»Religion“ verwendet.

2



Zweitens ist dharma auch die Ordnung im Vollzug. Alles der Dharma-
Ordnung entsprechende Tun ist dharma.

Drittens ist dharma auch die Ordnung nach dem Vollzug, d. h. das,
was man auch ,gutes Karman® nennt. Nach dem Hindu-Glauben gerinnt
ja eine Tat sozusagen zu einer der Seele anhaftenden Substanz, die deren
Schicksal nach dem Tode bestimmt; ist die Tat nach der Dharma-Ord-
nung getan, so heiflt das, was von ihr, die Seelenwanderung bestimmend,
nachbleibt, auch dharma.

Weiter ist zu beachten, dafl es zwar Gebote gibt, die fir alle Men-
schen, aber auch solche, die blofl fir bestimmte Kasten und Lebensstadien
gelten. So ist z. B. Vedastudium Dharma aller drei oberen Kasten,
Lehren des Veda dagegen nur der Brahmanenkaste. Vedastudium und
Keuschheit sind Dharma des ersten Lebensstadiums (des Schiilers), ehe-
liches Leben des zweiten Lebensstadiums (des Hausvaters) usw. Wenn
man den bestimmten Dharma meint, der ein Individuum (nicht etwa auf
Grund seiner Einmaligkeit, sondern) infolge seiner Zugehorigkeit zu
einer bestimmten Kaste und einem bestimmten Lebensstadium verpflich-
tet, pflegt man vom ,eigenen Dharma“, sva-dharma zu sprechen. Um
diese Bedeutung des Wortes, nimlich um den Dharma einer bestimmten
Kaste, handelt es sich in der Bhagavadgita.

Um die sogleich zu erérternde neuhinduistische Umdeutung des Be-
griffes zu verstehen, ist schlieflich noch eine vierte alte Bedeutung des
Wortes zu erwahnen, die von der soeben beschriebenen, speziell auf das
Religiose beziiglichen Bedeutungsdreiheit vollig getrennt ist und mit ihr
so wenig zu tun hat, wie wir etwa, wenn wir das Wort , Vermogen®
im Sinne von ,Fahigkeit“ verwenden, daran denken, daff dasselbe Wort
auch ,Besitz® bedeutet. Dharma kann nidmlich auch wesentliche Eigen-
schaft bedeuten, und zwar ganz neutral; es braucht nicht ,gute Eigen-
schaft zu heiflen.

Der erste Schriftsteller, der die Gita in bewufit hinduistischem und
zugleich bewufit modernem Geiste interpretierte, ist der oben bereits
genannte Bankim Chandra Chatterjee gewesen. Sein unvollendet
gebliebener, aber darum nicht weniger bedeutender Kommentar begann
1886 zu erscheinen. Auch in seinem Werke ,Prinzipien der Religion®
(Dharmatattva, 1888) sind wichtige Elemente der neuen Gita-Auslegung
und eine Darlegung des neuen Dharma-Begriffes enthalten’; Bankim
ist allem Anschein nach der erste gewesen, der diesen Begriff entwickelt
hat. Ware derselbe damals schon bekannt gewesen, so wire kaum zu
verstehen, weshalb Bankim ihn so ausfiihrlich und in Anlehnung an Ge-
danken der Positivisten begriindet; er hitte dann auf indische Autoren
Bezug nehmen kénnen. Auch wire dann zu erwarten, dafi Vivekinanda
(1862—1902), ein anderer Bengale, der wie Bankim einer der Viter
des Neuhinduismus war und wenig spéter als dieser wirkte, den Begriff

® Bankims Werke sind (im bengalischen Original) gesammelt erschienen u. a.
bei der Bangiya Sahitya Parishat in 9 Banden, Calcutta 1938—1941.
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gekannt hétte; Vivekanandas Dharma-Auffassung ist jedoch noch ganz
die herkémmliche® Seitdem aber sind die Grundziige von Bankims
Dharma-Idee, mit einigen Abwandlungen bei einzelnen Autoren, fast
kanonisch geworden.

Wir gehen aus von der Diskussion, die Bankim in seinen »Prinzipien
der Religion® 7 in der Form eines Gesprichs zwischen Lehrer und Schiiler
iiber das Wesen des Dharma durchfihrt. Da wird gefragt, was der
Dharma des Menschen sei, und damit ist gemeint, was die Religion des
Menschen sei (also dharma in der gewchnlichen neuindischen Bedeu-
tung); dharma wird ausdriicklich mit dem englischen religion gleich-
gesetzt. Aber im Laufe der Diskussion lifit Bankim das Wort seine
Bedeutung tauschen. Er 1i8t den Lehrer sagen: ,Wir brauchen diese
ewige Wesenheit (padartha) nicht religion zu nennen: wenn wir sie
dharma nennen, so wird keine Konfusion entstehen.* Aber gerade indem
Bankim dies sagt, fithrt er die Konfusion ein. Denn er lifit den Lehrer
jetzt fragen, was der Dharma des ganzen Menschengeschlechtes, der
Christen ebenso wie der Buddhisten und Hindus und Mohammedaner
sei. Das bedeutet: Er verschiebt die Bedeutung des Wortes dharma von
»Religion® zu ,wesentliche Eigenschaft®. Der verwirrte Schiiler denkt
noch an dharma im Sinne von ,Religion® und weifl natiirlich nicht zu
sagen, was Dharma in diesem Sinne beim ganzen Menschengeschlecht sei.
Um ihn zur gewiinschten Antwort hinzufithren, fragt der Lehrer weiter:
»Was ist denn der Dharma eines Magneten?“ Hier wird dem Schiiler
klar, dafl jetzt ,wesentliche Eigenschaft gemeint ist; so antwortet er
denn: ,Eisen anzuziehen“. Ebenso weifl er zu sagen, dal Dharma (we-
sentliche Eigenschaft) des Feuers das Brennen ist. Als der Lehrer dann
noch einmal nach dem Dharma des Menschen fragt, kann die Antwort
nur mit einem ganz allgemeinen Abstraktum gegeben werden: Dharma
oder wesentliche, allgemeinste Eigenschaft des Menschen ist natiirlich
das Menschsein, manushyatva, humanitas. So kommt also Bankim durch
ein geschicktes Spiel mit den verschiedenen Bedeutungen des Wortes
dharma scheinbar ganz auf indischem Boden zu dem Ergebnis, das er
natiirlich zuerst bei John Stuart Mill und Auguste Comte gelernt hatte:
Religion des Menschen ist das Menschsein, I’humanité, manushyatva! Aber
inhaltlich unterscheidet sich Bankim doch von seinen positivistischen
Lehrern; das wird sich an seiner Gita-Auslegung zeigen.

Es sind nur wenige Verse der Gita, die vom Dharma handeln, aber
sie sind im Zusammenhang des Gedichts wichtig. Um Arjuna aus seiner
Verzagtheit herauszuhelfen, weist Krishna ihn erst auf die Unsterblichkeit
der Seele und die Vergiinglichkeit des Korpers hin und dann auf seinen,
Arjunas, Dharma. Von der Ausgangssituation der Gita, dem Beginn des
Kampfes und Arjunas Verzagtheit aus gesehen, hat also der Dharma-

¢ Vgl. Viverananoa: Complete Works, vol. 5. Mayavati ® 1954, 349 ff, bes. 858.
7 8. 11 der Dharmatattva-Ausgabe in der genannten Serie. Vgl. auch S. 143 ff.
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begriff die Bedeutung, dafl er eine der Begriindungen ist fir die Ent-
scheidung, die Arjuna zu treffen hat.

Krishna sagt zu Arjuna (2,381 ff.): ,Du mufit auf deinen Dharma blik-
ken®, d. h. du mufit auf die Lebensordnung deiner Kaste und die sich
daraus fiir dich ergebende Pflicht blicken, ,und du darfst nicht zaudern.
Denn fir den Angehérigen der Kriegerkaste gibt es kein héheres Gut
als den dharmageméfien Kampt®, d. h. den ordnungsgemifen, sozusagen
,gerechten® Krieg. ,Glicklich sind, Arjuna, Krieger, die Gelegenheit zu
einem solchen Kampf bekommen. Sie finden darin eine offene Tir zum
Himmel. Wenn du diesen dharmageméifien Kampf nicht fiihren willst,
dann wirst du deinen Dharma verlieren (vgl. hierzu weiter unten), und
du wirst deinen Ruhm einbiiflen und Sinde (d. h. schlechtes Karman,
Substanz schlechter Taten) erwerben.”

Hier ist also Dharma zundchst die Ordnung vor dem Vollzug, die
Pflicht. Er ist als sva-dharma bezeichnet, das heifit: Es ist der Dharma
gemeint, der einem bestimmten Menschen (Arjuna) als dem Angehérigen
einer bestimmten Kaste (der der Kshatriyas) zukommt. Wenn dieser Dhar-
ma als pflichtgemédfle Tat vollzogen ist, so gerinnt er zu einer Kraft, die
das Schicksal der nichsten Existenz so bestimmt, dafl Arjuna im Himmel
wiedergeboren wird. Wird die Vollziehung unterlassen, so sammelt sich
schlechte Tatsubstanz, Siinde an, die zu schlechter Wiedergeburt fiihrt.
In Vers 33 steht der Ausdruck ,den eigenen Dharma verlieren®. Man
iibersetzt das gewdhnlich: ,Du wirst deine Pflicht (die Kastenpflicht des
Kriegers) aufgeben oder versiumen.® Richtiger scheint mir, hier, wo doch
von den Folgen einer Tatunterlassung, also einer schlechten Tat die
Rede ist, dharma in der dritten der oben aufgezihlten Bedeutungen auf-
zufassen, also als metaphysisch geronnene Tat®. Der Sinn ist dann: Du
wirst die Verdienste, die Substanz getaner Taten, die du bereits besitzest,
verlieren.

So, scheint mir, muf} die Stelle im Sinne des traditionellen Hinduismus
interpretiert werden. Nehmen wir gleich noch einen weiteren Vers hinzu
(8, 85): ,Besser ist es, eigenen Dharma schlecht, als fremden gut zu voll-
ziehen. Besser ist es, im eigenen Dharma umzukommen; denn fremden
Dharma zu tun ist gefdhrlich.“ Dieser Vers zeigt, wie wichtig dem Hindu
die Grenzen der Kasten und Lebensstadien waren. Gegeniiber manchen
modernen Auslegungen mufl darauf hingewiesen werden, dafl der Vers
zweifelsfrei impliziert, daR es auf Begabung und Neigung nicht an-
kommt. Denn wenn man den eigenen Dharma, die dem eigenen Lebens-
stadium und der eigenen Kaste gebotene Tat schlecht, die fremde da-
gegen gut ausfithren kann, so heifit das doch, dafl man fiir das eine Be-
gabung und Neigung hat, fiir das andere dagegen nicht. Das spielt eben
fiir den Dharma keine Rolle. Er ist eine ginzlich iiberindividuelle Ord-
nung, die zunichst als Gebot an das Individuum herantritt und dann
vollzogen werden mufl. Fremden Dharma zu tun, bedeutet einen Bruch

& Ebenso der mittelalterliche Kommentator Ramanuja.



der Kastenordnung, was fiir den traditionellen Hindu eins der schlimm-
sten Ubel ist.

Nun zu Bankims Auslegung. Er sagt®, der Inhalt der Worte Krishnas
sei kurz der, ,dafl jeder seinen Svadharma befolgen muf“. Und er fihrt
fort: , Worin besteht nun der Svadharma? — Fiir die alten Pandits wie
Sankara war es leicht, diesen Begriff zu erkliren. (Sie wiirden sagen):
Arjuna ist ein Kshatriya, also ist Arjunas Svadharma der Dharma des
Kriegerstandes oder der Kampf.“ ,Aber®, fragt Bankim weiter, ,haben
wir denn mit dieser Erkldrung alles verstanden? Fiir die Hindus, die
die Ordnung der Kasten und Lebensstinde befolgen, kann der Dharma
je nach der Kaste bestimmt werden: das haben wir wohl verstanden.
Aber was ist denn Svadharma fiir die Nichthindus? . . . Die meisten
Menschen stehen auflerhalb des Kastensystems, haben sie keinen Sva-
dharma? Sollte der Weltenherr fiir sie keinen Dharma eingerichtet ha-
ben? Er hat Millionen und Abermillionen von Menschen geschaffen;
sollte er nur fiir die Inder einen Dharma eingerichtet, alle andern aber
dharma-los gemacht haben? Ist der von Bhagavan verkiindete Dharma
nur fiir die Hindus? Sind nicht auch die Nichthindus seine Kinder? Nein,
die Religion des Bhagavan (bhagavata dharma) ist nicht so engherzig.®

Vom Standpunkt des traditionellen Hinduismus muf nun allerdings
eine andere Antwort gegeben werden als die, welche Bankim hier gibt.
Wenn auch die Bhaktifrommigkeit iiber die Kastengrenzen hinwegreicht,
so ist dadurch weder die Kastenordnung noch der Glaube, dafl der Dhar-
ma nur den Indern, nicht den Mlecchas gegeben sei, jemals aufgehoben
worden. Auch in unsern Tagen kann man noch in Traktaten traditionell
denkender Hindus lesen, das einzige, was ein frommer Nichthindu er-
reichen konne, sei, in seiner nichsten Existenz in Indien in einer hohen
Hindu-Kaste wiedergeboren zu werden. Niemals kann er als Individuum
Hindu werden und damit dem Dharma eingeordnet werden. Auch die
Bhagavadgita hélt an dieser Auffassung grundsitzlich fest.

Bankim vermischt hier offensichtlich wieder zwei Bedeutungen von
dharma: die moderne Bedeutung ,Religion“ und die alte der durch Kaste
und Lebensstand bestimmten Pflicht. Wenn er sagt: ,Die Religion des
Bhagavan ist nicht so engherzig*, so steht hier im Original fiir »Religion®
natiirlich dharma. Zur Religion Krishnas gehort gewiR die alle Gren-
zen iiberschreitende Bhaktifrommigkeit. Aber zu derselben Religion
gehort die Lehre von den durch Kaste und Lebensstand gesetzten Grenzen
des Dharma, und diesen Dharma kann man eben nicht ausweiten.
Aber indem Bankim an einer andern Stelle dharma als Religion mit
dharma als wesentliche Eigenschafl identifizierte, kam er zum Begriff der
humanitas als identisch mit dem der Religion; indem er hier dharma als
Religion mit dharma als kastengebundene Pflicht vermengt, kommt er
zur Idee der Universalitit des Hinduismus.

? Srimadbhagavadgita, S.25 ff. in der Ausgabe der genannten Serie.
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Dieser zweiten Konfusion schliefit sich gleich eine dritte an. Bankim
fahrt nimlich fort: , Wer glaubt, dafl der Weltenherr selber in solcher
Weise dharmalos sei, der ist den Christen gleich®, und in einer Fufinote
fiigt er hinzu: ,Die Christen glauben namlich, dafl, wer Jesus Christus
nicht anbetet, vom Herrn der Welt auf ewig in die Holle geworfen
werde.“ Hier werden zwei sehr verschiedene Begriffe der Exklusivitit
vermengt. Dem Hinduismus ist eine Exklusivitdt eigen, die auf den Ge-
gebenheiten der Geburt und des geographischen Ortes beruht. Bankim
aber will diese Haltung nicht als seiner Religion wesentlich anerkennen.
Dagegen schreibt er eine Haltung, die ein Volk oder einen Kulturkreis
als solchen zur Dharmalosigkeit, und das heifit auch: zur Religions-
losigkeit verdammt sein 1d8t, dem Christentum zu und sieht nicht oder
ignoriert, dafl die Exklusivitit dieser Religion ganz anderer Art ist,
namlich auf dem Geiste und dem Glauben beruht. So kann er denn
seinen Idealhinduismus als dem Christentum tiberlegen hinstellen.

Nun kommt Bankim auch in seinem Gitakommentar auf die Gedanken
zurtick, die wir schon aus seinen ,Prinzipien der Religion® kennengelernt
hatten. Er sagt: ,Was das Menschsein ausmacht (jaha laiya manushyaiva),
das ist des Menschen Dharma.“ Also: die naturlichen Eigenschaften, die
der Mensch als solcher besitzt, sind auch seine Religion. Aber es liegt
hier nicht nur eine Identifizierung der Bedeutungen ,Religion® und
~wesentliche Eigenschaft“ vor. Zugleich ist auch die erste Bedeutung der
oben gegebenen Liste hereingezogen: gesetzliche Ordnung vor dem Voll-
zug. Denn Bankim betrachtet die humanitas nicht als ohne weiteres reali-
siert. Es ist vielmehr ein Ideal, das es zu verwirklichen gilt, eine Ord-
nung vor dem Vollzug, eine Aufgabe, eine Pflicht. Allerdings bleibt von
dem alten Begriff nur die formale Hiille (Ordnung vor dem Vollzug)
tibrig. Der alte Inhalt wird durch moderne, individualistische Ideen er-
setzt: Dharma des Menschen ist die gehorige Ausiibung oder Betitigung
(vikita anusilana) seiner geistigen und korperlichen Anlagen (wvritti) oder
Krafte (fakti). Bankim kommt also zu einer Auffassung, die genau das
Gegenteil von dem besagt, was der oben interpretierte Gitavers 3, 35
impliziert: dafl es beim Dharma namlich nicht auf individuelle Begabung
oder Neigung ankommt.

Ausgehend von seinem DharmabegnE versucht Bankim sodann, das
Kastensystem auf allgemeinmenschliche Grundlagen zu reduzieren. Die
Erblichkeit der Berufe, die dem traditionellen Hindu sehr wesentlich er-
scheint und die ja auch tatsichlich den Grund der Bestindigkeit des
Systems ausmacht, betrachtet er als unwesentlich. Was er iibrig behilt,
ist eine Typologie menschlicher Betdtigungen, aufgebaut auf den Haupt-
typen der Begabungen. Dementsprechend ist nach seiner Ansicht die

Wahl des Svadharma frei, aber wenn er gewahlt ist, dann ist er
Pflicht 10,

1 Um Miflverstindnisse auszuschlieflen, steht hier im Original das englische
Wort duty.



Bankim nennt seinen neuen Dharmabegriff eine ,Auslegung des Wor-
tes Gottes (d. h. der Bhagavadgita) entsprechend den im Laufe der Zeit
eingetretenen Verdnderungen der Gesellschaft und angepafit an die Er-
kenntnisse der Gesellschaft 1. Aber dabei ist von dem alten Inhalt
eigentlich nur das formale Begriffselement der Pflicht iibriggeblieben —
und dieses hitte Bankim schliefilich auch noch aus Europa iibernehmen
kénnen, von Kant, den er sehr hoch schitzte, oder auch von John Stuart
Mill.

Bankims Idee, in Form einer Neuinterpretation des bei allen Hindus
angesehensten religiosen Textes vorgetragen, verband in verfiihrerischer
Weise Althergebrachtes und ganz Modernes zu einer scheinbaren Einheit.
Das mag der Grund dafiir sein, daf} sie sich durchgesetzt hat. Die dem
Positivismus entlehnte und durch ein Spiel mit den verschiedenen Bedeu-
tungen des Wortes dharma scheinbar als hinduistisch erwiesene Gleich-
setzung von Religion und humanitas lebt weiter in dem antisupranatura-
listischen, radikal humanistischen Zug, der das neuhinduistische Denken
weithin bestimmt; auch die Loslésung des Dharmabegriffes von der
Ordnung der Kasten und Lebensstadien und damit verbunden die Psy-
chologisierung des Begriffes ist bei vielen Schriftstellern zur Gewohnheit
geworden. Manchmal unterscheidet man, dhnlich wie Bankim, die Dhar-
mas als Begabungstypen, manchmal wird der Begriff auch radikal indi-
vidualisiert.

Bevor wir uns jedoch neueren Dharma-Interpretationen zuwenden,
miissen wir noch einmal zur Bhagavadgita zuriickkehren. Der besprochene
Vers 3,35 hat eine Parallele im 47. Vers des 18. Kapitels: ,Der eigene
Dharma (svadharma), auch wenn er keine besondere Qualitit hat (viguna
ist), ist besser als fremder Dharma, der gut vollzogen wird. Wenn man
das vom eigenen Wesen (svabhava) gebotene Werk tut, erwirbt® man
keine Siinde.“ Bankims Kommentar reicht nicht bis zu diesem Vers. Aber
wer sich seine Auffassung zu eigen gemacht hat, wird sie hier bekréftigt
finden. Denn hier ist ja geradezu gesagt, dafl das Werk des Svadharma
»vom eigenen Wesen geboten ist, und in den vorhergehenden Versen ist
mehrmals die Rede vom ,aus dem eigenen Wesen geborenen* Werk; was
liegt also dem modernen Menschen niher als die Interpretation, daf hier
der Svadharma auf die Charakteranlagen des jeweiligen Menschen zu-
riickgefiihrt wird! Dementsprechend erklirt denn auch einer der neuesten
Bhagavadgita-Kommentare 13: , Jedes Individuum hat seine angeborene
Natur, svabhava, und sie in diesem Leben wirksam werden zu lassen, ist
seine Pflicht, svadharma®; ferner: ,Jedermann mufl versuchen, seine

11 Srimadbhagavadgita, 28 unten.

12 'Weil man die Sinde als eine Art Substanz auffaflt, sagt man nicht ,Siinde
tun®, sondern ,Sinde erwerben, erlangen“; vgl. oben S. 5 die Ubersetzung
von Gita 2, 33

3 S. Rapnakrisunan: The Bhagavadgita, London 1948, 364 u. 147 (zu Gita
18,41 und 8, 35)
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eigene psychophysische Struktur (make-up) zu verstehen und sich demge-
maf zu betitigen.” Ein anderer Schriftsteller fafit den Svadharma eben-
falls als ,Dharma eines Individuums® und setzt ihn einfach gleich mit
dem Svabhava, der wesentlichen Natur ™.

Daf aber in der Gita die Verschiedenheit der Svadharmas nicht durch
die Veranlagungen der jeweiligen Individuen bestimmt ist, haben wir
schon bei der Betrachtung von Vers 3,35 gefunden. Es ware nun zu
priifen, was im 18. Kapitel des Gedichtes mit svabhave gemeint ist. Denn
gerade die Beziehung zwischen svabhava und svadharma, die dort auf-
gestellt wird, wird von modernen Interpreten immer wieder ausgewertet.

Im 18. Kapitel der Gita wird eine Reihe von Typologien durchgefiihrt.
Von Erkennen, Tun und Téter, von Verstand, Stetigkeit und Glick wer-
den jeweils drei Typen unterschieden, und der Typus wird in jedem
Falle durch das Vorwalten einer der drei Grundqualititen !5, wie sie die
Sankhya-Philosophie lehrt, bestimmt (Vers 18—39). Auch die spezifischen
Tatigkeiten der vier Kasten unterscheiden sich, heifit es dann, durch ,die
dem Eigenwesen entstammenden Qualititen® (svabhava-prabhavair gu-
naih — Vers 41). Die Bezugnahme auf die drei Grundqualititen des
Sankhya wird hier fallen gelassen — wohl zunichst deswegen, weil die
Kasten vier, die Grundqualititen aber bloff drei an Zahl sind, so dafl
die Aufteilung schwierig wire. Aber es ist klar, daf die spezifischen Ei-
genschaften, welche Vers 42 als ,das aus dem Eigenwesen hervorgehende
Werk der Brahmanenkaste“ aufzihlt (Abgeklartheit, Selbstbeherrschung,
Askese, Reinheit, Geduld, Aufrichtigkeit, Weisheit, Unterscheidungsver-
mogen, Glaube), als Auswirkung der edelsten Qualitat (saffva) verstan-
den sind und dafl die ,dem Eigenwesen der Kriegerkaste entstammen-
den“ Eigenschaften (Tapferkeit, Kraft, Stetigkeit, Geschick, Standhaftigkeit
im Kampf, Freigebigkeit, Herrschertum — Vers 43) wenigstens zum Teil
aus der zweiten Qualitit (rajas) abgeleitet sind. Der dritten und der
vierten Kaste werden dann schliefilich keine Charaktereigenschaften, son-
dern spezifische Tétigkeiten zugeteilt: Der Vaisya treibt Ackerbau, Vieh-
zucht und Handel, der Stidra ist Diener (Vers 44).

Der Zusammenhang diirfte keinen Zweifel dariiber lassen, dafl das
Eigenwesen oder der Svabhava, der hier gemeint ist, die spezifische Eigen-
schaft der jeweiligen K aste ist; gemdfl der Sankhyalehre ist das ,Eigen-
wesen”“ natiirlich als eine feinmaterielle Substanz gedacht, bestehend aus
einer Modifikation der Urmaterie (prakriti). Daf als ,Werk“ der beiden
obersten Kasten Charaktereigenschaften angegeben werden, ist einer von
den Versuchen, die Kastenunterschiede ethisch zu interpretieren, wie sie
auch an anderen Stellen des grofien Epos, dem die Gita eingefiigt ist, zu

14 P. N. Rao: The Bhagavadgita and the Changing World, Ahmedabad 1953,
113

15 guna. Die Gunas sind Qualititen der Urmaterie (prakriti), aber als Substanzen
gedacht. Vgl. E. FrRauwaLLNER: Gesdiichte der indischen Philosophie, Bd. 1,
Salzburg 1953, 306 ff.



finden sind. Es ist aber sicher nicht gemeint, daf} ein abgeklirter, be-
herrschter, aufrichtiger, weiser Mensch dieser Eigenschaften wegen ohne
Riicksicht auf seine Herkunft den Brahmanen zuzurechnen sei. Der Hindu,
der an die Seelenwanderung glaubt, mufl vielmehr die Ausriistung eines
Menschen mit gewissen Eigenschaften als Folge des moralischen Wertes
seines in einer fritheren Existenz vollbrachten Tuns auffassen. Wird
jemand als Brahmane geboren, so deswegen, weil er sich ein so vorziig-
liches Karman erworben hat, dafl er die edlen Eigenschaften, die dieser
Kaste spezifisch eigen sind, als Anlage besitzt und daher verwirklichen
kann — verwirklicht er sie nicht, so ist das Schuld, die er in der gegen-
wirtigen Existenz frei auf sich 1adt. In diesem Sinne ist also die Lehre
von Gita 18,40—48 zugleich individualistisch und typologisch, vorwie-
gend aber das letztere. Durch die Taten, die jemand als Individuum
getan hat, gewinnt er in einer spiteren Geburt seine Kaste, und sie
befihigen ihn, den Typus dieser Kaste zu realisieren — wenn er will.
So mufl man, scheint mir, die Gitastelle interpretieren. Das dem jewei-
ligen Individuum eigene oder angeborene oder von seinem Wesen be-
stimmte Werk, von dem in den Versen 45, 46, 47 und 48 die Rede ist,
ist gemafl dem Zusammenhang der Stelle eindeutig das Werk, das ihm
auf Grund seiner Kaste zukommt, und das ,eigene Wesen®, der
Svabhava ist nichts anderes als der Typus der Kaste.

Aber es ist auch klar, dafl die Charaktertypologie der beiden oberen
Kasten in sich ein tiber die Kasteninstitution hinausfithrendes geistiges
Element enthalt. Indem sich moderne Erklarer diesen Umstand zunutze
machen, verwenden sie die Bhagavadgita, die das Kastensystem lehrt, als
Waffe gegen eben dieses System, das dem modernisierten Inder ein
starker Anstofl ist. Wir wollen hierzu einige Gedanken der Essays iiber
die Gita von Aurobindo Ghose betrachten!®. Aurobindo, einer der ge-
dankenreichsten Philosophen der indischen Neuzeit, ist in seiner Dhar-
ma-Interpretation von Bankim abhdngig und hat auf Denker der Gegen-
wart, insbesondere auch auf Radhakrishnan, stark eingewirkt.

Er schreibt: ,Es geht der Gita nicht um die Geltung der arischen
Sozialordnung, die jetzt abgeschafft oder in Auflosung begriffen ist —
wenn es allein darum ginge, so hétte ihr Prinzip des Svabhava und
Svadharma keine bleibende Wahrheit, keinen bleibenden Wert1? —:
es geht vielmehr um die Beziehung des dufleren Lebens des Menschen
zu seinem inneren Wesen, um die Entfaltung seines Handelns aus seiner
Seele und seinem inneren Naturgesetz heraus.

»Und wir sehen in der Tat, dafl die Gita selbst ihre Absicht sehr deut-
lich zu verstehen gibt, wenn sie das Werk des Brahmanen und des

18 Sr1 AuroBINDO: Essays on the Gita, zuerst 1921—1928. Die benutzte Ausgabe
ist in New York 1950 erschienen; die angezogenen Stellen stehen dort S. 458—
461, 463, 465, 467.

7 Die Gleichsetzung von Wahrheit und Wert ist bezeichnend fiir den Neuhindu.
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Kshatriya nicht mit Ausdriicken dufleren Handelns beschreibt . . . sondern
ganz in Ausdriicken des inneren Charakters.®

Es ist also der in der Gita schon angelegte Zug zur Vergeistigung, zur
Verinnerlichung, der Aurobindo die Handhabe gibt, die Dharmaauffas-
sung zu modernisieren. Und die radikale Vergeistigung schreitet — bei
Aurobindo wie oft im modernen Europa — sehr bald fort zum radikalen
Individualismus. Die Gita mahnt, das dem Stande, zu dem man ge-
hért, zukommende Werk zu tun, auch wenn es ,ohne besondere Qualitat®
ist (viguna 8,55 und 18,47), auch wenn es ,fehlerhaft® ist (sadosha
18,48) — Aurobindo aber sucht in der Giti Erbauung fiir ein Lebens-
gefiihl, das sozialen Bindungen entflichen mochte und die Erfilllung des
Daseinszwecks ganz im Individuum sucht: ,Das Leben, der Staat, die
Gesellschaft, die Familie, alle Machte der Umgebung scheinen sich ver-
schworen zu haben, ihr Joch auf unsern Geist zu legen, uns in ihre
Schemata zu zwingen, uns ihr mechanisches Interesse und ihre grobe
vordergriindliche Schicklichkeit aufzuerlegen. Er liest aus der Gita die
Lehre heraus, dafl ,die Tatigkeit eines Menschen durch die Richtung,
die Gaben und Fihigkeiten seiner Natur bestimmt sein sollte”, dafl das
Individuum sich ,frei entwickeln“ solle und gerade so der Gesellschaft
am besten dienen konne. Bis in den eigentlich religiésen Bereich hinein
rechtfertigt er den Individualismus: , . .. jeder von uns hat ein Prinzip
und einen Willen unseres eigenen Werdens; jede Seele ist eine Kraft
des Selbstbewufitseins, die in sich eine Idee des Gottlichen formuliert
und durch dieselbe ihr Handeln und ihre Entfaltung, ihr fortschreitendes
Sich-selbst-finden, ihren bestindig wechselnden Selbst-ausdruck, ihr
scheinbar ungewisses, aber im geheimen unvermeidliches Wachsen zur
Fille lenkt und leitet. Das ist unser Svabhava, unsere eigene wahre
Natur; das ist die Wahrheit unseres Wesens, die jetzt immer erst teil-
weise in unserem mannigfaltigen Werden in der Welt ihren Ausdruck
findet. Das durch diesen Svabhava bestimmte Gesetz des Handelns ist
unser rechtes Gesetz der Selbstgestaltung, der Tatigkeit, der Arbeit —
unser Svadharma.®

Ganz dhnlich wie bei Bankim wird also auch hier die individuelle
Veranlagung zugleich als eine Aufgabe angesehen, und zur Darstellung
dieser hichst modernen Ideen werden die altindischen Begriffe svabhava
und svadharma verwendet.

Wie Bankim 14t auch Aurobindo die vier Kasten als Haupttypen der
Begabung gelten, aber ,dies sind nicht fundamentale Unterscheidungs-
gruppen, sondern Stadien der Selbstentwicklung in unserem Menschsein®
— ein einziger Mensch kann, sich zu immer Hoherem entwickelnd, sukzes-
sive die Eigenschaften aller Kasten in sich realisieren. ,Der innere
Svadharma ist nicht an eine duflere soziale oder andere Form des Han-
delns, der Beschiftigung oder Funktion gebunden.*

Auch der Dichter Rabindranath Tagore hatte — wenigstens zeitweise
— cine Auffassung vom Dharma, die in ihrem Evolutionismus und
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radikalen Humanismus den Einfluf Bankims deutlich verrit; dhnlich wie
bei Bankim ist auch bei ihm der Gotteshegriff eine Idee vollkommener
humanitas. 1930 hat er in Oxford Vortrage iiber Die Religion des Men-
schen'® gehalten. Damit ist offensichtlich nicht nur eine Religion ge-
meint, die der Mensch hat, sondern auch eine Religion, deren Objekt der
Mensch ist. In loser Anlehnung an altindische monistische (Advaita-)
Ideen unterscheidet Tagore vom jeweiligen Individuum den ,Ewigen
Menschen“ (Man the Eternal, the Eternal Man), den ,Grofen Menschen®,
den ,Universalen Menschen®; gemeint ist damit die iiberindividuelle Idee
der menschlichen Personlichkeit, die ,transzendentale, »durchdringende
Personlichkeit” des ,Hochsten Menschen® (Supreme Man). ,Die Idee der
Menschheit unseres Gottes, oder die Gottlichkeit des Ewigen Menschen®
ist, wie Tagore erklirt, der Gegenstand seiner Oxforder Vortrige. Noch
ausdricklicher als Bankim setzt er dharma ,Religion® mit dharma ,we-
sentliche Eigenschaft gleich und stellt wie Bankim fest: ,Die Menschheit
ist der Dharma des Menschen®. Religion besteht darin, ,diejenigen Eigen-
schaften, die in der Natur des Ewigen Menschen liegen, zu kultivieren
und auszudriicken und Glauben an sich zu haben®; die Triebe des
animalischen Menschen, die sich auf unmittelbare Bedirfnisse richten,
auszusohnen mit den Tendenzen, die ,der Lebensstrom der universalen
Menschheit® sind.

Ganz anders und sehr eigenartig ist die Dharma-Auffassung des
Mahatma Gandhi. Von einem EinfluR Bankims oder Aurobindos ist bei
ihm nichts zu spiiren. Obwohl er Schiden der Kastenordnung bekampft,
halt er die Grundlage des Systems die Erblichkeit der Berufe, fiir gut.
In dem Svadharma-Begriff findet er, insbesondere auf der Grundlage
von Gita 3, 35, seine Svadesi-Idee wieder, d. h. er sieht in diesem Verse
die religise Rechtfertigung seiner Forderung, dafl der Mensch vor allem
denjenigen dienen soll, die ihm nach Geburt und Lebenslage die nichsten
sind. In politischer Hinsicht bedeutet das, dem eigenen Lande zu dienen,
in wirtschaftlicher Hinsicht, Erzeugnisse des eigenen Landes zu gebrau-
chen. Er schreibt zu dem Vers:

»Reiner Dienst am Nichsten kann keinen Schaden bedeuten fir die,
die ferner wohnen . . . Wer . . . zu den Enden der Erde eilt, um Dienst
zu leisten, wird nicht nur in seinem ehrgeizigen Tun scheitern, sondern er
versaumt auch seine Pflicht gegen seine Nichsten. Das scheint mir der
Sinn des Verses zu sein. Im Hinblick auf die physische Umgebung eines
Menschen ausgelegt, ergibt dies das Gesetz des Svade$i. Svade$i ist
Svadharma, auf die unmittelbare Umgebung ecines Menschen ange-
wandt® 19,

8 R. Tacore: The Religion of Man, London #1953. Die angezogenen Stellen
stehen S. 17, 143—145, 154 und 181.

1 Manapev Desar: The Gita according to Gandhi, Ahmedabad 1946, 188 f.
Vgl M. K. Ganonr: From eravda Mandir, Ahmedabad 31945, 63.
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Auch die Schiiler Gandhis haben sich bemiiht, einen neuen Dharma-
begriff zu begriinden. Wir wollen noch die Interpretation des Gandhi-
schiilers Vinoba Bhave (geb. 1895) betrachten, der in den letzten Jahren
durch seine Werbung fiir das ,Landspendeopfer® (bhiidan) auch aufier-
halb Indiens bekannt geworden ist. Er hat eine Reihe von Vortrigen
iiber die Bhagavadgita veroffentlicht2?, die er 1932, wihrend er sich
wegen sciner Titigkeit fiir die Befreiungsbewegung in Haft befand, vor
Mitgefangenen gehalten hat. Nach seiner Ansicht ist die Lehre vom Sva-
dharma die Hauptintention der Gita; er stimmt darin nicht nur mit
Bankim, sondern auch mit dem mittelalterlichen Kommentator Ramanuja
liberein.

In Vinobas Dharma-Auffassung stchen Gedanken vom Geiste seines
Meisters Gandhi wenig ausgeglichen neben einem Individualismus, der
auf Bankims und Aurobindos EinfluR zuriickgeht. Zuerst spricht er als
radikaler Individualist; in seinem ersten Vortrag sagt er geradezu: ,Die
200 Personen, die jetzt hier vor mir anwesend sind, haben 200 verschie-
dene Dharmas®. Die individuellen Dharmas sind sogar variabel: ,Mein
Dharma ist heute nicht derselbe wie vor 10 Jahren, und in 10 Jahren
wird es nicht mehr derselbe sein wie heute.“ Ahnlich wie Bankim 1aft
Vinoba den Dharma abhiingig sein von der Vritli (jedoch nicht wie Ban-
kim von mehreren Vrittis); das Wort ist hier etwa mit ,seelischer Habitus®
oder ,Charakter iibersetzbar. ,In dem Mafle wie sich der seelische
Habitus durch Denken und Erfahrung &ndert, vergeht der frithere
Dharma und ein neuer wird erworben.“ Auch in dem Gedanken, daf das
Ziel der Befolgung des Svadharma die Entfaltung (vikasa) der Person-
lichkeit sei, zeigt sich der Einfluf des psychologischen Individualismus
von Bankim und Aurobindo. Als wesentliche Eigenschaft nicht des je-
weiligen Individuums, sondern des Menschen als solchen ist der Dharma
verstanden, wenn Vinoba den grundlegenden Vers 3, 35 mit Vergleichen
erldutert, die alle iiber den Menschen blof als Angehérigen der Mensch-
heit ctwas aussagen. So sagt er z. B., der Mensch kénne, weil er die
Sonne liebt, nicht die Erde verlassen und auf der Sonne leben, weil das
nicht sein Dharma wire. Mit diesem Gedanken gerit Vinoba in Wider-
spruch mit sich selbst, weil er auf der anderen Seite Bankims Typisierung
der Dharmas zu einer Individualisierung radikalisiert hatte.

In seinem letzten (18.) Vortrag versucht er dann anscheinend, den
Widerspruch aufzulésen. Indem er hier jedoch neue Begriffe einfiihrt
und deren Beziehung zu den friher gebrauchten nicht klarstellt, gelingt
der Ausgleich nicht ganz. Er unterscheidet zwischen verdnderlichem und
unverianderlichem Svadharma, leitet aber die Verianderlichkeit nicht, wie
im 1. Vortrag, von der subjektiven Erfahrung ab, sondern bedient sich

20 Marathi-Original: Vinosa Buave: Gitapravacané, Wardha *1954. — Hindi-
Ubersetzung: Vinoea Bmave: Gitapravacan, Neu-Delhi 51952. — Die hier in
Frage kommenden Gedanken sind hauptsachlich in den Abschnitten 3, 6, 14, 78,
79, 104 und 105 (zu den Gita-Kapiteln 1, 2, 4, 14 und 18) dargelegt.
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jetzt der Terminologie des herkémmlichen Hindu-Gesetzes, das den
Svadharma durch Kaste (varna) und Lebensstadium (@$rama) bestimmt
sein 148t. Indem der Mensch durch verschiedene Lebensstadien (Schiiler,
Hausvater, Einsiedler, Wanderasket) hindurchgeht, andert sich sein durch
das jeweilige Stadium bestimmter Dharma; der Kastendharma dagegen
ist unveranderlich. Wie sich Vinoba den Lebensstadien-Dharma moder-
nisiert denkt, erkldrt er nicht. Vom Kastendharma sagt er, dafl derselbe,
wenn man ihn bloff als eine Art der Gesellschaftsordnung auffasse, auch
Ausnahmen zulasse; ganz unverdndert ist er also seiner Ansicht nach
auch nicht.

Als Gandhischiiler bejaht Vinoba zwar die soziologische Grundlage des
Kastensystems, die Erblichkeit der Berufe, aber er wiederholt nicht die
Lehre des Hindu-Gesetzes iiber die Dharmas der einzelnen Kasten, son-
dern setzt den Svadharma des Individuums nur in Bezichung zu seinem
jeweiligen sozialen Miliew. Im 18. Kapitel der Gita wird, wie wir ge-
schen haben, der Svadharma vom Svabhava abgeleitet. Vinoba interpre-
tiert diesen Gedanken mit der Lehre, dafl der Svadharma als Pflicht
des jeweiligen Individuums ihm von Natur gegeben sei (nisargatah
prapta). Wahrscheinlich denkt er bei dem Begriff des Naturgegebenen
auch an die individuelle charakterliche Veranlagung — im 18. Vortrag
wiederholt er noch einmal, dafl der Mensch bei der Uberlegung, ob eine
bestimmte Handlung sein Svadharma sei, sich auch fragen solle, ob die-
selbe seiner Vritti gemif sei; aber die individual-psychologische Bedingt-
heit des Svadharma spielt in seinem Denken doch nicht entfernt die Rolle
wie bei Aurobindo. Vielmehr betont er immer wieder, dafl der echte
Svadharma auf den Menschen zukomme. Man braucht ihn nicht zu
suchen, man darf ihn nicht suchen; er ergibt sich von selber — er be-
stimmt sich durch die Umgebung, in die man hineingeboren wird. Und
sein Inhalt ist Dienst (seva) an den Menschen, die einem am nichsten
stehen. Dementsprechend unterscheidet Vinoba drei Bestandteile des
Svadharma: die Pflicht gegen das eigene Land (svadefi dharma), die u.
a. die wirtschaftliche Verpflichtung, nur Waren des eigenen Landes zu
kaufen, einschlieBt; die Pflicht gegen die eigene Kaste oder das eigene
Volk (svajativa® dharma) und die Pflicht, die sich aus der Zeit ergibt,
zu der man gehért (svakalina dharma).

All das ist Gandhisches oder ,gandhistisches* Gedankengut. Auch in
der Verbindung der Svadharma-Idee mit der Forderung, ohne Begehren
nach der Frucht zu handeln, folgt Vinoba seinem Meister, der in dem
Gebot des begierdelosen, nicht nach Ergebnissen trachtenden Handelns
die zentrale Lehre der Gita gesehen hatte. Rechter Svadharma, den man
sich durch seine Umgebung gegeben sein lifit, ist nach Vinobi immer
frei von Begehren (nishkama); dann ist er auch sattvika, d.h. er entspricht

* Das Sanskrit und die neuindoarischen Sprachen haben kein Wort fiir den
Begriff ,Volk®. Sie benutzen statt dessen jati, ein Wort, das auch ,Familie¥,
»Geschlecht®, ,Stamm*, ,Kaste“ bedeuten kann.

14



der edelsten, reinsten von den drei psychologischen Grundqualititen der
Sankhya-Philosophie. .

Die Bemuhungen des Neuhinduismus, einen neuen Dharmabegriff zu
entwickeln, sind ein Versuch, mit Prinzipien, die dem europdischen Po-
sitivismus und Modernismus entlehnt sind, wieder eine Norm des ethi-
schen und sozialen Verhaltens zu finden, wie sie der traditionelle Hindu-
ismus in seinen zahllosen Dharma-Vorschriften besessen hatte — eine
neue Norm, die sowohl dem Wesen der nationalen Religion, wie man
es heute interpretiert, als auch den Erfordernissen einer neuen Zeit,
denen man glaubt gerecht werden zu miissen, entspreche. An der Ge-
schichte, die diese Versuche bereits durchgemacht haben, zeigt sich, wie
schnell die Idee eines modernen Denkers fast dogmatische Bedeutung
erlangen kann. Die Gandhianer versuchen, einen neuen Dharmabegriff
soziologisch und sozialethisch zu begriinden; aber die (aller Wahrschein-
lichkeit nach von Bankim Chandra Chatterjee begriindete) Gewohnheit,
den Dharmabegriff zu psychologisieren und schlieflich zu individualisie-
ren, beherrscht die Geister schon in solchem Mafle, dafl es Vinoba nicht
gelingt, sich von ihr freizumachen oder ihren Subjektivismus seiner Ab-
sicht, die offensichtlich auf eine objektive Ordnung gerichtet ist, unter-
zuordnen: Neben der sozialen Interpretation steht bei ihm die radikal
individualpsychologische Auffassung.

UM DIE AUFGABE DER MISSION GEGENUBER DEN JUDEN

von Fritz Leist

Die Aufgabe der Mission wird von Jahrzehnt zu Jahrzehnt driangender und
schwieriger. Die folgenden Uberlegungen gehen der Frage nach, was die Litur-
gic und das kultische Beten zu dieser Aufgabe sagen. Ausgewihlt wurden zwei
Gebete aus den ,Allgemeinen Fiirbitten“ des Karfreitags. Beide Gebetszeugnisse
werden hinsichtlich dessen befragt, wie sie die Aufgabe der Verkiindigung
gegeniiber dem Volk Israel und den nichtchristlichen Volkern verstehen. Metho-
disch geht die Befragung so vor, dafl die Gebetszeugnisse aus der Welt ihrer
Herkunft, der ganzen Bibel, verstanden werden sollen. Uber Gliederung, Auf-
bau und Stil solcher Gemeindegebete wurde an anderer Stelle abgehandelt!.

Oremus et pro perfidis Judaeis: ut Deus et Dominus noster auferal velamen
de cordibus eorum; ut et ipsi agnoscant Jesum Christum Dominum nosirum.

Oremus. Flectamus genua. — Levate. — Omnipotens sempiterne Deus, qui
etiam judaicam perfidiam a tua misericordia non repellis: exaudi preces nostras,
quas pro illius populi obcaecatione deferimus; ul, agnita veritatis tuae luce,
quae Christus est, a suis tenebris eruantur.

L F. Leist: Gebet der Kirche. Betrachtungen zu den Orationen des Kirchenjahres,
8 Bde. Salzburg 1951 ff.

15



Das Gemeindegebet bittet fir die Juden. Der kultische Name dieses
Volkes heifit Israel. Unser Gebet folgt dem Sprachgebrauch, der durch
das Johannesevangelium iiblich geworden ist. Johannes spricht von den
Juden, wenn es sich um die Gegnerschaft Jesu handelt2. Um diese Geg-
nerschaft kreist das Gebet. Es bittet darum, Gott moge sie uberwinden.
Jedoch werden die Juden nicht einfachhin mit ihrem Namen genannt.
Die Einleitung zum Gebet spricht von den ,treulosen Juden®, die Kollekte
von der ,jiidischen Treulosigkeit®. Das darf gewifl nicht als Beschimp-
fung dieses ungliicklichen Volkes ausgelegt werden. Wir werden durch
sie an jene Bedeutung erinnert, die dem Wort Glauben seit Jesaias zu-
kommt 3. Glauben heifit fir Jesaias: Vertrauen fassen auf Gott und seine
Verheiflungen; Vertrauen heifit fiir viele Schriften des N. T.: Vertrauen
fassen auf den Gott, der in Jesus Christus wirkt. Dieses Vertrauen, so
sagt das Gebet, hat das eigene Volk gegeniiber Jesus nicht geleistet.

Die Einleitung zum Gebet fordert die versammelte Gemeinde auf,
Gott zu bitten, er moge die Decke wegnehmen von den Herzen dieses
Volkes, er moge herbeifihren, dafi nicht nur andere, aus anderen Vol-
kern, sondern auch sie selbst, die aus demselben Volk stammen, aus dem
Jesus herkommt, ihn als Jesus, den Christus und Herrn, erkennen. Schon
Paulus hat an dem Unfafbaren geriitselt, wie geschehen konnte, dafl
dieses Volk zu seinem grofiten Teil Jesus von Nazareth abgelehnt hat.
Das Gebet erwdhnt nicht den geschichtlichen Namen Jesus, sondern
spricht von dem Christus und Herrn. Christus und Herr sind jene
Whirdetitel, gegen die sich das Volk Israel gewandt hat. Christus ist die
griechische Ubersetzung fiir Messias. Sie enthilt das Bekenntnis, Jesus
von Nazareth sei der Messias Israels, der Heilbringer der Volker und
der erhohte Herr4. Dieses Bekenntnis hat Israel von den Lebzeiten Jesu
bis heute nicht zu vollziehen vermocht. Darum bitten die Gemeinden in
Gottes Kirche, Gott mége das Volk, zu dem Jesus von Nazareth als
Mensch gehort, zur vollen Glaubenserkenntnis seines Heilswirkens in
Jesus Christus fuhren. Achtet man genau auf die Formulierungen des
Gebetes, so sieht man, aus welcher Uberzeugung es gesprochen wird. Das
Gebet bittet nicht um menschliche Bemithungen, etwa darum, dafl die
missionarischen Versuche gegeniiber dem Volk Israel gelingen mochten.
Diese werden gar nicht genannt. Das Gebet spricht allein vom Wirken
Gottes und bittet, Gott moge dieses Wirken vollziehen. Das Gebet spricht
von einer Blindheit, die nicht zu sehen vermag, wer Jesus Christus ist,
und bittet, Gott moge diese Blindheit zu Sehen wandeln.

Die Mission steht gegeniiber dem Volk Israel vor anderen Aufgaben
und Schwierigkeiten als gegeniiber sonstigen Volkern. Fir den Christen

2 G. Krrrer: ThWzNT 111, 857 ff. — Zum Sprachgebrauch bei Johannes: 378 ff;
R. Burtmann: Theologie des Neuen Testamentes, 2. Lf. (Tiibingen) 1951, 852.
3 KirreL: ThWzNT VI, 195.

4 R. GrisELMANN: Jesus der Christus. Stuttgart 1951, 114 (,Der Messias“), 122 ff
(»Der Kyrios“).
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ist es erregend, Juden zu begegnen, die dem A. T. vertrauen, noch er-
regender, von ihnen iber Jesus von Nazareth zu horen. Wir miissen
drei solcher Zeugnisse betrachten. Das erste Zeugnis ist dem Jesusbuch
des jiidischen Gelehrten Josef Klausner?® entnommen. Was Klausner
iiber Jesus sagt, konnte wie eine Antwort auf die Frage erscheinen, die
Jesus gegeben wurde, als er seine Jiinger fragte, fiir wen sie ihn halten.
Die verschiedenen Antworten zeigen verschiedene Moglichkeiten, ihn zu
verstehen oder auch miflzuverstehen, zeigen vor allem, dafl Jesus schon
su Lebzeiten im Zwielicht gestanden hat (vgl. Mt 16,18—17). Wie eine
Antwort auf diese Frage: ,Fiir wen halten die Leute den Menschen-
sohn?“ (Mt 16, 13) mutet die folgende Stelle aus dem erwihnten Buch
von Klausner an: ,Von einem national-jiidischen Gesichtspunkt aus ist
es allerdings schwieriger, Jesu Bedeutung abzuschitzen. Er war selbst
zwar gefithlsmaBig zweifellos Nationaljude und sogar ein extremer Na-
tionalist: das zeigen seine scharfe Antwort an die Kanaaniterin, seine
veriachtliche Einstellung zu ,Heide und Zéllner®, die auszeichnenden
Ausdriike ,Sohn Abrahams“ und ,Tochter Abrahams®, seine starke
Liebe zu Jerusalem und seine innige Hingabe fiir ,die verlorenen Schafe®
aus dem Hause Israel. Trotz alledem aber war etwas in ihm, aus dem
sich ,Un-judentum® entwickelte.

Was ist also Jesus dem jiidischen Volk unserer Tage?

Fiir das jiidische Volk kann er natiirlich weder ein Gott noch Gottes
Sohn im Sinne des Trinitatsdogmas sein: beides ist fiir den Juden nicht
nur blasphemisch, sondern auch unbegreifbar. Auch der Messias kann er
dem jiidischen Volke nicht sein: das Gottesreich, ,die Tage des Messias®
sind ihm immer noch nicht gekommen. Ebensowenig kann er als ,Pro-
phet* anerkannt werden: dazu fehlte ihm das politische Verstindnis und
die Gabe der nationalen Trostung und Aufrichtung. Er ist fiir das jidi-
sche Volk kein Gesetzgeber oder Religionsstifter und wollte ja auch
selber beides nicht sein. Er ist auch kein wirklicher ,Taanaite® oder
pharisdischer ,Rabbi“ gewesen, denn er war ein Gegner der Pharisder
und wiirdigte die positive Seite ihres Wirkens nicht geniigend: ihre Be-
mithung um die Erfassung des ganzen nationalen Lebens und um die
Stirkung der nationalen Existenz. Doch ist Jesus fiir das jidische Volk
ein Lehrer hoher Sittlichkeit und Gleichnisredner ersten Ranges. Er ist
gerade der Lehrer der Sittlichkeit, die fiir ihn im religiosen Bereich alles
bedeutete” 8.

In diesen Sitzen begegnet uns jenes, was das Gebet die Blindheit heifit
oder die Decke, die iiber den Herzen liegt, so daB sie nicht zu sehen und
zu erkennen vermogen. Fiir Christen ist es schmerzlich, solche Sitze zu
lesen und in Ruhe zu antworten. Dennoch kommt es darauf an, in Ruhe
und Geduld auf das zu verweisen, wer Christus wirklich ist. Vielschichtig

5 Jesus von Nazareth. Berlin 1930.
8 ebd. 573

2 Missions- u. Religionswissenschaft 1958, Nr. 1 17



ist die Abwehr, die sich gegen Jesus Christus in seinem Volke aufrichtet.
Einmal wehrt sich das jidische Glaubensbewufitsein gegen das Bekennt-
nis, Jesus Christus sei der Mensch gewordene Gottessohn. Sodann lehnt
es den Anspruch des N. T. ab, Jesus sci der wahre Messias Israels und
der Heilbringer?. Fir die Generation zu Lebzeiten Jesu wie fir viele
nachfolgenden war Jesus zudem noch ein Verfithrer und Apostat.

Es sei erlaubt, noch ein zweites Zeugnis aus einem neueren Buch von
Martin Buber heranzuziehen. Es ist der Einleitung zu seiner Arbeit
,Zwei Glaubensweisen“® entnommen. ,Das Neue Testament ist seit
nahezu 50 Jahren ein Hauptgegenstand meiner Studien gewesen, und ich
meine, ein guter Leser zu sein, der unbefangen hort, was gesagt wird.
Jesus habe ich von Jugend auf als meinen grofien Bruder empfunden.
Daff die Christenheit ihn als Gott und Erléser angesehen hat und an-
sieht, ist mir immer als eine Tatsache von héchstem Ernst erschienen, die
ich um seinet- und um meinetwillen zu begreifen suchen mufl . . . Mein
eigenstes briiderliches aufgeschlossenes Verhaltnis zu ihm ist immer stdr-
ker und reiner geworden und ich sehe ihn heute mit stirkerem und reine-
rem Blick als je. Gewisser als je ist es mir, dal ihm ein grofier Platz in
der Glaubensgeschichte Israels zukommt und dafl dieser Platz durch
keine der iiblichen Kategorien umschrieben werden kann®®.

Diese beiden Zitate zeigen, was das Gebet weifl und was wir ihm
zwischen den Zeilen anspiiren konnen. Das Gebet spricht aus einer Er-
fahrung der Vergeblichkeit. Es weif}, dafl die Mission beim Volke Israel
meistens vergeblich war. Es sieht die Schwierigkeit, die schon fiir Johan-
nes und Paulus unbegreiflich war, nimlich die Blindheit gegeniiber die-
sem Sohn Israels. Das Gebet weifl, was jedem unbefangenen Leser dieser
beiden Zitate deutlich wird, welche Mithe und welche Anstrengung es
kostet, Israel zu zeigen, wer sein vornehmster Sohn ist. Das Gebet weifi,
dafl dieses Glaubenszeugnis iiber Jesus gegeniiber dem eigenen Volk in
einem besonderen Sinne von Gott gesegnet werden mufl. Es weifl, dafl
die Blindheit gegeniiber Jesus allein durch Gott gewendet werden kann.
Notwendig ist immer neues geduldiges Zeugnis, immer neues beharr-
liches Beten, Gott mége das eigene Volk erkennen lassen, wer Jesus, der
Messias Israels, ist.

Dennoch kommt alles darauf an, dafl ein echtes Gespriach zwischen
Juden und Christen iiber Jesus von Nazareth entsteht. Wie immer auch
dieses Gesprich verlaufen wird, dieses diirfte der Ausgangsort sein — die
geschichtliche Dichte des Menschen Jesus von Nazareth, eines Sohnes aus
dem so oft verachteten und verfolgten Volk der Juden?o.

7 H. J. Scuorrs: Gottheit und Menschheit. Stuttgart 1950, 69 £

8 Zirich 1950.

® ebd. 11

10 Kyrrer:ThWzNT III, 287 ff: ,Der Name, den Jesus Christus trdgt, ist zu-
nichst Ausdrudc seines Menschseins.”
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Das Gebet bekennt Gottes Erbarmen, bekennt, dieses Erbarmen schliefle
auch jenes Tun der Juden nicht aus, das es aus seinem glaubenden Ver-
stindnis Treulosigkeit heiflen mufite. Zwischen Juden und Christen steht
eine geschichtliche Tatsache — die Tatsache des Prozesses und des Todes
Jesu. Jesus wurde durch das hochste Gericht des eigenen Volkes aus-
gestoRen, verurteilt und der romischen Besatzungsmacht ausgeliefert. Es
bleibt weiterhin Tatsache, dafl Jesus lange Zeit hindurch vom eigenen
Volk als Zauberer und Apostat gescholten wurde, obwohl aus seinem
Tode hervorging, was wir heute als Kirche und Christenheit bezeichnen.

Das Gebet erbittet Gottes Erbarmen und Fithrung fiir das Volk Israel.
Der Gott, den gliubige Juden bis zur Stunde verehren, ist auch der Gott
der Christen i1,

Zwischen alttestamentlicher und neutestamentlicher Heilsgeschichte be-
steht die einzigartige Verbundenheit: Es ist derselbe Gott und sein Hei-
liger Name, der sich offenbart. Davon weill das ,Exsultet in der Oster-
nacht: ,haec nox est, in qua primum patres nostros filios Israel eductos
de Aegypto mare Rubrum sicco vestigio transire fecisti . . .“. Die Oster-
nacht steht in der Reihe der Heiligen Nachte, an deren Beginn die Nacht
der Befreiung aus Agypten steht: , . . . quae exspoliavit Aegyptos, dita-
vit Hebracos . .5 12

Bei aller Unterscheidung bleibt dieses: Gemeinsam ist fiir Juden und
fiir Christen die geschichtliche Welt, aus der sie herkommen und aus der
sie je und je sich erneuert haben, die Welt des A. T.

Jesus wurde von den Vertretern seines Volkes als Abtriinniger be-
trachtet und wird zuweilen auch von heutigen Juden noch als Verriter
an seinem eigenen Volk verstanden. Nicht alle vermogen ihn so zu sehen
wie Klausner oder Buber.

Wie notwendig die Bitte des Gebetes ist, Gott moge die Blindheit
wandeln zur wahren Sicht in das verborgene Wesen Jesu Christi, der die
Wabhrheit ist, zeigt das Buch eines jungen Juden aus dem heutigen Staat
Israel 13. Der Verfasser durchwandert Galilda und vergegenwartigt sich
seine lange Geschichte und seine Helden, die diesem Land entstammen.
Auf seiner Wanderung kommt er nach Nazareth, er schreibt: ,Doch einen
gibt es im Galil, von dem ich nichts weif}, nach dem ich nie gefragt habe.
Sein Dasein ist fiir mich wie eine offene Wunde, an die man nicht riihrt,
von der man die Aufmerksamkeit ablenkt. Stille! Nur nicht daran er-
innern . . .“ 14, Shin Shalom meidet die Stdtte, an der Jesus geboren

11 Man beachte die Hinweise im Kanon der Hl. Messe auf die ,Viter“: Abel —
Abraham — Melchisedech. Welch ein Bewufitsein der Gottesgeschichte spricht
hier iiber die Jahrtausende hinweg!

12 GerseLMANN a.a. 0. 18 ff (,Die Stellung des Alten Testamentes in der Litur-
gie der Kirche und die sich daraus ergebenden dogmatischen Folgerungen®).

18 Suin Suarom: Galildisches Tagebuch. Heidelberg 1954.

4 ebd. 150
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wurde und aufgewachsen ist. Er will seinen Namen nicht héren und nicht
nennen. Und doch dringt sich dieser Name ihm manchmal auf, und es
kommt ihm vor, als sei es ein verlorener Bruder, ,der von der Bahn
abgewichen ist*. Wie grofl die Blindheit ist, aus der gesprochen wird,
zeigt die Fortsetzung dieses Tagebuches. Es mufl zugestanden werden,
dafy Christen Ungeahntes an Grausamkeit und Gewalt den Juden zu-
gefiigt haben. Doch es wire unrecht, alles, was Christen getan haben,
ihm, dem Christus Jesus, zuzuschreiben, wie es dieser junge Verfasser
tut: ,Da erhob ich meine Stimme laut, und spitz, kalt und stechend kam
die Antwort aus meinem Munde: ,Mit diesen hast Du Dich verbunden,
das konntest Du? . . . Weil Du unsere Lehre — unser Ureigenstes — zum
Licht der Vélker machen wolltest, die dieses Licht verleugnen, zur Tréu-
merei von Machthabern, die sich an dieser Traumerei ergotzen . . . Nein,
auf ewig werden wir Dir das nicht vergessen. Nicht mit uns bist Du,
sondern mit unseren Feinden . . . Mit jenen vermochtest Du Dich zu ver-
binden? Fiir einen Tod, den man Dich aus irrender Liebe hat sterben
lassen, hast Du Dich so befleckt? . . . Kein Mitleid mit Dir ist in unseren
Herzen . . . nichtswiirdig wéren wir, wenn wir das verziehen . . . nicht
mit uns bist Du, sondern mit unseren Feinden' 15.

Dieser Text zeigt zur Geniige, wie allein das Gebet fiir das Volk Israel
von Christen gebetet werden kann. Es kann nicht gebetet werden aus
eitler Selbstgerechtigkeit, die sich keiner Schuld bewuft ist. Eine Ge-
meinde kann in dieser Weise nur beten, wenn sie die Schuld bekennt,
die Christen durch Jahrhunderte gegen dieses Volk aufgehduft haben.
Das Gebet fiir Israel kann nur gesprochen werden aus dem Gestdndnis
der eigenen Schuld. Sie ist so grofl, daf sie sich zwischen Jesus Christus
und sein Volk stellt. Dieses Gebet kann nur gebetet werden aus dem
Wissen, der erbarmende Gott moge sich nicht nur des Volkes der Juden,
sondern auch des Volkes der Christen erbarmen — beide bediirfen der-
selben verzeihenden Barmherzigkeit. Der Text zeigt, was das Gebet weifl,
das alle Hilfe allein auf Gott setzt: Die christlichen Versuche der Mission
gegeniiber der Judenheit sind fehlgeschlagen — sicher nicht nur ob der
Verhirtung und Blindheit, von der das Gebet spricht, sondern nicht
weniger auch ob der Methoden, deren sich nicht selten Christen bedient
haben 16,

Betrachten wir die drei erwihnten Zeugnisse aus jidischem Munde
als stellvertretend fiir viele andere! Sie sind eine Mahnung, aus welcher
Selbstbescheidung allein das Gebet gesprochen werden kann. Die Blind-
heit besteht, besteht bis heute. Ist sie nicht eine Frage an uns, die wir
um Erbarmen fir Jesu Christi eigenes Volk bitten? Ist sie nicht eine
Frage an uns, ob wir nicht durch unser Versagen diese Blindheit ver-
stirkt haben? Waren es nicht Christen, die sich zwischen diesen Christus
Jesus und sein Volk gestellt haben, so sehr, dafl es, menschlich gesprochen,

15 ebd. 152
18 ebd. 151—156
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nahezu unmoglich war, zu erkennen, daff der Messias Israels der Erloser
und Herr ist? Nein — derjenige, der zu Lebzeiten von den fithrenden
Schichten seines Volkes als Abtriinniger bezeichnet wurde, gilt auch fir
einen Spitgeborenen desselben Volkes immer noch als Apostat. Dieser
selbe aber, der als Abtriinniger und Apostat gilt, wird von den Christen
als Erloser und Herr verehrt und in unserem Gebet so genannt. Wir
sollen niemals jener Gedankenlosigkeit verfallen, die als selbstverstind-
lich annimmt, dafl Israel seinen Sohn Jesus verworfen hat. Wir sollten
fragen, wie das méglich ist, daf in solchen Widerspriichen,, die sich auf
denselben Menschen beziehen, Juden und Christen gegenseitig getrennt
werden, obwohl sie dieselbe Heimat haben — die Bibel des A. T.

Hoért man Zeugnisse wie das letzte, so konnte man mutlos werden.
Dennoch miissen wir sehen, daff die Form der Mission gegeniiber den
Juden in Zukunft allein das geduldige und aufschliefende Gesprach sein
kann, das Gesprich, in dem Juden wie Christen in einer neuen Wandlung
einander begegnen — indem sie versuchen, das Gemeinsame und Eigene
einander in iiberzeugender Kraft darzustellen. Dieses Gesprich wird Zeug-
nis sein konnen. Ob es in Zukunft stattfindet, in Ehrfurcht gefithrt wird
und gelingt, davon hangt sicher ein Stiick Schicksal kiinftiger Menschheit
ab. Dieses Gesprach diirfte nicht so gefithrt werden, wie gar oft in vergan-
genen Jahrhunderten, da Juden mehr oder minder zwangsweise zu Jesus,
dem Messias und Christus, bekehrt werden sollten. Ein kiinftiges Ge-
sprach miifite sich besinnen auf die Gemeinsamkeit der Herkunft. In ihm
hitten beide, Juden und Christen, voneinander zu lernen und aufeinan-
der zu horen. Moglicherweise konnten in einem kiinftigen Gespréch - ji-
dische Menschen den Christen jene Welt zeigen, aus der Jesus kommt.
Maglicherweise konnten sie den Christen etwas sagen iiber jene grofle
Bewegung, die Bewegung der Propheten, aus der Jesus zu verstehen ist,
deren grofie Ménner wie Jeremias und Jesaias er besonders geliebt hat.
Andererseits konnten die Christen den Menschen des judischen Volkes
etwas sagen uber seinen grofiten Sohn, tiber Jesus von Nazareth.

Wie nahe trotz aller Getrenntheit Juden und Christen sich stehen
konnen, wie nahe das Anliegen dieses Gebetes mit dem Anliegen eines
glidubigen Juden sich treffen kann, zeigt das Schluflwort aus dem Buch
Martin Bubers. Trotz des Trennenden ist es von der gleichen Frommig-
keit durchweht, aus der auch unser Gebet spricht: ,Der Glaube des Ju-
dentums und der Glaube der Christenheit sind, in ithrer Weise wesens-
verschieden, jeder seinem menschlichen Wurzelgrund gemafl, und werden
wohl wesensverschieden bleiben, bis das Menschengeschlecht aus den
Exilen der ,Religionen® in das Konigtum Gottes eingesammelt wird.
Aber ein nach der Erneuerung seines Glaubens durch die Wiedergeburt
der Person strebendes Israel und eine nach der Erneuerung ihres Glau-
bens durch die Wiedergeburt der Volker strebende Christenheit hitten
einander Ungesagtes zu sagen und eine heute kaum erst vorstellbare
Hilfe einander zu leisten* 17.
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Dieses Wort verweist wie unser Gebet auf das endzeitliche Heilswir-
ken Gottes. Was Juden und Christen trennt, ist allzuoft aus eigener
Schuld erwachsen. Was immer noch Juden und Christen trennt, kann
einzig durch Gottes erbarmendes Heilswirken ausgerdumt und Gberwun-
den werden. Was wire also die Aufgabe der Christen gegeniiber den
Juden? Wege zu bereiten, dafl Juden und Christen allerorts in ein Ge-
sprach miteinander treten kénnten; deutlicher und genauer alle Zeugnisse
der Juden und Christen zu erforschen und zu studieren, damit das Bild
der gegenseitigen Frommigkeit und des gegenseitigen Glaubens reiner
erscheinen kann; in grofler Geduld und in offenem Gestindnis gegen-
seitiger Schuld die gemeinsame Geschichte zu erforschen; in erwachender
Liebe zu priifen, wie es zu jenem furchtbaren Geschehen kam, jenem
Geschehen am Kreuz, in dem dennoch nach Gottes erbarmendem Heils-
ratschlufl die Erlésung aller, auch dieses Volkes liegt, dessen Sohn Jesus
Christus ist.

Wer ein Gebet wie dieses meditiert, zulafit, dafl es aus seiner Sagekraft
sein Eigentliches ihm zuspricht, hort die Mahnung: Niemals sollten die
Christen vergessen, der Gott Jesus Christi ist auch der Gott der Viter,
Abrahams, Isaaks und Jakobs. Die Christen sind gerufen zu bezeu-
gen, die Welt ihrer Herkunft ist auch die Welt der Herkunft des Volkes
Israel. Unser Gebet will endzeitlich verstanden werden. Wir werden
‘angeleitet, um die Vollendung im Koénigtum Gottes zu bitten. Wir hof-
fen, in ihm werden Juden und Christen vereint sein zum Preis und
Ruhm des Gottes, der derselbe ist — sowohl fiir die Juden wie fir die
Christen 18,

LAS CASAS IM KAMPF

von Benno M. Biermann OP

Von 1515 an stand der Kleriker Bartolomé de Las Casas im Kampf.
Er hatte seine reiche encomienda hochherzig aufgegeben, seine Indianer
freigelassen und ihre Sache zu seiner eigenen gemacht. Gegen ihn stan-
den alle, die, wie er selber zuvor, aus den bisherigen Zustinden Nutzen
zogen: die congquistadores, die in tollkithnen Ziigen die Herrschaft Spa-

17 M. Buser: Zwei Glaubensweisen, 178.

18 Der Name Gottes, um dessen Heiligung Jesus beten lehrt, ist jener, der dem
Moses am Sinai offenbart wurde. Dazu Krrrer: ThWzNT III, 1056—1080, ,Der
alttestamentliche Gottesname®. — Die Kontinuitit in der Heilsgeschichte wird
immer wieder von der Liturgie betont; man beachte, wie die Prifation der
Bischofsweihe das Amt des Bischofs aus der Heilsgeschichte von Moses her
versteht.

25



aiens in Amerika begriindeten, und die encomenderos oder Kommenden-
besitzer; mit einem Wort, alle filhrenden, in Amerika ansdssigen Spanier
und die hohen Beamten im Mutterland selbst, die die amerikanischen
Kolonien verwalteten, sich ebenfalls mit eintrdglichen encomiendas in
Amerika gesegnet hatten und grofie Betrige daraus einkassierten. Gegen
ihn standen auch viele Juristen, die von den Vorhergenannten aufgeru-
fen wurden, ihren Besitz in Amerika zu verteidigen, und den Indianern
nicht die vollen Menschenrechte zuerkennen wollten; auch manche Theo-
logen, die sich auf die Juristen stiitzten und schlieflich in der bisherigen
spanischen Methode das Seelenheil der Indianer am besten gesichert fan-
den; spiter besonders spanische Patrioten, die glaubten, dafl durch die
Vorwiirfe Las Casas’ die Ehre Spaniens unmiRig befleckt werde.

Ihnen allen hatte Antonio Montesino im Namen der kurz zuvor nach
Amerika gekommenen Dominikaner am 4. Adventsonntag 1511 in flam-
mender Rede sein ,Halt* entgegengerufen. Nach langen inneren Kdmp-
fen hatte Las Casas sich zu ihrer Uberzeugung durchgerungen. Eine
strenge Mafregelung der Dominikaner war der erste Erfolg Montesinos
gewesen, und Las Casas mufite wissen, dafl er gewaltigen Schwierigkeiten
entgegenging, als er im September 1515 mit Montesino nach Spanien
fuhr, um die Sache der Indianer vor Kardinal Ximénez und dem Kaiser
zu vertreten. Aber den ganzen Umfang der Kdmpfe und den Erfolg oder
Miflerfolg seiner Bemithungen vermochte er nicht vorauszusehen. Gewift
hat er die Abstellung der grobsten Miflbriuche erreicht und Einfluff auf
die spanische Gesetzgebung gewonnen; aber er hat es nicht vermocht, das
Steuer ganz herumzuwerfen. Sein Kampf ging weiter, bis er im Alter
von 92 Jahren starb. Ja, iiber seinen Tod hinaus wogt der Kampf mit
unverminderter Heftigkeit fort bis auf unsere Tage.

1955 gab der Dominikaner Manuel Martinez das Buch heraus:
Fray Bartolomé de Las Casas el gran calumniado® (der grofie Verleum-
dete) t. Er nimmt darin Stellung gegen moderne Angriffe, die u. a. von
so hervorragenden Gelehrten wie Marcelino Menéndez de Pelayo,
Ramén Menéndez Pidal, Constantino Bayle S] und Rémulo D.
Carbia erhoben worden sind.

Der Verfasser hat die Werke Las Casas’ mit Fleif} studiert und weiff
ihn deshalb gegen die Angriffe der genannten Autoren gewandt und mit
Erfolg zu verteidigen. Er zeigt, dafl die ersten beiden Gelehrten, so ver-
dient und populér sie in Spanien sein mogen, keine eigentliche Fachkennt-
nis besitzen; dafl alle vier aus verstiegenem Patriotismus heraus das
Eigentliche gar nicht gesehen haben, nidmlich was Las Casas zur Ehre
Spaniens beigetragen hat; dafl ihre Vorwiirfe sich auf Nebensachlichkei-
ten beziehen, wie auf die Zahlen, die in jener Zeit niemand exakt zu
geben vermochte; daf die Grausamkeiten nicht nur von Las Casas, son-
dern im wesentlichen von allen zeitgendssischen Berichten bezeugt wer-

! Imprenta L. Rafa, Madrid, Astao 8.
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den?. Ich weise nur hin auf Gonzalo Fernindez de Oviedo y Val-
déss, den Las Casas so heftig bekimpfte, weil er einseitig das Interesse
des europiischen Imperialismus vertrat. Las Casas spricht in der De-
struccién de las Indias von den Greueln, die Pedrarias Davila mit den
Seinen seit 1514 veriibte4. Er beruft sich dabei auf die Berichte des
Franziskaners Fray Francisco de San Romén. Oviedo nahm an dieser
Unternehmung teil und berichtet iiber die 45 Kapitine des Pedrarias,
die ihm personlich bekannt waren. Von ganz wenigen hat er Lobendes
zu sagen, die meisten tadelt er wegen ihrer Unerfahrenheit, ihrer Hab-
sucht, ihrer Grausamkeit gegen die Indianer und ihrer Unsittlichkeit.
_Die meisten der Vorgenannten wie der noch zu Nennenden®, sagt er
unter Nr. 40, ,tragen die Schuld fiir viele Indianermorde, die einen
mehr, die anderen weniger; das Kriegsgeschift bringt das alles mit sich.”
Fast alle sind gestorben, ohne ihren Reichtum genieflen zu kénnen —
Oviedo sieht darin ein Gottesurteil. Wihrend Las Casas die Gesamtzahl
der Getdteten auf 800000 beziffert5, nennt Oviedo die Zahl von 2 Mil-
lionen, — abgesehen von den fortgeschleppten Sklaven! Er betont, dafler
glaube, damit nicht zu viel zu sagen®. Besondere Schuld gibt er Pedra-
rias selbst und seinen Offizialen, darunter dem Bischof Quevedo; sie
hitten die Grausamkeiten nicht gehindert und nicht bestraft. Die Solda-
ten schildert er als Verbrecher und Satansdiener, als reiffiende Tiere und
Woalfe. Schirfer konnte auch Las Casas kaum sprechen.

Im Indice Cultural Espaiiol erfuhr die Arbeit des P. Martinez eine
sehr summarische Abfuhr 7. Dort heifit es: ,Nach unserer Ansicht wiegen
die Griinde von Menéndez y Pelayo, Menéndez Pidal und Serrano y
Sanz schwerer als die gut gemeinten Bemithungen des P. Martinez.” Man
nimmt also die von Martinez vorgebrachten Gegenbeweise nicht ernst
— ohne jedoch auf die Griinde einzugehen. Anderseits mussen wir zu-
geben, daR Martinez sich die Sache zu einfach gemacht hat. Die vier
Aufsiitze seines Buches sind zum gréften Teile iibernommen aus Artikeln
in den Contemporanea (Barcelona 1934 und 1936) und in der Ciencia
Tomista (Salamanca 1950ff). Sie verdienen gewifl ernste Beachtung;
aber eine so verwickelte Frage bedarf doch einer tieferen Behandlung
unter Beachtung der gesamten Literatur, der der Gegner sowohl wie der
Verteidiger Las Casas’ und besonders derer, die sich positiv mit seiner
Titigkeit und seinen Leistungen beschiftigt haben, um sie objektiv zu
wiirdigen und das Gute wie die Mangel herauszustellen. Es sei mir des-

2 Vol. Genaro Garcia: Caracter de la conquista espafiola segin los testos de
los historiadores primitivos, México 1901.

3 Historia general y natural de las Indias. Ed. José Amador de los Rios, 4 vol.
Madrid 1855.

4 A. Fapre: Uida y escritos de D. Fr. B. de las Casas. Madrid 1879, 11, 230 ss.
5 Destruccién de las Indias 233.

& OQvieno III, 172: iiber die Kapitine des Pedrarias cf. 161ss.

7 Madrid 1956, 214.
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halb gestattet, hier einen Uberblick iiber die moderne Literatur zu geben.
Die neue, grofie, kritische Las Casas-Bibliographie von Lewis Hanke
und Manuel Giménez Fernindez8 erleichtert diese Aufgabe.

Zunichst mochte ich auf Lewis Hanke selber hinweisen, der Direktor
des Institute of Latin-American Studies an der Texas-University in Austin
(USA) ist und fast 25 Jahre lang seine Hauptkraft der Sache Las Casas’
gewidmet hat. Seine erste Sorge war eine solide Grundlage fir die
Forschung. Deshalb hat er lange in europiischen und amerikanischen
Archiven und Bibliotheken gearbeitet und darauf gedrangt, die noch
unveroffentlichten Werke Las Casas’ der Uffentlichkeit zuginglich zu
machen. In Verbindung mit A. Millares Carlo und dem Ubersetzer
Atenagoras Santamaria wurde die theoretische Hauptschrift De unico
vocationis modo in lateinischer und spanischer Sprache herausgegeben;
sie galt lange als verschollen, bis der wichtigste Teil von Nicolas Leén
in Qaxaca gefunden wurde?. Um die zweite Hauptschrift Las Casas’, die
in der Bibliothéque Nationale zu Paris aufbewahrte Apologia conira
Sepilveda hat sich Hanke mit Millares Carlo viel bemiitht. Wenn dieses
Bemiihen auch nicht zum Ziele fiihrte, so gab es doch Anlaff, dafl Angel
Losada die Arbeit in Angriff nahm und die Publikation des lateini-
schen Textes und der spanischen Ubersetzung mit Hilfe des Instituto
F. de Oviedo vom Consejo Superior de Investigaciones cientificas durch-
fihren will, ebenso die Veroffentlichung einer 3. ldngeren Schrift: De
thesauris, die Hanke lange Zeit betrieb 1. Dazu gab Hanke selbst eine
Reihe unveroffentlichter Dokumente herausil. Aufilerdem nennen wir
die neue kritische Ausgabe der Historia de las Indias, die auf seine
Veranlassung von A. Millares Carlo besorgt wurde!2.

8 Bartolomé de Las Casas 1474—1566; Bibliografia critica y cuerpo de mate-
riales para el estudio de su vida, escritos, actuacion y polémicas que suscitaron
duranto cuatro siglos. Fondo Histérico y Bibliografico José Toribio Medina,
Santiago de Chile 1954, XXXVII + 394 pp.

¢ Del sinico modo de atraer a todos los pueblos a la verdadera religidn. Adver-
tencia preliminar y edicion y anotacidn del texto latino por Agustin Milla-
res Carlo, Introduccién por Lewis Hanke. Fondo de Cultura econémica,
Mexico (1942). N. Leon hat das MS zuerst beschrieben: Noticia y descripcién
de un codice del Ilmo. D. Fr. B. de las Casas, Morelia 1889.

10 Vgl. den Artikel von Losapa: Los Tesoros del Perd y la Apologia contra
Sepiilveda in Bol. de la Rl. Ac. de la Historia t. 132 (Madrid 1953) 268—333
und den Art. von Hanke: What still needs to be done on the life and works
of B. de Las Casas, in Estud. Hispanicos, Homenaje a Archer M. Huntington
(Wellesley, Mass.) 1952, 229 ss.

11 Revista Cubana XVI (La Habana 1941) 158—211: Un feston de documentos
Lascasianos.

2 Fondo de Cultura Econdmica, 8 vol. mit einer Einfihrung von Prof. Han-
ke, México - Buenos Aires 1951. Mir selber hatte er einige Briefe zur Verdffent-
lichung tiberlassen, von denen einer im Ardi. FFr. Praed. (Rom 1934) 197—202
erschien, wahrend die iibrigen erst 1957, ebd. S. 387—858, veroffentlicht wurden.
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Seine Hauptaufgabe erblickte Prof. Hanke aber in der Durchdrin-
gung der Ideenwelt Las Casas’, des ,hombre de pocas ideas®, wie Me-
néndez Pelayo sagte. Zunichst stellte er seine politischen Ideen dar 13,
dann charakterisierte er ihn als politischen, historischen und anthropolo-
gischen Denker 4, schlieflich als Schriftsteller und Propagandist 15. Wei-
ter studierte Hanke die Auswirkung der Ideen Las Casas’ in der
spanischen Kolonisation. Er schrieb iiber die Gesetze von Burgos 1512/13
als iiber die Grundlage des Kampfes!® und ihre Auswirkung’, tiber die
Versuche der spanischen Regierung, zu einem gerechten Urteil tiber die
Befdhigung der Indianer zu gelangen®, iiber die Erklirung der Men-
schenrechte durch Paul III. (9. Juni 1537, Bulle Sublimis Deus)® und
uber das Requerimiento, das von Las Casas so heftig bekdmpft wurde (die
Verkiindigung der spanischen Rechte vor Beginn der Kampfhandlungen
gegen die Indianer)20. Schlieflich gab Hanke mit Millares Carlo
eine Sammlung von Dokumenten aus dem 16. Jh. heraus, in denen die
Ansichten Las Casas’ teils bestdtigt, teils bekdmpft werden *.

Das Ergebnis seiner Forschungen fafit Hanke zusammen in dem
Werke: ,Der Kampf um die Gerechtigkeit in der Conquista Amerikas®
in spanischer und englischer Sprache 22,

Den Abschlufi der Téatigkeit Hankes fiir die Sache Las Casas’ bildet
die erwihnte Bibliographie. In der Einleitung bietet er zunachst sein

13 Las teorias politicas de Fr. Bart. de Las Casas, Buenos Aires 1934.

14 B. de L. C., pensador politico, histérico, antropolégico, La Habana 1949.

15 B. de L. C., Bookman, Scholar, Propagandist, Philadelphia 1952. Seine natur-
wissenschaftlichen Kenntnisse behandelt Enrigue Avvarez Lopez: El saber de
la naturaleza en el Padre Las Casas in Bol. de la Rl. Ac. de la Hist. 132
(Madrid 1953) 203—229, die theologisch-juristischen Ideen Venancio Dieco
Y Carro OP ebda. 231—268: B. de las C. y las controvérsias teoldgico-juridicas
de Indias.

18 Anuario de Hist. Argentina IV (Buenos Aires) 1943, 33—56.

1 The development of regulations for Conguistadores. Homenaje al Dr. Emilio
Ravignani, Buenos Aires 1941, 71—87.

18 The first social experiments in America, Cambridge 1935.

1 Pope Paul III and the American Indians in Hervard TheolReview 30 (Cam-
bridge) 1937, 65—102. Ich erwadhne iibrigens dazu meinen (von H. nicht er-
wihnten) Art. im Arch. FFr. Praed. (Rom) 1943, 5—58: Die Anfinge der Do-
minikaneridtigkeit in Neuspanien und Peru mit einigen wesentlichen Ergiin-
zungen.

0 A aplicacao do requerimento na América Espanhola 1520—1600 in Revista
do Brasil (Rio de Janeiro) 1938, 231—248; dazu wieder meinen Artikel in der
NZM 1950, 94—114.

* Cuerpo de Documentos del siglo XVI sobre los derechos de Espafia en las
Indias y las Filipinas. México 1943,

*2 La Lucha por la Justicia en la Conguista de América, Buenos Aires 1949
(ibersetzt von Ramon Iglesia). Die englische Ausgabe: The spanish struggle
for justice in the conquest of America, Philadelphia 1949 ist eine straffere Be-
arbeitung des spanischen Werkes (217 gegen 576 S. der spanischen Ausgabe).
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Gesamturteil; er geht dabei von dem ungeheuren Gegensatz der ver-
schiedenen Kritiker Las Casas’ aus. Die einen sechen in ihm den gott-
gesandten Fiihrer, die anderen den gefdhrlichen Fanatiker oder den
genialen Wahnsinnigen, die einen den unbeirrbaren Kampfer fiir Wahr-
heit und Recht, die anderen einen Geschichtsfdlscher und Verleumder.
Trotzdem wagen die meisten seiner Gegner seine gute Absicht nicht an-
zutasten. Die einen betrachten ihn als den Urheber der Leyenda negra
und des iiblen Rufes, in dem Spanien, besonders in englischen Landern 23,
wegen seiner Kolonisationsmethoden steht; die anderen sehen in ihm
eine besondere Ehre Spaniens, weil er das Gewissen Spaniens verkérpert,
das sich von allem Unrecht abwandte und zu einer Kolonialgesetzgebung
fand, wie sie kein anderes Land aufzuweisen vermag. Nach all dem halt
Hanke ein wirklich objektives Urteil fiir ein ,problema poco menos que
insoluble®; aber gleichwohl betrachtet er Las Casas als einen Geschichts-
schreiber, dessen Werk zu den grundlegenden Dokumenten fiir das Ent-
deckungszeitalter gehort, wihrend die behaupteten Félschungen nie nach-
gewiesen wurden; als einen hervorragenden Politiker, als den ersten
Anthropologen Amerikas. Von den vielen Schriftstellern seiner Zeit
haben sich wenige unabhingiger gezeigt in ihrem Urteil, gelehrter in
dem Nachweis ihrer Meinungen, universeller in dem Umfang ihrer
Interessen. Fir ihn waren die Indianer nicht sprechende Tiere; ihre Kul-
tur war thm wert, geachtet und studiert zu werden. In vielen Dingen
zeichneten sie sich aus vor den Volkern unserer Heimat im Altertum.
Las Casas trat ein fur die Gleichberechtigung der Rassen 400 Jahre vor
der Rassenerkldrung der Unesco in Lake Success am 18. 7. 1950. Gegen
eine Welt von Gegnern trat er ein fiir die natiirlichen Menschenrechte,
fiir Gerechtigkeit und Liebe gegeniiber allen Menschen. Deshalb mufl
seine Tatigkeit von uns anerkannt werden als eine Ehre fiir Spanien,
das diesen grofilen Widersacher achtete und ihm die Anregung fiir seine
vorbildliche Gesetzgebung verdankte, als eine Ehre fiir die Menschheit
iiberhaupt.

Hanke schildert in der Einleitung noch seine Studien: ,Mein Leben
mit Las Casas 1980—1958° und umreifit Sinn und Bedeutung seiner
Las Casas-Bibliographie. Es folgen dann Nr. 1—466 die eigenen Schrif-
ten und die Dokumente von und iiber Las Casas zeit seines Lebens: die
Hauptschriften mit eingehender Wiirdigung, nachher die Schriften seiner
Freunde und Feinde bis zum Jahre 1953 (N. 849). Die Schriften von 1953
sind noch nicht vollstindig aufgefithrt und finden eine Erginzung in
einem auch noch unvollstindigen Nachtrag nach dem ecingehenden Re-
gister (S. 393s.).

* Die Englinder haben kein Recht, sich iiber spanische Methoden zu entriisten,
wie das im amerikanischen Senat 1876 ausdriicklich betont wurde (Senate Report
N. 156 von der 2. Sitzung des 39. Kongresses: Hanke XV Anm. 5).
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Die Bibliographie ist sorgfiltig durchgearbeitet, die Urteile sind durch-
weg gut abgewogen. Dennoch ist sie nicht vollstindig, wie der Autor
selber sagt. Das wire unméglich, da Las Casas tiberall erwahnt wird, wo
von spanischer conguista die Rede ist. Die Bibliographie soll eine Ein-
fihrung sein in das Studium des Las Casas, und dazu ist sie gewif} ein
hervorragendes Hilfsmittel. Die verschiedenen Auflagen werden nicht
aufgefuhrt; die Seitenzahlen der Biicher fehlen oft. Genannt werden
dirften Milla y Vidaurre?® und A. Batres Jauregui?, von dem das
von Hanke tiberlieferte Wort stammt, daff ein ,Anonymus“ vorgeschlagen
habe, Las Casas auf dem hochsten Gipfel der Cordilleren ein Standbild
zu errichten 26,

Naturlich konnen wir hier nicht alle von Hanke aufgefithrten Schrif-
ten nennen. Aus der Lebenszeit Las Casas’ will ich nur eine heraus-
greifen, weil sie fur die spitere Gesamtliteratur typisch ist (N. 897): den
Brief des Franziskaners Fray Toribio de Benavente Motolinia, den
er am 2. Jan. 1555 an Karl V. richtete. Motolinia war einer der berithm-
ten zwolf Apostel Mexikos, der iiber 30 Jahre dort gearbeitet hatte, oft
an hervorragender Stelle, so dall er zu einem begriindeten Urteil wohl
befdhigt war®. Ich kann die Methode von Martinez, bei den Gegnern
eine Antipathie nachzuweisen und damit ihr Urteil einfach beiseitezu-
schicben, nicht billigen; wir missen den Gegner ernst nehmen, selbst
wenn er in einem Affekt spricht, der voll berechtigt sein mag, aber zu
vorschnellem und ungerechtem Urteil verleiten kann.

Der Brief wurde gerade vor 100 Jahren zum ersten Mal gedruckt 28,
Die erste Besprechung von José Fernindez Ramirez und die Antwort
von Icazbalceta (1858) sind immer noch lesenswert 29.

Motilinia greift Las Casas in der allerscharfsten Form an?®. Er kann
es nicht verstehen, dafl ein Missionar nicht die Arbeit der anderen tut,
dafl er berufen sein kann, fir das Gemeinwohl zu sorgen und so Dinge

# Historia de la América Central, Guatemala 21988.

% La América Central ante la Historia. Guatemala 1916—20.

El pico mas alto de nuestra cordillera deberia ser el pedestal de la estatua,
que la América levantase al padre de los Indios (11 208).

¥ Vgl. in MororiniA’s History of the Indians of New Spain, Washington (1951)
die vorziigliche Einleitung des Herausgebers Francis Borgia Steck OFM.

2 Col. de varios documentos para la historia de la Flérida ete. (ed. Buckingham
Smith mit Beihilfe von Joaq. Garcia Icazbalceta) London 1857. Ich zitiere nach
der Ausg. CDI Am. VII 254—289. Eine letzte Ausgabe ist von Jose Bravo
Uearte SJ, México 1949.

28 Vel. Bibl. de autores mexicanos XV (Mexico) 1898, 257—288, mit der Ant-
wort: XIV, 313—319.

32 Un hombre tan pesado. inquieto e importuno y bullicioso y pleitista, en
habito de religoso, tan desasogedo y perjucial, tan mal criado ¥y tan injuriador
y perjuicial y tan sin reposo. (263) U. M. le debria encerrar en un monastério,
perque no ser cabsa de mayores malos (267).
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zu vollbringen, die wichtiger sind als die tagtdgliche Arbeit jedes Missio-
nars. Br kann es nicht verstehen, dafl dafir Biicher und Schriften not-
wendig sind und daB Las Casas deshalb Lasttrager mit sich fithrt (27
oder 87, als er nach Tlascala kam; gar 120, als er als Bischof nmach
Spanien zuriidkkehrte), ,ohne ihnen dafiir etwas zu bezahlen® (dazu
miifite man wohl die Antwort Las Casas’ haben). Er wirft ihm vor, dafl
er soviel reiste (5 Jahre — wie es heilt — von den 7, die er in Neu-
Spanien war). Auf der ganzen Strecke von 400 Meilen seien nicht 2 Dor-
fer, wo er nicht gepredigt, unterrichtet und getauft habe (284). Das ist
gewifl ein schones Zeugnis fiir den apostolischen Eifer Las Casas’, der
trotz all seiner Arbeiten jede Gelegenheit nutzte, um den Seelen zu
helfen. Aber Motilinia meint, da er so nicht die gleichen Kenntnisse
habe erwerben kénnen wie ein rechter Missionar, dafl er vielmehr seine
Reisen nur dazu benutzte, um Mifistinde zu erforschen und zu notieren
und dabei das Gute nicht erkannte. Daran wird etwas Richtiges sein.
Gewifl erlangte er durch seine Reisen einen weiteren Blick als der
Einzelmissionar, aber als Ankliger suchte er den Nachweis der Schuld
und sah deshalb alles durch diese Brille. Der Ankléger kann ja nicht
darauf ausgehen, all das Gute zusammenzustellen, das schlieBlich bei
jedem Menschen zu finden ist. Dazu ist der Verteidiger und der Richter
da. Aber so kam er in seiner Darstellung und in seinem Urteil hdufig zu
unberechtigten Verallgemeinerungen, Ubertreibungen und Ungerechtig-
keiten. Das, was er im Anfang als Augenzeuge erlebte, schien sich nach
den Klagen, die ihm zugetragen wurden, immer in verstirktem Mafle zu
wiederholen 31. Dafl Motilinia im Affekt mit seiner optimistischen Schil-
derung der gegenwirtigen Lage selber iibertreibt, ergibt sich deutlich
aus seinen sonstigen Angaben, besonders aus der Schilderung der 10
dgyptischen Plagen Mexikos im 1. Kapitel seiner Historia. Das beweisen
ebenso die endlosen Klagen der Missionare iber die Bedrickung der
Indianer. So bietet uns der Brief Motilinias letzten Endes ein Mittel, die
Schriften Las Casas’ objektiver zu deuten. Motilinia polemisiert gegen
drei der Druckschrifien Las Casas’ von 1552, die er sammeln lieff und
dem Vizekdnig zur Verbrennung tibergab: Confesionario, Entre los re-
medios und Este es un tratado (sobre los esclavos). Die Brevisima Rela-
cién ist damals offenbar nicht nach Amerika gelangt, wie Martinez
meint, weil sie nur fiir den Konig und die unmittelbar interessierten
Ridte bestimmt war32. Sonst hiatte Motolinia sie ganz gewill erwihnt.

3 Vgl. Brevisima Relacién (bei Fasie II 236): sea le regla que arriba pusimos
que siempre desde el principio han ido creciendo en mayores desafueros y
obras infernales.

32 MARTINEZ, 91 ss. Er mochte annehmen, dafl die durchpaginierte Ausgabe aller
Schriften von 1552 (Strerr BMI, nr. 64) ein unberechtigter, vielleicht im Aus-
land hergestellter Nachdruck sei.
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Seine Antipathie gegen Las Casas war ibrigens persénlicher Art und
wurde von vielen anderen Franziskanern nicht geteilt 83.

Beziiglich der neueren Literatur mochte ich nur einen Uberblick geben
iiber die neuen Erscheinungen seit dem Abschlufl der bibliographischen
Arbeit P. Streits in der Bibliotheca Missionum, die bei uns wenig be-
kannt geworden sind. Ich nenne zunichst die biographischen Arbeiten:
Marcel Brion (Paris 1927; bei Hanke findet sich nur die engl. Uber-
setzung), dann Manuel Gonzalez Calzada (Mexiko 1948) und schliefi-
lich die grofie Biographie von Manuel Giménez Fernandez, deren
einzig bisher erschienener Band (Sevilla 1953) mit 763 S. nur die Jahre
1516—1517 umfafit, aber die Geschichtsschreibung iiber Las Casas auf
ganz neue Fundamente stellt. Insbesondere weist er durch friher un-
bekannte Dokumente nach, wie treu das Gedachtnis Las Casas’ war, wie
verldfllich seine Zeugnisse sind und wie unzuverldssig gerade sein be-
deutender Kritiker M. Serrano y Sanz ist. Artikel schrieben u. a.
M. Bataillon und Giménez Fernindez, wobei ich auch meinen (bei
Hanke nicht erwahnten) Artikel in der Neuwen Ordnung (1948, 27—40)
nennen darf.

Bibliographische Arbeiten betreffen die Gesamtbibliographie oder ein-
zelne Schriften und wurden neben Hanke besonders von Millares Carlo
und Angel Losada geschrieben.

Von grofier Bedeutung sind die Abhandlungen iiber Zeitumstinde, die
fiir das Leben und den Kampf Las Casas’ von Bedeutung waren, iiber
die encomienda, die Sklavenfrage und die Verantwortung Las Casas’ fir
die Einfuhr der Negersklaven nach Amerika (Zavala, Bird Simpson,
Chacén y Calvo). Besonders wichtig sind die Abhandlungen tber die
Fragen des Rechtes, des Naturrechtes, der Theologie, iiber die Ausein-
andersetzung Las Casas’ am Anfang der conquista mit den Kronjuristen,
auf deren Rat 1514 vom Konig das requerimiento vorgeschrieben wurde,
das vor dem Beginn der Kampfhandlungen den Indianern vorzulegen
war und in dem die Anspriiche der spanischen Herrschaft begriindet
wurden und wogegen Las Casas so heftig kimpfte (dariiber Hanke und
mein Artikel in der NZM 1950, 94—114). Wichtig sind weiter die Aus-
einandersetzung mit Supdlveda, die Reinhold Schneider romanhaft
popularisiert hat, die aber von vielen wissenschaftlich erértert wird: far
Sepilveda besonders O. Gorman, A. Marcos, dagegen die Dominika-
nertheologen, deren Lehren Venancio Carro OP wohl abschlieflend be-
handelt hat 34.

Schliefilich geht es um die Leyenda negra und den unheilvollen Ein-
fluf}, den Las Casas zumal durch den Druck der Brevisima relacién de la

3 Hanke zitiert 167 den Hrsg. des Briefes (CDIAm VII), MArTINEZ dagegen
die Texte von ZUMARRAGA, TorQuEMADA und MEenpiETA (190 ss).

3 La teologia v los tedlogos-juristas espafioles ante la conquista de America,
2Salamanca 1951. Ich erwihne das Urteil von HaNkE (776): esta es una de las
obras de mds meollo que hallan visto la luz en Espasia en apoyo de Las Casas.
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destruccién de las Indias und ihre Ubersetzungen darauf gehabt hat, und
die sich fir Spanien so traurig ausgewirkt hat. Martinez sucht ihn
personlich von dem Vorwurf zu reinigen, indem er gute Grinde dafir
bringt, dafl es sich bei diesem Druck um einen reinen Privatdruck gehan-
delt habe, der nur in die Hande des Konigs und der unmittelbar Be-
teiligten gelangen sollte 3. Jedenfalls zeigt er klar, daff Las Casas ein
spanischer Patriot war 36, Schliefilich ist fiir die Unehre des Ubeltiters
nicht derjenige verantwortlich, der ihn anzeigt, um das Unrecht abzu-
stellen, sondern der Tater selbst. Deshalb das Bestreben der Revisio-
nisten, die Anklagen Las Casas’ abzuschwichen oder seine Glaubwiirdig-
keit zu bestreiten. Das erstere versucht besonders Const. Bayle S] in
secinem Buche Espasia en Indias (Vitoria 1934, *Madrid 1944). Wenn
Bayle nur betonen wollte, dafl Las Casas als einzige Geschichtsquelle
fiir die Beurteilung der spanischen Congquista nicht geniige, wiirden wir
ihm mit Freuden zustimmen. Er mag seine Zahlen berichtigen. Er mag
manchen schuldlosen Irrtum hervorheben, er mag Einzelurteile Las Casas’
widerlegen. Trotz allem steht Las Casas groff da, wenn er die Grund-
sitze von Wahrheit, Recht und Liebe verteidigt und gegen eine ganze
Welt aufrechthilt, als ob diese Grundsitze wie ,eingenagelt® (Menéndez
Pelayo) in seinem Bewufltsein feststinden. Wenn Papst Alexander VL
Spanien das Recht der Herrschaft iiber die entdeckten und zu entdecken-
den Linder verlieh, gab er damit nach Ansicht Las Casas’ nicht das
Recht, sie gegen den Willen ihrer Fursten mit Gewalt zu besetzen; denn
das konnte er tatsichlich nicht geben. Christus hat den Menschen die
Freiheit gelassen, das Evangelium abzulehnen. Nur das Recht der Predigt
und der Bekehrung kann durchgesetzt werden. Die naturrechtliche Frei-
heit der Volker und der Einzelnen hat Las Casas recht geschen.

Eine Reihe von Autoren gehen noch weiter als Bayle. Sie sprechen
Las Casas jeden guten Glauben ab, bezeichnen ihn als einen mutwilligen
und bewufiten Falscher. So der bereits genannte Rémulo D. Carbia,
Professor in Buenos Aires, der seit dem ersten Weltkrieg die frithe Ge-
schichte Amerikas studierte, insbesondere die Quellen der Geschichte des
Kolumbus, und seit 1929 in scharfer Polemik gegen die Glaubwiirdigkeit
der Darstellung Las Casas’ vorging, indem er eine Reihe der von ihm
allein mitgeteilten Dokumente als Filschungen bezeichnete, so vor allem
den Bericht von Fernando Colén®”. Carbia brachte keine Gegenbeweise
und vertrostete auf seine ,groflere Arbeit“, die aber bis zu seinem Tode

3% El gran calumniado 85 ss.

3 1. c., cap. III: Del patriotismo de Las Casas, 131 ss.

3 El valor testimonial de 4 crénicas, Buenos Aires 1929 (B. Sancuez Avrownso,
Fuentes de la Historia espafiola e hispanoamericana, ® Madrid 1952, n. 21295
(I, 888), El fraude de la documentacién, n. 21360; La supercheria en la historia
del descubrimiento, 1930; dagegen EmiLiano Jos, 1931, n. 21361.) Diese Schrif-
ten sind bei HaNkE nicht erwidhnt, er beginnt mit den Gegenschriften von
CappEo, 306.
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nicht erschienen ist3%. Auf dem 36. Kongreff der Amerikanisten in Se-
villa 1935 versuchte er, eine allgemeine Resolution gegen Las Casas
herbeizufiihren und seinen Namen aus der Reihe der Geschichtsquellen
zu tilgen. Gegen ihn wandte sich besonders M. Martinez, der ausfithr-
lich tiber die Sitzung berichtet und seinen damaligen Artikel in den
Contemporanea (Barcelona) in seinem Buche (59ss) im wesentlichen
wiedergibt. Nach hartem Kampf wurde schlieflich gegen Carbia ent-
schieden. Montesino, Las Casas und Vitoria, die die spanische Praxis
kritisierten, sollten als authentische Vertreter des spanischen Gewissens
in der Neuen Welt betrachtet werden. Dafl die Frage der leyenda negra
immer noch die Gemiiter beunruhigt, zeigt das Buch von Julian Juderias,
das im Jahre 1914 erschien und 1943 in 9. Auflage gedruckt wurde;
ferner das Buch, das Prof. Carbia 1943 in Buenos Aires herausgab und
das im folgenden Jahre in Spanien vom Consejo de Hispanidad nach-
gedruckt wurde *.

DIE PRIESTERSEMINARE DER STEYLER MISSIONS-
GESELLSCHAFT IN CHINA

von Joh. Bettray SVD

Gebrauchte Abkiirzungen

Arnoldus = Arnoldus. Societatis Uerbi Divini inter se Filii. Romae. — AS =
Archivum Societatis Verbi Divini (Rom). — Atlas = H. Emmericu: Atlas So-
cietatis Uerbi Divini, Wien-Modling 1952. — Be = Bericht. — Br = Brief. —
CCS = Collectanea Commissionis Synodalis. — ChMB = China Missionary
Bulletin. — d. = dixit, dd. = dixerunt. — DS = Directorium Seminariorum
in Sinis, auctoribus missionariis Congregationis Immaculati Cordis Mariae (Scheut),
Pekini. — HB = Kleiner Herz-Jesu-Bote (erste Steyler Missionszeitschrift). —
JuB = (Jubildumsbuch:) 75 Jahre im Dienste des Gottlichen Wortes, Steyl 1950.
— KM = Die katholischen Missionen. — KRK = Kaomi-Regionskorrespon-
denz. — Man — Man' — Man® — Man® = Manuale in usum Missionariorum
(Yenchowfu) fiir die Jahre 1895, 11910, 21932, 31940. — MB = Steyler Missions-
bote (Forts. des Kleinen Herz-Jesu-Boten). — OSY = Ordnung des Seminars
von Yenchowfu, Ms 1936. — TsMK = Tsingtao-Missions-Korrespondenz. —
TThZ = Trierer Theologische Zeitschrift. — ZM = Zeitschrift fiir Missions-
wissenschaft.

1. Als die Missionsgesellschaft vom Gottlichen Wort 1882 den Siiden
der Provinz Schantung mit 158 Christen in Puoli und etwa 600
Christen insgesamt tbernahm, hitte niemand gedacht, dafl zwei Jahre

38 HANEKE n. 609.
3 Historia de la leyenda negra hispano-americana.
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spiter bereits ein' Priesterseminar eroffnet werden konnte!. Fast sechs
Jahre spater, am 8. 12. 1889, hatte der junge Bischof Joh. Bapt. Anzer
SVD die Freude, die ersten Chinesen in seinem Gebiet zu Priestern
weihen zu diirfen2. November 1898 zihlte man bereits 11 chinesische
Priester in der jungen Mission 3. Zu Beginn des 1. Weltkrieges war ihre
Zahl auf 13 gestiegen+. Die Ursache fur die schwache Entwicdklung um
die Jahrhundertwende sah der spatere Bischof Georg Weig SVD darin,
dafl das Seminar ohne lange Geschichte war, dafl es ofters wandern
muflte und unter den Unruhen der Boxer-Zeit nicht wenig gelitten
hatte5. Bei der ersten Teilung der Siid-Schantung-Mission 1925 gab es
dort bereits 27 einheimische Priester und 28 Grofle Seminaristen®. Im
August 1926 waren seit der Griindung des Seminars 41 seiner Alumnen
zu Priestern geweiht worden. Von 100 Studenten, die zwischen 1907 und
1913 aufgenommen worden waren, kamen 19 ans Ziel oder standen nach
dem Bericht unmittelbar davor?. Beim 50jahrigen Jubildum der Mission
(1932) hatte das Seminar bereits 54 Priester hervorgebracht®. Bis 1950
waren es 110. In den Jahren 1940—1950 allein wurden 39 Priester
geweiht?.

Gerade dieses erste Seminar spiegelt deutlicher als die anderen die
mannigfachen Schicksalsschlige wider, die iiber die Mission Siid-Schan-
tung hereinbrachen. Bis 1912 hatte es bereits finf Mal seinen Platz
wechseln miissen?. Nach einer verhiltnismafig langen, ruhigen Zeit
mufite das Grofle Seminar wegen der Kriegsschwierigkeiten 1938 in die
Gesellschaftszentrale nach Taikia verlegt werden, wo es bis Oktober 1945
verblieb, um dann erneut nach Yenchowfu zu gehen, wiahrend das Kleine
Seminar in Yenchowfu blieb1l. Nach der kommunistischen Eroberung
Yenchowfus wanderte das Grofie Seminar nach Stiden und von dort am
15. 9. 1949 auf die Philippinen, wo noch 27 Seminaristen geweiht wurden,
ohne die SVD-Seminaristen mitzuzihlen, die auch auf die Philippinen
gingen 2. Das Kleine Seminar blieb in China. Nach mancherlei Irrfahr-
ten1? iibersiedelten die Seminaristen nach Tsinanfu, wo man, so lange

1 Uber die Zahl von 600 Christen berichtet P. Oskar Ledermann, der spitere
Nomadenmissionar in Sinkiang. — Das Seminar wurde am 23. 2. 1884 eroffnet:
HB 1884, 69 f.

2 HB 1889/90, 47

3 A. HEnNINGHAUS: P. Joseph Freinademetz SUD, Yenchowfu 1920, 333 f., 388 ff.
4 MB 1914/15, 71

5 MB 1912/183, 74

¢ MB 1924/25, 100

TMB1926/27, 3132

8 MB 1931/32, 82. 133

? JuB 125; Ubersicht von 1882—1948: Arnoldus 1949/1, 53 f.

10 5, Anm. 5

11 MB 1937/38, 119; 1938/39, 331

2 Be P. E. Bohm v. 21. 11. 1955 aus Hongkong

13 ChMB 1948, 633

3 Missions- u. Religionswissenschaft 1958, Nr. 1 33



als moglich, aushielt. Andere versuchten in Yenchowfu weiterzumachen,
aber alle Bemiihungen durchzuhalten scheiterten 14,

Unter den Missionaren, die im Seminar arbeiteten, waren eine ganze
Reihe fithrender Personlichkeiten der ersten Missionsgeneration. Fir den
Anfang der spitere Bischof Anzer selbst; dann P. Bernhard Limbrodk,
der Grinder der Neu-Guinea-Mission; Pater Josef Freinademetz, der
heiligmiflige Mitbegriinder der Stid-Schantung-Mission; Bischof A. Hen-
ninghaus, der langjihrig bewéhrte Fihrer dieser Mission; der spatere
Bischof Georg Weig von Tsingtao; P. Th. Mittler, der Mitbegriinder und
Redakteur der Collectanca Commissionis Synodalis; der spitere Bischof
Vitus Chang von Sud-Honan.

Fir die Ausbildung der Seminaristen sind auch einige Daten iiber die
bauliche Entwicklung des Seminars nicht unwichtig. Das Grofie Seminar
in Yenchowfu bestand urspriinglich aus einfachen, chinesischen Gebauden.
Es entstand zu Beginn des 20. Jahrhunderts und wurde 1925 durch einen
grofleren Bau ersetzt 15. Das Kleine Seminar erhielt in den Jahren 1931/32
ein neues, stabiles und gesundes Heim. Der Bau war ein Jubiliumsge-
schenk der Gesellschaft des Gottlichen Wortes an die Mission in Siid-
Schantung (1882—1932) 16, 1934 entstand in der Zentrale der Gesellschaft
zu Taikia ein grofies, mehrstockiges Gebaude, das als Seminar fiir kiinf-
tige SVD-Kleriker geplant war. Man hatte auch daran gedacht, das
gesamte Grofle Seminar hierhin zu verlegen.

Leider wurde nichts aus diesem Plan wegen der dauernden Kriegs-
verhiltnisse und aus anderen Griinden. Die rechtliche Stellung des
Groflen Seminars wiahrend seines siebenjihrigen Aufenthaltes in Taikia
war nicht eindeutig. Es war nicht nur bischofliches Seminar, nicht nur
Scholastikat der Gesellschaft und nicht Regional-Seminar. Man kam
ohne eine genaue Abgrenzung durch 1.

2. Als zweites Gebiet in China tibernahm die Gesellschaft 1922 die
Kansu-Mission. Hier waren die Verhiltnisse fiir Priesternachwuchs
giinstiger, weil relativ viele Altchristen vorhanden waren. Die tiichtigen
Scheuter-Patres hatten zudem seit 1882 die Pflege des Priesternachwuchses
betrieben 8. Die SVD-Missionare tibernahmen zunichst Art und Methode
der Scheuter-Patres, strebten aber seit 1927 auf die Errichtung eines
eigenen Kleinen Seminars hin, das 1931 in Lanchowfu entstand. Die
Schiiler gingen nach Absolvierung einiger Jahre Mittelschule auf das
Seminar von Yenchowfu, wo sie das Kleine Seminar vollendeten und

14 Be P. A. Tauch iiber die Versuche in Tsinanfu; Arnoldus 1951, 57

15 MB 1925/26, 158

18 MB 1931/32, 79; 1932/33, 142; Mgr. Th. Schu SVD d.

17 Beginn der Korrespondenz iiber diese Frage am 27. 10. 1938, Ende ohne
Ergebnis, soweit sichtbar am 19. 12. 1940 (AS)

8 Liber Historiae Missionis Lanchowfuensis (Ms), 12. 14; Mgr. Th. Buddenbrock
u. P. L. Senge dd.; MB 1925/26, 100
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dann dort die philosophisch-theologischen Studien machten®. Ein Plan
zur Errichtung eines eigenen Groflen Seminars in Kansu, angeregt durch
die starken klimatischen Unterschiede zwischen Kansu und Schantung,
liegt bereits seit 1930 vor20. Aber erst 1940 kam es zur Eroffnung eines
cigenen Seminars, das zugleich Regional-Seminar war 2. Hier studierten
in bereits vorhandenen Gebduden2? Theologen aus 5 kirchlichen Spren-
geln. Aus diesem Seminar waren bis 1951 18 Priester hervorgegangen.
Hinzuzuzihlen sind weitere 7, die in anderen Didzesen geweiht wurden.
Vor der Einrichtung dieses Seminars waren 7 Seminaristen in Yenchowfu
geweiht worden. Einige Seminaristen gelangten nach der Vertreibung des
Bischofs (Februar 1953) zu den heiligen Weihen 23.

8. In der am 25. 8. 1923 {ibernommenen Siid-H o n a n-Mission 24 wurde
Pfingsten 1926 ein Kleines Seminar in der Zentrale Sinyangchow eroff-
net. Eine grofiziigige Entfaltung war wegen der beengten Verhiltnisse
nicht moglich, und so war die Ubersiedlung nach Chumatien ® mit seinem
herrlichen fritheren Krankenhaus wenigstens vorerst die gegebene Losung.
Als Chumatien am 2. 3. 1933 26 selbstandiges Gebiet unter einheimischer
Leitung wurde, verlieR das Seminar von Sinyangchow zunichst diesen
Aufenthaltsort, um dann allerdings auf Bitten des Apost. Prafekten
wieder zuriickzukehren . 1942 empfing der erste Seminarist die Priester-
weihe 28. Die groflen Pline fiir die Zeit nach dem Kriege konnten nicht
durchgefithrt werden.

1948 mufite das Seminar nach Hankow verlegt werden, wo es 1952
noch in Gang war2. Fiir Siid-Honan, Sinyangchow, wurden insgesamt
vier Priester geweiht; einer war aus dem Gebiete selbst, die anderen
stammten aus anderen Provinzen Chinas 39.

4. Als Stid-Schantung erstmalig kirchlich aufgeteilt wurde (11.2.1925),
bekam der Oberhirte des abgeteilten Gebietes Tsingtao, Mgr. Georg
Weig SVD, 7 chinesische Priester mit®. Bereits im ersten Jahresbericht

19 MB 1925/26, 100

20 Mgr. Th. Buddenbrodk d.

2 JuB 145

#2 Die Not der Zeit lief einen grofien Seminarbau nicht mehr zu, obwohl die
Plane dafiir vorhanden waren.

* Mgr. Th. Buddenbrock d.; Ag. Intern. Fides 1953, 84; JuB 145. 147

2 MB 1923/24, 22

25 MB 1927/28, 182—183

2 MB 1932/33, 271

21 MB 1939/40, 57; Missionarsbericht

* JuB 151; A. Frertac: Glaubenssaat in Blut und Trinen, Steyl 1949, 141

® Arnoldus 1948/1, 89 f.; P. J. Heisel d.

% Be aus dem NachlaR von P. R. Sonderkamp ohne Signierung; aus einem Ge-
sprich mit dem chinesischen Priester P. A. Li SVD

3 Atlas 16
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spricht er von der Absicht, zwei Knabenseminare zu eréffnen®2. Nach
kleineren Anféngen erstand 1929 in Kaomi ein gerdumiges Kleines Se-
minar 33, wihrend die Grofien Seminaristen des Gebietes nach Yenchowfu
geschickt wurden. —

In der spiteren Bischofstadt Ichowfu wurde eine Priparandie mit sechs
Volksschulklassen erdffnet, die als Zubringerschule fiir Kaomi gedacht
war und offenbar mit Blickrichtung auf eine weitere Teilung fiir ein
Kleines Seminar vorgesehen wurde?®. Als Ichowfu aber am 1. 7. 1937
selbstindig wurde, konnte sein neuer Bischof Karl Weber SVD nicht an
ein eigenes Kleines Seminar denken. Die Verhiltnisse waren seit der
Errichtung des Vikariates nie mehr friedlich. — Aus dem Seminar von
Kaomi gingen bis 1954 18 Priester hervor, von denen vier der SVD
angehorten. 180—190 Jungen hatten bis 1946 das Seminar besucht 3. Die
grofen Schwierigkeiten des Seminars begannen bereits Anfang April
1944. Japaner, Nationale und spiter Kommunisten wechselten in der Be-
setzung des Hauses 37. Im Herbst 1946 wurde das Seminar nach Tsingtao
verlegt 3. Vor dem Ansturm der Roten flichteten viele Seminaristen nach
Peking, von dort spiter nach Shanghai. Andere gingen nach Tsinanfu,
wieder andere blieben in Tsingtao 3.

5. Sehr intensiv arbeitete Mgr. Thomas Tien SVD, der erste Oberhirte
des kleinen Y an g ku-Gebietes, das am 8. 7. 1932 selbsténdig wurde, an
der Heranbildung zahlreicher Jungen zum Priestertum. Yangku stellte die
meisten Seminaristen, obwohl es das kleinste Gebiet Siid-Schantungs
war 40,

6. Tsaochowfu wurde am 12. 11. 19344 selbstindiges Gebiet.
Bereits zu Allerheiligen 1931 hatte man mit einer eigenen Priparandie
angefangen 2. Die Berufe waren zahlreich. Im ersten Jahresbericht kann
der Bischof auf 90 Seminaristen hinweisen, von denen allein 45 in Yen-
chowfu weilten 4. Leider mufite das Seminar sehr frith seine Tore schlie-
Ren. Das Ende des Schuljahres 1946 sah auch das Ende des Seminars von
Tsaochowfu. Die Schiiler gingen nach Yenchowfu. Aus dem Gebiet von

32 MB 1925/26, 75

3 MB 1928/29, 211

3 MB 1930/31, 260

3 Atlas, 15

3 P, J. Kaufhold d.

37 Fr. Griv: Das Kleine Seminar zur Heranbildung einheimischer Priester
in SVD-Jubildumsschrift 1925—1950 (Tsingtao-Mission) ohne Pagination.

38 P, J. Kaufhold, Be 26. 8. 1950; P. H. Tillmanns d.

30 Hochw. H. Alois Chu, Br 22. 3. 1956; Mgr. A. Olbert SVD, Be 17. 7. 1953;
P. Fr. Grimm, Be an Mgr. A. Olbert vom 30. 7. 1953

40 MB 1939/40, 165; 1932/33, 12. 142 f.; KRK 1943, 120; P. L. Kade Br 3.1.1956
4 Atlas, 13

2 MB 1931/32, 259

48 MB 1935/36, 20.
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Tsaochowfu stammten etwa 40 Priester, die aber nicht alle in diesem
Gebiet arbeiteten 44,

7. In Nord-Honan, das 1933 der Gesellschaft des Géttlichen Wortes
anvertraut wurde, gab es seit der Erhebung zur Prifektur (7. 7. 1936)
auch Seminaristen. 1938/39 entstand ein Proseminar, das bis 1941 be-
stand. Die Schiiler besuchten mit weltlichen Schiillern die Volksschule.
Dann gingen sie nach Yenchowfu. Die Studien des Groflen Seminars
machten sie in Kaifengfu. Die Prifektur brachte insgesamt funf Priester
hervor 45,

8. In der Apost. Prafektur Sining, die am 12. 11. 1937 errichtet
wurde, finden wir von 1938 an einen kleinen Seminarbetrieb, der ab
1940 zu einem eigentlichen Kleinen Seminar erhoben wurde. Aus diesem
Gebiet gingen zwei chinesische Priester hervor, von denen einer der Ge-
sellschaft des Gottlichen Wortes angehorte 48,

9. Der Apost. Delegat Mgr. M. Zanin machte bei seiner ersten Visi-
tationsreise durch China die Feststellung, daf} sich die allermeisten Klei-
nen Seminarien nicht mit staatlichen Mittelschulen messen konnten 7.
Man sah die Notwendigkeit ein, chinesische Priester zu Mittelschulpro-
fessoren fiir die Kleinen Seminarien heranzubilden. Um das zu erreichen,
wurden zunichst Ferienkurse eingerichtet, die sich dann zu regelrechten
Universititsstudien auswuchsen. Fiir Herbst 193748 war die Eroffnung
des Collegium Sinicum in Peking geplant. Sie fand aber erst am 16. 10.
1938 statt. Seine Leitung war von Anfang bis Ende der Gesellschaft des
Gottlichen Wortes anvertraut. Man begann mit je einer literarischen und
naturwissenschaftlichen Sektion. Die Studien sollten 2—3 Jahre dauern.
Am Feste der Kleinen Theresia 1940 konnte ein eigenes grofies Heim
eingeweiht werden4. Ab 1943 besuchten die jungen Priester die Vor-
lesungen an der Universitat, die vorher separat gegeben worden waren 50,
Von 1938—1949 besuchten 566 Priester die Universitit. 67 von ihnen
erreichten akademische Grade5!. Die Ursache fiir diesen geringen Pro-
zentsatz (11%) war nicht die Unfdhigkeit der Priester — wanderten

4 Arnoldus 1954, 74: Nachruf auf den am 24. 3. 1954 verstorbenen Mgr. Fr.
Hoowaarts SVD

45 Atlas, 13; Stand der Mission 1939 s. MB 1939/40, 254; P. Joh. Schitte Br
22. 3. 1956; Hochw. H. Ti Kang (Nordhonan) d.

48 Liber Historiae Missionis Tsinghai, 18 ff.

47 KRK 1942/5, 297 ff.

48 CCS 1937, 480 s. In diesem Dokument ist allerdings die Rede davon, daf
in dem geplanten Kolleg sowohl fiir die Groflen wie fir die Kleinen Seminarien
und Missionsschulen Lehrer herangebildet werden sollten. Tatsdchlich aber war
doch in erster Linie an Lehrer fiir die Kleinen Seminarien gedacht, was ja auch
aus der Grundung des spateren Thomaskollegs in Peking hervorgeht.

49 CCS 1939, 891; MB 1940/41, 95

5 Missionarsbericht; ChMB 1948, 110

51 JuB 160



doch relativ die meisten Auszeichnungen der Universitat an das Sinicum
—, sondern die Tatsache, dafl den Priestern das Zeugnis der Mittelschul-
reife fehlte. Die Moglichkeit, dieses wihrend des Universitatsstudiums
zu erlangen, wurde von den wenigsten ausgeniitzt, obwohl die Leitung
der Universitit immer wieder darauf dridngte 52.

10. Ahnliche Bedeutung versprach auch das auf Veranlassung S. Em.
des Hochwiirdigsten Herrn Kardinals Thomas Tien SVD 1947 in Angriff
genommene und 1948 der Gesellschaft des Gottlichen Wortes iibertragene
Thomas-Kolleg in Peking zu erlangen. Es sollte eine philosophisch-theo-
logische Fakultit werden. Vorgesehen war ein vierjihriger philoso-
phischer Kurs, der bereits angelaufen war. Danach sollten die Semina-
risten im Heimatseminar Theologie studieren, um nach der Priesterweihe
in Peking weiter Theologie zu betreiben. Leider wurde das hoffnungs-
volle und wichtige Unternehmen bereits im Marz 1949 unterdriickt 3.

11. Relativ spit begann die Gesellschaft des Gottlichen Wortes mit der
Heranbildung gesellschaftseigener Kleriker in China. Die Bitten um Ein-
tritt in die Gesellschaft waren schon um 1904 vorgetragen und von P. J.
Freinademetz SVD befiirwortet worden. Aber erst 1924 wurden die ersten
Novizen aufgenommen. 1950 zihlte man 22 chinesische SVD-Priester. Sie
wurden in Taikia, der Zentrale der Gesellschaft, in das Ordensleben
eingefiihrt und besuchten mit den Weltpriester-Seminaristen den phile-
sophisch-theologischen Unterricht 54,

Wihrend man unter den Neuchristen Schantungs und in den meisten
anderen Gebieten der Gesellschaft nur mithsam vom Fleck kam, tat sich
fast vor Toresschlufl in Peking eine breite Tir auf durch die Errichtung
des dortigen Missionshauses, das am 8. 9. 1948 erdffnet wurde. Man
dachte an ein regelrechtes Juvenat fiir SVD-Priester- und Briider-Kandi-
daten, dhnlich wie sie in Europa bestehen. Der chinesische Klerus Pekings
und einiger Nachbardidzesen war dem Unternchmen sehr gewogen. Nach
Uberwindung einiger, von auflen kommender Schwierigkeiten florierte
das Wagnis und hatte sich zweifellos zu einem reichen Berufssegen aus-
gewachsen, wenn nicht die kommunistische Macht alles vernichtet hatte.
Hier sah man erstmalig, was sich von chinesischen altchristlichen Fa-
milien, die seit Generationen Christen waren und Priester, Ordensleute
und Mirtyrer in ihren Reihen zihlten, erhoffen lief. Dieses nach auflen
so fruchtlose Experiment ist jedenfalls ein deutlicher Fingerzeig fiir den
Weg in eine bessere Zukunft5s.

52 P, R. Rahmann, damals Rektor der Universitat, d.

53 P J. Meiners, Br 16. 12. 1955. Die Idee einer solchen Fakultit war schon viel
ilter und taucht auch in der Korrespondenz ete. der Missionare SVD auf, H.
KostER SVD: De Seminario Pontificio instituendo in Sinis. In: CCS 1934, 987 ss.
Dazu auch eine Korrespondenz von P. Reg. Th. Schu SVD mit P. G.-S. J. Gren-
del SVD aus dem Jahre 1935 (AS)

5 MB 19384/35, 116; die Kataloge SVD und die Jahresberichte der Bischéfe.

55 P. H. Maas, erster Rektor dieses Missionshauses, Be (Ms.)
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PYGMAENMISSION — EIN PROBLEM

von Paul Schebesta

Man sagt meinen Forschungsberichten iiber die Pygmiden nach, sie
seien von tiefem Mitgefithl und grofler Zuneigung fir diese Primitiven
diktiert. Weder grundlose Voreingenommenheit noch abenteuerliche Ro-
mantik fithrten mir bei Abfassung meiner Biicher die Feder; denn die
sieben Jahre, die ich mit diesen Pygméen in den Dschungeln Afrikas und
Asiens verlebte, waren alles andere als angenehm und romantisch. Viel-
mehr war es das Erleben echten, unverdorbenen, primitiven Menschen-
tums, das mir diese Volker so ans Herz wachsen lief. Das Erlebnis ihres
schweren Kampfes um ein dirftiges, aber doch in sich ausgeglichenes
Dasein nétigte mir einerseits Bewunderung ab, anderseits lief es mich
auch nach Wegen suchen, ihnen zu helfen. Hier soll nur von den Bam -
buti, den Urwaldzwergen am Ituri in Belgisch-Kongo, die Rede sein.

Die Bambuti brachten mir schon bald viel Vertrauen entgegen und
erhofften sich von ithrem ,Baba“ Besserung ihrer Lage. Sie fiihlten sich
drmer als die Neger, ihre Wirtschaftsherren, von denen sie sich aus-
gebeutet wufiten. Bislang hatten sie keine Instanz, die ihnen hitte helfen
konnen; denn die Weiflen samt und sonders waren nach der Meinung,
die ihnen die Neger beigebracht hatten, nur fir die Neger im Lande.
Die Bambuti waren vogelfrei. Die Neger hatten ihre Missionare, die
man ,Baba® nannte, die Bambuti nicht; sie waren ja wie das Wild des
Waldes keiner Betreuung wert. :

Da auf einmal tauchte der erste Weile im Ituriwald auf, der nur fir
die Bambuti kam und sogar unter ihnen wohnen wollte. Das war eine
Urwaldsensation sondergleichen, davon zeugt der Name Baba wa Bam-
buti, Vater der Zwerge. Das lief auch die Pygméen aufhorchen. Nun
hatten auch sie einen ,Baba“, dem sie ithre Note und Streitfragen unter-
breiten konnten.

Meine Forschungen hatten das Augenmerk der Kolonialregierung Bel-
giens und der Missionen auf die Pygmien gelenkt. Nicht einmal wurde
mir die Frage gestellt, wie den Bambuti am leichtesten beizukommen
wire. Als Nomaden waren sie weder fiir die Verwaltung, noch fir die
Mission bequem erreichbar, zumal auch die Neger ein Interesse daran
hatten, die Pygmaen von den Weillen fernzuhalten.

Da ich einmal Missionar in Afrika gewesen war und meine Forschun-
gen unter den Bambuti als Priester machte, blieb mir das Problem ihrer
missionarischen Betreuung ein Herzensanliegen. Einmal wollte ich einen
wohldurchdachten Vorschlag einer Missionierung der Pygmien verdffent-
lichen, was hiermit geschehen soll.
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Eines wurde mir sehr bald klar: daf die Pygmien nicht in der her-
kémmlichen Art und Weise, wie man die Neger missioniert, angegangen
werden konnten. Ihre Missionierung und Kolonialisierung durfte weder
im iiblichen Stil der Negererziehung, noch auch gemeinsam mit den Ne-
gern erfolgen.

Die Erschliefung des Ituriwaldes durch Autostraflen hat der Zeit ein
Ende gemacht, da man die Pygmien als Urwaldkuriosum wie das Okapi
bestaunte. Man kennt heute ungefdhr ihre Kopfzahl, weil um ihre
Vitalitit und ahnt auch ihre Bedeutung als Bevolkerungsfaktor fiir die
inneren Urwaldgebiete. Im afrikanischen Tropenwald gehen Umwil-
zungen vor sich, die man vor dreiflig Jahren nicht voraussehen konnte.
Schuld daran ist der Einbruch der Zivilisation als Wirtschaftsfaktor. Die
Neger erleben dadurch eine tiefgreifende Umgestaltung ihres wirtschaft-
lichen Lebens, die auch einen jihen Zusammenbruch ihres sozialen und
weltanschaulichen Gefiiges zur Folge hat. Jene Unbelehrbaren, die nicht
miide werden, den Missionaren die Verantwortung fir die Zerstorung
einheimischer Kulturen aufzulasten, diirften gerade durch das Beispiel
der heutigen Umwilzungen im schwarzen Erdteil sattsam belehrt sein,
daf immer und iiberall nur der Zusammenbruch einheimischer Wirtschaft
das ganze Geriist primitiver Kulturen zum Einsturz bringt. Die Mission
ist konservativ, ihre kulturelle Beeinflussung geht nur gemach voran, so
daf} sie fiir solche Katastrophen niemals verantwortlich gemacht werden
kann.

Auch im ,Herzen Afrikas®* — womit man die Urwaldgebiete am
Albertsee und am Ituri meint — sind die Umwilzungen so radikal, dafl
von einem Zusammenbruch der eingeborenen Negerkulturen gesprochen
werden mufl. Eine Folge davon ist die Flucht der Neger ins Christentum,
eine Erscheinung, die missionsbegeisterte Kreise freudigen Staunens be-
griifen. Die tiefsten Ursachen dieser Entwicklung werden aber meistens
nicht richtig erkannt. Es wire irrig, dieses Phanomen fiir einen religiosen
Umbruch in der Negerbevolkerung zu halten. Das ist es schon deswegen
nicht, weil diese Bewegung auch dort eingesetzt hat, wo die Mission sich
gar nicht betitigt hat, wie gerade in den Urwaldgebieten am Ituri. Was
man in Afrika erlebt, ist zunichst eine Flucht aus der ,Wildheit® in die
Zivilisation. Keiner mochte mehr ,Buschneger® sein oder muschensi, wie
es am Ituri heift, er will ein ,Zivilisierter sein. Wie in Nordafrika die
Flucht in den dort herrschenden Islam gleichbedeutend ist mit sozialem
Aufstieg der sich ihm zuwendenden Neger, so in Zentralafrika, wo das
Christentum der Exponent der Zivilisation ist, die Flucht in die christ-
liche Mission. Das Motiv dieses elementaren Umbruchs in Afrika ist
also primar keineswegs religioser Art. Die Missionen missen ihm aber
groftes Interesse schenken, legt es ihnen doch die schwere Verantwortung
auf, die aufbrechenden Massen aufzufangen und grindlich zu christiani-
sieren, Wieweit ihnen das gelingt, bevor christenfeindliche Machte auf-
treten und sich um diese Volkmassen in ihrer Art bemiihen, das ist
eine andere Frage.
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Bisherige Missionsversuche _

Die durch den Urwald geschlagenen Straflen offneten den Weillen,
und damit auch den Missionaren, den Zutritt zu bislang verschlossenen
Gebieten. Vor dieser Zeit wurden die Ituri-Waldstdmme kaum missio-
niert; die beiden katholischen Missionsstationen in Avakubi und Bafwa-
baka hatten bis dahin nur geringen Einflufl auf die heidnisch konser-
vative Waldbevilkerung. Protestantische Missionen gab es in jenen
Waldstrecken iiberhaupt nicht. Heute hingegen, nach Erschliefung der
Urwaldgebiete, gibt es bereits zehn katholische und fiinf protestantische
Missionsposten, die sich um die Waldnegerstimme miithen. Es bleibt
natiirlich nicht aus, daff die Missionare jetzt auch mit Pygmien in Be-
rithrung kommen, die sich den Straflen nédhern, seitdem ihre Wirtschafts-
herren, die Neger, gezwungen wurden, sich langs der Straflen anzusiedeln.
Manche von diesen Missionsposten, besonders protestantische, geben sich
sogar als Pygmienmissionen aus. Sie erfassen aber die Pygmden nicht
oder kaum, solange sie als Negermission etabliert sind. Das liegt nicht
nur an der Missionsmethode, die auf sefhafte Bevolkerung zugeschnitten
ist, sondern auch an der sozialen Stellung der Bambuti, die die Neger
nicht als gleichberechtigte Partner ansehen, meistens sie nicht einmal als
Vollmenschen wiirdigen. Sie werden sie darum auch nicht als vollberech-
tigte Christen neben sich dulden, wenn es irgendwo gelingt, Pygmaen zu
Christen zu machen.

Wenn der eine oder andere Pygmie durch die heutige Missionsarbeit
erfaRt und mit den Negern zugleich christianisiert wird, handelt es sich
hierbei nicht um einen Dauererfolg und noch viel weniger um eine
Missionierung der Bambuti; denn uber kurz oder lang tauchen die ge-
tauften Pygméen wieder in den nomadisierenden Verbdnden der Ihrigen
unter, und damit hat auch ihr Christsein ein Ende. Die Pygmdenmission
erfordert eine von der Negermission durchaus verschiedene, der Lebens-
art der Pygmiéen angemessene Taktik und Methode.

Eine der Pygmdiensituation angepafite Missionierung mufl auf viel
mehr als auf eine nur mehrmonatige Katechisierung ausgehen; ikre erste
Aufgabe mufl es sein, die Pygmaen aus der Negerumklammerung zu be-
freien. Das ist nur durch ihre wirtschaftliche Verselbstindigung moglich,
die allmahlich zu einer bedingten Seffhaftigkeit der Pygmaien fithren soll.
Das wire der Rahmen einer planmafligen Mission fiir die Pygmien, in-
nerhalb dessen sich die Missionsbetitigung bewegen miifite. Die skizzen-
hafte Darstellung einer solchen Mission ist der Inhalt der folgenden
Zeilen. Zugleich sind sie ein SOS-Ruf an die belgische Kolonialregierung,
deren Obhut die Pygmien anvertraut sind, und an die Missionen jener
Vikariate, in deren Sprengeln Pygméen leben. Letzten Endes handelt es
sich um die Rettung der Pygmien-Population, die nicht nur von den
Negern bedringt wird, sondern von der Zivilisation, die heute wie eine
Furie durch den Urwald rast, zermalmt zu werden droht. Es kann nicht
ausbleiben, dafl die Bambuti, die sich den Autostraflen nihern und von
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dort dem Getriebe der Zivilisation vorerst sozusagen als Zaungaste zu-
schauen, bald von ihr erfat und zerrieben werden, wenn nichts zu ihrem
Schutze geschieht. Thre berufenen Anwilte aber sind Kolonialregierung
und Mission.

Pygmdenreservate

Als Vorbedingung einer geeigneten Pygmienmission betrachte ich die
Errichtung einer Art von Reservaten, allerdings nicht in dem Sinne, wie
es die Tierreservate sind, deren es am Kongo schon mehrere gibt. Es geht
weder darum, die Neger aus den Waldgebieten zu vertreiben, noch die
Weiflen von dort fern zu halten, sondern es handelt sich um eine zeit-
weilige Absonderung der Pygmien von den Negern durch wirtschaftliche
Methoden. Die Urwilder am Ituri sind weit genug, um die Bambuti in
ihrer angestammten Lebensart zu erhalten. Es geht nur darum, sic aus
der unwiirdigen Bevormundung durch die Neger zu losen. Diesen soll
das angemafite Recht genommen werden, Bambutimadchen willkiirlich
wegzuhciraten. Ebenso mufl ihrer ausbeuterischen Bevormundung ein
Ende gesetzt werden. Das soll nun nicht durch Gesetzgebung erreicht
werden: vielmehr soll den Bambuti der Anreiz oder die Notwendigkeit
genommen werden, sich den Negern anzubiedern und ihnen nachzulaufen.
Die Bambuti sind keineswegs Freunde der Neger. Sie fithlen genugsam
deren ausbeuterischen Druck, so daf sie iiber eine wohlwollende Befrei-
ung von ihnen nur froh sein wiirden. Gleichzeitig aber diirften auch die
Weiften, die Missionare miteingerechnet, die Pygmien nicht an die Ver-
kehrswege heranlocken; sie miifiten gerade von den Segnungen der
Zivilisation, wie sie augenblidklich der Negerbevolkerung zuteil werden,
moglichst abgeschirmt werden. Die zivilisatorischen Giiter miifiten ihnen
vorsichtiger zugefiihrt werden. Ich méchte hier aber unterstreichen, daf}
es mir fern liegt, einer hermetischen Absonderung der Pygmaen von
Negern und Weiflen das Wort zu reden; mir schweben Reservate von
der Art vor, in denen die Bambuti in ihrer angestammten Umwelt un-
gestort verbleiben und sich dort ohne wirtschaftlichen Druck und Zwang
seitens der Neger und Weiflen langsam der Zivilisation entgegen-
entwickeln kénnen. Die unbedingt notwendige Emanzipierung der Pyg-
mien von den Negern konnte nur dann reibungslos erfolgen, wenn die
geplanten Missionen den Bambuti die wirtschaftlichen Vorteile, die sie
aus der symbiotischen Verbindung mit den Negern zichen, vollwertig er-
setzen wiirden. Damit sind auch schon Charakter und Art der Betdtigung
einer Pygmienmission angedeutet. Ihre Grundlage ist wirtschaftlicher
Art.

Eigenart der Pygmdenmission

Die am Ituri herrschende volkische Situation erheischt gebieterisch eine
von den Negern getrennte, andersgeartete Missionierung der Pygmien.
Die Neger sind seBhafte Bauern, die Pygmaen nomadisierende Jager.
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Rassisch und sozial stehen sich beide keineswegs freundschaftlich gegen-
{iber, vielmehr gelten die Bambuti den Negern als minderwertige Men-
schen, die man verachtet. Mogen einzelne Pygmaen Eintritt in die Neger-
gesellschaft finden, ganze Verbinde nie. Die fiir seBhafte Stimme gang-
bare religiose Unterweisung und Schulung ist fiir nomadisierende Pyg-
mien untauglich, damit natiirlich auch eine Koedukation von Negern und
Pygmaen.

1. Die erste und wichtigste Aufgabe einer Pygmienmission wiirde
darin liegen, die umherschweifende Lebensart der Wildbeuter zu lenken
und zu normieren. Eine zwangsweise Sefhaftmachung kommt, wie schon
gesagt, nicht in Frage. Kleine Posten mit Pflanzungen miifiten vielmehr
von der Mission angelegt werden, welche die Pygmaen abseits von den
Strafen fiir eine Zeit heranzulocken hitten, wie es jetzt die Negersied-
lungen tun. Diese Posten miifiten sich der Wirtschaftsstufe der Pygmien
tunlichst anpassen. Die Bambuti wiirden zur Anlage bzw. Instandhaltung
der Pflanzungen herangezogen und angeleitet. Man wiirde sie dazu mit
den nétigen Geriten ausriisten und durch Nahrungsbeihilfe u. a. unter-
stitzen. Sie werden sich zeitweise bei besonderen Nahrungsumstinden
(Termiten-, Fruchternten) veranlafit fithlen, die Reduktionen zu ver-
lassen; doch werden sie immer wieder zu ihnen zuriickkehren, weil dort
ihre Existenz gesichert ist. Damit werden die Bambuti zu einem halb-
seflhaften Leben zwanglos erzogen. Die Mission wird bald Autoritat
genug haben, um Streitigkeiten der Sippen oder andere Unzulinglich-
keiten zu steuern, und schafft damit auch die Moglichkeit, sich ihrer Er-
zichung zu widmen.

Durch dieses Vorgehen wird die Pygmaenbevolkerung sachte aus der
Hérigkeit der Neger befreit, aus deren sozialen Verbinden gelost, ohne
dafl es zu Feindseligkeiten zu kommen brauchte. Die Missionssiedlungen
miifiten jedoch abseits der Negerdorfer liegen, um den stindigen Kontakt
der Bambuti mit ihnen zu unterbinden.

9. Erziechung zur Arbeit ist die Hauptaufgabe des Missionsprogramms.
Die Mission hat keinerlei Nutznieflung aus den mit Hilfe der Pygmaen
angelegten Pflanzungen. Sie nimmt auch keinen Einflufl auf ihr soziales
Gefiige, ihre Sitten und Brauche, ausgenommen dringende Einzelfille,
die den Frieden oder die Moral gefihrden. Dringende Aufgaben der
Mission sind die hygienische Betreuung der Bambuti, Sduglingspflege
und Mutterschutz, um der groflen Kindersterblichkeit zu begegnen und
dadurch die Bevélkerungszahl zu heben. Diese hygienische Betreuung
in den Waldsiedlungen und den erreichbaren Nachbarlagern wird mit
zur Einddmmung der Epidemien beitragen.

8. Mit der Erziehung zur Arbeit geht Hand in Hand die Erziehung
der Jugend durch Vermittlung einer einfachen Schulbildung und des
Christentums.
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Theorie und Praxis

Man wird mit Recht nach den Erfolgsméglichkeiten der hier entwickel-
ten Theorie einer Pygmienmission fragen. Liegen irgendwelche Missions-
versuche unter den Bambuti vor und was haben sie erreicht?

1. Die altesten Missionsposten am Ituri haben sich in keiner Weise
mit den Pygmien abgegeben. So blieb es bis 1935, als eine protestan-
tische Mission, jene von Lolwa, die Missionierung der Pygmden ins Auge
fafite. Wenige Jahre spiter begannen die katholische Mission von Nduye
und eine andere protestantische, sich den Pygmien zuzuwenden. Es han-
delt sich dabei aber in keinem Falle um ausgesprochene Pygméaenmission,
vielmehr versuchte man, die Bambuti dem ublichen Missionsbetrieb, der
an erster Stelle doch Neger betreute, einzugliedern. Wenige Pygmien
nur wurden den Negerkatechumenen beigesellt. Auch in solchen Fillen
kann durchaus nicht von Pygmienmissionen die Rede sein. Denn diese
wenigen hatten auf die Masse der Bambuti keinen Einflufl.

2. In Mbau-Mbiri, einem Negerdorf an der Strafle unweit Beni, traf
ich 1954 auf einen Missionsbetrieb, der sich den Pygmden in der Weise
widmete, dafl sie von den Negern getrennt unterwiesen wurden. Der
junge Missionar teilte durchaus meine oben erdrterten Schwierigkeiten
einer Koedukation von Negern und Pygmaen. Er lief darum eine Anzahl
Pygmienknaben und -burschen von einem Negerkatecheten unterrichten.
Doch auch diesen Versuch kann man nicht eine Pygmaenmission nennen,
wie sie mir vorschwebt und wie ich sie skizziert habe.

3. Ein anderer Versuch wurde 1950 von den Petites Soeurs de Jésus
unternommen. Wie bekannt, unterhalten diese Schwestern Missionen
unter den am meisten vernachldssigten Volkern und Stimmen und suchen
durch das christliche Beispiel auf die Menschen einzuwirken. An sich
sehen sie von jeder Belehrung und wirtschaftlich-sozialen Beeinflussung
ab. Es erging an mich durch die Generaloberin dieser Gesellschaft die
Aufforderung, die Schwestern bei den Pygmien einzufithren. Ich lehnte
aber ab, weil ich am Erfolg einer solchen Missionierungsart unter den
Pygmien berechtigte Zweifel hatte. 1954 hatte ich Gelegenheit, die Nie-
derlassung der Schwestern in Mbau-Mbiri zu besuchen. Thr Versuch, sich
der Lebensart der Pygmien anzupassen, ging aber nur so weit, dafl er
sich derjenigen der Neger in etwa naherte, weit entfernt davon, der
pygmiischen #hnlich zu sein, was Weiflen, zumal Frauen, einfach unmég-
lich ist. Das selbstlose, abgetiotete Leben der Schwestern beeindruckte alle
weiflen Besucher zutiefst. Aber auf die Neger und die Bambuti machte
es keinen Eindruck, und zwar deshalb, weil man in ihrer Lebensweise
doch nur eine, wenn auch eigenartige Lebensweise der Weiflen sah.
Uberdies vermag ein armseliges Leben der Weiflen den Eingeborenen
keinen Respekt einzuflofen; im Gegenteil. Es wurde auch bald erkannt,
daf die an sich idealen Bestrebungen der Schwestern auf dem eingeschla-
genen Wege nicht zum Ziele fithren wurden. Schon bald betitigten sie
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sich darum auch in der Krankenpflege. Schlieflich kam man zu der An-
sicht, da die Schwestern allein, ohne minnliche Hilfe, nicht wiirden
auskommen konnen. Es hat den Anschein, als ob dieser Versuch sich zu
einer Pygmienmission in dem von mir gezeichneten Stil entwickeln
konnte.

4. Meinem Plan einer Pygmienmission liegt ein Versuch zugrunde,
den ich mit den Bakango-Bambuti am Asunguda 1929 gemacht habe.
Nach zweimonatigem Aufenthalt im Pygmaenlager am Asunguda nahm
ich von den Bambuti Abschied, nicht ohne sie zu veranlassen, den Urwald
fir eine eigene Pflanzung zu roden. Ich riistete sie mit allen dazu er-
forderlichen Geriten und Werkzeugen aus, und man ging sofort an die
Arbeit. Meine Empfehlung dieser Gruppe an die Mission in Avakubi
verschaffte ihr dort Unterstiitzung und Fiirsorge. Als ich fiinf Jahre
spiter die Bakango wieder besuchte, staunte ich iiber die gepflegte Sied-
lung und die Bananenpflanzung mitten im Urwald. Aus Nomaden waren
halbseffhafte Bananenbauern geworden. Eine nochmalige Empfehlung
an die Mission fithrte zur Griindung der ersten Pygméenschule. Schon
ein Jahr spiter berichtete mir der Missionar: ,Unsere Bambuti halten
sich gut; es ist eine Lust, sie beim Unterricht zu sehen. Die Buben lernen
fleifig das ABC und Rechnen. Auch der kleine Hauptling will an die
JUniversitit’. Sie miissen unbedingt noch einmal herkommen. Sie konnen
jedem erzihlen, daf Thr Aufenthalt hier nicht nur die Forschung, son-
dern auch die Mission geférdert hat.”

Fiinfzehn Jahre spiter, 1950, war ich wieder am Asunguda. Leider
hatte der Krieg auch die bliihende Pygmien-Reduktion vernichtet. Das
Missionspersonal hatte gewechselt; die Bambuti waren in Vergessenheit
geraten. Weil sie niemand mehr fithrte, niemand ihre Sippenstreitigkei-
ten schlichtete, und weil der Alteste, die Seele des Unternehmens, ge-
storben war, zerfiel die Siedlung. Die Bambuti bestiirmten mich, sie an
einem anderen Ort wiedererstehen zu lassen. Leider gelang es mir nicht,
in den wenigen Tagen meines damaligen Aufenthalts die Differenzen
zwischen den Sippen zu regeln und den Grund zu einer neuen Siedlung
zu legen. Soviel hatte aber das Experiment am Asunguda doch gelehrt,
dafl eine Sefhaftmachung der Pygmden abseits der Neger, allerdings
unter einer fiirsorglichen Leitung durch die Mission, méglich und erfolg-
versprechend ist. Aus dieser Siedlung sind auch Pygméenchristen hervor-
gegangen. Als ich am Apare, unweit der alten Asungudasiedlung, in der
Dorfschule zelebrierte, diente mir ein Bursche am Altare, der, obzwar
wie ein Neger gekleidet, doch die Pygmienphysiognomie verriet. Es
stellte sich heraus, dafl er ein Kind des Asungudalagers war, jener Ma-
duali, der sich 1929, auf allen Vieren kriechend, an die Trommel heran-
zuschleichen pflegte, um sie zum Tonen zu bringen. Als Knabe hatte er
die ,Universitit® am Asunguda besucht, kam dann in die Schule der
Mission von Avakubi und wurde getauft. Diese Erfahrung am Asunguda
und andere, die ich in der Folge machte, wenn sich Pygmiéen oft zu Hun-
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derten wochen- und monatelang in einem Lager um mich herum ansiedel-
ten, liefen in mir die Uberzeugung reifen, dafl es moglich sei, sie zu
halbseflhaften Pflanzern heranzubilden und ihnen eine gewisse Bildung
zu vermitteln.

Aufbau und Funktion der Pygmdenmisson

Diese Pygmaenreduktionen haben nicht den Zweck, die Bambuti von
den Negern oder auch von den Weillen hermetisch abzuriegeln, sondern
sollen sie nur von einer allzu intensiven Beeinflussung abschirmen. Durch
Vermittlung einer schlichten Bildung und des Christentums sollen sie auf
die einmal fallige Berithrung mit der Zivilisation allmahlich vorbereitet
werden. Deshalb bendtigt die Mission einen besonderen Aufbau, um er-
folgreich arbeiten zu konnen.

1. Die Reduktionen, bestehend aus Wohnhausern bzw. stabilen Hiitten
fir das Missionspersonal, medizinischem Ambulatorium, Schule, Gottes-
haus und Nebengebduden, miifiten etappenweise an geeigneten Orten
(Wasser) im Ituriwald errichtet werden, wo sich eine Anzahl Bambuti-
sippen und -clans leicht zusammenfinden konnten, ohne sich zu weit von
ihren Schweifgebieten entfernen zu miissen. Die Niederlassungen mifiten
so weit abseits der Verkehrsstrallen bleiben, dafi die Bambuti vor nach-
teiligen Einfliissen der Zivilisation vorerst bewahrt bleiben wiirden, bis
sie soweit stabilisiert und geschult wiren, um dem Anprall der Zivilisa-
tion ohne groflen Schaden standzuhalten. Auch Zufahrtsstraflen diirften
nicht gebaut werden.

2. Die geplante Pygmdaenmission wiirde, der Lebensart der nomadi-
sierenden Bambuti entsprechend, den Charakter einer ambulanien oder
fliegenden Mission haben, weil das Missionspersonal viel unterwegs sein
miifite, um die umliegenden Lager bzw. Tochterreduktionen zu besuchen
und zu betreuen. Die Reisen wiirden in der Regel in Begleitung von
Pygmiden zu Fufl zuriickgelegt werden missen. Wohl miifite man an
einem geeigneten Ort lings der Strafle eine zentrale Prokur errichten,
die den einzelnen Reduktionen die notigen Bedarfsartikel zukommen
liefle oder sie bis zu jenen Orten schaffte, von wo aus sie als Lasten ins
Innere transportiert werden kénnten.

3. Die Arbeits- und Lebensweise der Mission erfordert jungere und
gesunde Menschen, die den Strapazen gewachsen wiren. Dieses Personal
wiirde sich aus Missionaren und Missionslaienbriidern einer Kongregation
zusammensetzen, die gewillt wire, sich dem Werk der Pygmédenmissio-
nierung zu widmen. Es miifiten geeignete Schwestern gefunden werden,
die Kranken- und Sauglingspflege, aber auch andere Arbeiten, zu besor-
gen hitten und kleinere Urwaldwanderungen nicht scheuten, um die
Pygmaienlager zu besuchen.

Inwieweit und wann auch Eingeborenen-Missionspersonal (Schwestern,
Briider und Lehrer) zur Mitarbeit hinzugezogen werden sollte, ware
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Sache der Uberlegung an Ort und Stelle. Jedenfalls diirften diese Krifte
nur solchen Negerstimmen angehoren, die mit den Pygmaen nicht in
Symbiose stehen.

Selbstredend wire auch Laienpersonal, besonders Arzte, tunlichst zur
Mitarbeit an der Pygmdienmission heranzuziehen.

4. Da ein solches Missionsunternehmen auch kolonialokonomisch von
eminenter Bedeutung wire, da es sich um die Erhaltung und kulturelle
Erziehung eines Bevélkerungsteiles handelt, der der Kolonie einmal
dienlich sein konnte, miiite es selbstverstindliche Pflicht und Aufgabe
der Kolonie sein, es allseits zu fordern. Wenn man bedenkt, welch grofie
Summen z. B. zum Ausbau und Unterhalt von Tierschutzparks jahrlich
ausgegeben werden, mufl man staunen, dafl fiir die sehr gefidhrdete Pyg-
mienbevolkerung, die zu einer der iltesten und interessantesten der
Menschheitsgeschichte gehort, bislang nichts unternommen wurde. Die
zustindige finanzielle Instanz, die sich fir die Pygméaenmission zu inter-
essieren hitte, wire der schon existierende ,Fond de bien étre des in-
digénes”.

5. Die Titigkeit der Mission wiirde sich nur auf jene Waldgebiete
erstrecken, wo Pygmien massiert leben; Randgebiete wiirden nicht ein-
bezogen. Da weiterhin diese Mission nicht fiir Neger bestimmt wire,
bliecben die Negerdorfschaften, die heute lings der Strafien angelegt
sind, der Jurisdiktion der bestehenden Missionen unterstellt. Man wiirde
bei dem Versuch der Pygmienmissionierung zwar mit einem Posten
beginnen, mit der Zeit aber, falls sich diese Art bewéhren sollte, miifite
das ganze Waldgebiet am Tturi ein Netz von Missionsposten bedecken,
die von einer Zentrale aus zu lenken wiren.

6. Weil diese Mission in Gebieten arbeiten wiirde, die heute Teile
von vier verschiedenen Vikariaten bilden, ergdbe sich von dieser Seite
her eine Schwierigkeit. Es miifite vor allem, da ja die Missionierung der
Pygmien von jener der Neger, wie oben erortert, vorldufig getrennt ge-
halten werden miiflte, von kirchlicher Seite ein Modus gefunden werden,
der die Jurisdiktion und Tatigkeit der Pygméenmission von den benach-
barten Negermissionen abgrenzte und beide koordinierte.

Aus der vorausgehenden Erorterung ist zu folgern, dafl eine solche
Mission nur von jungen und ideal gesinnten Religiosen und Laien, die
sich auch auf eine langwierige und geduldige Arbeit unter den Pygmaen
ausrichten, in Angriff genommen werden kann. Blitzerfolge irgendwel-
cher Art sind von vornherein nicht anzustreben; denn es handelt sich
nicht darum, mit glinzenden Erfolgstatistiken die Offentlichkeit oder
die Behorden zu blenden, sondern um eine Art Akkulturation (Sefhaft-
machung) und Christianisierung der Wildbeuter-Pygmden, die sie vor
dem Untergang retten und befahigen soll, in der Gemeinschaft der afri-
kanischen Volker einmal eine Rolle zu spielen.
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Nach Beendigung meiner Forschungen glaube ich mein den Bambuti
oftmals gegebenes Versprechen, mich ihrer anzunehmen, einzulésen und
so der Verantwortung, die ich als ihr ,Baba“ fiir den Schutz ihrer Exi-
stenz und ihr leibliches und geistiges Wohl trage, am besten gerecht zu
werden, wenn ich die Uffentlichkeit, vor allem die am Kongo verant-
wortlichen kolonialen und missionarischen Kreise aufrufe, sich den Pyg-
mien helfend zur Seite zu stellen.

Anmerkung: Den Plan der Errichtung einer Pygméenmission hat der Ver-
fasser nach seiner letzten Forschungsreise (1955) einer zustindigen Stelle in noch
detaillierterer Form unterbreitet. Hiermit wird er auch der Uffentlichkeit mit-
geteilt, um weitere zustindige Kreise einerseits iiber die Wichtigkeit, anderer-
seits iiber die Eigenart der Pygméenmission, wie sie der Erforscher der Pyg-
maen sieht, zu unterrichten.

ZUM URSPRUNG DER TOTENGERICHTS- UND HULLEN-
VORSTELLUNGEN BEI DEN TIBETERN

von Siegbert Hummel

Es wurden in den letzten Jahren und neuerdings wieder einige Bilder
bekannt, auf denen das Totengericht und die sich anschlieBenden Hollen-
qualen nach den Vorstellungen der Tibeter dargestellt sind *. Dieses Ge-
richt und die Holle werden nach den lamaistischen Anschauungen von
dem noch wachen Bewufitsein des Verstorbenen im sogenannten Zwischen-
zustand (tib.: Bar-do) erlebt, einer meist auf 49 Tage ausgedehnten Zeit
zwischen dem leiblichen Tod, der am 8. oder 4. Tage nach dem Sterben
eintritt, und der Auflésung derjenigen Komponenten, die nach dem
Glauben der Buddhisten die Psyche ausmachen und sich im Anschlufl
an das Leben im Bar-do meist wieder zu einem neuen Wesen konstitu-
ieren. Die einzelnen Phasen des Gerichtes und der héllischen Zustinde
wihrend des Lebens im Bar-do haben nach der Meinung gelehrter Tibe-
ter symbolhafte Bedeutung fiir Auseinandersetzungen im Bewuftsein des
Verstorbenen, die im Karma, also im vergangenen irdischen Leben, be-

1 1. A. WaopeLL: The Buddhism of Tibet, London 1895, Abb. auf S. 91. —
A. GriunwepeL: Padmasambhava und Uerwandtes (in: Baessler Archiv, Berlin,
IT1/1 mit Tafel II). — Tu. Scureve: Ein Besuch im buddhistischen Purgatorium
(in: ZDMG Bd. 65, Leipzig 1911, 471 ff.). — Das Tibetanische Totenbudh, her-
ausgegeben von W. Y. Evans-Wentz, Ziirich 1936, Abb. zu S. 110 (= W. Y.
Evans-WEeNTz: The Tibetan Book of the Dead, London 21957, Abb. zu S. 166).
— 5. Hummer: Eine Jenseitsdarstellung aus Tibet (in: Acta Ethnographica
VI/1—2, Budapest 1957, Abb. 1).

48



griindet sind2. Alles das ist im Totenbuch ausfithrlich niedergeschrieben
und wird am Leichnam und nach dessen Entfernung aus dem Trauer-
hause vor der Puppe, die den Toten real vergegenwirtigt?3, durch einen
Lama verlesen. Dadurch soll der Verstorbene auf seinem Weg durch das
Zwischenreich iiber die Phantomhaftigkeit seiner Gesichte aufgeklart
werden, weil diese ihn unnétig verwirren, den Eingang in das reine Licht
des Absoluten vereiteln und ihm dann als einzigen Ausweg nur die
Flucht in eine sogenannte Wiedergeburt iibriglassen.

Diese Praxis des Totengeleites ist, wie die Vorstellung vom Bar-do,
einem Totengericht und einer Holle, in Tibet vorbuddhistischen Ur-
sprungs. Bei den Indern ist sie dagegen viel weniger ausgebildet. Be-
kanntlich ist die tibetische Bon-Religion und durch diese auch der Lama-
ismus reich an schamanistischen Traditionen Nord- und Zentralasiens.
Zu diesen gehort auch die Jenseitsreise des Schamanen, der den Ver-
storbenen begleitet und auf seinem Weg durch das Jenseits beschiitzt.
Zahlreich sind aber auch die alt-vorderorientalischen Uberlieferungen,
die Tibet zu einem der unberiihrtesten Riickzugsgebiete mediterranen
und kleinasiatischen Geistesgutes machen .

Schon ein fliichtiger Blick auf tibetische Bilder vom Totengericht er-
innert uns an bekannte europiische Darstellungen mit Hollenszenen. Im
Campo Santo zu Pisa befindet sich beispielsweise eine derartige Malerei,
die wahrscheinlich mit Unrecht dem berithmten Architekten, Bildhauer

2 S, Hummer: Lamaistische Studien, Leipzig 1950, Kap. I. — Die tibetischen
Vorstellungen vom Sterben lassen noch alte animistische und ebenso alte nicht-
animistische Vorstellungen erkennen. Der leibliche Tod ist durch das Entschwin-
den der Lebenskraft, ecines unpersonlichen Seelenstoffes, bedingt, nachdem die
personliche ,Secle“ den Leib bereits verlassen hat. Das erinnert uns an das
Nebeneinander von Kérper(Hauch)- und Schattenseele bei anderen Vélkern;
vgl. A. C. Kruyr: Het Animisme in den Indischen Archipel, s’ Gravenhage
1904, — B. AnkermaAny: Totenkult und Lebensglaube bei den afrikanischen
Ublkern (in: Zeitschr. f. Ethnologie, Braunschweig 1918). — H. NAcCHTIGALL:
Die erhihte Bestattung in Nord- und Hochasien (in: Anthropos 48, Posieux
1953, 59 ff.). — Die personliche Seele besonders heiliger Menschen 16st sich nach
dem Glauben der Tibeter bei dem Sterben sofort ins Nirvina auf. Die Lebens-
kraft, tib.: Bla; die personliche Seele, tib.: rNam-shes; beide Begriffe werden
jedoch oft vertauscht. Fiir Lebenskraft findet sich auch Srog (vgl. R. A. STEIN:
Le Linga des Danses Masquées Lamaiques et la Théorie des Ames (in: Sino-
Indian Studies V, 3—4).

* §. HummeL: Nichtanimistisches und Animistisches im Lamaismus, in: Jahrbuch
des Museums f. Ublkerkunde zu Leipzig, Bd. XII (Leipzig) 1954. — Ip.: Grund-
ziige einer Urgeschichte der tibetischen Kultur, ebd. Bd. XIII (Leipzig) 1955.
1§, Hummer: Grundziige (. ¢.). — Ip.: Gesdhichie der tibetischen Kunst, Leip-
zig 1953. — Ip.: Tibetisches Kunsthandwerk in Metall, Leipzig 1954. — Ib.: Der
lamaistische Donnerkeil (Rdo-rje) und die Doppelaxt der Mittelmeerkultur, in:
Anthropos 48 (Posicux) 1958. — Ip: Der lamaistische Ritualdolch (Phur-bu) und
die alt-vorderorientalischen Nagelmenschen, in: Asiatische Studien VI, 1—4
{(Bern) 1952. — Ip.: Die Heilige Hohle in Tibet, in: Anthrofos 52, 1957.
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und Maler Andrea Orcagna (um 1329—1868) zugeschrieben wird,
zumindest aber in dessen Zeit gehort’. Bei einem Vergleich mit tibe-
tischen Bildern lassen sich bequem die einzelnen Parallelen im héllischen
Strafvollzug feststellen 6. Selbst die Darstellung des Héllenfiirsten scheint
lamaistische Vorlagen gekannt zu haben. Dieser tiber und iiber mit Augen
bedeckte teuflische Korper, dessen Bauch einer Didmonenfratze gleicht,
findet sich wieder als gefihrliche Gottheit in der Umgebung des Pad-
masambhava?, der als Begriinder des Lamaismus (8. Jh.) gilt und
von den Tibetern als Kompilator der lamaistischen Fassung des tibe-
tischen Totenbuches angesehen wird 8.

Ein christliches Mandala, also ein Diagramm des Weltbildes, von
Piero di Puccio (um 1380) im gleichen Campo Santo mufl ganz zweifel-
los, wenn auch, wie noch dargestellt werden soll, indirekt, auf buddhisti-
sche Vorbilder zuriidgehen 9. Da die Beziehungen Oberitaliens zum Mon-
golenreich im 18. Jh. rege waren, liegt es natiirlich nahe, fiir das Toten-
gericht in Pisa Kenntnisse vom Lamaismus vorauszusetzen. So einfach ist
jedoch die Frage nach den geistigen Urspringen der betreffenden christ-
lichen Bildwerke nicht zu beantworten; denn sowohl jenes Mandala als
auch die Gerichts- und Folterszenen finden sich im Abendland bereits zu
ciner Zeit, da man von den religiosen Vorstellungen des Lamaismus noch
nichts durch einen Giovanni dal Pian de Carpine (1246 in Karakorum),
Wilhelm v. Rubruk (Reise mit Bartholoméus von Cremona 1253—1255)
oder Marco Polo (1254—1324) u. a. erfahren hatte.

Ein Weltbild als Mandala ganz im Stile der tantristisch-buddhistischen
Diagramme zeigt schon Hildegard v. Bingen (1098—1178) in ihrem
Liber divinorum operum simplicis hominis'®. Auf die verschiedenen,
seltsamen und unméglich zufilligen Ubereinstimmungen dieses Bildes
mit lamaistischen Kosmogrammen habe ich an anderer Stelle aufmerksam
gemacht 1. Evans-Wentz (1. c., 240) erwahnt aber auch eine Hollen-
szene in der englischen Kirche von Chaldon, die etwa um 1200 gemalt
sein wird. Die Wage im Gericht und die Siedekiibel fiir die Verdammten

5 §. HummeLr: Eine Jenseitsdarstellung aus Tibet, 1. c., Abb. 2.

8 S. HumMmeL: Eine Jenseitsdarstellung aus Tibet, 1. c.

7 §. HumMeL: Geheimnisse tibetischer Malereien, Leipzig 1949, Abb. 35.

8 So die gelehrten Lamas. Nach mehr populdrer Auffassung war Padmasam-
bhava der Schopfer des Totenbuches. Nach einer Version der tibetischen Tradi-
tion stammt das Totenbuch von einer Inkarnation des Padmasambhava (Evans-
Wen1z, L c., 75). Dic Frage des Ursprungs wird nicht zu entscheiden sein.

® S. HummMeL: Lamaistische Studien, Leipzig 1950, Kap. XII mit Abb. 61 u. 62.
— Vgl. auch G. Scuuremann: Ein dristliches ,Mandala®, in: Zeitscr. f. Mis-
sionswissensch. u. Religionswissensch., Miinster 1949, 3).

10 H. Leisgcanc: Die Gnosis, Leipzig (Kroner Bd. 32), S. 20 ff. mit Abb.
1§ Hummer: Der Lamaismus und die lhonenmalerei des morgenlindischen
Christentums, in: Jahrbuch des Museums f. Udlkerkunde zu Leipzig Bd. XIII,
1955.
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auf dem englischen Bildwerke fehlen niemals auf den entsprechenden
lamaistischen Malereien, und die Briicke mit den scharfkantigen Spitzen,
die von den armen Seelen iiberschritten werden muf}, erinnert uns an die
dolchartigen Berge (tib.: Shal-ma-ri), in denen Verdammte des tibe-
tischen Bar-do herumzuklettern haben und sich dabei stdndig verletzen.

Die Wage beim Totengericht ist schon dem Jenseitsglauben der Perser
bekannt. Nach einer Handschrift des tibetischen Totenbuches in Prag
errechnen beim Wiegen der guten und bosen Taten ein guter und ein
boser Genius, die beide mit dem Menschen geboren werden und ihn
stindig begleiten, mit weiflen und schwarzen Kieselsteinen die kiinftigen
Geschicke des Verstorbenen ', Das erinnert uns an die beiden Engel des
Islam, die den Toten examinieren, worauf P. Poucha (l. c¢.) hingewiesen
hat. Iranische, inshesondere zarathustrische und manichaische Traditionen
sind gerade in der tibetischen Bon-Religion sehr auffillig??, und die
Annahme lidge daher nahe, dafl Jenseitsvorstellungen aus dem Iran nach
Tibet und andererseits nach Europa gekommen sind. Es findet sich aber
das Totenbuch mit dem Totengericht und der Totenwage schon im alten
Agypten. Wenn im dgyptischen Jenseits der affenkopfige Gott Thot das
Wiegen iiberwacht * und dieser Gott zwar im Iran fehlt, aber zusammen
mit tierkopfigen Gestalten wieder im tibetischen Bar-do-Gericht auf-
taucht, so miissen wir in diesem Falle Beziehungen zu Jenseitsvorstel-
lungen in Agypten gegeniiber iranischen Einflissen den Vorrang geben.
Das wird auch noch durch die Anwendung des Totenbuches unter-
strichen. In Agypten wird dieses vor einem Abbild des Toten, der so-
genannten Statue des Osiris, verlesen, in Tibet nach Entfernung der
Leiche aus dem Hause vor einer Puppe und einem Papierbild (tib.:
mTsan-spyang bzw. sPyang-pu)*®. Beide stellen, wie wir bereits sagten,
die reale Gegenwart des Verstorbenen dar. In Agypten wie in Tibet gibt
man ferner dem Leichnam Totenbuchtexte mit.

Wenn es bei den Orphikern und Pythagordern, deren Jenseitsvorstel-
lungen uns Plato und Empedokles iiberliefert haben, Brauch war, den
Toten Goldblittchen mit ins Grab zu geben, auf die man Totenbuchtexte
geschrieben hatte, so werden wohl mit Recht dgyptische Einfliisse ver-

2 P, PoucHa: Das Tibetische Totenbuch, in: Archiv Orientdlni XX, Prag 1952.
Ebenso bei TH. Scureve in A. H. Franckr: Geistesleben in Tibet, Giitersloh
1925, 56. j
13 5. Hummer: Grundziige, 1. c.

“ W. Y. Evans-WenTz: 1 c., 86. — Ein Bild vom &gyptischen Totengericht
(XVIIL. Dynastie) findet sich bei H. Haas: Bilderatlas zur Religionsgeschichte,
Leipzig u. Erlangen 1924, Agypten Abb. 138: Thot sitzt als Affe auf der Wage;
vgl. auch J. H. Breastep: Geschichte Agyptens, Zurich 1936, Abb. 272,

15 Uber ein dem mT shan-spyang der Tibeter entsprechendes Bild bei den dgyp-
tischen Totenbriuchen vgl. W. Y, Evans-Wentz, 1 ¢, S. 22. — Vgl auch
K. Setue: Die Totenliteratur der alten Agypter (in: Forschungen u. Fortschritte
7, 21, Berlin 1981).
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mutet. Wir kennen derartige Goldblittchen aus Gribern des 5. Jh. v. Chr.
in Italien und aus solchen des 2. Jh. v. Chr. in Kreta. Sie lagen neben
Kopf oder Hinden des Toten oder in Amulettkapseln und enthalten
wie das tibetische Bar-do-Zeremoniell und wie die dgyptischen Texte,
denen sie noch eher gleichen, Instruktionen fir das Verhalten im Jenseits
und den dortigen Gottheiten gegeniiber. Sie sollten die Wiedergeburt
unter den Géttern sichern und die Flucht aus dem Kreislauf der Wieder-
geburten unterstiitzen, da ja nach den zugrunde liegenden gnostischen
Anschauungen der Leib als Grab und Gefdngnis der Seele gilt 18.

Ob die Vorstellungen von einem Totengericht und den folgenden
Hollenstrafen zuerst im Zweistromland 17 oder in Agypten oder in bei-
den Lindern zugleich unabhiingig voneinander entstanden sind, wird
sich schwer entscheiden lassen; dafl sie aber aus dem Mittelmeergebiet
bzw. aus Kleinasien frithzeitig nach dem Osten gewandert sind, wird aus
einigen seltsamen Parallelen so gut wie gewifl, die unmdglich in so weit
voneinander entfernten Gegenden, in Agypten oder im Iran einerseits
und in Tibet andererseits, unabhingig voneinander entstanden sein
konnen. Ich erinnere nur an den affenkopfigen Gott neben der Toten-
wage, an die beiden Genien, die bei der Uberpriifung des Verstorbenen
assistieren oder an die Rezitation des Buches vor einem Abbild des Toten
bzw. an die Mitgabe von Texten bei der Bestattung. Da sich die betref-
fenden Vorstellungen organischer in die mediterrane bzw. kleinasiatische
Welt einfiigen und wir zudem wissen, wie frithzeitig vorderorientalisches
Geistesgut ostwirts gewandert ist und Tibet hierfiir seit dem 8.—2. Jahr-
tausend v. Chr. geradezu als ein Riidkzugsgebiet gelten darf1®, so kann
man ohne Zogern dem vorderen Orient den Primat zusprechen.

Das tibetische Totenbuch ist in seiner heutigen Fassung nicht etwa die
Arbeit einer rein indischen Redaktion, sondern enthilt neben Erfahrun-
gen der indischen Yogapraktiken und neben psychologischen und ikono-
graphischen Vorstellungen der Inder sehr viel Urtibetisches, wie es im
Bontum noch reiner zutage liegt als im Lamaismus. Wir werden nicht
fehlgehen, wenn wir voraussetzen, dafl beide Lénder, Indien und Tibet,
unabhingig voneinander den Bar-do-Glauben gekannt haben, bevor das
tibetische Totenbuch seine heutige Fassung erhielt 1%. Tibet wiederum hat

16 W, K, C. Gurarie: Orpheus and Greek Religion, London 1935, S. 156 ff. —
Fr. Cumont: Lux Perpetua, Paris 1949, S. 406 f.

17 |, Epgring: Tod und Leben nach den Uorstellungen der Babylonier, Berlin
u. Leipzig 1931, S. 22f. — Nach Fr. Jeremuas (in: Chantepie de la Saussaye,
Lehrbuch der Religionsgeschichte, Tibingen 1925 ,Bd. I, 586 kannte das baby-
lonische Totengericht wie das der Agypter und der Tibeter auch cinen Schreiber,
der in Tibet schweinskopfig oder auch moschusképfig dargestellt wird.

18 Ausfithrlich in S. HumMeL: Grundziige, 1. c.

1® Fir Indien vgl. A. Warey in E. Conze: Im Zeichen Buddhas, Frankfurt a. M.
u. Hamburg 1957, 233. Ferner J. Wooprorre in W. Y. Evans-Wentz, L c,
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Totengericht, Ausschnitt aus einem Papyrus (21. Dynastie)
im Metropolitan Museum New York. (Zeichnung des Verfassers)
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Totengericht, Ausschnitt aus einer tibetischen Malerei
im Besitze des Verfassers. (Zeichnung des Verfassers)
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auf dem Wege iiber den Tantrismus den Buddhismus Indiens starker
beeinflufit, als man bisher annehmen wollte. Als Beispiel sei hier nur auf
die Entstchung des Mandalas in tibetisch-chinesischen Grenzgebieten oder
noch wahrscheinlicher in Tibet selbst hingewiesen 2. Dafl wir am unter-
sten, eigentlich unterirdisch unzuginglichen, die Unterwelt darstellenden
Sockel des Borobudur in Zentraljava eine Héllenszene finden, die mit
ihren Einzelheiten derjenigen in Pisa sehr ahnlich ist, hat seinen Grund
in den indisch-buddhistischen Traditionen auf Java. Dieser Vergleich
erinnert uns aber wieder an unsere Frage nach dem Ursprung der euro-
péischen Parallelen zu den indischen und lamaistischen Vorstellungen
von Totengericht und Héllenqualen.

Auf Grund der jiingsten Untersuchungen von P. Paulsen iber agyp-
tische Einflisse auf die frithe christliche Ikonographie der europdischen,
insbesondere germanischen Linder sind im britischen Inselreich und auf
dem Festlande, vor allem in den Rheingegenden, in der ersten Hilfte
des 1. nachchristlichen Jahrtausends Anregungen des koptischen Christen-
tums nachzuweisen, die auf die Agyptischen und spiter auf die irischen
Ménche, vielleicht z. T. auch auf die in Agypten stationierten germa-
nischen Truppenteile zurtickzufithren sind2!. Dazu gehort neben den
Knotenornamenten im christlichen Kunsthandwerk vor allem der heilige
Georg im Kampf mit dem Drachen, der im Horus als Schlangentoter sein
Vorbild hat. Ich vermute, daff von hier aus auch die von Evans-Wentz
erwihnte frithmittelalterliche Gerichts- und Héllenszene in Chaldon mit
ihren dgyptischen Parallelen erklarbar ist*. Daneben empfing die christ-

S. LXV f. mit Hinweis auf den Garuda-Purina (herausgegeben von E. ABEGG:
Der Pretakalpa des Garuda-Purina, Berlin u. Leipzig 1921). Vgl. hierzu auch
die Lehre vom Zwischenwesen bei den Sarvistividins (Abhidharma-kosha 3, 10).
Antaribhiva entspricht jedoch dort keineswegs ganz den lamaistischen Vorstel-
lungen vom Bar-do (vgl. auch W. Y. Evans-Wentz, L c., S. LXXXI). Im
Garuda-Purina erinnern nur das Totengericht u. die Héllen an die tib. Bar-do-
Vorstellungen. — Der Affe fehlt aber im indischen Totengericht! Uber das
Totengericht in den Purfnas vgl. E. Apece: L c. u. H. v. GLASENAPP: Unsterb-
lichkeit u. Erlésung in den indischen Religionen, Halle 1938, S. 22 £

® §. Hummer: Grundziige, 1. c. — Wie weitgehend gewisse religiose Vorstellun-
gen der Inder in Tibet ausgebildet und mit zusitzlichen Ziigen ausgestattet wur-
den, zeigt neben der Lehre vom Zwischenzustand auch die lamaistische Eschato-
logie und in dieser besonders die Apokalypse von Shambhala, wie ich in einer
besonderen Arbeit zeigen werde.

2t P Pavrsen: Koptische u. irische Kunst und ihre Ausstrahlungen auf alt-
germanische Kulturen (in: Tribus, Stuttgart 1953, S. 149 ff.). Vgl. dazu auch die
viel fritheren Einfliisse Agyptens auf die keltische Kunst; hierzu H. BerstL:
Indo-Koptische Kunst (in: Jahrbuch der Asiatischen Kunst, Leipzig 1924,
S. 165 ff.).

2 (Jber igyptische Totenbuchtraditionen im koptischen Christentum vgl. die
Literaturhinweise bei P. Poucua, L. c., Anm. 21.
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liche Ikonographie, besonders im 6. Jh., lebhafte Anregungen aus der
Gnosis, die ebenfalls dgyptische Traditionen gehitet hat, und aus dem
fernen Osten. Ich nenne hier nur den Indienfahrer Kosmas Indico-
pleustes. Seine Mandalabilder aus der Zeit seines Aufenthaltes als
Monch auf dem Sinai lassen dirckte indische Vorbilder erkennen .

Wir werden somit die christlichen Darstellungen von Totengericht und
Hollenstrafen wie die tibetischen, solange eine andere Dokumentierung
nicht moglich ist, aus den #gyptischen Vorstellungen ableiten missen.
Was im besonderen die Héllenqualen angeht, so werden nach dgyptischen
Vorstellungen, die uns aus Texten des Neuen Reiches (Theben) bekannt
sind, die Verdammten aufs grausamste gefoltert*.

Spitere Anregungen aus der Berithrung des Christentums mit dem
Lamaismus, die seit dem 13. Jh. stindig zunimmt, scheinen besonders da
fruchtbar gewesen zu sein, wo es sich in beiden Religionen um ikono-
graphische bzw. symbolische Darstellungen handelte, die einen gemein-
samen Ursprung hatten, wie das z. B. bei den Gerichts- und Héllen-
szenen der Fall ist. Darum kann es auch nicht zufillig sein, dafl in Pisa |
Bildwerke gerade zu der Zeit an lamaistische Parallelen anklingen, als
in Italien die Kenntnisse von den lamaistischen Landern verbreitet wur-
den. Eine neue Welle lamaistischer Einfliisse auf die christliche Kunst
zeichnet sich dann ganz deutlich im 15. Jh. innerhalb der russischen
Ikonenmalerei ab®. Auch diese 1ifit sich bis nach Italien hinein ver-
folgen *®.

s §. Humwmer: Der Lamaismus und die Ikonenmalerei des morgenlindischen
Christentums (in: Jahrbuch des Museums f. Volkerkunde zu Leipzig Bd. XIII,
Leipzig 1955). — W. Neuss: Die Kunst der alten Christen, Augsburg 1926,
Abb. 177 ff.

% Vgl. H. O. Lance in CHANTEPIE DE LA SAussaye, 1 c. T 475. — P. PoucHa,
1. c., 152. — Uber dhnliche Vorstellungen bei den Etruskern vgl. K. O. MULLER:
Handbuch der Archeologie der Kunst, *1848, 194. — Uber frithzeitige Beziehun-
gen zwischen Indien und Agypten vgl. W. Rusen: Gesdhichte der indischen
Philosophie, Berlin 1954, 51f.: Kosmogonie und Eschatologie. — Ders.: Ein-
fiithrung in die Indienkunde, Berlin 1954, 68: Tempelkult.

% S. Hummer: Der Lamaismus und die lkonenmalerei des morgenlindischen
Christentums 1. c.

% S Hummer: Die lamaistische Kunst in der Umwelt von Tibet, Leipzig 1955,
92 mit bes. Hinweis auf eine Darstellung des Liuterungsberges in den Illustra-
tionen Botticellis (1447—1510) zu Dantes Gottlicher Komddie; vgl auch
E. Stemnmann: Botticelli, Bielefeld und Leipzig #1925, Abb. 100.



KLEINE BEITRAGE

EXEGESE UND MISSION

von Engelbert Neuhdusler

Die Missionswissenschaft bemiiht sich immer mehr, den biblischen Ansatz der
Mission herauszuarbeiten, also die Mission von ihren Anfingen her zu ver-
stchen. Tatsiachlich 14ft eine sorgsame Erforschung der biblischen Basis neue
Fragen und Uberlegungen fiir die Missionspraxis, fiir die Missionsverkiindigung
und schlieBlich auch fiir die Missionstheologie wach werden und alte Fragen in
einem neuen Lichte sehen.

Aus der Fiille moderner biblischer Abhandlungen?® greifen wir nur eine Arbeit
heraus, nimlich eine veréffentlichte Vorlesung des Géttinger Neutestamentlers
Joacuim JErEMIAS: Jesu Uerheiffung fir die Udlker®.

Jeremias gliedert sein im Rahmen der Franz-Delitzsch-Vorlesungen 1953 ge-
haltenes Referat in die beiden Abschnitte: ,Drei schwerwiegend negative Fest-
stellungen® und ,Drei schwerwiegend positive Feststellungen®. Auf Grund einer
vom Verfasser auch in fritheren Arbeiten angewandten prizisen Einzelinter-
pretation synoptischer Stellen fafit er sein Ergebnis im 1. Abschnitt thesenhaft

1 7 B. S. Knack: NT-liche Missionstexte nach neuerer Exegese, in Theologia
Uiatorum V, 1958—54, 27—50. Einen fortlaufenden Uberblick iiber missions-
wissenschaltliche Literatur, die vor allem den exegetischen Bereich betrifft,
versucht W. HoLsTen jeweils im theologischen Jahresbericht des Kaiserverlags
Miinchen zu geben. Eine Ubersicht iiber alle von 1938—1952 erschienene Mis-
sionsliteratur, worunter auch viele exegetische Arbeiten von W. Horsten kurz
besprochen werden, findet sich in Theol. Rundschau N.F. 20, 1952, 105—150.
Ebendort gibt H. Scuryter eine Gesamtiibersicht iiber das Missionsdenken in
skandinav. Lindern, in Kap. I: ,Exegetische Neubesinnung® eine Orientierung
iiber die von der AT- und NT-Exegese her aufbrechenden neuen Frage-
stellungen, a. a. O. 150—154. Vom selben Verfasser vgl. in ThLZ 1949,
Sp. 896—401 und 1952, Sp. 267—272. Hingewiesen sei auch auf das reiche
Literaturverzeichnis bei J. JErEmias in seinem genannten Werk. Ohne Voll-
stindigkeit anstreben zu wollen, sei dieses Literaturverzeichnis um einige
Titel erginzt: H. Scuvier: Die Zeit der Kirche, 1956; G. ScHRENK: Studien zu
Paulus, Zirich 1954; L. Gopprrr: Christentum und Judentum im ersten und
sweiten Jahrhundert, 1954; O. Curimanx: Eschatology and Missions in the
New Testament, in The Background of the NT and its Eschatology, ed. v. W.
D. Davies u. D. Daube, Cambridge 1956, 409—421; G. Bornkamm: End-
erwartung und Kirche im Mi-Evangelium, ebd. 222—260; E. Lomst: Missio-
narisches Handeln nach dem Evangelium des Lk, in ThZ (Basel) 1954, 1—13;
K. Barta: Auslegung von Mt. 28, 16—20, Basel 1945; W. Bieper: Grund und
Kraft der Mission nach dem 1. Pt.-Brief, Zollikon-Zirich 1950; G. STAEHLIN:
Kirche, Mission und Eschatologie in der Sicht des NT, in: Lutherisches Missions-
iahrbuch 1951/52, hrsg. im Auftrag der bayr. Missionskonferenz von W. Ruf;
P. Racuin: Théologie missionnaire de I Ancient Testament, Paris 1947.

2 Kohlhammer Verlag, Stuttgart, 1956.
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so zusammen: Jesus fillt ein scharfes Urteil iiber die jidische Missionsbewegung
seiner Zeit (Mt 28, 15). Zu seinen Lebzeiten hat Jesus seinen Jingern die Ver-
kiindigung unter den Nichtjuden untersagt. Auch hat er selbst seine Tatigkeit
auf Israel beschrinkt. Diese drei Thesen sieht Jeremias bestdtigt in Rm 15,7 ff.,
wonach der Apostel sich hinsichtlich der Mission an Heiden nicht auf die Hei-
denpredigt Jesu berufen kann, sondern auf alttestamentliche Stellen zuriick-
greifen mufl 3.

Nun steht allerdings der ersten These, die sich auf Mt 10,5f. — ein aus
iltester Jesustradition stammendes Wort — stiitzt: ,Zieht nicht zu den Vilkern
und betretet nicht die Provinz Samaria, geht vielmehr zu den verlorenen
Schafen vom Hause Isracl®, eine ganze Reihe von Jesusworten entgegen, die
aus den Synoptikern oder ihrem jeweiligen Sondergut stammen. JEREMIAS
glaubt in Einzeluntersuchungen zu den Stellen nachweisen zu konnen, dafl diese
Texte urspriinglich anders gemeint waren, dafl es sich um Umdeutungen oder
Frweiterungen von Jesus-Worten handele®. Die entscheidenden Stellen sind
Mk 14,9 und 13,10 mit ihren jeweiligen Parallelen bei Mt. Mk 14,9 ist ein
in seiner vorliegenden Gestalt allerdings von Mk iberarbeitetes Jesuswort ®.

Die Evangelisten haben natiirlich Mk 14,9 bzw. Mt 26, 13 von ihrer Missions-
erfahrung her verstanden. Nach Mk ,gehort die Tat der Frau, weil es eine
vielsagende Tat am Menschensohn ist (eine Enthillung des gottgewollten Todes-
geschicks und Liebestat am Erniedrigten), zur Verkiindigung des Evangeliums

84 a. O. 31. Nun ist das kein Sonderfall; denn auch der Missionshefehl
Mt 28,18 ff dient in der apostolischen Zeit ebensowenig wie die gleich zu
nennenden Stellen Mk 13,10 und 14,9 als Beweis fiir die Notwendigkeit und
Gottgewolltheit der Heidenmission. Petrus mufi erst gleichsam durch einen
besonderen Akt Gottes, nimlich durch die Vision des vom Himmel herab-
hingenden Tuches, den Anstofl erhalten, den Heiden Cornelius in das neue
Gottesvolk aufzunehmen. Doch mufi diese Frage im gréfieren Zusammenhang
gesehen werden. Innerhalb der Paulinischen und auch der anderen apostolischen
Schriften des NT wird kaum oder in geringem Umfang Bezug genommen auf
Worte und Weisungen des vorésterlichen Christus oder auf konkrete Details
des Lebens Jesu vor Ostern.

49,2 0194

5 J. Scammp: Markus (1954) 254; ThWB IV 725f. An der Urspriinglichkeit halt
auch J. Jeremias fest, versucht aber durch die temporale Fassung von 6mov und
durch eine interessante, aber wohl anfechtbare Interpretation von ebdayyéhtov
den Satz zu umschreiben: ;Wenn (Gottes Engel) die Siegesbotschaft aller Welt
kiinden wird, dann wird man auch das, was sie getan hat (vor Gott sagen),
damit er ihrer (beim letzten Gerichte gnidig) gedenke.’ Aber mit dem Hinweis
auf Apk 14,6 [ allein kann nicht eine ,vorpaulinische Bedeutung“ des Begriffs
stayyéhov bewiesen werden. Dafl das Passiv der Verben eine Handlung himm-
lischer Wesen beschreibe, ist an dieser Stelle durch nichts angezeigt. Ebenso
wird sich auch die Meinung Jeremias’ kaum halten lassen, die er schon in
seiner Arbeit: Die Abendmahlsworte Jesu (1949) 117 u. Anm. 8 vertritt (dhnl.
Loumever: Markus, 295), daf sich ,zu ihrem Gedichinis® auf das gnidige Ge-
denken Gottes beziehe. Das Subjekt des ,Gedenkens* mufl nicht immer Gott
sein. Vgl. Exodus 12,14, ,und der Tag sei euch zum pwmuéouvov’ (Jos 4,7
Num 5, 15; Lev 28,28 f; Ex 17, 14; Hebr 10,3; ThWB IV 679 Anm. 6); wenn
das Gedenken Gottes ins Auge gefaflt wird, mufl dies wie in Apg 10,4 aus-
driicklich hinzugefiigt werden, Eumgootev tol Heod.

57



in aller Welt“6. Aber es ist fraglich, ob das der urspringliche Sinn war. Da
_das Wort nicht von bestimmten Trigern der Verkiindigung spricht, iiberhaupt
nicht von einem planmifligen Missionswerk, sondern von der eschatologischen
Tatsache der Verkindigung vor allen Volkern®7?, darum braucht es die Mis-
sionsarbeit der Kirche, wie sie etwa Mt 28, 18 versteht, nicht zu intendieren. Auch
die Propheten sprechen von der Proklamation des herbeigekommenen Heils, die
allen Vélkern horbar wird (Js 62,10 f), ohne dabei an werbende Missionstitig-
keit zu denken. Der Herr Jahwe 1ift Gerechtigkeit sprossen und Ruhm vor
allen Vélkern (Js 61,11). Alle Volker werden schauen seine Herrlichkeit
(Js 62,2.7) und sein Panier (Js 62,10). Wenn der Psalmist auffordert, die
Hoheit Jahwes allen Volkern zu Jerzihlen®, und alle Nationen die Wunder-
taten Gottes unter den Vélkern ausrufen (Ps 96,3.10), so ist das hymnischer
Stil. Die Gemeinde, die im Worte des Singers sich ausspricht, verkérpert die
.ganze Welt“. Sie empfindet im Jubel iiber die Heilserweise Gottes an Israel
die Verpflichtung, allen Vélkern die Taten ihres Gottes zum Preis seiner Herr-
lichkeit weiterzuerzihlen. Aber ,von einer Missionstétigkeit im speziellen Sinn
ist wohl hier kaum die Rede“8. Ebensowenig will der Psalmist (Ps 138,4{)
vom Erfolg einer Missionstitigkeit an den Védlkern sprechen, wenn er sagt:
,Dich bekennen, Herr, alle Konige auf Erden, denn sie horten Deines Mundes
Wort und besingen die Wege des Herrn, denn grofl ist die Ehre des Herrn.“
Wenn der Beter von der Ehre seines Gottes spricht, dann weitet sich sein Blick
und das Heil Israels kann gar nicht besungen werden, es sei denn als Heil der
Welt (Ps 66,1—4). Wohl ist das Anliegen des Beters, dal von allen Vélkern
das Gottesheil erkannt werde und die Nationen sich freuen und jubeln sollen
(Ps 67), aber Israel hat niemals daraus die Konsequenz gezogen, die Jahwe-
Potschaft missionarisch den Vélkern zu verkiinden. Es empfand sich selbst als
Reprisentant des gottlichen Heiles fiir die Vélker, aber nicht als aktiven Zeugen.
Vielmehr werden die Vélker spontan kommen, wenn Gott in letzter und ent-
scheidender Weise in die Weltgeschichte eingreift und Jahwe eschatologisch
handelt: Nun wird die Wurzel Isaias dastehen als Panier fir die Stimme, ihn
werden die Volker aufsuchen. Er richtet auf ein Panier fiir die Vélker, zu sam-
meln die Versprengten Israels (Is 11,10—12). Wenn in den messianischen
Tagen die Gerechtigkeit Gottes wie Lichtglanz aufgeht und sein Heil wie eine
brennende Fackel (Is 62, 1), dann werden die Vélker, von dem gleichsam sich
von selbst ausbreitenden Lichte angezogen, nach Jerusalem kommen, alle Volker
und Stimme werden auf den Berg des Hauses Jahwes wallfahren und sagen:
Wohlan, steigen wir zum Berge Jahwes. Er weise uns seine Wege . . ., denn
von Sion geht die Weisung aus und von Jerusalem das Wort Jahwes (Is 2,8).
Dann wird Jahwe den Reichtum der Vilker wie einen flutenden Bach dorthin
leiten (Js 66,12) und Sion wird religidser Mittelpunkt der Welt werden. Aber
all das ist das Werk Jahwes allein: ,Ich schicke mich an, alle Volker und Zun-
gen zu versammeln, dafl sie kommen und meine Herrlichkeit schauen.® Erst
hier, am fernsten Horizont der Geschichte, geschicht dann so etwas wie eine
Missionstitigkeit: ,Ich entsende von ihnen Entronnene zu den Volkern® nach
Spanien, Afrika, Agypten, zu den Leuten am Schwarzen Meer und zu den
Griechen, ,die keine Kunde von mir vernommen und meine Herrlichkeit noch

6 R. ScunackeNBurG: Der Johanneische Bericht von der Salbung in Bethanien,
in Miinchn. Th. Zeitschr. 1950, 52.

? LoumeYER: Markus, 295.

8 A. Weiser: Die Psalmen II, in: Das AT deutsch (1955) 430.
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nicht geschaut haben. Sie sollen meine Herrlichkeit unter den Volkern kund-
machen, dann werden diese alle eure Brider aus allen Volkern herbeibringen
als Opfergabe fiir Jahwe (Is 66,18—20).

Dieser eschatologische Entwurf der Mission ist auch derjenige des synop-
tischen Jesus. Denn mit der Konigsherrschaft Gottes verhilt es sich wie mit
ciner Saat, die ein Mensch aufs Land sit und dann schlaft und wieder aufsteht,
Nacht und Tag. Der Same spriefit inzwischen und wiichst, ohne daf der Mensch
selbst davon weifl. Von selbst, ,automatisch, bringt das Land Frucht
(Mk 4,26—29). Sobald aber die Frucht es erlaubt, schickt er alsbald die Schnit-
ter. Denn die Ernte ist da. Die Gottesherrschaft ist Gottes alleinige Tat®. Der
Mensch sat wohl den Samen. Aber seine Tat ist fiir das Wachstum der Saat
unwichtig. Er kann dabei schlafen®, ,er weil} nichts von dem Wachstum®. Die
Saat wichst ,von selbst®, und dann ist sogleich die Ernte da und mit ihr das
eschatologische Gericht und die endgiltige Aussonderung (vgl. Mt 18, 30. 41.48).
Mt 18,39 sagt ausdriiklich: ,Die Ernte ist das Ende der Welt® *°. In diesen
Umkreis fiigt sich auch wohl, um auf Mk 14,9 zuriickzukommen, das Jesuswort
ein: ,Wo immer das Evangelium in der ganzen Welt proklamiert wird® !%. Auch
das zweite Logion, das mit dem Verbot der Missionierung an die Volker
(Mt 10,5 f), aber auch in gewisser Weise mit dem Wort Mt 10,23 in Spannung
zu stehen scheint, nimlich Mk 18, 10, 148t sich von hier aus begreifen. Gemein-
sam mit Mk 14,9 hat dieses Wort die auffillige Eigentiimlichkeit, dafl edoryyé-
Atov, hier wie dort absolut gebraucht, nur an diesen beiden Stellen Unterstiit-

9 Es sollte auch der Prediger sich grundsitzlich nicht des Schlagwortes vom
Aufbau des Reiches Gottes bedienen. Die Begriffsverwirrung wird sonst heillos.
Natiirlich setzt dies eine prazise Scheidung der Begriffe Basileia und Ekklesia
voraus, wie sic auch an allen NT-lichen Stellen geschicht. Es 1afit sich nach
dem NT-lichen Sprachgebrauch von einer Auferbauung des Leibes Christi, ndm-
lich der Kirche, sprechen, aber nicht von einem Aufbauen des Gottesreiches.
Nur durch eine nicht gerechtfertigte vollige Indentifizierung von Basileia und
Ekklesia konnte es geschehen, daf wir die doppelte Struktur jeder Missionie-
rung, nimlich die eschatologische Struktur und, wenn man so sagen will, die
ekklesiologische Struktur der Mission nicht mehr unterscheiden.

1 Die ,Ernte* hat hier mit der Missionstitigkeit der Kirche Jesu zwischen der
Erhohung Jesu und seiner letzten Wiederkunft unmittelbar nichts zu tun;
mittelbar nur insoweit, als die Kirche zwischen den Zeiten zusammenhdngt mit
der kommenden Basileia.

1 Wir verdecken mit unserem heutigen simplifizierenden Sprachgebrauch von
.Verkiindigen den sehr differenzierten Sprachgebrauch des NT. Das NT hat
eine grofle Anzahl von Termini, die den Vorgang der Ubermittlung der Bot-
schaft ausdriicken (vgl. die Ubersicit ThWB III 702, 5—10). Die beiden wich-
tigsten Termini sind diddoxewy, die Ubermittlung eines Lehrstoffes oder eine
Pariinese, die Weitergabe eciner Wortiiberlieferung, und: xnovoosty, das mit
edoyyehiteodar zusammengehen kann: Ausrufen eines Ereignisses, Proklamieren
eines Geschehnisses. Diese beiden, an sich vollig verschiedenen Verkiindigungs-
weisen miifiten viel genauer unterschieden werden, als dies weithin geschieht.
In unserer heutigen Missionspraxis liegt eindeutig das Ubergewicht, wenn
nicht das Hauptgewicht ausschliefilich auf dem B&udboxewy, nicht aber auf dem
anodooery. Die Herausarbeitung gerade dieser Funktion der reinen Anzeige,
der blofen Ankiindigung wire fir die Missionstheologie und Missionspraxis
sehr zu winschen.
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zung findet von der Parallele bei Mt, wihrend sonst an allen anderen Stellen
Mk 1,15; 8,85; 10,29; Mt und Luk in ihren Parallelen das Wort vermeiden.
Das isolierte Logion hat keine Verbindung im Kontext und ist ,wegen seines
weltweiten Horizonts wahrscheinlich als ein Wort des Auferstandenen zu be-
trachten'®, Man darf in ihm aber nicht auch einen Ausblick in eine ferne Zu-
kunft finden. Wenigstens Mk wird das nicht getan haben. Denn das Ur-
christentum hat inmitten seiner Missionstatigkeit unter dem Druck der Erwar-
tung der nahen Parusie gelebt und ohne Zweifel ist Paulus unter dem Druck
dieser eschatologischen Bedringtheit durch die Lénder geeilt“ (vgl. Rm 15, 19 ff) 13,
Das Logion liegt uns in zweifacher Uberlieferung vor. Mt hat die Fassung:
Und es wird ausgerufen werden das Evangelium von der Basileia im ganzen
Erdkreis zum Zeugnis allen Vélkern und dann wird das Ende kommen
(Mt 24, 14). In der Mk-Uberlieferung fehlt die Angabe ,zum Zeugnis“ und Mk
scheint den bei Mt sich findenden Gedanken der zeitlichen Aufeinanderfolge,
thte (Mt 24,14), mit einem mpdrov zu verdeutlichen!®. Doch folgt diesem
modtov bei Mk kein unmittelbares véte. V. 11 fithrt uns in die allgemeine
Situation des Christuszeugen, der sich keine Sorgen machen soll, was er in jener
Stunde, nimlich in der Stunde seines Prozesses, sagen soll. Er wird des Bei-
standes durch den Geist versichert. Dieses Verheiflungswort Jesu hat fiir alle
Zeiten Geltung und hat in den Evangelien seinen Ort an verschiedenen Stellen
in anderen Kontexten (Lk 12,11f; Mt 10,17—19). Die Verkiindigung des
Evangeliums mufl also keine besondere zeitliche Etappe im Ablauf des escha-
tologischen Geschehens markieren, wie dies die Mt-Version des Wortes nahe-
legt. Der Mk-Satz: ,und unter allen Volkern mufl zuerst das Evangelium ver-
kiindet werden®, 1463t sich dann ebenso wie Mk 14,9 im Rahmen der schon dem
AT und auch Jesus sonst geldufigen Vorstellung einer endzeitlichen Ausrichtung
des Gottesheiles verstehen. Er braucht sich an keine anderen Hérer zu wenden
als an die Judenschaft in Paldstina und in der Diaspora 15.

2 Gegen LiccuTENHAN, Bowman, Orpke, Scurenk hilt Kimmer: Uerheiflung
und Erfillung (1953) 79 an seinem Urteil fest, dafl das Logion nicht von Jesus
stammen konne.

13 J. Scamip a. a. O., 241. Es ist eigenartig, dafi man iiber die Missionsarbeit
bei Paulus schreiben kann, ohne nur mit einem Wort die eschatologische Aus-
richtung seiner Arbeit zu erwdhnen. In dieser Richtung miifite auch der
dankenswerte Aufsatz von K. MULLEr: Das Missionsziel des hl. Paulus, in
ZMR 41, 1957, 91 ff erginzt werden.

4 Vgl. auch Mk 7,27: ,Lasset zuerst die Kinder satt werden.“ Es ist vermutet
worden, dafl auch hier das mo®vov ein Produkt der Reflexion der missionieren-
den Urkirche war entsprechend dem gottlichen Gesetz, dafl die Heilsbotschaft
zuerst den Juden, dann den Heiden angeboten werden miisse (Rm 1, 16:
2,9.10). Doch lafit sich das ,zuerst auch als Ausdruck des Vorrangs der
JKinder* vor den ,Hiindlein® verstehen und nicht als =zeitliches Prius.
(J. Scumip: Markus und der aram. Matthius, in Syn. Studien [1953] 176,
Anm. 41.) Dagegen will W. G. Ktmmer: Uerheiflung und Erfillung (1953) 77 ff
unter allen Umstinden an dem zeitlichen Sinn des mp@vtov festgehalten wissen.
15 J. JerEMIiAs a. a. O, 20 Anm. 85a. Auch dieses Wort Mk 138,10 will
JerEMIAS als eschatologische Proklamation durch Engelsmund verstehen, lafit
aber auch die Interpretation von G. D. Kipatrick: The Gentile Mission in
Mark and Mark 13,9—11, in: Studies in the Gospels. Essays in Memory of
R. H. Lightfoot (Oxford 1955) 145—148 gelten. KiLpaTrick zieht ,und unter
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Aber kénnte nicht der missionarische Charakter des Logions deutlich zum
Ausdruck kommen in dem ,zum Zeugnis fiir alle Vélker® (Mt 24, 14), dhnlich
an der Parallelstelle bei Mt 10, 18 ,zum Zeugnis fiir sie® — und wie Mt hier
hinzufiigt ,und die Heiden®? Wie StraTeMANN richtig hingewiesen hat 1%, kann
nach dem Zusammenhang uegriptov hier nicht ,das werbende Zeugnis der mis-
sionarischen Verkiindigung sein, welches die Moglichkeit der Bekehrung bote,
dieses Zeugnis hat nur den Zwedk, die Gegner schuldig zu machen®. Inhaltlich
ist das Zeugnis also nicht ein Zeugnis fir die Volker, sondern gegen die Vol-
ker, damit sie unentschuldbar seien am Tage des Gerichtes 7. Auch das Zeugnis
der beiden apokalyptischen Zeugen in Apk 11 hat nicht die Absicht und den
Zweck, die Bewohner der grofien Stadt, ,wo auch ihr Herr gekreuzigt ward”®,
su bekehren. Ob nicht dies auch unsere heutige missionarische Verkiindigung
wieder beachten miiite? Denn die Verkiindigung wirbt nicht nur, bringt nicht
nur den Segen des Wortes Gottes, sondern verurteilt und richtet zugleich auch
diejenigen, welche die Botschaft ablehnen. Dieses Gericht vollzieht sich nicht
nur, wie es Joh darstellt, schon im Akte der Glaubensverweigerung selbst, son-
dern gehort zu den Aufgaben der Verkindiger; denn die Aufgabe des ausge-
sandten Jiingers ist nicht nur anzusagen, dafl das Reich Gottes nahe herbei-
gekommen ist, sondern im Falle der Ablehnung der Botschaft auch hinaus-
zugehen auf die Straflen und zu sprechen: Selbst den Staub, der von eurer
Stadt an unseren Fiflen haftet, wischen wir auf euch ab; aber das sollt ihr wis-
sen, das Reich Gottes ist nahe herbeigekommen® (Lk 10, 11). Nicht nur Zeugnis
geben fiir, sondern Zeugnis geben gegen (Mk 6, 11; Lk 9, 5), nicht nur das Ein-
treten in ein Haus, ein Dorf oder eine Stadt mit dem Grufl des Friedens, son-
dern auch ,das Fortgehen aus jenem Haus oder jener Stadt® (Mt 10, 14) ist
nach der Weisung des Herrn Aufgabe der Jiinger.

Wenn nun auch Jesus vor seinem Tode seine Jiinger noch nicht in die Welt
sandte und seine eigene Wirksamkeit auf Israel beschrinkte, so hat er trotzdem
allen Volkern Anteil verheiflen am eschatologischen Heil 8. Freilich, diese An-
teilnahme der Heiden am Heil ist entsprechend der futurischen Eschatologie
Jesu ein endzeitliches Geschehen. Die Behandlung dieses Teiles der Jesuslehre
und ihres Zusammenhangs mit der AT-lichen und spatjiidischen Vorstellung ist
in dem schon genannten Werk von JErEmias der interessanteste Teil. Nach
einer genauen Interpretation von Mt 8,11f stellt er eine Art ,pattern®, ein
Modell auf fiir den Vorgang der eschatologischen Vélkerwallfahrt zum Gottes-
berg: denn Jerusalem ist nach dem Glauben des AT und auch der spatjudischen
rabbinischen Ansicht das Heilszentrum der Welt . Auf den Ruf Gottes an die

allen Vélkern® noch zu V. 9 und schliefit den iibrigen Teil von V. 10 ganz eng
an den folgenden V. 11; aber dies setzt einen urspriinglichen Zusammenhang
von V. 10 mit V. 9 und 11 voraus, was schon wegen der Stellung des Logions
bei Mt, aber auch aus inneren Griinden nicht wahrscheinlich ist.

16 ThWB IV 509, vgl. Jeremias a. a. 0. 38 und Anm. 145.

17 Die AT-liche Bezeugung des Wortes im Sinne von Belastungszeugnis:
ThWB IV 508.

15 ], Jeremias a. a. Q. 40—46 (Mt 25,31—46): die volle Einbezichung aller
Volker in das Werk Jesu, dic in den Jesusnamen zum Ausdruck kommt:
+Menschensohn®, ,Gottesknecht®.

19 B, Sunpkier: Jésus et les paiens (Arbeiten und Mitteilungen aus dem NT-
lichen Seminar zu Uppsala UI) (1937) hat zuerst die Bedeutung dieses Ge-
(gankens der eschatologischen Jerusalem-Wallfahrt in diesem Zusammenhang
ctont.
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Heiden, sich zu versammeln und herbeizukommen, setzt sich der Zug der Hei-
den in Bewegung. Sie bringen ihre Kostbarkeiten mit nach Jerusalem, dort
werden sie anbeten und mit dem Gottesvolk zusammen das Heilsmahl halten.
Die Heiden werden eingegliedert in das Gottesvolk und Gott wird dem Abra-
ham, d. h. dem israelitischen Gottesvolk, ,aus Steinen Kinder erstchen lassen®
(Mt 8,9). ,Die Heiden werden nicht an ihrem Wohnort missioniert, sondern
durch die Epiphanie Gottes zum heiligen Berge gerufen. Zion bleibt das Zen-
trum, das Heil ist das Heil Israels® 20.

So hat Jesus streng innerhalb des Rahmens des ihm iiberlieferten Gedankens
der eschatologischen Volkerwallfahrt auf den Berg Zion seinen inklusiven
und eschatologischen Heilsuniversalismus verkiindet. Erst nach dem Tode Jesu,
nach seinem Kreuz folgt die grofle Wende auch in diesem Punkte. Mt 28, 18—20;
Mk 16, 15—18 geben das Signal frei fiir die werbende Heidenmission durch die
Kirche, jetzt erst weist der erhohte Herr seine Gemeinde an, die Botschaft vom
geschehenen Heil hinauszutragen in die Welt. Widerspricht nun, um das Ge-
sagte zusammenzufassen, dieser eschatologische Missionsentwurf der ekklesio-
logischen Struktur des Missionshefehls Jesu? Oder 1ost letztere den ersteren
zeitlich und inhaltlich ab? Keineswegs! In gewisser Weise decken sich heide,
insoweit die nun nach dem Kreuzestod und der Erhéhung Jesu neu entstehende
Gemeinde das eschatologische Gottesvolk ist. Insoweit aber das auf Erden
pilgernde Volk Gottes noch nicht identisch ist mit der kommenden offenbaren
Gottesherrschaft auf einer neuen Erde, haben die eschatologischen Worte und
Verheiflungen Jesu ihre bleibende Geltung. Sie bleiben das Unterpfand der
Hoffnung seiner Kirche. Hatte Jesus vor dem Kreuze gesprochen, dafl alle
Volker zum endzeitlichen Jerusalem wallfahren werden, so eroffnet das Wort
des erhohten Herrn eine neue Perspektive. Als namlich die Apostel wihrend
der Zeit ihrer Begegnungen mit dem &sterlichen Herrn fragen: ,Herr, stellst
du in dieser Zeit Isracls Konigtum wieder her?“, da antwortete ihnen Jesus:
.Ihr werdet mit Kraft ausgeriistet werden, wenn der Heilige Geist auf euch
herabkommt, und meine Zeugen sein in Jerusalem und in ganz Judda und
Samaria und bis an die Grenzen der Erde* (Apg 1, 8). Der Begriff ,Jerusalem®
wird nun entfaltet; der Weg geht nun vom irdischen Jerusalem aus und kehrt
zuriick zu einem oberen Jerusalem. Wie vom Herzen das Blut durch den Kérper
getrieben wird und dorthin wieder zuriickkehrt, so wird von Jerusalem aus die
Bewegung der Zeugenschaft ausgehen, um wiederum in Jerusalem ihr Ende
zu erreichen. So erfiillt sich Is 2,8. Von der Mutterkirche Jerusalem aus gehen
die Apostel Kirchen griindend bis an die Grenzen der Erde (Apg 1,8) mit der
Zusicherung ihres erhohten Meisters, er werde in und iiber seiner Kirche gegen-
wirtig sein bis zur zeitlichen Grenze dieser Welt (Mt 28, 20). Aber wenn der
Tag Gottes kommt, dann senkt sich das obere Jerusalem, die freie Stadt, von
Gott herab, fertiz und geschmiickt wie das erste Schopfungswerk aus Gottes
Hand hervorging. Dieses obere Jerusalem ist aber jetzt schon ,unsere Mutter®
(Gal 4, 26).

2 JerEMIAS a. a. O. 52. Die Vorstellung von der eschatologischen Volkswallfahrt
findet JerEmias auch noch an Stellen, die dies nicht unmittelbar auszudriicken
scheinen: Mt 25,81 f; Mk 14, 58; Mk 2,10; Mk 11,17; Mt 5, 14. 35; Mk 4,21
Die iibrigen hier genannten Stellen: Mt 16,18; Joh 7,387 f; 10,16; 11,51f;
12,20 ff gehoren eigentlich in einen anderen Zusammenhang. Sie sprechen
bereits von dem Ereignis der Kirche.
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So gelten beide Worte Jesu: ,Geht hinaus und machet ‘alle Vélker zu
Jingern“ und das Wort: ,Das Land gibt seine Frucht von selbst.“ Die Hoffnung
auf das eschatologische Gotteswunder der Vélkerbekehrung befreit die missio-
nierende Kirche von der Verkrampfung in Aktivismus und von der Angst, alles
allcin leisten zu miissen. Es wird die Gottesherrschaft anbrechen und die Ge-
schichte an ihr Ziel kommen, auch wenn die Kirche versagt und die Vélker sich
dem Glauben verschlieBen. Die eschatologische Hoffnung befreit aber auch die
Kirche von der verwirrenden Vielfalt innerkirchlicher Ziele und von dem
sorgenvollen Suchen nach immer neuen Seelsorgsmethoden. Sie hat im Grunde
keine andere Botschaft zu bringen als die knappe Anzeige, die auch Jesus am
Beginn seiner Titigkeit ausrichtete: ,Die Zeit ist erfallt und die Gottesherr-
schaft ist nahe herbeigekommen, kebret um und glaubt an die Frohbotschaft®
(Mk 1,15). Das bringt eine gewaltige Einigkeit in das Leben der zeugenden
Jiinger und der zeugenden Kirche. Sie geht auf ein einziges Ziel zu, sie ist im
stindigen Aufbruch nach vorne. Und endlich bewahrt die eschatologische Hoff-
nung die missionierende Kirche vor der Gefahr, die Welt ,verkirchlichen® zu
wollen; denn die kommende Gottesherrschaft umfaft Himmel und Erde.
Die Kirche bezeugt nicht nur ihre Hoffnung auf einen ,Himmel“, sie hat auch
eine Hoffnung fiir die Erde. Diese ganz konkrete, wenn auch transzendente
Erdhaftigkeit wehrt eine religiose Spiritualisierung der christlichen Hoffnung
ab. Denn sie erstreckt sich auf dic Wiederherstellung aller Dinge und Wesen
und ihre Rickfithrung in die urspriingliche Gottesordnung.

VOM APOSTOLAT DES CHRISTLICHEN ANTLITZES

von Thomas Ohm

1

In den ersten Jahrhunderten hat Christus mit seinem Licht und seiner Wéarme,
seiner Wahrheit und Liebe, seinem Tun und Leiden, seinem Leben und seiner
Gnade einen neuen Menschen, ,einen neuen Menschenschlag®, eine neue Gottes-
familie, ein neues Gottesvolk hervorgebracht. Neu ist dabei in erster Linie und
in besonderer Weise das Innere, das Seelentum, das Denken, Wollen, Fiihlen
und Handeln gewesen. Aber auch im Gehaben und Gebaren, namentlich im
Antlitz des Menschen, sind damals Verinderungen vor sich gegangen. Christi
Geist hat in jenem Frithling des Christentums das Angesicht der Erde und das
Antlitz des Menschen verindert. So ist damals sichtbar, schaubar, anschaulich
geworden, daRl auch der Leib an der Erldsung und am Heile teilhat oder teil-
haben soll. Man braucht nur bestimmte Bilder und Statuen von Heiden mit
solchen von Christen zu vergleichen, die von dem Glauben an Christus erfllt
waren und in wirklicher Bezichung zu diesem standen, um die Verdnderungen
zu gewahren und zu bestitigen!. ,Das Herz des Menschen verandert sein Ant-

1 Vgl. E. Sravrrer: Die Theologie des Neuen Testaments, Stuttgart und Berlin
1941, 30—33.
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litz* (Sir 18,21) 2. Bezeichnend ist schon, dafl in der christlichen Kunst anders
als in der griechischen das Antlitz das Entscheidende ist.

In den Missionen der Gegenwart 18t sich Ahnliches beobachten und fest-
stellen, und zwar am schnellsten, besten und klarsten dann, wenn man duflerste
Extreme vergleicht, also die Gesichter von Menschen, die gidnzlich im Heiden-
tum wurzeln und leben, mit Gesichtern von Leuten, die sich von Christus haben
erleuchten, befreien und erlosen lassen und die nun aus dem Glauben leben
und Gott lieben, oder auch dann, wenn man das Bild eines Menschen aus der
Zeit, in der er durch und durch Heide war, neben das Bild des gleichen Men-
schen aus der Zeit, in der er als alter Christus existiert, halt. Oft ist man ge-
radezu tiberrascht itber die Unterschiede, die einem hier begegnen. Mancher,
der vom Heidentum zum Christentum hintibergewechselt und der Furcht vor
den Geistern und Zauberern ledig geworden ist und bereits einige Zeit als
Christ gelebt hat, ist kaum wiederzuerkennen. Es wiirde sich lohnen, unter
diesem Gesichtspunkt und in dieser Hinsicht Zeitschriften aus den siebziger und
achtziger Jahren des vorigen Jahrhunderts etwa mit Jahrgidngen cben dieser
Zeitschriften aus unserer Zeit zu vergleichen. Dem Sechenden wiirde dabei ein
Licht aufgehen.

Bei existentiellen Christen ist das Antlitz gelost und wie von innen erhellt.
Bei Heiligen leuchtet und strahlt es. Das Antlitz des hl. Stephanus schien in
der Stunde des Kampfes und der Gefahr ,wie das Antlitz eines Engels®
(Apg 6,15). Gesichter, die nur von aullen beleuchtet und angestrahlt sind,
kinnen nicht dagegen aufkommen. Hier haben wir die Illustration zu den
Berichten des Herrn und seiner Apostel von dem ,Licht im Herrn® und den
_Kindern des Lichtes* oder auch zu den Worten: ,IThr wart ja einst Finsternis,
jetzt aber seid ihr Licht im Herrn® (Eph 5,8). Man kann dieses Wort im
eigentlichen Sinn verstehen. Das ewige Leben, das Leben in und mit und durch
Christus verklirt den Leib. Die innere Ruhe, der innere Friede, die innere Ge-
l6stheit driickt sich aus. Wenn in irgendeinem Antlitz, dann wird in dem
des echten Christen deutlich, dafl und wie das Gesicht ,der Ausdruck eines
inneren Gesichtes, einer Vision von Mensch, Welt und Gott® ist. ,Das Alte ist
vergangen, siche, es ist ein Neues geworden.® Hier gibt es Weisen des Schonen
und Formen des Erhabenen, denen wir sonst in der Welt nicht begegnen und
die mit keinen dufleren Mitteln zu erreichen sind. Grofite Schonheit kann uiber-
haupt nicht von auflen gemacht werden, sondern kommt nur aus dem Innern.
Japanische Missionare erzihlen, wie mir der Japanmissionar Dr. P. Bernward
Willeke berichtet, dafl der christliche Glaube auch das Aufiere des Menschen
verdndere. Thm selbst habe eine Japanerin dieses bestitigt. Eine japanische
Hausfrau, die Christin geworden sei, habe ihn bei ihrer Begriflung auf die
begliidkende Wirkung des Glaubens hingewiesen. Wenn sie am Sonntag zur
Kirche gehe und das Tor der Mission durchscireite, schienen ihr die Leute
innerhalb der Mission viel gliicklicher auszuschen als die Leute drauflen. ,Sie
haben ein Leuchten in ihren Augen, das Sie sonst nirgendwo schen. Es ist das
Gliik des Glaubens, das sich auf ihrem Antlitz widerspiegelt.* Wie nieder-
driickend sind demgegeniiber wieder die Gesichter, die heute, in der ncuheid-
nischen Zeit, bei den Gottlosen immer zahlreicher werden, die harten, bedriickten,
iiberschatteten, gequélten und leeren Gesichter!

2 (Jber das Antlitz und seine Wirkung im allgemeinen vgl. Tm. Onm: Die
Gebetsgebirden der Udlker und das Christentum, Leiden 1948, 150—155.
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Das Gesagte ist fir den Glaubensboten nicht ohne Belang. Driickt sich auf
den Gesichtern sciner Christen nur oder vorwiegend Bedriicktsein und Trauer
aus, so ist etwas an seiner Methode nicht in Ordnung. Es ist kein gutes Zeugnis
fiir die Tétigkeit eines Missionars, wenn seine Christen wie verdiistert, erkéltet
und frostelnd wirken. Denn es zeigt, dafl er ihnen cin entsprechendes Christen-
tum gebracht hat. Es spricht fiir den Missionar, wenn seine Leute innerlich und
fuferlich geldst, verklirt, befreit und erhellt sind. Denn es beweist, dafl er
thnen das Evangelium gebracht hat, daB dieses Evangelium aufgenommen
worden ist und daf die Leute durch den Heiligen Geist angehaucht worden sind.

Das ,christliche Antlitz“ aber hilft dem Missionar weiter. Der Ausdrucks-
fihigkeit des Gesichtes entspricht seine Eindrucksfahigkeit. CuansoN hat mit
Recht von dem ,Apostolat des Antlitzes® gesprochen. Ein wahrhaft christliches
Antlitz ist eine Predigt und Offenbarung. Der Herr hat nicht blof durch Worte
und Taten gewirkt, sondern auch durch sein Aufleres, namentlich durch sein
Antlitz. Es wire kaum berichtet worden, dafl ,sich der Ausdrudkc seines Ant-
litzes verinderte, wenn er betete® (Lk 9,29), wenn dieses nicht ganz grofien,
tiefen und nachhaltigen Eindruck gemacht hatte. Heute wird in der Missions-
lehre und Missionsmethodik zu einseitiz das Wort und die Aktion betont. Nur
auf sie scheint es anzukommen. Aber es gibt auch cin Wirken ohne Worte und
Taten, ein Wirken durch das Sein und seinen ‘Widerschein in der menschlichen
Erfassung, vornehmlich im Antlitz. Also, das Antlitz ist eine Predigt und kann
es sein. Es sagt etwas iiber Gott und Christus aus oder kann etwas iiber Gott
und Christus aussagen® Ein wahrhaft christliches Antlitz gewinnt, iberzeugt,
begliickt, erobert, bekehrt, missioniert. Ich glaube, dafl manche Missionare, die
in der Methode alles eher als vollkommen waren und die Sprache der Vélker
nicht beherrschten, doch wirkten, weil sie eben Christus ausstrahlten und weil
cine bestimmte Aura um ihr Antlitz und ihr ganzes Wesen war. Paur CHANSON,
der Belege fiir die Wirkung des Antlitzes beibringt, meint, daf der Apostel vor
allem eine Secle haben miisse. Aber auch das Antlitz sei wichtig. Nichts iiber-
zeuge mehr als ein friedliches Antlitz, das den Frieden der Seele reflektiere. Das
Apostolat des Antlitzes sei das direktest wirksame Apostolat®. Ein japanischer
Bonze meinte cinmal, Franz Xaver sei infolge seiner Unkenntnis des Japani-
schen unfihig gewesen, die christliche Lehre zu erkliren. Aber allein seine
Gegenwart, sein Antlitz, sein Charakter, seine evidente Heiligkeit haben mehr
als simple Worte die Wahrheit seiner Botschaft bewiesen®. Fiigen wir noch
hinzu, dafl das Antlitz nicht blof auf das Bewuftsein wirkt, sondern auch auf
die Tiefenschichten der Seele.

III

Selbstverstindlich kann man das ,Apostolat des Antlitzes“ nicht handhaben
wie andere Methoden des Apostolats. Das Antlitz, das von Gott redet und fiir
Christus und seine Religion gewinnt, ist Werk der Gnade und Wirkung eines
intensiven und reichen, durch und durch christlichen Lebens, innerer Geldstheit,

3 Uber die Theologie des Antlitzes und das eschatologische Phinomen des leuch-
tenden Antlitzes der Heiligen vgl. man E. Pererson: Marginalien zur T heologie.
Minchen (1956), 29—39.

4 P. Cuanson: Pour la santé du corps et de Pesprit. Paris s. a. 76 ss.

5 . Brobrick: Saint Francois Xavier. Paris 1954, 382.
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Fntspannung, Erlosung, inneren Glaubens, Hoffens und Liebens. Aber der
Christ und der Glaubenshote kénnen doch einiges tun und ihr Aufieres formen
helfen, auch und gerade ihr Antlitz. In dieser Hinsicht ist von einiger Wichtig-
keit, was moderne Seelsorger, Erzieher und Arzte wie P. Crnanson, J. M. DE-
cHANET ® und G. Vorx ? iiber Entkrampfungs- und Entspannungsiibungen sagen,
die das Antlitz betreffen. Der Missionsarzt Dr. Gert Miller berichtet aus der
Indianermission, daf} sich der von der Mission erreichte Indianer ,derart zum
Guten hin verindert® habe, daf einem immer wieder 2 Kor 5,17 in den Sinn
komme, und fiigt dann hinzu: ,Wie sehr wiinschte ich, auch mir konne man es
derart ansehen, daff ich in Christo eine neue Kreatur geworden bin!“# Jeder
Glaubensbote hat diesen Wunsch.

DIE NEUE THEOLOGISCHE FAKULTAT AN DER UNIVERSITAT
LOVANIUM/LEOPOLDVILLE (BELGISCH-KONGO)

von G. Philips

Die erste theologische Fakultit in Afrika ist errichtet. Eine Vorfrage ist zu
wiederholten Malen gestellt worden: Wire es nicht vorzuzichen, die jungen
 schwarzen Priester nach Europa zu schicken, damit sie dort auf einem wirklich
wissenschaftlichen Niveau ihre theologischen Studien beenden konnten? Zweifel-
los wird es fir mehrere Spezialficher stets angebracht sein, die afrikanischen
Kleriker an die Forschungszentren der alten christlichen Welt zu verweisen.
Nichtsdestoweniger bleibt die Errichtung einer Universititsfakultit im Herzen
des Schwarzen Kontinents eine dringliche Notwendigkeit, und wiére es nur, um
so auf Wert und Erfolg der Unterweisung in den Groflen Seminarien zuriick-
suwirken und sie zu heben. Diese Seminarien sind jetzt zahlreich und gut
besucht. In Belgisch-Kongo gibt es deren vier (bald werden es fiinf sein), in
den Schutzgebieten von Ruanda-Urundi zwei.

AuBerdem fordert die ganz eigene Problematik des religiosen Afrika die
Gegenwart einer Schar von Theologen, die arbeitseifrig und offenen Geistes
sind, Man denke z. B. an die schwierigen Fragen der Sittlichkeit, der Ehe, der
Familie, des Eigentumsrechts, der sozialen Gerechtigkeit usw., die an Ort und
Stelle untersucht und fiir die Beweismaterial am Ort gesammelt werden muf.
In Europa ist es unmoglich, sich die konkreten Gegebenheiten zu vergegen-
wiirtigen, die in Zentralafrika die Beziehungen zwischen den Ehegatten und
der Claninstitution bestimmen. Kann man angesichts der wirklichen Lage von
einer neuen Familie reden, wenn der Ehemann, und &fter noch die Ehefrau,
Vater und Mutfer nicht verlassen, um ihrem Ehepartner zu folgen? Bis zu
welchem Punkt mufi die europiisch aufgefafite Familienzelle in die Tropen
verpflanzt werden? Welches ist der Wert oder Unwert der einheimischen
Briuche, die dort unten lange noch die Lebensweise bestimmen werden?

8 Yoga fir Christen, Luzern (1957), 110.

7 Arzt fiir Leib und Seele, Frankfurt/Main (1956), 132.
8 §. MtiLLer: Arzte helfen in aller Welt, Stuttgart 1957, 45.
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Es ist dibrigens nicht pur die Moral, die det Theologie angstvoll Fragen
stellt. Die ,Handbuch®-Theologie kann diese Aufgabe nicht erledigen. Ein
erneutes theologisches Denken, das sich dem Lebensmilieu angleicht, maéchte
fiir die Darstellung der Dogmatik, die Organisation der Pastoral, die liturgische
Anpassung, das Studium der animistischen und fetischistischen Religionen unver-
siiglich in Gang gebracht werden. Um davon tiberzeugt zu sein, braucht man
nur das Buch zu lesen: Des prétres noirs s'interrogent. Selbst die biblische
Exegese wiirde durch das afrikanische Stammesleben, das mit den Beschreibun-
gen des AT erstaunliche Parallelen aufweist, illustriert werden. Die Schwarzen
sind vielleicht offener fiir die Lehre vom Mystischen Leibe und von der Erb-
siinde als wir, dafiir realisieren sie viel weniger den Wert und die Verant-
wortung der Personlichkeit.

In Europa kénnte man diese Perspektiven nicht voll erfassen. Es wird zu
den Aufgaben der Professoren gehéren, die hinreichend im Lande heimisch
geworden sind, unter den Landesbewohnern und in unmittelbarer Zusammen-
arbeit mit ihnen eine religiose Wissenschaft zu erarbeiten, die geeignet ware,
das geistige Erbe der Gesamtkirche zu bereichern. Die Katholizitat der Kirche
wiirde nur noch leuchtender hervortreten, wenn die Schwarzen selbst in den
hoheren Lehrdisziplinen ihre eigene Note dazu beitragen wiirden.

Inzwischen hat man bei Errichtung der neuen Fakultit den Zeit- und Orts-
umstinden Rechnung tragen missen. Am Ende seiner Studien wird der Doktor
der Theologic von Lovanium genau wie sein Kollege in Léwen wihrend
8§ Studienjahren gearbeitet haben und werden seine akademischen Grade
vollig gleichwertig sein. Man hofft sogar, bald unter die Kandidaten fir
Diplome weifle Priester einschreiben zu konnen, vor allem Missionare und
Seminaristen, die z. B. aus Franzésisch-Afrika oder aus englischen Herrschafts-
gebieten stammen.

Die kongolesischen Seminare fiir einheimische Priester halten ihre Schiiler
5 Jahre lang; Griechisch, erst recht Hebrdisch, stehen nicht auf ihrem Pro-
gramm. Die Universitit nimmt diese Studenten nach dreijahrigem Aufenthalt
im Grofien Seminar. Ein Studiengang von 2 Jahren soll sie zum Bakkalaureat
fithren, damit sie auf einem gehobeneren Niveau den Zyklus der gewdhnlichen
Theologie beenden, und die unentbehrlichen Kenntnisse des Griechischen und
der palistinensischen Sprachen bieten. Das Studium zum Lizentiat umfafit eben-
falls 2 Jahre, wird aber nach vier Grundformen spezialisiert, ndmlich der
dogmatischen, der moral-kanonistischen, der biblischen und der historischen.
Die Anwirter zum Lizentiat werden 7 Vorlesungsstunden fiir den gemein-
samen und grundlegenden Kursus belegen miissen, 10 weitere far ihr jeweiliges
Spezialfach. Der Doktortitel wird ihnen bei unmittelbarer Fortsetzung ihres
Lizentiatsstudiums nach einem 5. Universititsjahr verliechen. Fiir das Schlufi-
examen werden gefordert: eine allgemeine miindliche Priifung, cine Original-
Dissertation, eine &ffentliche Verteidigung von 20 Thesen der Theologie und
die Verdffentlichung wenigstens eines Teiles der Doktorarbeit.

Der einheimische Klerus (man wird von jetzt ab der Ortsklerus sagen) und
selbst der bodenstiindige Episkopat sind nicht mehr ein Traum in Afrika. Dieser
natiirlichen Entwicklung gegenither darf die theologische Wissenschaft nicht
zuriickbleiben; sie mufi ebenso ,bodenstindig® werden. Zum ersten Mal seit
der Zeit des heiligen Augustinus, der allein soviel wie eine Universitdt be-
deutete, sind wir in der Geschichte des afrikanischen Kontinents Zeugen des
Werdens einer héheren Institution der theologischen Wissenschaften.
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Eine Gruppe von 7 belgischen Professoren, von denen 4 Missionare sind
und die alle akademische Titel der verschiedensten Art tragen, hat sich schon
an die Arbeit gemacht. Die Zahl der eingeschriebenen Studenten, besonders aus
Ruanda-Urundi, ist ermutigend. Wir wiinschen der neuen Fakultit das Beste
fiir die Zukunft und hoffen, dafl sie zu ihren Professoren bald auch ,farbige®
Gelehrte wird zahlen konnen *.

ENTWICKLUNG DER UNIVERSITAT LOVANIUM
IN BELGISCH KONGO

von UW. Promper

Am 24. 7. 1957 wurde dem Rektor der Lowener Universitdat, Sr. Exz. Dr.
Honoratus van Waeyenbergh, in Miinster die theologische Ehrendoktorwiirde
verlichen. In seiner Festrede hob Dekan Prof. Dr. Antweiler unter den Ver-
diensten des Geehrten die Griindung der Universitdt Lovanium in Léopoldville
{Belgisch-Kongo) hervor. Bei dieser Gelegenheit bat mich der Direktor des
Instituts fiir Missionswissenschaft um einen kleinen Beitrag uber die Entwick-
lung der neuen Universitit. Als Unterlagen zu meinen Ausfiihrungen dienten
offizielle Berichte und Briefe, die der Rektor der Lowener Universitat mir zur
Verfiigung stellte.

Bereits vor zwei Jahren machte die ZMR ihre Leser mit der neuen Universi-
tit bekannt!, die am 12. 10. 1954 die Eréffnung des ersten akademischen
Jahres erlebte und am 8. 2. 1956 durch koniglichen Erlafl von der belgischen
Regierung offiziell Universititsrang erhielt. Durch Dekret der Kongregation der
Seminarien und Universititen vom 25. 4. 1957 wurde eine theologische Fakultat
gegrundet ? und Lovanium als katholische Universitit kanonisch errichtet.

Von der raschen Entwicklung der neuen Universitit wihrend der drei ersten
Jahre ihres Bestehens zeugt folgende Statistik 3:

Akademische Jahre 1954/55 1955/56 1956/57
Zahl der Studenten

Medizinische Fakultit 5 12 21
Philosophische Fakultat 8
Institut fiir Padagogik 10 14 23
Naturwissenschaftliche Fakultit : 6
Technische Hochschule 2 3 16
Fakultit der Sozial- und Verwaltungs-

wissenschaften 4 12 31
Vorbereitungsjahr * 12 46 64
Gesamtzahl der Studenten 33 87 169 &

* Aus dem Franzosischen tibersetzt von P. Dr. Jos. Glazik MSC.

1 89, 1955, 57—59. 2 AAS 49, 1957, 638ss. Vgl. dazu S. 66 dieses Hefltes.
3 Université Lovanium de Léopoldville, Année académique 1956—1957. Louvain
1957, 42. 4 Siehe dazu ZMR 89, 1955, 59.

5 122 Afrikaner und 47 Europder; 157 Herren und 12 Damen; 140 Laien und
29 Geistliche (davon 21 Afrikaner und 8 Europier).
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Fiir das akademische Jahr 1957/58 haben sich rund 270 Studenten immatriku-
liert, darunter annidhernd 200 Afrikaner. 1955/56 bestanden 7,7 %o der Studen-
ten ihre Prifungen magna cum laude, 20,5% cum laude und 46,2 %0 rite.
25,6 %0 mufiten ihre Examina zu einem spateren Termin wiederholen. 64,4 %
der Studenten des Vorbereitungsjahres erhielten Zulassung zu den Fakultiten.
1956/57 bestanden 2,9 % magna cum laude, 18,6% cum laude, 42.2%o rite;
zu den 36,3 %o der Studenten, die ihre Priifungen wiederholen mufiten, gehorten
89.3% der Afrikaner und 30,5% der Europder. 73,8% der Studenten der
Vorbereitungsabteilung wurden zu den Fakultiten zugelassen.

Im Juli 1957 haben auf Einladung des Rektors der Universitit Lovanium,
Prilat Dr. Gillon, je ein Vertreter der Universititen Briissel, Gent, Liittich
und Lowen an den Prufungssitzungen aktiv teilgenommen. In ihrem gemein-
samen Bericht an den Kolonialminister vom 2. 8. 1957 heif}t es: , Wir sind davon
tiberzeugt, dafl alle Studenten bei Priifungen an belgischen Universititen die
gleichen Noten erhalten hitten.“ Obwohl die Professoren die meiste Zeit auf
die Vorlesungen und die wissenschaftliche Betreuung der Studenten verwandt
baben, kann Prof. Malengreau, der Generalsekretir der Universitit, im Jahres-
bericht 1956/57 darauf hinweisen, daf} sie sich doch in erheblichem Mafle der
Forschung gewidmet haben und in der wissenschaftlichen Reihe der Universitat
bereits mehrere Veroffentlichungen erscheinen lieflen.

Die Universitdtsbibliothek zdhlt z. Z. etwa 40000 Binde und nahezu 1000
Zeitschriften; von letzteren tiber 700 in regelmdfiigem Bezug. Die Institute und
Laboratorien der einzelnen Fakultiten entsprechen den Anforderungen der
modernen Forschung. Auch neuzeitliche Kliniken sind erstellt worden. Zum
Gebaudekomplex der Universitat gehoren ebenfalls zwei Studentenheime,
80 Héuser fir Professoren, ein Haus fiir Gastprofessoren, Sportplitze und ein
Schwimmbad. Ende August 1956 fand in der Universitit Lovanium der inter-
nationale Kongrefl der Cancerologen statt, an dem 25 Gelehrte aus 12 Nationen
teilnahmen.

Die vollige Gleichschaltung der Universitit Lovanium mit den belgischen
Universititen brachte es erfreulicherweise mit sich, daff Européer und Afrikaner
zusammen studieren in gemeinsamem Wettbewerb.

In seiner Ansprache zur Eroffnung des dritten akademischen Jahres am
29. 10. 1956 berichtete der Rektor der Universitit, dafl ihm im August 1956
ein bei ihm zu Besuch weilender Professor aus Siidasien folgende Ausfithrungen
machte: ,Die Anwesenheit europaischer Studenten in Threr Universitat ist fur
mich eine Biirgschaft fiir den Erfolg Belgiens im Kongo. In unserem Lande
hat man hervorragende Universititen geschaffen, die von keinem Europier
liesucht wurden. Nur Einheimische waren dort immatrikuliert. Das Niveau dieser
Universititen ist gut; aber es hat uns mit Schmerz erfiillt, dafl junge Europier
niemals an unserer Seite zu den Vorlesungen kamen.®

Am 8. 12. 1956 wurde in Elisabethville eine staatliche Universitit errichtet.
Mit der Problematik dieser Griindung im Rahmen des Schulkampfes in Belgien
befafite sich die Herder-Korrespondenz ®.

¥ 11, 1957, 263.
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ERKLARUNG DER SUDAFRIKANISCHEN BISCHOFE
UBER DIE APARTHEID

Im folgenden bringen wir den wollen Wortlaut der Erklirung, welche die
siidafrikanischen Bischife nach ihrer vorjdhrigen Plenarkonferenz im Juli ab-
gegeben haben. Der Text stammt aus THE SoutHERN Cross (36, 1957 vom
17. Juli 1957), die Auszeichnungen durch Kursivsatz sind von der Redaktion.

In 1952 the Catholic bishops of South Africa issued a statement on race rela-
tions which emphasised the evil of a colour discrimination and the injustices
which flow from it. This statement maintained that mon-Europeans in South
Alflrica had a strict right in justice to evolve towards full participation in the
political, economic and cultural life of the country. It pointed out, however,
that this evolution could not take place unless the people concerned made their
own vigorous contribution towards fitting themselves for the exercise of full
citizenship.

Five years have gone by since this statement was issued. During that time
there has been no change of direction in South Africa’s racial policy. Rather,
the old policy of segregation, responsible in large measure for the social pat-
tern of the country, has under the name of epartheid received clearer defini-
tion and more precise application. Apartheid is officially held to be the only
possible formula for South Africa’s mixed society. Integration is considered
unthinkable and partition into separate states impracticable.

The basic principle of apartheid is the preservation of what is called white
civilization. This is identified with white supremacy, which means the enjoy-
ment by white men only of full political, social, economic and cultural rights.
Persons of other race must be satisfied with what the white man judges can be
conceded to them without endangering his privileged position. White supre-
macy is an absolute. It overrides justice. It transcends the teaching of Christ.
It is a purpose dwarfing every other purpose, an end justifying any means.

Apartheid is sometimes described as separate development, a term which
suggests that under apartheid different races are given the opportunity of pur-
suing their respective and distinctive social and cultural evolutions. It is argued
that only in this manner will these races be doing the will of God, lending
themselves to the fulfilment of His providential designs.

The contention sounds plausible as long as we overlook an important quali-
fication, namely, that separate development is subordinate to white supremacy.
The white man makes himself the agent of God’s will and the interpreter of
His providence in assigning the range and determining the bounds of non-
white development. One trembles at the blasphemy of thus attributing to God
the offences against charity and justice that are apartheid’'s necessary accom-
paniment.

It is a sin to humiliate one’s fellow man. There is in each human person,
by God’s creation, a dignity inseparably connected with his quality of rational
and free being. This dignity has been immeasurably enhanced by the mystery
of our redemption. In the words of St. Peter we are ,a chosen race, a royal
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priesthood, a consecrated nation® (1 Petr II, 9). Christ Himself has said:
»1 have called you my friends® (John XV, 15).

No man has the right to despise what God has honoured, to belittle one
whom Christ has called friend, to brand a fellow man with the stigma of
inborn inferiority. It ist an insult to human dignity, a slur upon God’s noble
work of creation and redemption.

Christ has warned us against inflicting such injuries: ,. .. any man who
says Raca to his brother must answer for it before the Council; and any man
who says to his brother, Thou fool, must answer for it in hell fire“ (Matth V, 22).

From this fundamental evil of apartheid flow the innumerable offences against
charity and justice that are its inevitable consequence, for men must be hurt
and injustice must be done when the practice of discrimination is enthroned
as the supreme principle of the welfare of the state, the ultimate law from
which all other laws derive.

This condemnation of the principle of apartheid as something intrinsically
evil does not imply that perfect equality can be established in South Africa by
a stroke of the pen. There is nothing more obvious than the existence of pro-
found differences between sections of our population which make immediate
tolal integration impossible. People cannot share fully in the same political
and economic institutions until culturally they have a great deal in common.

All social change must be gradual if it is not to be disastrous. Nor is it un-
just for a state to make provision in its law and administration for the dif-
ferences that do exist. A state must promote the well-being of all its citizens.
If some require special protection it must be accorded.

It would be unreasonable, therefore, to condemn indiscriminately all South
Alrican differential legislation. It would be unfair to disparage the services
provided for less advanced sections of the population and the noble and dedi-
cated labours of many public officials on their behalf.

Many who suffer under the sting of apartheid find it hard to accept counsels
of moderation. Embittered by insult and frustration, they distrust any policy
that involves a gradual change. Revolution not evolution is their slogan. They
can see redress only in the sweeping away of every difference and the imme-
diate extension of full civil rights to all.

They do not stop to contemplate the confusion that will ensue, the collapse
of all public order, the complete dissolution of society and perhaps their own
rapid destruction in the holocaust. This is particularly true of those who find
in atheistic Communism the inspiration of their present striving and their hope
for the future.

A gradual change it must be: gradual, for no other kind of change is com-
patible with the maintenance of order, without which there is no society, no
government, no justice, no common good.

But a change must come, for otherwise our country faces a disastrous future.
That change could be initiated immediately if the ingenuity and energy now
expended on apartheid were devoted to making South Africa a happy country
for all its citizens. The time is short. The need is urgent. Those penalised by
apartheid must be given concrete evidence of the change before it is too late.

This involves the elaboration of a sensible and just policy enabling any
person, irrespective of race, to qualify for the enjoyment of full civil rights.
To achieve this will undoubtedly take statesmanship of high order, for the
difficulties are not to be minimised. It is no easy matter to dispel fears and
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prejudices and introduce measures so contrary to the main trends and customs
of the past.

Obviously no South African Government can attempt such a change without
the consent of the White citizens. On their shoulders lies squarely the burden
of responsibility. Let them examine their conscience in the light of Christ’s
teaching.

Let them read again the words of the Master: ,I have a new commandment
to give you, that you are to love one another, that your love for one another
is to be like the love I have borne you. The mark by which all men will know
you for My disciples will be the love you bear for one another® (John XIII,
24, 35).

Are we not making a modkery of Christianity by proclaiming ourselves a
Christian nation and pursuing a policy so contrary to these words of Christ?

To our beloved Catholic people of White race, we have a special word
to say.

The practice of segregation though officially not recognized in our churdhes,
characterizes, nevertheless, many of our church societies, our schools, seminaries,
convents, hospitals and the social life of our people. In the light of Christ’s
teaching this cannot be tolerated for ever. The time has come to pursue more
vigorously the change of heart and practice that the law of Christ demands.
We are hypocrites if we condemn apartheid in South African society and con-
done it in our own institutions.

This does not mean that we can easily disregard all differences of mentality,
condition, language and social custom. The Church does not enforce human
associations that, because for these differences, can produce no good. She
understands that the spiritual welfare of her children cannot be fostered in a
social atmosphere wholly alien and uncongenial.

But the Christian duty remains of seeking to unite rather than separate, to
dissolve differences rather than perpetuate them. A different colour can be no
reason for separation when culture, custom, social condition and, above all, a
common faith and common love of Christ impel towards unity.

We give expression to these observations in the knowledge that the faith and
charity of our people will prompt a truly Christian consideration of them and.
in due course, behaviour in full conformity with the teaching of our Saviour.
We have every reason for this confidence because we have before our eyes a
- great proof of the loyalty and generosity of our people in the magnificent
response to the Catholic Bishops’ Campaign for Mission Schools and Seminaries.

To all White South Africans we direct an earnest plea to consider carefully
what apartheid means, its evil and anti-Christian character, the injustices that
flow from it, the resentment and bitterness it arouses, the harvest of disaster
that it must produce in the country we all love so much.

We cannot fail to express our admiration for the splendid work done in
many quarters to lessen prejudice, promote understanding and unity and help
South Africa along that path of harmony and co-operation which is the only
one dictated by wisdom and justice.

On the other hand, we deeply regret that it is still thought necessary to add
to the volume of restrictive and oppressive legislation in order to reduce con-
tacts between various groups to an inhuman and unnatural minimum.

We pray God that minds may be enlightened to see the truth without
regard to the prejudices and hearts encouraged to act of the past. It will take

72



sacrifice. Yet sacrifice need not deter us whose forefathers have left us the
heritage of their bravery.

The purpose before us now is one of the noblest causes we could embrace:
the Triumph of Christ in our country's laws and customs, in the spirit of that
hope recently expressed by His Holiness Pope Pius XII: ,that a task of con-
structive collaboration may be carried out in Africa: a collaboration free of
prejudices and mutual sensitiveness, preserved from the seductions and stric-
tures of false nationalism, and capable of extending to people rich in resources
and future the true values of Christian civilization which have already borne
so many fruits in other continents.”

BERICHTE

LUWENER MISSIOLOGISCHE WOCHE 27.—30. AUG. 1957

Eine festgegriindete Tradition, aber auch ein iiberaus wichtiges Thema fihr-
ten etwa 250 Teilnehmer (von ihnen wenigstens ein Viertel Schwestern) in das
altehrwiirdige Maria-Theresia-Kolleg der Lowener Universitat fir die 27. Mis-
siologische Woche zusammen. Das Hauptthema lautete: Der Kommunismus und
die Missionen, oder besser gesagt: Der Kommunismus in den Missionslindern;
denn der Zusammenhang zwischen beiden Extremen, die Riickwirkung der Mis-
sion auf die Bedrohung des Kommunismus wurde nur voribergehend heran-
gezogen; im Zukunftsbild, das am Schluff gezeigt wurde, wurden sogar Rick-
schliisse auf die gegenwirtige Missionsmethode tberfliissig genannt, etwa im
Sinne: Wir haben vom Kommunismus nichts zu erlernen. Gewill eine bedauer-
liche Voreingenommenheit!

Im Referat des Generalsekretirs P. Masson S] wurde die necue Missions-
lage charakterisiert als die Stunde des autochthonen Elementes und als die
Phase der Dienstbarkeit: ,Partnership in Obedience® — wie der Wahlspruch
des ,International Mission Council® seit dem letaten Krieg lautet, ,Begegnung
iiber die Grenzen® — wie das Thema des Pax-Romana-Kongresses in Angers
in diesem Jahre heifit. Am Anfang gab der Dozent an der Lowener Uni-
versitit, M. Ladriére, einen geschichtlichen Uberblick iiber den marxisti-
schen Gedanken. P. Bigo 8], der Direktor der ,Action Populaire® (Paris),
Fonfrontierte am dritten Tage fiir die Teilnehmer aus eigener Erfahrung den
Kommunismus mit dem christlichen Gewissen. Es war cine grundlegende Aus-
einandersetzung mit der Ideologie und der modernen Mentalitit des Kom-
munismus. Im Verlaufe der Tagung wurde der Stand der kommunistischen
Bewegung in den einzelnen Missionslindern erértert: in Ost-, ‘West-, Zentral-
(Kamerun, Sudan und Kongo) und Siidafrika, Madagascar, Syrien, China
(P. Boutsen OFM und der Scheutvelder P. Schyns gaben eindrucksvolle
Schilderungen des kommunistischen Terrors), Japan (P. Jos. Spae CICM,
Generalsekretir des ,Committee of the Apostolate® in Japan, gab ein schones
Referat), Vietnam, Indonesien (P. Koendjono S] behandelte die aktuelle
Situation nach dem kommunistischen Siege bei der Provinzwahl auf Java),
Pakistan und Indien.
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Von Bedeutung waren das Referat des Herrn M. Vanistendael, General-
sekretirs der Internationalen Christlichen Gewerkschaft, iiber die Methode der
kommunistischen Propaganda in den einzelnen auBereuropiischen Lindern und
die lebendige Causerie des Herrn A. Mertens, Sekretirs des Wochenblattes
.De Linie®, iiber die Presse. Aus den vielen Darlegungen stellte sich heraus:
1. daBl der Kommunismus je nach den lokal-verschiedenen Umstinden ein
anderes Gesicht zeigt; 2. daff zumal der Nationalismus und die wirtschaftliche
Not am meisten fiir die Propaganda der kommunistischen Ideologie ausgeniitzt
werden; 3. dafl der Marxismus im allgemeinen den rechten Weg zum Kom-
munismus bildet.

Tilburg (Niederlande) P. Dr. Gregorius OFMCap

XII. INTERNATIONALER AKADEMISCHER MISSIONSKONGRESS
IN ANGERS (28. 9.—2. 10. 1957)

Unter dem Protektorat des Bischofs von Angers und des hochw. Rektors der
Kath. Universitit versammelten sich 200 Studierende und Akademiker, um das
an allen Hochschulen aktuelle Thema: ,Begegnung iiber die Grenzen® zu be-
handeln.

Die Vortrage wurden in erster Linie von Vertretern afrikanischer, vorder-
und ostasiatischer Linder gehalten. In Arbeitsgemeinschaften wurden prak-
tische Fragen aus dem Universititsleben an europiischen Hochschulen bespro-
chen. Die Gesamtleitung hatten P. Masson S] und Dr. Spéni-Freiburg.
Unter den Vertretern aus Deutschland vermifite man sehr die Leitung der
Katholischen Deutschen Studenten-Einigung (KDSE)/Bonn; dafiir war es um so
erfreulicher, dal Mgr. Dossing- Aachen an entscheidenden Stellen in den
Diskussionen das Wort ergriff.

Trotz der verschiedenen Lage der Studenten aus Ubersee an den curop. Uni-
versititen (in Frankreich werden die Studenten aus den Koloniallindern polizei-
lich iberwacht) ergeben sich weithin dieselben Probleme: Wie erfahren wir,
wann ein Student von Ubersee zu uns kommt? Wie helfen wir ihm beim. Ein-
leben in die neuen Verhéltnisse? Wieweit wollen wir uns bei der Wohnungs-
vermittlung einschalten? Wire es nicht besser, bereits am Universititsort hei-
misch gewordene Studenten aus dem gleichen Lande zu bemiihen, wenn es gilt,
dem Neuling die ersten Schritte in Europa zu erleichtern? Wie vollzieht sich
der gegenscitige Austausch, das notwendige Nehmen und Geben zwischen ein-
heimischen und iiberseeischen Studenten? Wic schen die gemeinsam veran-
stalteten Abende aus?

In einer am Schlufl der Tagung verfafiten Resolution wurde vorgeschlagen,
dafl sich die Pax Romana noch mehr als bisher dem Anliegen der ,Begegnung
tiber die Grenzen“ annehmen mochte. Noch wesentlicher sei der Aufbau einer
christlichen Laienhilfe an der Universitit, die Heranbildung einer inter-
nationalen Gruppe, die die christliche Briiderlichkeit vorlebte. Daf iiberdies die
Gleichberechtigung diskutiert wurde, erklirt sich aus der besonderen Situation
der Kolonialverhiltnisse, von der zu héren den deutschen Teilnehmern ganz
niitzlich war.

Die persénliche Begegnung war das Erfreulichste an der ganzen Tagung. Ich
werde nie den ersten Abend vergessen, an dem ein Student aus Dahomey mit
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seinen dunklen Hinden fiir alle am Tisch ein langes franzosisches Weillbrot
in Scheiben schnitt und austeilte. Diese Gebarde erschien mir als Symbol dafir,
dafl wir alle aufeinander angewiesen sind und es noch gar nicht entschieden 1st,
wer heute oder morgen der Gebende oder der Nehmende sein wird.

Minster (Westf.) Dr. H. Rusche

BIBEL-UBERSETZUNGEN

Auf der Jahresversammlung der British and Foreign Bible Society im Mai
1957 teilte der Generalsekretir der Gesellschaft, Dr. N. J. Cockburn, fol-
gendes mit: Von der Gescllschaft wurden im Jahre 1956 Teile der Schrift in
8 necuen Sprachen verdffentlicht. Das Neue Testament wurde in 5 neuen Spra-
cdhen vollendet. Erschienen sind 5 neue Bibeln. Die Gesellschaft hat jetst die
Heilige Schrift in 844 Sprachen verdffentlicht. 1956 wurden gedruckt 1678 174
Bibeln, 1139650 Neue Testamente und 2 383 448 Teile der Bibel. Die Kosten
fir diese Verdfentlichungen betrugen 1053000 engl. Pfund. Im Jahre 1956
wurden zum erstenmal mehr als 1 Mill. Pfund fiir diese Veroffentlichungen aus-
gegeben. (Nach: The Christian. A Weekly Record of Evangelical Witness and
Missionary Effort vom 8. 5. 1957) Thomas Ohm

MITTEILUNGEN

AUSZEICHNUNG FUR P. GEORG SCHURHAMMER S]

P. Georg Schurhammer SJ ist fiir seine wissenschaftlichen Verdienste von der
Bundesrepublik das grofle Verdienstkreuz verlichen worden. Die Redaktion
der ZMR freut sich iiber diese wohlverdiente Ehrung und wiinscht zu dieser
Auszeichnung viel Glidk.

UKRAINISCHE KIRCHENPROVINZ IN KANADA

Durch Dekret Sr. Heiligkeit wurde zu Winnipeg/Kanada der erste Metropolitan-
sitz fiir die emigrierten Ukrainer errichtet. Die Kirchenprovinz umfafit die
Suffraganate Toronto, Saskatoon und Edmonton. Zu ihr gehéren rund 225000
katholische Ukrainer.

Der erste ukrainische Bischof in Kanada war Mgr. Nikita Budka (1912), der
spater in seine Heimat zuriickkehrte und in einem sowjetischen Konzentrations-
lager starb. Die Metropole Winnipeg fithrt fiir die ukrainischen Katholiken die
kirchliche Tradition ihrer Heimat von Kiev (bis 1795) und Hali¢ (bis 1946) fort.

Gl

75



BESPRECHUNGEN

MISSIONSWISSENSCHAFT

Afrikanische Passion (The Passion in Africa). Mit einer Einfibrung v. John
Taylor (deutsch u. englisch) u. 24 Aufnahmen v. Hans Leuenberger. Miinchen,
Chr. Kaiser Verlag 1957.

Das Buch bringt in 24 Bildtafeln Aufnahmen eines Passionsspieles, das von
Afrikanern — Mitarbeitern u. Studenten der theologischen Hochschule in Mu-
kono (Uganda) — in der Karwoche des Jahres 1954 szenisch dargestellt wurde.
Den Bildern geht eine Einfithrung voraus, die mit einem feinen Verstdndnis
fiir die Mentalitit des afrikanischen Menschen geschrieben ist. Mit wenigen
Worten, die Wesentliches aussagen, wird der Eingeborene in seine Landschaft,
in den kulturellen und religiosen Bereich, dem er entstammt, hineingestellt.
So erschliefit sich dem Leser das Verstandnis fiir sein Wesen und seine Art.
Der Afrikaner ist in seinem Denken und Fiihlen, in seinem ganzen Sein noch
ein einheitlicher Mensch; sein Leben ist eine ungebrochene Ganzheit, deren
Grundelement das Religigse ist. Schon beim nichtchristlichen Eingeborenen sind
die Tinze, die Spiele Gebet, Gottes-Dienst, Kult. Erst recht ist das der Fall
beim Getauften, da das Christentum die wahre Wirklichkeit und die Erfillung
dessen ist, was das Heidentum nur ahnen kann.

Die Ganzhingabe des Menschen im ,Spiel* — das ist es, was einem aus den
Bildern dieses Buches so eindrucksvoll entgegentritt. Das Spiel ist fiir diese
Menschen nichts Eingedibtes, sondern etwas Eingelebies; es ist fiir sie nicht
Spiel, sondern Wirklichkeit. Die Spieler haben sich in das heilige Drama hinein-
gebetet; sie sind, was sie darstellen.

Es liegt im Wesen des Eingeborenen begriindet, die Dinge naturalistisch zu
sehen. Er lernt alles ,durch die Augen®, wie es in der Einfithrung heifit, nicht
durch abstraktes Denken. Fiir das Konkret-Sinnenfillige ist er aufgeschlossen.
Trotzdem haben die Spicler mit feinem Gespiir erkannt, dafl das Grofle, Er-
habene am eindrucksvollsten nicht realistisch, sondern im Symbol dargestellt
wird. So sind auf dem Héhepunkt des Dramas, in der Kreuzigungsszene, nur
die drei Kreuze sichtbar; der Herr und die beiden Schicher werden von einem
Vorhang verdeckt.

Dem Spiel liegt der biblische Text nach der Lutheriibersetzung zugrunde; eine
gute Einfilhrung in den Sinn der ,Spirituals® gibt das Vorwort. Diese Lieder
wachsen so sehr aus der Mentalitit der Eingeborenen heraus, daf man sich
fragen mufl, ob wir Europaer ihre Eigen-Art je ganz verstehen konnen. Sie
sind ergreifend in ihrer kindlich-tiefen Schlichtheit, sind Gebete mit einem
vielschichtigen Gehalt, in denen die menschliche Wirklichkeit des eigenen, aller-
personlichsten Lebens dieses Volkes, aus dessen Herz und Gemiit sie erwachsen,
mitschwingt: seine Not, sein Leiden, seine Sehnsucht nach Freiheit und Er-
losung,

Das Buch ist sehr zu begriifien und zu empfehlen, weil es eine Briicke ist zum
tieferen Verstindnis des afrikanischen Menschen und Volkes, fiir secine Art,
das Christentum zu leben. '

Herstelle/Weser Basilissa Hiirtgen O.S. B.
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Beyeruaus, PetEr: Die Selbstindigkeit der jungen Kirchen als missionarisches
Problem. Verlag der Rheinischen Missions-Gesellschaft/Wuppertal-Barmen 1956.
— 396 S.

Dieses Buch ist eine grundsitzliche, missionswissenschaftliche Auseinandersetzung
mit der ganzen modernen Missionsproblematik, die die evangelischen Missionen
und Kirchen seit den letzten Jahrzehnten in zunehmendem Mafle beschéftigt.
Das Buch ist dazu angetan, auf die protestantische Missionsproblematik kla-
rend, weiterfithrend und richtunggebend zu wirken. Eine Reihe der behandelten
Probleme beschiftigen auch die katholische Mission. Es sind dies vor allem
die Fragen, die das Volkstum der zu missionierenden Vélker aufgibt, und die
Frage nach dem Mafl der Eigenstindigkeit der Missionskirchen .entsprechend
ihrem Volksnomos. Unter diesem Gesichtspunkt hat das Buch auch fiir die
kath. Missionswissenschaft scine nicht zu iiberschende Bedeutung, wenn auch
die katholische Losung der Probleme in vieler Hinsicht anders sein wird als
fiir die prot. Mission (= M). Die kath. M. ist in der Untersuchung von B. nur
am Rand behandelt. Das geschieht in sachlicher Weise. Die Leistungen der kath.
M. werden anerkannt, die kath. Missionspraxis aber wird von den aus dem
prot. Denken heraus gewonnenen Gesichtspunkten abgelehnt. Das Nebenein-
ander von kath. und prot. Missionsarbeit auf den Missionsfeldern wird als
Konkurrenz empfunden, bei deren Ablehnung antikatholische Affekte uniiber-
sehbar mitschwingen. Die Andersartigkeit des kath. und prot. Denkens kommt
dabei deutlich zum Ausdruck.

Dem Vf. geht es um die Verwirklichung der Kirche auf den Missionsfeldern.
Sein Denken ist okumenisch bestimmt. Aber gerade in dieser Orientierung
wird die ganze Problematik des ckumenischen Denkens deutlich. Dadurch wird
das Buch geradezu zu einem Schulbeispiel fiir diese Problematik. Von hier aus
ergeben sich auch die Einwinde, die gegen die vom Vf. vorgetragenen und
im wesentlichen aus dem protestantischen Denken ubernommenen Lésungen
katholischerseits erhoben werden miissen, wobei freilich auch die deutlich zu
Tage tretende Uberwindung mancher alter protestantischer Positionen und die
Hinfiihrung zu Lésungen, die ein aussichtsreiches Gesprich zwischen kath. und
prot. Theologic erméglichen, nicht {ibersehen werden darf. Das Kernproblem
des Buches ist die Frage nach der Kirche. Der Vf. untersucht diese Frage mit
grofler Griindlichkeit. Die Heilige Schrift, die Lehre der Reformatoren und
der prot. Bekenntnisschriften, die Ergebnisse der neueren biblischen Forschung,
die Missionserfahrungen werden gefragt und ausgewertet und zeigen eine Viel-
gestaltigkeit von Losungsversuchen auf, denen hier nicht im einzelnen nach-
gegangen werden kann. In den Untersuchungen des Vf. wird die Zwiespaltig-
keit sichtbar, die dem prot. Verstandnis vom Wesen der Kirche anhaftet. Der
Vf. weil um die Wirklichkeit der Allgemeinen Kirche als geschichtlicher Er-
scheinung und um ihre wesentliche Einheit im Lauf der Geschichte und glaubt
auch an den Fortbestand dieser Einheit in horizontaler Richtung durch alle
Konfessionen und Denominationen hindurch und an ihre Verwirklichung in der
dkumenischen Bewegung. Die einzelnen Konfessionen und Denominationen sind
ihm die mannigfaltigen Auspragungen desselben gesamtkirchlichen, in den alten
okumenischen Bekenntnissen niedergelegten Glaubens. Die Frage nach der
Hiresie wird nicht gestellt und scheint fiir den Vf. belanglos zu sein. Konkret
wird die Allgemeine Kirche aber fiir ihn wie fiir den gesamten Protestantismus
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zundchst in der Ortskirche, die aus dem Allgemeinen Priestertum der Glaubigen
hervorgeht und sich auf dieses griindet. Die Kirche baut sich in dieser Sicht
also nicht von oben, d. h. von der Gesamtkirche, sondern von unten her aus
der Zusammenfassung der Gldubigen zur Ortskirche, Landes- und Volkskirche
auf, die sich in Synoden organisiert, die durch die notwendigen kirchlichen
Amter, das Evangelisten-, Lehrer-, Pastoren- und schliefilich durch das Bischofs-
amt erginzt und unterbaut werden. Dem Bischofsamt wird dabei die Aufgabe
zugewiesen, die Kontinuitit des Glaubens zu sichern und den Zusammenhang
mit der Allgemeinen Kirche zum Ausdruck zu bringen.

Aber in der Begriindung dieses Aufbaus ist der Vf. nicht iiberzeugend. Er liest
die HI. Schrift in prot. Schau und dbersicht dabei entscheidende Tatsachen.
Das gilt sowohl fiir den Begriff der Ortskirche wie fiir die Amter der Kirche.
Die von Paulus begriindeten Ortskirchen wie auch die sieben Kirchen in Apc.
2—3 sind nicht eigenstindige Kirchen im Sinne des Protestantismus, sondern
Teilkirchen der universalen Kirche. Die Bezeichnung ,Kirche® steht hier als
pars pro toto. Ebenso sind die Anfiange der kirchlichen Amter nicht in den
paulinischen Briefen, d. h. in der apostolischen Zeit zu suchen, sondern in der
Einsetzung des Apostelamtes (Mt 10,1—15), des Amtes des Primates (Mt 16,
15—19; Joh 21,15—17) und einer festumgrenzten Schar von Priestern (Luk 10,
1—12) durch Christus. Die von den Aposteln eingesetzten Amter sind erst
aus den von Christus eingesetzten Amtern abgeleitet, wie auch die Ortskirchen
Teile der von Christus gestifteten Kirche sind (Mt 16, 18). Diese von Christus
eingesetzten Amter begriinden die Einheit der Kirche. Thr Bestand schliefit die
Spaltung der Kirche in Konfessionen, Denominationen und Volkskirchen aus
und stellt mit ganzem Ernst die Frage nach der Héresie. Die ,Ortskirche® kann
darum keine eigenstdndige, sich gegen andere Kirchen konfessionell abgrenzende
Grofle mit selbstandiger Leitung und Regierung, sondern nur Glied und Dar-
stellung der Gesamtkirche sein. Die Frage nach der Selbstindigkeit der jungen
Kirche, die der Protestantismus stellt und in prot. Sicht beantwortet, ist von
einem richtigen biblischen Kirchenverstandnis her falsch gestellt. Kirche ent-
steht nicht von ,unten“, sondern von ,oben® her. Auch bei einer dem Volkstum
angepafiten Gestaltung kann die ,junge Kirche® nur Glied der allgemeinen
Kirche sein und mufl mit dieser in Lehre, in Kultus und in Leitung eine un-
zertrennbare Einheit bilden.

Gerade das Buch von B. macht deutlich, dafl die prot. Losungen, mdgen sie
nun episkopalistisch-anglikanisch wie in Nigeria, kongregationalistisch-ameri-
kanisch wie in Korea oder volks- und landeskirchlich nach deutschem Vorbild
wie  bei den Batak sein, mit Notwendigkeit in Krisen hineinfithren muf}, die
eine echte Verwirklichung der Kirche erschweren und in Frage stellen. Der Vf.
siecht diese Gefahren und ist bemiiht, einen Ausweg aus ihnen zu zeigen. Aber
die an sich richtige Forderung der ,Christonomie“ ist in ihrem Inhalt zu unbe-
stimmt und bietet keine ausreichende Losung. Auch der okumenische Weg,
der dem Vf. vorschwebt, 16st nicht das Problem, um das es hier geht. Es zeigt
sich auch hier, daf} die ,6kumenische” Losung noch nicht katholisch ist. Wie die
Lésung der in dem Buch behandelten Probleme sich in katholischer Sicht ge-
staltet, kann die Missionsenzyklika Pius’ XII. iiber die Mission in Afrika
»Fidei Donum*“ deutlich machen (Herder-Korrespondenz Juli 1957 S. 474 ff.).

Miinster/W. Friedrich Riditer
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Bousack, Caristian, OFM: Chinesische UWortkunde — Spezialausgabe fiir Shan-
tung — Neue Methode, die chinesische Sprache durch dic Wortquell-Rechtschrei-
bung tonrein sprechen zu lernen (Veréffentlichungen des Instituts fir Missions-
wissenschaft der Westfilischen Wilhelms-Universitit Miinster/Westfalen, Hrsg.
von Thomas O hm OSB, Heft 5). Miinster, Aschendorff, 1957, X und 106 Seciten,
kart. DM 8,—.

Vorliegendes Buch ist mit auBerordentlichem Fleifl geschrieben. Uber 25 Jahre
beschiftigte sich der V. theoretisch und praktisch mit der Tonlehre der chines.
Sprache, besonders der Provinz Shantung, die bis heute kaum bearbeitet wor-
den ist.

Die chines. Sprache, besonders ihre Tonitit, bereitet fast allen Européern grofie
Schwierigkeiten. Die meisten Missionare sprechen in auslindischem Ton Chi-
nesisch. Die ausfiihrliche Tonlehre von B. bietet zum erstenmal eine Hilfe fiir
das Studium der chines. Aussprache, besonders fiir die zukiinftigen Missionare
von Shantung. Wer den Stoff dieses Buches beherrscht, kann Chinesisch genau
so aussprechen wie die Chinesen selbst.

Die Aussprache von Peking ist zwar fiir ganz China mafigebend, ist aber bis
heute in dem grofien Reich noch nicht durchgefithrt. Die Bewohner von Shan-
tung und ihre Aussprache werden in China allgemein geschitzt. Die chines.
Aussprache ist zwar nach Gegenden ein wenig verschieden, doch gilt die Aus-
sprache von Tsinan, der Provinzialhauptstadt von Shantung, nicht nur fiir das
kleine Gebiet um Tsinan, sondern fiir die ganze Provinz. Denn die Aussprache
der Provinzialhauptstadt wird gewohnlich als die bessere betrachtet. Die Aus-
sprache von Shantung-Tsinan wird mit Ausnahme von 2 oder 3 Provinzen in
ganz China verstanden. Nach Wang-li gehort die Aussprache von Shantung
zusammen mit den Aussprachen von Hopei, Shansi, Nordhonan und der Mand-
schurei zur Hopei-Shantung Sprachgruppe (vgl. Yang-Kun, Ualuation of Chinese
Characters. Hongkong1953, 49) und diese Gruppe zusammen mit sechs anderen
Sprachgruppen zum sog. ,Mandarin®, wie die englische Bezeichnung fiir Kuo-yi
oder die allgemein giiltige chines. Aussprache lautet.

Das Schriftsystem der Wortquell-Rechtschreibung (Romanisatio interdialectica)
scheint zundchst unschén und kompliziert zu sein. Hat man sich aber daran ge-
wohnt, so wird man anders urteilen.

Da VI. wie die meisten Chinamissionare hauptsachlich auf dem Lande titig
war, finden sich in seinem Buch viele bauerliche Ausdriicke und ihre Aussprache.
Das Buch ist zwar fiir die Missionare bestimmt, die hauptsachlich auf dem Land
wirken wollen, doch gelten solche Ausdriicke und ihre Aussprache bei den Stadt-
bewohnern, besonders bei den Gebildeten, als unschén und werden beim Spre-
chen absichtlich vermieden. Wenn man dagegen das allgemein giiltige Chi-
nesisch der Gebildeten beherrscht, wird man sich leicht an die Landbevélkerung
anpassen kdnnen.

Die Tonlehre gibt zwar eine wertvolle Hilfe fiir die Erlernung der chines.
Sprache, doch ist dic Beherrschung des Stoffes nicht so leicht. Man braucht nach
Meinung des Vf. wenigstens ein halbes Jahr.

Seit Jahren ist man bemiiht, mit latein. Budhstaben die chines. Schriftzeichen
zu schreiben, besonders in kirchlichen Kreisen. Der Grund ist, dafl die chines.
Schrift zu schwer ist. Es wird sogar behauptet, dafl sie fir die modernen
Wissenschaften ungeeignet sei. Aber fiir die Chinesen selbst sind die chines.
Schriftzeichen nicht so schwer. Die meisten kénnen nur deshalb nicht lesen und
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schreiben, weil die Schulpflicht in China noch nicht durchgefithrt worden ist.
Ein Beispiel: Die jungen Chinesen von Taiwan (Formosa) haben 50 Jahre
unter der japan. Besatzung nur Siidchinesisch und Japanisch gelernt. Nach 1945
haben sie in wenigen Jahren das Hochchinesisch flieflend sprechen und schreiben
gelernt. Denn dort besuchen heute fast 90% der Schulpflichtigen die Volks-
schule. Die chines. Regierung auf Taiwan hat vor, die Volksschule auf 9 Jahre
zu erweitern, In 9 Jahren werden die Chinesen ihre Schriftsprache so gut
lernen konnen wie die Européer ihre Muttersprache.

Die kommunistische Regierung auf dem chines. Festland plant, die lateinischen
Buchstaben einzufithren. Es wird im Westen vielfach angenommen, dafl da-
durch die chines. Schriftzeichen zum Tode verurteilt seien. Wenn die Kommu-
nisten lange Jahre in China herrschen wiirden, konnten sie die neue Schrift mit
Gewalt sicher einfithren, Doch selbst unter den Kommunisten gibt es Meinungs-
verschiedenheiten. So wird die Zeit entscheiden. Niemand kann mit Sicherheit
behaupten, dafi die Kommunisten immer in China bleiben werden. Unter den
22 Millionen Chinesen auflerhalb des von den Kommunisten besctzten chines.
Festlandes besteht keine nennenswerte Bestrebung fiir die Schriftreform; sie
lehnen sie ab.

Jedenfalls hat B. einen neuen Weg fiir die Studierenden der chines. Sprache
gedffnet. Die zukiinftigen China-Missionare, die die schweren chines. Schrift-
zeichen nicht lernen wollen, werden mit diesem Buch geniigend Chinesisch
fiir ihren Beruf lernen konnen. Denjenigen, die die chines. Schriftzeichen ken-
nen, wiirde das vorliegende Werk auch eine Hilfe bieten, tonrein Chinesisch
sprechen zu lernen. Vorzuziehen ist auf jeden Fall, die chines. Schriftzeichen
zu lernen. Die griindlichste Losung dieser Frage ist die Heranbildung ge-
niigender einheimischer Priester und Schwestern. Denn fiir diese bildet die Er-
lernung der chinesischen Schriftsprache kein Problem.

Miinster/Westf, P. Augustin Liu OFM (China)

BreTacNE, Guy pE, OMI: Pastorale Catéchétique. Desclée de Brouwer, Paris
1953. 8°, 394 S.

Aus Vortrigen, die anf einem Missionskursus bei der Universitat Ottawa ge-
halten wurden, hat Vf ein umféngliches Lehrbuch der Katechetik gebastelt. Es
ist sehr iibersichtlich wegen der eingehenden Einteilung und wegen der Ver-
wendung verschiedener Drudcgrofien. Den einzelnen Abschnitten sind Fragen
und Themen f{iir Ubungsarbeiten angehdangt.

Der Rahmen des Buches ist sehr weit gespannt: nicht blofl der Religionsunter-
richt fiir das eigentliche Lernkind, sondern die gesamte religiése Erziehung vom
Kleinkind bis zum Universititsstudenten ist einbegriffen.

Der 1. Hauptteil (28—92): La catéchistique bietet einen Aufrifl der Ge-
schichte der Katechese und einen Uberblick iiber die augenblickliche Situation
und ihre Forderungen.

Dann folgt der 2., umfangreichere Hauptteil (98—376): La catéchétique, in
vier Hauptabschnitten: 1. Die ,Mystagogie® handelt vom Ziel der Katechese,
das wesentlich {ibernatiirlich ist, 2. die Kérygmatique vom Objekt, wobei star-
ker Nachdrudk auf die Anpassung an die Horer gelegt wird. Der Intellek-
tualismus in der Glaubensverkiindigung wird scharf verurteilt und der Vorrang
von Bibel und Liturgie gegeniiber dem Katechismus verlangt. 8. Die Didactique
sacrée enthdlt eine Unterrichtslehre fur die Kleinen, fir den Katechismus und
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fir die Zeit des ,Post-catéchisme®, des ,catéchisme de persévérance®. Emp-
fohlen wird die Miinchener Methode und vor allem die Selbsttitigkeit des
Schiilers, die ,aktive Methode®. Der 4. Teil, Le catéchumenat, befafit sich
mit der Organisation der religiésen Unterweisung. Es wird auf die Bedeutung
des Milieus und auf die Schwierigkeiten innerhalb einer entchristlichten Umwelt
hingewiesen und ein zeitgemifles Katechumenat empfohlen.

In dem inhaltsreichen Buch wird eine weitschichtige Literatur verarbeitet,
hauptsdchlich aus dem franzosischen und angelsichsischen Sprachbereich. Viel
benutzt wird Boyer und die in Briissel erscheinende katechetische Revue
Lumen vitae. Auch deutsche Autoren, vor allem Jungmann und Arnold,
kommen zur Geltung; jedoch werden deutsche Namen vielfach falsch geschrie-
ben, wie Larkner statt Lackner, Lozt statt Lotz, Griinther statt Giinther, Wurst
oder Wiirst statt Wust, William statt Willam. In dem Werke wird viel kriti-
siert und werden viele Forderungen allgemeiner Art erhoben; die positiven
Verschlige und die Bezugnahme auf die Praxis halten damit nicht gleichen
Schritt. Das Buch will allerding keine Methodik lehren und verweist datiir auf
die entsprechenden Lehrbiicher, aber diese Beschrankung schadet seiner Brauch-
barkeit.

Die Missionskatechese wird wenig beriicksichtigt. Einmal ist von der Not-
wendigkeit der Ausbildung der Katechisten die Rede (25f). Erwihnt werden
im geschichtlichen Teil die Missionskatechetiker Jos. d'Acosta, San Severino und
J. Focher (47).

Wir gewahren allenthalben in der weltweiten Kirche den Beginn einer
neuen Blitezeit der Glaubensverkiindigung. Das vorliegende Werk ist ein
schones Zeugnis dafiir.

Miinster (Westf.) Nisters

Brown, L. W.: The Indian Christians of St. Thomas. An Account of the An-
cient Syrian Church of Malabar. Cambridge 1956, University Press. XII und
815 S.

Der anglikanische Bischof von Uganda, vormals Leiter des ,Vereinigten
Theologischen Kerala-Seminars® zu Trivandrum, befafit sich in seinem Buch
vor allem mit dem Teil der Thomaschristen, die sich heute ,orthodox“ nennen.
Alle anderen Gruppen werden nur bis zu dem Zeitpunkt ihrer Trennung von
den Orthodoxen behandelt. Der erste Teil (11—163) bietet die Geschichte der
Thomaschristen, die bis zum Jahre 1653 gemeinsam verlief. Der Griindung der
ersten Christengemeinden durch den Apostel Thomas wird die Moglichkeit
nicht bestritten, ja, eine gewisse Wahrscheinlichkeit zugestanden (59). Sorg-
{éltig, kritisch, unparteiisch sucht Vf. die von Parteiungen so verwirrte Ge-
schichte der alten Christenheit zu entwirren, die sich seit der Trennung von Rom
1653 mehr und mehr zersplittert hat bis in unsere Tage. — Der zweite Teil
(167—209) ist dem sozialen Leben der Thomaschristen gewidmet: den Bezie-
hungen zu den Hindu und den Kastenlosen, dem gesellschaftlichen Aufbau der
Gemeinden und dem téglichen Leben der Christen zu Beginn unseres Jahr-
hunderts. Das Ergebnis dieser Untersuchungen lautet: Ausléndisch im Ursprung,
haben sich die Gemeinden so tief im indischen Boden verwurzelt, dafl sie durch
und durch als ,einheimisch® gelten, wie keine andere Christengemeinde, die
von europdischen Missionaren stammt. In der Kastenordnung nehmen sie den
Platz gleich nach den Brahmanen ein. — Der dritte Teil beschreibt das religitse
Leben (218—296): Sonntagsgottesdienst, tigliche Gebete, sonstige gottesdienst-
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liche Feiern, Glauben und Glaubensleben vor 1600 und in unseren Tagen. Die
Arbeit beruht auf Verwertung einer reichen Literatur, gerade auch indischer
Autoren. Leider scheint dem Vf. entgangen zu scin, dafl von dem wertvollen
Werk des P. Ferrovrr SJ: The Jesuits in Malabar, das er mit Recht hochschitzt,
1951 endlich auch zu Bangalore der 2. Band erschienen ist, der zu der ver-
worrenen Geschichte des 16.—18. Jahrhunderts reiches Quellenmaterial bei-
bringt. Zum Verstindnis der malabarischen Christenheit, ihrer Stirke und
Schwiche, ein unentbehrliches Buch!

Bonn Jos. A. Otto §]

Ve ‘f“l} ~ 1)
oA Cames, Arnury, O.F.M.: Jerome Xavier S.]. and the Muslims of the Mogul
Empire. Controversial Works and Missionary Activity. — Nouvelle Revue de
Science Missionnaire (Supplementa VI). Schoneck-Beckenried /Suisse 1957. 8°,

XX—260 S. A

Durch die Erfolge und Tugenden des hl. Franz Xaver wurde der Name seines
Grofineffen Jerénimo Xavier stark verdunkelt. Erst in neuester Zeit ist durch
die Studien Maclagans, Santos’ und jetzt besonders durch P. Camps’ Disser-
tation (Universitat Freiburg/Schweiz) seine Bedeutung erkannt worden. Tat-
siachlich bedeutet Camps’ Werk, das sich organisch in die Supplementa der
NZM einfiigt (in der sich ein Band iiber den berithmten Mohammedaner-
missionar R. Llull befindet), in der Forschung einen namhaften Fortschritt.
Mit innerem Anteil, aufrichtigem Wohlwollen und objektivem Gerechtigkeits-
sinn ging Verf. an den Stoff heran. Das Generalarchiv der Gesellschaft Jesu in
Rom, das Britische Museum und die Vatikanische Bibliothek erwiesen sich als
reiche Fundgruben. Auffallend schwach ist jedoch die iberische Halbinsel ver-
treten, vor allem Portugal. Durch die neuen Nachforschungen und durch die
Heranziehung der einschligigen Literatur konnten viele Autoren, z. B. Mac-
lagan, Santos, D’Elia, Lee, in ihren Angaben und Urteilen verbessert oder
vervollstindigt werden,

Das Werk ist in vier Teile gegliedert. Zunachst werden wir mit dem Lebens-
lauf und dem Sdhrifttum Xaviers bekannt gemacht, dann mit der religidsen
Lage im Reich der Grofimoguln unter Akbar und Jahangir, weiterhin mit der
Kampfliteratur Xaviers gegen die Mohammedaner und schlieBlich mit seiner
missionarischen Tatigkeit.

Xavier wurde als Jerénimo de Ezpeleta y Goifii 1549 in Navarra geboren,
studierte in Alcala Philosophie und trat 1568 in die Gesellschaft Jesu ein.
1581, schon Priester, kam er nach Portugiesisch-Indien, wo er in Bassein (bei
Bombay) und Cochin Rektor der dortigen Kollegien wurde. Ende 1594 schiffte
er sich nach Gujarat ein, um zu Kaiser Akbar zu reisen, der die Jesuiten in
seine damalige Hauptstadt Lahore berufen hatte. Hier und spiter in Agra, wo-
hin Akbar ibersiedelte, wirkte Xavier mit Klugheit und Umsicht als Oberer
der Mogulmission bis 1615, zuerst unter Akbar und nach dessen Tod (1605)
unter Jahangir. Als Hofsprache diente Persisch, das Xavier sofort mit grofiem
Eifer erlernte. In dieser Sprache verfafite er die meisten seiner Werke. Er gab
sich auch mit der Landessprache, dem Hindustani, ab. Seiner nimmermiiden
Hand entstammt eine stattliche Anzahl Werke, meist religiose Schriften oder
Kontroversliteratur (gegen die Mohammedaner). Nicht wenige Originale oder
Abschriften sind in indischen oder europdischen Bibliotheken vorhanden, wih-
rend andere einstweilen verschollen sind. Erwihnt seien ein Leben Christi,
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der Apostel, verschiedener Heiligen, der Mutter Gottes, eine Doutrina in Hin-
dustani, ein grofier und kleiner Katechismus, eine Ubersetzung der Psalmen
und der Evangelien, vielleicht auch eine portugiesische Ubersetzung des Korans
und vor allem die Fuente de vida (gegen die Mohammedaner). Zahlreiche Briefe
sind im Original oder in Abschriften erhalten (Liste S. 40—48, aus den Jahren
1594 bis zum Tod, 1617, vollstindiger als bei anderen Autoren). — Sehr inter-
essant ist der 2. Hauptteil, der uns an Hand der bisherigen Literatur und be-
sonders auf Grund der zeitgendssischen Jesuitenberichte einen Einblick in die
religiose Lage im Reich der GroBmoguln bictet: Der Eklektiker Akbar und der
Politiker Jahangir hatten dem Islam entsagt und gewihrten Glaubensfreiheit,
die auch der kath. Mission zugute kam. (Der Islam gelangte nach Jahangir
wieder zur vollen Geltung und so blieb der sichtbare Erfolg der Missionare
sehr bescheiden,) Als Gegner sind vor allem die Mohammedaner, aber auch die
Hindus zu nennen. — Das Kernstiick der Schrift Camps’ ist der 8. Teil, der
sich mit dem umfangreichen Kontroversbuch Fuente de vida (und seiner ver-
kiirzten Fassung) beschiftigt. Xavier hatte es schon in den ersten Jahren seines
Aufenthaltes im Mogulreich verfafit, aber es diente ihm auch spater noch als
Grundlage bei den miindlichen Auseinandersetzungen mit den Mohammedanern.
Hier kommen die bekannten Themata zur Sprache, die zwischen Christen und
Moslems umstritten sind. Xavier zeigt sich als guter Kenner des Korans und
der Lehren des Islams, so daR ihn Camps auch auf Grund der modernen Fach-
literatur verhiltnismaflig selten zu korrigieren hat. Mit Recht hebt Camps die
vornehme und sachliche Art hervor, mit der Xavier Mohammed und die Gegner
behandelt, worin er sich von den zeitgendssischen Gegnern sichtlich abhebt und
an jene mittelalterliche Tradition ankniipft, deren Fuhrer Llull war. Was die
Bekiimpfung des Islam betrifft, wire es niitzlich gewesen, die spanischen und
portugiesischen Jesuitenautoren des 16. Jhs. zu studieren, um méglicherweise
auf unbekannte Quellen Xaviers zu stoflen. Dieser versteht es tbrigens, die
schwachen Stellen des Islam ins rechte Licht zu riicken und das Christentum als
iberlegene Religion darzustellen. — Im letzten Hauptstiik zeigt uns Camps
Xaviers Tatigkeit als Missionar: Dieser hatte sich zuerst durch das Studium der
Sprachen und der Umwelt fiir seinen Beruf vorbereitet. Er schrieb darauf die
erwahnten Werke fiir die kommenden Missionare und wollte blofl als Sdemann
wirken, wihrend andere ernten sollten. Sein Einflufl bei Hof war nicht ohne
Nutzen fiir die Mission (z. B. die Gewihrung eines Farmin i. J. 1602). Ge-
schickt verstand er es, durch Beschaffung von zahlreichen Bildern aus Europa
den fiir die Kunst interessierten Hof auf das Christentum aufmerksam zu
machen (auch hierin erweitert Camps unsere Kenntnisse iiber dieses Thema).
Xavier disputierte wiederholt mit Mohammedanern, wobei er in der Hitze des
Gefechts zuweilen die irenische Linie seiner Werke vermissen 1afit (was Camps
wohl etwas zu streng beurteilt). — Der letzte Abschnitt zeigt uns die Entfaltung
des christlichen Lebens in den Hauptstidten der Grofimoguln: die feierliche
Begehung des Kirchenjahres mit den liturgischen Hohepunkten, die prunkvollen
Begrabnisse der Christen, die zeremonielle Spendung der Taufe, die Verwen-
dung der christlichen Kunst und die mannigfache Austibung der Nichstenliebe.
Das Buch widerlegt so eindrucksvoll die heute sehr beliebte Anklage der Zwangs-
bekehrungen durch die Missionare.

Wenn wir an diesem interessanten und lesenswerten Buch etwas auszusetzen
haben, sei es weniger als Tadel aufzufassen denn als Ansporn. Nicht selten
wird schon Bekanntes wiederholt, so dafl gelegentlich eine grofiere Kiirze an-
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gebracht wire, Die Transskription von portugiesischen (und spanischen) Namen
und Sitzen ist manchmal fehlerhaft (so heifit der ofter zitierte Gonzalez oder
Gonsalvus richtig Gongalves) und im allgemeinen etwas sonderbar; der Ver-
fasser hitte sich hierin an die Regeln der heutigen Texteditionen halten sollen.
Er mag die Schwierigkeiten selbst gefiihlt haben, da er spiter nicht mehr die
Texte, sondern nur den Standort verzeichnet. Gewill wire auch eine psycho-
logische und charakterliche Erfassung der Personlichkeit Xaviers dem Leser
willkommen gewesen.

Rom J. Wicki S.].

Catéchése et Missions. Rapports et compte rendu de la XXV semaine de Mis-
siologie, Louvain 1955. (Muséum Lessianum; Section Missiologique, no 84.)
Desclée de Brouwer (1956), 239 S., 150 frb.

Der 25. missionswissenschaftl. KongreB in Lowen (1955) war wie seine Vor-
ginger recht bedeutungsvoll und segensreich.

Der -vorliegende eingehende Tagungsbericht enthilt einen geschichtlichen
~ Uberblick, der die ,Missiologie® — ein von Kard. van Rossum 1924 gepragter
Fachausdruck — sozusagen mit den Lowener Studienwochen gleichsetzt. Die
missionswissenschaftlichen Arbeiten in anderen Lédndern, z. B. auch die Tatig-
keit Prof. Schmidlins seit 1911, wird dabei iibersehen. Dariiber wundern wir
uns nicht; es handelt sich eben um eine Festrede, und Festreden sind nicht blof}
glorifizierend, sondern meist auch simplifizierend.

Das Anliegen des Kongresses war die Katechese in den Missionen. Dabei
wurden Bibel und Liturgie als die Hauptangelpunkte herausgestellt. In 18 Re-
{eraten, teils franzésisch, teils flimisch, sprachen gewiegte Fachminner itber
die katechetischen Grundsitze und erfahrene Missionare iiber ihre Praxis. Nur
cinige seien erwihnt (was aber kein abwertendes Urteil fiir die andern be-
deutet): P. Vincent Ayel, Herausgeber der Vierteljahrschrift Catédhiste
(Paris), gab einen knappen, klaren und einldfllichen Bericht iiber ,Principes,
courants et perspectives de la catéchtse moderne®. P. Charlier aus Mared-
sous, Herausgeber von Bible et Uie Chrétienne, fordert emphatisch das Gottes-
wort der H1. Schrift als Grundlage und Inhalt der Katechese. Er verwirft den
intellektualistischen Katechismusunterricht, lehnt alle ,Biblischen Geschichten®
ab und tadelt scharf die Verwendung der Bibel fiir irgendeinen katechetischen
I.chrzwedk — Forderungen, denen wir uns nicht ganz anschlieflen kénnen, und die
teilweise auf der Tagung selbst bereits ihre Korrektur fanden. P. Ranwez SJ
von der katechetischen Zentrale Lumen Uitae in Briissel sprach iiber die Christo-
zentrik. Er schlug vor, im katechetischen Verfahren zu beginnen mit Gott im
Himmel, seiner Gréfle, Giite, Allmacht usw., dann tiberzugehen zur sakramen-
talen Gegenwart Christi und darauf erst die geschichtlichen Heilsvorginge zu
behandeln, damit von den Katechumenen die Person Christi nicht als etwas
Geschichtliches, Vergangenes aufgefafit werde und so die Ichndhe besser gewahrt
bleibe.

P. Heugens schilderte das lange und strenge Katechumenat (4—5 Jahre),
wie die Weiflen Viter es in Urundi handhaben, und die dadurch erreichten
grofien Erfolge. Allerdings lifit sich diese Methode nicht ohne weiteres auf ein
anderes Milieu iibertragen. Andere Referate verbreiteten sich iiber die Kate-
chese in verschiedenen Lindern und Vélkern: Bantu, Zande, Bakongo, Pakistan,
Punjab, Japan, Eskimo. Dabei wurden auch Einzelfragen der missionarischen
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Praxis besprochen; z. B. bei den Vortrigen iiber die Verwendung von Anschau-
ungsmaterial das Problem, ob die Personen der Heilsgeschichte in Afrika als
Weifle oder als Schwarze darzustellen seien. Zu einer eindeutigen Losung kam
man aber nicht.

Es scheint, dafl der Rahmen der Tagung zu weit gespannt war. Die Vortrige
standen auf bemerkenswerter Hohe; sie wurden durch ergiebige Aussprachen
erganzt.

Miinster (Westf.) Nisters

Ecclesia Apostolica, hrsg. vom Kath. Akademischen Missionsbund. Miinster
(Westf). 1957. 23 S.

Ein kleines Heft in Fotodruck, das nicht nur von der Arbeit des Kath. Aka-
demischen Missionsbundes (KAMB) berichtet, sondern auch in einer Reihe
kurzer, aber sehr klarer Aufsitze tiber Missionsfragen orientiert z. B. iiber die
Lrrichtung der Hierarchie in den Missionsldndern oder iiber neue missionarische
Versuche und Biicher. Es ist erfreulich zu sehen, wieviel Aktivitdt hinter diesen
Blittern steht, ohne dabei in eine verhiingnisvolle Hast zu verfallen, was be-
sonders schon in dem Aufsatz ,Schnelligkeit® zum Ausdruck kommt.

Hamburg Ad. Rodewyk S]

GrenTrUP, THEODOR: Die Apostolische Konstitution ,Exsul Familia® zur Aus "J‘N '
wanderer- und Fliichtlingsfrage. Mit Text, Ubersetzung, Kommentar. Verlag
.Christ unterwegs®, Miinchen 1955/56. 247 S. Geb. DM 15,80.

Gr., der bereits mehrfach dem Problem der nationalen Minderheiten seine
wissenschaftliche Aufmerksamkeit gewidmet hat, ist der berufene Mann, die
Magna Charta zu interpretieren, die Papst Pius XII. am 1. 8. 1952 in der Form
der Apostolischen Konstitution ,Exsul Familia“ der kirchlichen Aufgabe an
Auswanderern und Fliichtlingen gegeben hat. Wenn der Papst auch darauf
verzichtet hat, den kirchlichen Standpunkt zum Recht auf Auswanderung lehr-
mifig darzustellen, wie er es z. B. in seinen beiden Reden vom 2. 7. und
18. 10. 1951 tat (AAS 48, 1951, 554—557; L’Osserv. Rom. n. 248 vom 19. 10.
1951), so hat er doch im historischen Teil der Konstitution dargelegt, wie alle
Christen, die im Laufe zweier Jahrtausende zur Nachfolge der heimatlos
gewordenen Heiligen Familie berufen waren, seien es freiwillige Auswanderer
oder gewaltmiflig Vertriebene, die besondere Sorge der Kirche gewedit haben;
es ist nicht erst die Hirte unserer gnadenlosen Zeit der Heimatvertreibungen
gewesen, welche dieses seelsorgerische Problem aufgegeben hat. Mag die Aus-
wanderung auch zundchst dem das irdische Wohl besorgenden Staat zufallen.
so ist sie doch auch eine kirchliche Angelegenheit, weil der Christ gerade in der
dufieren Gefdhrdung der intensiveren Seelsorge bedarf und die Ausibung der
sozialen, vom staatlichen Recht kaum normierbaren Tugenden verlangt, deren
Lehrerin die Kirche ist (Gr. 128).

Im zweiten, normativen Teil der Konstitution erldfit der Papst in 56 Num-
mern Rechtsvorschriften fiir diese Auswandererseelsorge. Sie wird der Ober-
leitung der HI. Konsistorialkongregation unterstellt, bei der ein ,Oberster Rat
der Auswanderung” und ein besonderes Amt des ,Delegaten fiir die Werke
der Auswanderung® errichtet werden (nn. 1—17). Hier wird die Oberleitung
uber die Auswanderermissionare und Schiffskapline ausgeiibt, die unter
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Iithrung der fiir die cinzelnen Linder berufenen Dircktoren auf den Aus-
wanderungsschiffen und an den Auswanderungsorten die Seclsorge ausiiben
{nn. 18—31). Den Ortsbischéfen wird die Seelsorge an den Zugewanderten
innerhalb ihrer Sprengel besonders anempfohlen; den Auswandererseelsorgern
werden ihre Rechte und Pflichten einschlieflich ihrer Stellung zum Heimat- und
zum Ortsbischof klar normiert (nn. 32—40). Mit den besonderen italienischen
Verhiltnissen befassen sich die nn. 41—56, welche die geistliche Betreuung der
Auswanderer durch die Bischéfe Italiens und das von der HI. Konsistorial-
kongregation abhingige Pipstliche Priesterkolleg fiir die italienischen Aus-
wanderer behandeln.

Gr. hat diese Konstitution mit seiner Einleitung, seiner Ubersetzung und
einginglichen Kommentierung fiir das deutsche Sprachgebiet in vorziiglicher
Weise erschlossen. In der druckmifigen Anordnung verbleibt nur der Wunsch,
daR wenigstens der normative Teil der Konstitution besser in Spalten neben-
cinandergestellt im lateinischen und deutschen Text wiedergegeben worden
ware.

Neben der wohlgelungenen Ubersetzung (15— 64) ist das Kernstick der
Studie der eingingliche und erschopfende Kommentar zur pépstlichen Konsti-
tution (65—126), der das Hauptinteresse derselben in jeder Weise erhellt: der
Fntwurzelung der Auswanderer und Fliichtlinge aus dem heimatlichen Boden
und damit der heimatlichen Seelsorge entgegenzuwirken, ihre Einwurzelung im
fremden Land unter Wahrung ihrer nationalen und rituellen Eigenart kirchlich
zu fordern, die Grundlage einer gedeihlichen Auswandererseelsorge, namlich
geeignete und in klaren Unterordnungsverhiltnissen lebende Priester, zu
sichern. Dafl auch das Apostolat an den berufsmifig Heimatlosen, nimlich den
Seeleuten und den Hafenangestellten, miteinbezogen wurde, zeigt, wie um-
fassend die kirchliche Aufgabe unter dem Aspekt der Auswandererseclsorge
geschen ist.

Dank verdient Gr. fiir die Zeichnung des zeitgeschichtlichen Hintergrundes
der ,leidvollen Tragddien, mit denen die massenhafte Flucht und Heimat-
losigkeit in der neuesten Zeit belastet sind“ (132). Der mit reichem Zahlen-
material belegte Uberblick iiber das Flichtlingselend in der Welt seit 1918
(183—150) weist die Vordringlichkeit des papstlichen Anliegens auf. In seiner
Analyse des von der pépstlichen Konstitution umsorgten Personenkreises und
des erfafiten Sachbereiches (151—200) vertieft der Vf. das Verstindnis mit
Darlegungen iiber die Handhabung des Auswandererproblems durch staatliche
und {ibernationale Instanzen und mit einem aus christlichen soziologischen
Grundsitzen klar entwickelten ,Recht der Fliichtlinge und Auswanderer®. An-
hang, Anmerkungen und Index (201—247) runden die Studie zu einem in
Vollstindigkeit und Handlichkeit alle Wiinsche befriedigenden deutschen Hand-
biichlein der kirchlichen Auswanderungsfragen. Der Verlag hat die wertvolle
Arbeit in guter Ausstattung vorgelegt.

Miinchen Audomar Scheuermann

Jahrbuch Evangelischer Mission 1957. Hrsg., von Jan Hermelink. Verlag
der Deutschen Evangelischen Missionshilfe. 128 S. Kart. DM 2,—.

Enthilt Beitrige von H.R enkew itz (Die Missionsverantwortung der Kirche),
H. Lilje (Revision unserer Missionsmethodik?), H. Neumeyer (Begegnung
mit jungen Kirchen), G. Jasper (Mission an Israel) sowie eine Rundschau
iiber die Deutsche Evangelische Mission, Statistik derselben etc. Nach dem
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ersten Aufsatz haben ,wir nicht den Auftrag bekommen®, ,die ,Kirche’ zu den
Vélkern zu bringen“, wenn auch die Kirche ,ihren ganz bestimmten Platz auf
dem Wege, dem kommenden Herrn entgegen, erhalten hat® (7). Lilje be-
richtet u. a. von der ,Nidtkirchen-Bewegung® in Japan (33). Nach Jasper
lauert die ,Gefahr am Wege, dafl wir uns mit einer Koexistenz zwischen Kirche
und Synagoge abfinden“ (60). Die Judenmission fordert ein ,existentielles
Zeugnis®. Das Gesprach mit der Synagoge legt uns einen ,Zwang zum christo-
logischen Denken® auf.

Thomas Ohm

;LAURES, Jouannes: Gracia Hosokawa. Steyler Verlagsbuchhandlung, Kalden-
kirchen, 1956. S. 133. e

In den letzten 20 Jahren ist in Japan vor allem durch die japanischen
Biographien von Iwao Mitsue und Soogo Or und die wissenschaftlichen Einzel-
studien von Hermann Heuvers SJ und Alphons Kreiser S] das Interesse an
der edlen christlichen Frau Gracia Hosokawa (1563—1600) sehr gestiegen. Das
vorliegende Werk ist die erste moderne Biographie in deutscher Sprache. Gracia
Hosoxawa war die schone, feingebildete Tochter des schwertgewandten
Mitsuhide Axechi, des Feldherrn und unglicklichen Morders des grofien Opa
Nobunaga. Durch Vermittlung Nobunagas wurde sie Gemahlin des Ritters
und Generals Fujitaka Hosoxawa, dem sie mehrere Kinder gebar und dessen
Geschick sie in alt-japanischer Treue in Gluck und Unglidk teilte. Durch harte
Schicksalsschlige aufgeriittelt, suchte sie Antwort auf die Probleme des
Menschenlebens, und als ihr unglaubiger Gemahl, der viel mit dem christlichen
Ritter Ukon Takayama verkehrte, vom Christenglauben erzdhlte, wandte sie
sich ihm sogleich innerlich zu. Da der Gemahl ihr eifersiichtig jeden unbewach-
ten Verkehr mit der Auflenwelt verwehrte und ihr nicht erlaubte, mit den
Missionaren Verbindung aufzunehmen, schickte sie heimlich ihre Migde, um
sich durch sie von den Missionaren belehren zu lassen, und lief sich in der
Verfolgung 1587 von einer Dienerin taufen. Nur einmal war es ihr vergdnnt,
eine katholische Kirche zu betreten, aber zu Hause lebte sie streng nach den
Iehren des Christentums, das aus einer eigenwilligen, anspruchsvollen Schlofi-
herrin eine heroische Jingerin Christi machte. Kurz vor der entscheidungsvollen
Schlacht von Sekigahara 1600 starb sie in ihrer Wohnung eines gewaltsamen,
tragischen Todes, indem ein Gefolgsmann sie dem Befehl ihres heidnischen
Gatten gemif enthauptete, damit sie nicht in die Hinde der Feinde falle.
Wegen ihres heroisch ertragenen Todes ist ihr Andenken in Japan auch in
heidnischen Kreisen noch lebendig.

Der Vf. hat der Kirche Japans mit diesem Buche einen guten Dienst er-
wiesen. Denn nichts macht auf den wohlmeinenden Heiden und Katechumenen
mehr Eindruck als grofie Gestalten des eigenen Volkes, die in schwierigen
Verhiltnissen gelebt und durch ihren Glauben das Leben gemeistert haben.
Gracia H. beweist die grole Werbekraft des christlichen Glaubens inmitten der
Roheit des damaligen kriegerischen Zeitalters. Aber auch fiir den Katholiken
in Japan hat diese Gestalt grofle anregende Bedeutung, da sicherlich auch heute
noch viele von Christus erfiillte Frauen im Schicksal der Gracia ihr eigenes,
oft schwieriges Schicksal wiedererkennen.

Der bekannte Geschichtsforscher und Professor an der Sophia-Universitit in
Tokyo hat in diesem Biichlein die Angaben der alten japanischen Familien-
chroniken und der zeitgendssischen Missionsquellen sowie die neuere Literatur
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zu einer wissenschaftlich hochstehenden, gut lesbaren Biographie zusammen-
gefafit, der hoffentlich bald die japanische Version folgen wird. Das Buch wird
jeden Freund des japanischen Volkes erfreuen; besonders aber sei es den
jungen Japanmissionaren empfohlen, die daraus den Geist des alten Japan
und die Glaubensnot vieler japanischer Familien besser verstehen konnen.

Miinster/Westf. P. Dr. Bernward Tilleke, OFM

g0

’f\Die Neuheit des Lebens als Ziel und Frucht der (Weltmission. Missionsstudien-

woche 1956. Herausgegeben von P. Dr. Laurenz Kilger OSB (Minster/W
1957). 287 S.

Endlich erschien die von allen Teilnehmern der Wiirzburger Missionsstudien-
woche — und nicht nur von diesen — sehnlichst erwartete Ausgabe der auf der
Tagung gehaltenen Referate (z. T. in ausfihrlicherer Fassung) mit den Diskus-
sionsthemén und ihren Ergebmssen sowie kurzen Hinweisen auf den Verlauf
der Tagung. Uber die Vortragsfolge und den Inhalt der einzelnen Referate
berichtete der Herausgeber in ZMR 40, 1956, 206—209.

Es sind grundsitzliche Fragen, die hier behandelt werden, von entscheidender
Pedeutung fir den Missionswissenschaftler und firr den Missionar. In einer
Zeit, wo der ,Reiz des Neuen® Triumphe feiert, mufi mit aller Deutlichkeit be-
tont werden, dafl es nur eine Neuheit gibt, die imstande ist, dem Leben des
Menschen neuen Sinn und Inhalt zu geben: die christliche Botschaft. Sie ver-
mittelt einen neuen Gottesbegriff, eine neue sittliche Haltung gegeniiber Gott
und den Menschen; sie schafft einen neuen Menschen, eine neue Gemeinschaft;
sie wirkt sich lauternd und gestaltend aus auf alle Lebensbereiche. Ebenso
wichtig aber ist die klare Herausstellung des wesentlich Neuen fiir eine sinn-
volle Verkiindigung und kluge Gegeniiberstellung zum ,alten“ religitsen und
kulturellen Bestand der Missionsvélker. Nur wenn deutlich unterschieden wird,
was wesentlich christliche Botschaft und was kulturbedingte (abendlindische)
Zutat und Form ist, kann der Gefahr der Verfilschung des Neuen begegnet
und das rechte Verhiltnis zum ,Alten“ gefunden werden. Um diese beiden
Anliegen geht es hier letztlich. So bilden die Vortrage der Wiirzburger Studien-
woche einen wertvollen Beitrag zur systematischen Missionswissenschaft. Zu-
gleich geben sie viele praktische Hinweise. Ihr Studium mufl jedem Missionar
empfohlen werden.

Hiinfeld bei Fulda J. Metzler OMI

OnM, Tuomas: Das Institut fir Missionswissenschaft der Universitit Miinster.

In: Arbeitsgemeinschaft fiir Forschung des Landes Nordrhein-Westfalen. Mit-
teilungsblatt, Heft 9. Dusseldorf 1957, 3 ff. Eine gedrdngte Darstellung der
Forschungsarbeit des Instituts, seiner Ziele, seiner Schwierigkeiten und seiner
Leistungen.

Orro, Joser ALBERT, S. J.: Warum Mission? Butzon & Bercker. Kevelaer. 30, S.

Eine Schrift, die fiir weitere Kreise geschrieben ist und allerweiteste Verbrei-
tung verdient. Die Mission ist theologisch notwendig, zeitgeschichtlich vordring-
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lich, verlangt Anpassung, hat bestimmte Chancen verpafit und gibt doch Grund
zur Hoffnung. Das Chaos in der Welt von heute ist ein Ubergang zu einer
neuen Ordnung der Welt und zu einer neuen Weltkirche.

Thomas Ohm

L Roux,” ANpRE: La priére pour la mission a Uorigine de la Société des Missions

évangéliques de Paris et aujourd hui. Société des Missions Evangéliques de Paris.
Paris 1956, 85 S.

Das Biichlein zeigt, wie in der Pariser evangelischen Missionsgesellschaft frii-
her fiir die Mission gebetet wurde und heute gebetet wird, betont die Wichtig-
keit des Gebetes fiir die Mission, speziell in unserer Zeit, und gibt Winke fir
das Missionsgebet. Auch fiir Katholiken sehr lehrreich und anregend!

Thomas Ohm

""..ROUX,FEBERT: Eglise et Mission. Société des Missions Evangéliques de Paris.
9

56. 91 S.

Wem es darum geht, zu erfahren, wie man im franzosischen Protestantismus,
speziell in den protestantischen Missionskreisen Frankreichs iiber die Beziechung
zwischen Kirche und Mission denkt, wird dieses Biichlein mit Gewinn lesen.
Man sieht, wie ernst um die Fragen gerungen wird und wie man dabei immer
wieder auf die Heilige Schrift als die letzte und einzige Autoritat (41) zuriick-
greift. In dem ersten Kapitel wird iiber die Fundamente gehandelt, wobei Vf.
zu dem Ergebnis kommt, dafl die Kirche ihrem Ursprung, ihrem Wesen, ihrer
eigentiimlichen Funktion und ihrer Bestimmung nach apostolisch ist. Im Lichte
dieses Ergebnisses werden dann von der Mission aus Fragen an die Kirchen
und von den Kirchen aus Fragen an die Mission gestellt. Alles 1aft sich kurz
zusammenfassen in dem Satz: ,La Mission, c’est I'Eglise consciente qu’'elle
est I'Eglise sainte, une, apostolique, parce qu'universelle (13). Auf einige Sétze
sei eigens hingewiesen, so auf die These, dafl die Probleme der Mission in
Wirklichkeit Probleme der Kirche sind (18). ,Le Nouveau Testament ignore la
dualité Eglise-Mission® (25). ,Die Mission griindet die Kirche® (26). ,Alle Funk-
tionen der Kirche kulminieren in der apostolischen Funktion® (29). ,Clest la
fonction apostolique qui doit donc commander, justifier et ordonner ses insti-
tutions, sa structure interne, ses ministéres® (47). ,La missiologie fait nécessai-
rement partie de la théologie ecclésiastique® (50)!

Paris

Thomas Ohm

Scrtitte, Jomannes, SVD: Die Katholische Chinamission im Spiegel der rot-
chinesischen Presse. Uersuch einer missionarischen Deutung. (Missionswissen-
schaftliche Texte und Abhandlungen, 21.) Aschendorffsche Verlagsbuchhandlung,
Miinster Westfalen, 1957. SS 394, DM 29,50.

Das Werk will eine Priifung und Wertung der katholischen Missionsarbeit
in China sein. Vf. war selbst viele Jahre als Missionar in China und erlebte
dort die Machtitbernahme der Kommunisten und den dufleren Zusammenbruch
der katholischen Missionsarbeit, die die Missionare aus ihrer Selbstsicherheit
herausrissen und zur Besinnung und Selbstpriifung mahnten. Nach einleitenden
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Darlegungen iiber die Situation der neueren Chinamission in vorkommunisti-
scher Zeit und iiber den chinesischen Kommunismus wird dargestellt, wie in der
rotchinesischen Presse die katholische Chinamission erscheint. Sch. sammelt das
Material um 4 grofle Fragenkomplexe: Religion und Kirche — Mission im all-
gemeinen (Ziel der Mission, Missionsgeschichte, Mission und Patriotische Re-
form) — Missionstriager (Internuntius, Missionare, Laienapostel) — Missions-
methode (allgemein, Karitas, Missionsschule, Missionspresse). Zu den rot-chin.
Anklagen und Vorwiirfen, die meist iibertrieben und verzerrt sind, aber durch-
schnittlich einen Wahrheitskern enthalten, nimmt Vf. immer sofort Stellung
und priift, wieweit die Aussagen falsch oder berechtigt sind und was eine
kiinftige Missionsmethode daraus zu lernen hat. Die gegnerischen Aussagen
stammen aus 18 cbin. Tageszeitungen sowie einer Reihe von Broschiiren,
Abhandlungen und Biichern, die Vf. anfangs genau und mit chin. Zeichen
auffithrt und die meist wortlich zitiert werden. Zwar entzieht sich die Richtig-
keit der Ubersetzungen unserer Kontrolle, da die chin. Texte selbst nicht mit-
gedruckt sind; sie diirfte aber wohl kaum in Frage gezogen werden kinnen.
In der Stellungnahme hat V. ebenfalls eine reiche Literatur verarbeitet, in der
die Autoren selbst zu Worte kommen. Doch hélt Vf. auch selbst nicht mit seiner
Meinung zuriick, die bei allem Takt offen und freimiitig ist.

Die Wirkung des Buches ist recht demiitigend fiir das Abendland. Auch wenn
vieles in der rot-chin. Presse propagandistisch iibertrieben ist, so bleibt doch
vieles, was sich bei ehrlichem Studium der Verhiltnisse nicht ableugnen lafit.
Riickschauend miissen wir zugeben, dafl in unserm Missionsbetrieb manches
unklug und missionsmethodisch falsch war. Heute kommt die 300jdhrige Last
der Tradition {iber uns, und wir miissen lernen, unsere Fehler einzugestehen
und uns umzustellen.

Fiir die Missionswissenschaft kann dieses Buch eine grofie Bedeutung haben.
Sie sollte die hier aufgeworfenen Fragen, die zugegebenermaflen noch auf
endgiiltige Klirung warten, aufgreifen und griindlich durcharbeiten. Besonders
gilt das fiir die chin. Missionsgeschichte. Wenn die Gegner von einer ,Blutschuld
der Geschichte® reden, so diirfen wir diesen Vorwurf nicht einfach mit einer
leichtfertigen Geste von uns weisen, aber auch nicht schlechthin alles zugeben.
Wir miissen in griindlichen Einzelstudien die chin. Missionsgeschichte, besonders
die der letzten 150 Jahre, neu durcharbeiten und die Vorwirfe der Gegner
ernst nchmen. Denn wenn sie auch objektiv verzeichnet sind, so beweist die
chin. Missionsgeschichte doch, dafl diese Vorwiirfe von der Masse der Nicht-
katholiken fest geglaubt und durch die Generationen weitergegeben, ja selbst
von Katholiken fiir wahr gehalten werden. Hier kann nur die gut fundierte,
sduberliche Scheidung von Legende und Wahrheit Wandel schaffen. Zum
Ernstnehmen des Gegners gehért auch, dafl von nun an der Missionshistoriker
auch alle verfiigharen chin. Quellen gewissenhaft beriicksichtigt. Sonst werden
wir von chin. Historikern von vorneherein als einseitig abgelehnt. Eine solche
auf ersten chin. und abendlindischen Quellen beruhende Studie iiber die Zeit
unmittelbar nach dem Opiumkrieg ist die von A. Grofle-Aschoff: The
Negotiations between Chiying and Lagrané 1844—1846 (cf. Bibliografia Mis-
sionaria 1951, n. 570), die auch dem Vf. leider unbekannt geblieben ist. Wie
sehr wir eine gute chin. Missionsgeschichte in deutscher Sprache benétigen, zeigt
die hidufige Zitierung der protestantischen Missionsgeschichte von Richter,
die schon 30 Jahre alt ist und nur ein erster Versuch sein wollte.

90



Im tbrigen sollte das Buch uns zwingen, auch die anderen Probleme der
Mission im Fernen Osten neu zu iiberdenken. Und zwar nicht nur fir die
zukiinftige Missionsmethode auf dem chin. Festland, sondern fiir die gegen-
wirtige auf Taiwan, im tbrigen freien China, Indochina, Indonesien, und sogar
auf den Philippinen und in Japan. Fiir alle gibt Vf. wertvolle Anregungen,
uns aber auch guten Mut im Hinweis auf den Glauben der chin. Katholiken,
seiner Priester, und besonders auf die Treue zum Papst und der Gesamtkirche.

Das Buch, dessen reiche Bebilderung aus chin. Zeitungen die gebotenen Dar-
legungen wirkungsvoll unterstreicht, ist nicht nur eine Zierde der modernen
Missionswissenschaft in Deutschland, sondern, wie gezeigt, auch von eminent
praktischer Bedeutung. Aus diesem Grunde freuen wir uns mit dem VI, dafl
seine Dissertation an der Universitdt Miinster preisgekront wurde.

Miinster {Westf.) Dr. P. Bernward Willeke, OFM

5 3

4« I UyrreEnsrorck, Tromas, O.F.M.: The Franciscans in the Land of the Rising
Sun. Fifty Years after their Return 1957. Mit 18 Bildern. Tokyo, Japan (St.
Joseph Friary, 28—4, Mikawadaimachi, Minatoku), 1957. 82 pp.

Zum Gedichtnis des 50. Jahrestages der Riidkkehr der Franziskaner nach Japan
(9. 1. 1907) erschien diese kurzgefafite Geschichte franziskanischer Missionstatig-
keit in Japan. Sie beginnt mit dem Besuch der ersten spanischen Franziskaner
(1582) und fiihrt bis in die jiingste Gegenwart. Der erste Teil schildert in kurzen
Ziigen die Missionen des ausgehenden 16. und der ersten Halfte des 17. Jhs, Der
grofiere zweite Teil beschreibt die Entwicklung der Hokkaid o-Mission, mit
deren Namen der deutsche Franziskanerbischof W. Kinold unzertrennlich ver-
kniipft ist. Die Mission wurde 1915 Apost. Prafektur Sapporo, 1929 Apost.
Vikariat und ist seit 1952 vollausgebaute Dibzese unter Leitung eines einhei-
mischen Bischofs. Es folgt ein Uberblick iiber die Missionstatigkeit in Karafuto
(Siidsachalin), wo deutsche und polnische Franziskaner seit 1914 arbeiteten, bis
die Russen die Japaner vertrieben und die Missionare auswiesen (1945). Dann
folgt die in Deutschland wenig bekannte Geschichte (1921—36) der franziska-
nischen Missionsarbeit im duBersten Siiden Japans, in der PrifekturKagoshima,
die damals die ganzen Ryukyu-Inseln bis kurz vor Formosa umfafite. Die dor-
tigen Missionare setzten seit 1987 ihre Titigkeit in den volkreichen Provinzen
Saitama, Tochigi, Gumma und Ibaraki fort. Die schlesischen Franziskaner
wirkten seit 1935 in der grofien Provinz Nagano. Nach dem Kriege wurde
das ganze Missionswerk grofiziigig ausgebaut, so daf am 1. 1. 1957 215 Fran-
ziskaner (darunter 47 Japaner) in 12 Missionsgebieten und mehreren anderen
unabhingigen Institutionen arbeiten.

Das Buch ist ein schlichter Tatsachenbericht, meist ohne Bezugnahme auf das
politische, wirtschaftliche oder religicse Leben der Japaner. Aber als erster
Versuch einer Gesamtdarstellung mufl es als sehr gliddich bezeichnet werden.
Schade, daf auf jede Quellenangabe verzichtet wurde. Doch ist ersichtlich, daff
Verf. sich auf offizielle Akten, vorhandene Literatur und fiir die neuere Zeit auf
die miindliche Information der Missionare gestiitzt hat. Das gibt dem Werk eine
fiir den ersten Wurf aufierordentlich grofle Zuverldssigkeit.

Verf. ist scit Jahren Professor fiir scholastische Philosophie, erst in China,
jetzt am Franziskaner-Priesterseminar in Tokyo-Setamachi. Obwohl er japa-
nische Kirchengeschichte nur als ,hobby“ betreibt, so hat er sich mit seinen
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vorbereitenden Artikeln in World Mission und Missionary Bulletin und beson-
ders mit diesem Werk als einer der besten lebenden Kenner der Geschichte der
Franziskaner in Japan erwiesen.

Miinster/Westf. P. Dr. Bernward Willeke OFM

~.VroManT, G./Boncaerts, L. CICM (Scheut): De Fidelium associationibus.

De Actione catholica. De Legione Mariae. Ad usum utriusque Cleri, praesertim
Missionariorum. Editie altera aucta et emendata. Desclée de Brouwer, Bruges
1955 (IX — 176 pp.).

Diese Neuauflage der seit Jahrzehnten bestens bewihrten Monographie tber
das kirchliche Vereinswesen lafit fast auf jeder Seite die verbessernde Hand
des Verfassers erkennen. Die nicht unbetrichtlichen Erweiterungen beziehen sich
sowohl auf den Nachtrag des seit der Erstauflage erschienenen umfangreichen
emnschlagigen Schrifttums als auch besonders auf die Einbeziehung der Kath.
Aktion und der Legion Mariens in das geltende kan. Recht. Damit wird vor
allem deutlich, wie weit in den letzten drei Jahrzehnten die Rechtsentwicklung
aul dem Gebiete des kirchl. Vereinswesens fortgeschritten ist.

Das Werk empfiehlt sich durch besondere Klarheit und Prizision in der Dar-
stellung einer an Zweifeln und Schwierigkeiten reichen Rechtsmaterie. Wer
immer in Heimat und Mission einem kirchl. Verein vorsteht, wird in allen
aufkommenden Rechtsfragen sich mit grofiem Nutzen seiner bedienen.

Oeventrop (Westf.) P. Dr. J. Jassmeier MSC

RELIGIONSWISSENSCHAFT

Biezars, Hararps: Die Hauptgitiin der alten Letten. Uppsala, 1955, 435 SS.

,Die vorliegende Arbeit ist der erste Versuch, die Frage der lettischen Géttinnen
unter Heranziehung des gesamten Quellenmaterials und unter Berlicksichtigung
der bisherigen wissenschaftlichen Diskussion zu behandeln® (1). Dafiir sind zwei
Griinde mafigebend. ,Erstens sind die gottlichen Wesen weiblichen Geschlechts
in der lettischen Religion eine der wichtigsten Erscheinungen . . . Zweitens neh-
men sie fast in allen indoeuropidischen Religionen einen hervorragenden Platz
ein“ (1). Auch darauf wird hingewiesen: .Zum ersten Mal in der Erforschung
der lettischen Religion wird in dieser Arbeit der Grundsatz von der Einheit des
Raumes beachtet und angewandt, indem man einzelne Traditionen lokalisiert®
(5). Ebenso wird hervorgehoben, dafl ,das Problem des Synkretismus viel
schwieriger ist* (6), als man weithin annimmt.

Im ersten Teil werden die Volkslieder als Quelle der lettischen Religion be-
handelt, im zweiten die Analyse des geschichtlichen und philologischen Materials
und der bisherigen Forschungsergebnisse gegeben, im dritten Laima als Schick-
salsgottin in den lettischen Volkstraditionen nachgewiesen, im vierten Laima
und Mara als Segensgestalten in den lettischen Volkstraditionen dargestellt, im
finften die Schicksalsg6ttin Laima mit der HI. Maria im lettischen religidsen

-Synkretismus verglichen und im sechsten kurz auf die Hl. Thekla und Karta

in der lettischen Volksreligion hingewiesen.
Die Ergebnisse sind: daff Laima als Schicksalsgéttin (303. 304) nicht mit Mara
identisch ist (310, 311); dafl Mara nicht nur etymologisch, sondern auch ihrem
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Wesen nach mit der HI. Maria identisch ist (328); dafl eine unbekannte chtho-
nische Gottin angenommen werden mufl (340); dafi Dekla (Thekla) ein typisches
Erzeugnis des Synkretismus ist und dafi von Karta das gleiche gilt, die aber
mehr der Dichtung als der Religion zugehort (388).

Die Arbeit ist darin mustergiiltig, daB sie, bei sorgfaltiger Kleinarbeit, nie den
Blick auf das Ganze und die Sache verliert. Die Begriindung fiir die Ergebnisse
ist mafvoll und ecinleuchtend. Dafi dem Verfasser die Wissenschaft nicht Spiel
und Zeitvertreib ist, ersicht man aus der Widmung: Meinen in der Heimat
gemarterten Eltern.

Miinster (Westf.) Anton Antweiler

DecuaneT, J. M., OSB: Yoga fiir Christen. Die Schule des Schweigens. (Yogin
du Christ. La voie du silence). Sammlung: Zu uns komme Dein Reich. Raber
& Cie, Luzern 1957. 184 S. Kt. DM 6,75. Ln. DM 9,40.

Ein Beitrag zu dem Austausch, der sich in unseren Tagen zwischen Asien und
dem Abendland vollzieht! Ein belgischer Benediktiner und Novizenmeister, der
den Yoga studiert und bei sich selbst erprobt hat, sieht in dem fiir uns so selt-
samen Yoga, dessen Gefahren ihm bewuft sind, ein ausgezeichnetes Hilfsmittel
fiir dic Pflege der Gesundheit, die Erstarkung des Geistes und die Frommigkeit
und Meditation des Christen und iibernimmt in diesem Sinn alles, was fur uns
gut und niitzlich ist. Einen grofien Teil des Buches bilden genaue Anweisungen
fir den christlichen Yoga. Thonas Okt

Frank, Epvarp: Stufen der Erleuchtung. Ritsel der Seele in Indien, Tibet,
Japan, China und Europa. Verl. Welt und Wissen. Bidingen-Gettenbach (1957),
109 S.

Der V. geht dem Problem des Transpsychischen, des ,im besten Sinn Okkul-
ten“, des Parapsychologischen etc. in einzelnen Sonderfillen nach, die uns
besonders in Asien begegnen (Tranceldufer, Levitation, Leben ohne Kleidung
in eisiger Kilte, Schattenmenschen, Sich-unsichtbar-Machen, Zen usw.) und weist
Wege zu ihrer Erklirung und ihrem Verstindnis. Tatsachlich ist hier mit einer
realen Bestandsaufnahme und einer philosophischen Erklarung der Texte nichts
getan. Die Psychologie vermag weiterzuhelfen, ohne allerdings alle Raitsel
licen zu konnen. Auf diesem Gebiet hat auch die Theologie mitzusprechen. Die
Arbeit ist fiir unsere Missionare wichtig, aber auch fiir unsere Scelsorger
angesichts der Ubernahme asiatischer Verfahren auf dem Gebiet der Meditation

im Westen und dergleichen. Thoms. Ol

Maver, GeruarT: Die Begegnung des Christentums mit den asiatischen Reli-
gionen im Werk Hermann Hesses. (Untersuchungen zur allgemeinen Religions-
geschichte, N. F. Heft 1.) Ludwig Rohrscheid Verlag/Bonn, 1956. 181 S. Brosch.
DM 16,50.

Die fleiflige und anregende Marburger Dissertation ,sucht Hermann Hesses
Tebensgestalt und Werk im wesentlichen mit den Methoden der Religions-
wissenschaft zu deuten® und an dessen Beispiel ,die geistige Auseinander-
sctzung zwischen christlicher und asiatischer Religiositat, die sich in der Gegen-
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wart vollzieht, zu erhellen® (5). Einleitend werden die geistigen Beziehungen
zwischen Deutschland und dem Osten seit der Goethezeit iiberschaut. Einer der
starksten Eindriicke, die Indien auf das Abendland ausgeiibt hat, duflere sich
im (kosmischen) Einheitsgedanken, der unléslich mit der religiésen Besinnung
verbunden sei (18). Daher suchten die Romantiker in Indien den Urquell aller
Religion. Schopenhauer hatte mit den bedeutenden indischen Systemen aufier
Vorstellungen wie Samsara und Karma die Ablehnung einer individuellen
Unsterblichkeit gemein. Mit Richard Wagner verband ihn die Ethik des
erlosenden Mitleids. Im ausgehenden 19. Jh. fand der Buddhismus in Europa
zwei Interpretationsrichtungen: die eine, theosophisch-synkretistische, fand darin
eine voluntaristische Ethik, die andere, die bis in die Nihe Nietzsches fiihrt,
erblickte im Buddhismus eine Lebenshaltung des ethischen Heroismus.

Im zweiten Teil der Einleitung wird in der Diskussion europdischer, der
indischen und chinesischen Weisheit geneigter Dichtungen die Gegensitzlichkeit
von christlicher und asiatischer Frommigkeit herausgearbeitet. Nach F. Heiler,
dem der Autor stark werpflichtet ist, wird die ,Mystische“ Haltung Asiens be-
tont, der der antik abendldndische Personlichkeitsgedanke gegeniiberstehe. ,Eine
Adaptation asiatischer Mystik durch einen Europier — er sei Christ oder
Mystiker — mit dem Ziel einer fruchtbaren Synthese von christlicher und
asiatischer Geisteshaltung wird stets zwei Wesensmomente christlichen Glaubens
enthalten miissen: Einmal den Unsterblichkeitsgedanken und dann die schépfe-
rische Gestaltung der Welt in der Hoffnung auf ihre kiinftige Wesenserfiillung“
{29). Zur Erlduterung werden Novalis, A. Huxley und R. Rolland herangezogen.
Abschliefend stimmt der Verfasser P. Th. Ohm zu in der Warnung vor dem
»Hochmut, als kénnten wir nichts von den Christen Asiens lernen® (37).

In dem 15 Kapitel umfassenden Hauptteil der Studie erhilt der Leser von
Hermann Hesse den Eindruck eines unwiderstehlich zum Osten hingezogenen,
aber doch dem Abendland unlésbar verhafteten edlen und strebenden Geistes.
»lhm stand weder die Zuflucht einer geschichtlichen Offenbarungsreligion offen,
noch gelang es ihm, den mystischen Heilsweg zu Ende zu gehen. Ergebnis war
die Mystik der Distanz, eine Haltung, die fiir zahlreiche Angehérige der heuti-
gen curopaischen Geistigkeit kennzeichnend ist® (154). Die damit gestellte
Frage nach der ,Moglichkeit einer Synthese von asiatischer Mystik und christ-
licher Offenbarungsreligion* ist Gegenstand eines kritischen Nachtrags. Zunichst
erkennt Vf. darin die sittliche Grofle indischer ethischer Lebenshaltung weit-
gehend an, kehrt dann aber eindeutig gegeniiber S. Radhakrishnan den christ-
lichen Standpunkt hervor. ,Letztlich aber ist eine Synthese zwischen christlicher
und asiatischer Religiositit nur mdglich, wenn sich die verschiedenartigen
Glaubenselemente entweder um die christliche oder die mystische Grund-
anschauung gruppieren® (161). Angewandt auf Hermann Hesse heifit das: ,Es
handelt sich um eine Assimilation verschiedener wesenhaft christlicher Glaubens-
voistellungen an die Grundanschauung der Mystik, nimlich den zur Vergottung
fithrenden Heilsweg der Seele. Indem Hesse damit auf das universale Mittler-
tum Christi verzichtet, gibt er den christlichen Standpunkt auf® (161/162).

Schliersee/Obb. Dr. Winfried Petri
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VERSCHIEDENES

Grir, Ricuarp: Madht des Gebetes. Fr. Pustet/Regensburg (1957). 166 S.
Kart. DM 8,90, Lwd. DM 5,90.

_Die Lehre iiber das Gebet muff ganz einfach sein, so einfach, dafl sie jeder
verstehen und iiben kann® (107). Diese Forderung hat Vf. selbst uiberzeugend
erfiillt. Auch sein neues Buch beweist es. Es ist eine Bearbeitung von: ,Herr,

lehre uns beten!® — unter neuem Titel, mit neuem Inhalt, in neuer Form. Der
Missionar wiirde aus seiner Lektiire Nutzen fiir sich und seine Christen ziehen.
Miinster/Westf. P. Jos. Glazik MSC

Huser, Max: Jesus Christus als Erloser in der liberalen Theologie. Verlag
P. G. Keller, Winterthur 1956. 307 S., br. 18.— Sfr.

Das Anliegen der liberalen protestantischen Theologie war nicht blofie De-
struktion (wie es dem katholischen und protestantisch-orthodoxen Beobadhter
zunichst erscheinen konnte); man wollte vielmehr Naturwissenschaft, historische
Kritik und (Zeit-)Philosophie ganz ernst nehmen und zugleich doch die (wenn
auch sehr verschieden verstandene und oft willkiirlich umgedeutete) Substanz
christlichen Glaubens bewahren. Das wird in dem vorliegenden, sehr aufschlufi-
reichen Werk an einer der zentralsten Fragen, der Stellung zu Christus als
Erloser, deutlich gemacht. Die zahlreichen Versuche der liberalen Theologie
werden in drei, allerdings nicht klar unterschiedene Gruppen zusammengefafit,
fiir die jeweils drei Reprisentanten behandelt werden. Die getroffene Auswahl
befriedigt nicht ganz; viele, z. T. viel bedeutsamere Namen vermifit man. Der
V. beginnt mit der Vermittlungstheologie Schleiermachers, der das erlgsende
,Prinzip® in der (im Gefiihl erfafiten) Einwohnung des Gottlichen im mensch-
lichen Bewuftsein sah. Auch nach A. Schweizer erlést eigentlich nicht Christus,
sondern ein Prinzip: Die Idee des Gottesbundes, die in Christus vollendet offen-
bart sei. Uberraschenderweise findet man hier auch D, F. Strauf}, dessen Ver-
suche, Glauben und Wissen mithilfe der Philosophie Hegels zu verschnen,
bekanntlich im Unglauben endeten. Fiir die liberale spekulative Theologie
stehen A. E. Biedermann, R. A. Lipsius und H. Lidemann, alle im Banne der
idealistischen Philosophie. Bei den liberalen Theologen der Gegenwart (U.
Neuenschwander, P, Tillich, F. Buri) handelt es sich oft weniger um Christo- .
logie als um die ,allegorische Illustration einer existentialistischen Religions-
philosophic* mithilfe entmythologisierter ntl. Texte. Der Vf. bekennt sich selbst
zur liberalen Theologie, deckt aber ihre vielfiltigen Irrwege und inneren
Widerspriiche in schonungsloser Kritik auf. Die Wegweiser, die er selbst dabei
aufstellt, verheifen allerdings nichts Besseres: Die gottliche Offenbarung sei
nicht punktférmig konzentriert, auch nicht in ,Christus® (noch weniger in
»Jesus): die Entwicklung und das Wirken des (unpersonlichen) gottlichen
Geistes gingen weiter. Darum sei cine ,Theologie des Geistes®, der nicht nur
wehe, wo er will, sondern auch beharre, zu erstreben. Aber: Wo ist Offen-
barung, wo blofi menschliches Denken oder Irren? Die Frage nach dem Krite-
rium, die der Vf. im Verlauf der Darstellung so oft kritisierend gestellt hat,
kehrt auch fiir ihn wieder. Und sie bleibt fiir jede ,liberale® Theologie unlsbar.

Frankfurt/M, W, Bulst S. J.
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Pratzeck, EruarD-W., OFM: Das Sonnenlied des Heiligen Franziskus von
Assisi. Eine Untersuchung seiner Gestalt und seines inneren Gehaltes nebst
neuer deutscher Ubersetzung. Max Hueber-Verlag/Miinchen o. J. 84 S.
Ln. 5,80 DM.

Eine kostbare Gabe! Der Sonnengesang des Poverello mit Mitteln der
Gestaltanalyse fir all seine Freunde, junge und alte, gebildete und kunst-
begabte, fiir Gelehrte und fiir die ,Stillen im Lande® erkldrt und tibersetzt.

Dr. P. ]. Glazik MSC

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.

B.B. A. A. Boletin Bibliografico de Antropologia Americana. Vol. XVIII
(1955), Parte 1. 2. (Instituto Panamericano de Geografia e Historia) Mexico
1956.

Corte, Nicovas: Ist der hl. Petrus im Uatikan? (Saint Pierre est-il au Vati-
can?) Bibliothek Ekklesia, 1. Paul Pattloch Verlag, Aschaffenburg 1957, S. 143.
Benson, Rosert Huen: Der Herr der Welt (Lord of the World). Ebda 1957.
DemEeTrs, AnprE: Die Herren won Schoendaele (Kringloop van het geluk).
Roman. Ebda 1957.

Henningson, Karr-Axe: Striden om lekmannadopet. En studie 1 motsdttningen
mellan Svenska Kyrkan och Svenska Missionsforbundet 1878—1898 (Studia
Theologica Lundensia, 13). Lund 1956.

KasBaUgr, Sixta: Du hast fiir mich dein Herz verschwendet. Katholisches
Frauenheldentum in China. Butzon und Bercker, Kevelaer 1956.

Mzropio pE Nemsro, OFMCap: Notas sébre os Indios da Prelazia de Grajait
(Maranhao). Ed. ,A Voz de Sdo Francisco® Fortalezza 1955.

In.: Sdo José de Grajai primeira Prelazia do Maranhao. Ibid. 1955.
Savvapor, Tomas: Idh stiirzte aus der Ewigkeit (Historias de Valcanillo). Paul
Pattloch Verlag, Aschaffenburg 1956.

Winowska, Maria: Das wahre Gesicht des Pater Pio (Le vrai visage du Padre
Pio, o.f.m.c., Prétre et Apdtre). Bibliothek Ekklesia, 2. Ebda. 1957.

Anschriften der Mitarbeiter dieses Heftes: P. Dr. Jouannes Berrray SVD,
Missionshaus St. Gabriel, Médling bei Wien. — P. Dr. Benno Biermann OP,
Dominikanerkloster Walberberg (Bez. Kéln). — Univ.-Prof. Dr. PauL HAckeRr,
Bonn a.Rh., Lotharstr. 113. — Dr. Sieesert Hummer, Plohn iber Auerbach
(Vogtland). — Univ.-Prof. Dr. Fr. Leist, Miinchen-Waltrudering, Dualastr. 2. —
Dozent Dr. E. Neuniusier, Kath.-Theol. Hochschule Dillingen. — Univ.-Prof.
Dr. G. Puiuips, Tiense Vest 27, Leuven (Belgien). — Abbé WEernErR PrompEr,
rue de Tervueren, 56 Louvain (Belgien). — Prof. Dr. Paur Scresesta SVD,
St. Gabriel, Modling bei Wien.

96



ZUR PROBLEMATIK DER TAUFVERPFLICHTUNG

von Heinz Robert Schlette

Wer in die Gemeinschaft der an Christus Glaubenden eintreten, sich
zu Jesus bekehren und Glied seiner Kirche, seines mystischen Leibes,
werden will, muf} sich taufen lassen. Nach dem Wortlaut des Missions-
befehls (Mt 28,18—20) und der einmiitigen Auffassung und Praxis der
Kirche in ihrer langen Geschichte schliefit die Bekehrung, d. h. der rechte
Vollzug des Glaubens, die Pflicht, sich taufen zu lassen, ein. Dennoch ist
es keineswegs leicht, die Frage zu beantworten, wer zur Ubernahme der
Taufe verpflichtet ist. Denn diese Frage impliziert andere, tiefer reichende:
Wann beginnt fiir einen Menschen die personliche Pflicht zur Taufe?
Wann darf er sich iitberhaupt erst taufen lassen? Welche inneren,
existentiellen Voraussetzungen muf} der Taufkandidat erfiillen?

Es bedarf keiner langen Hinweise, um die Bedeutung dieser Frage-
stellung fiir die Missionstheorie und besonders auch fur die Missions-
praxis hervorzuheben. Wir sind zu sehr gewohnt, in der Kindertaufe den
Normalfall des Vollzuges des Taufsakramentes zu sehen, obwohl dieses
doch seine wahre Gestalt erst dort erlangt, wo ein reifer, erwachsener
Mensch nach gewissenhafter Priifung und tiefer Umkehr es wagt, als
Zeichen fiir seinen Glauben an die in Jesus Christus gewirkte Offen-
barung Gottes die Taufe an sich geschehen zu lassen. Soll unsere Frage
nicht nur formal beantwortet werden, indem man etwa sagen konnte,
wer eben in Wahrheit glaube, der miisse sich taufen lassen, dann ist es
erforderlich und von Nutzen, zunichst einmal geschichtlich nach der Ent-
stehung der Taufverpflichtung zu fragen.

Die Taufe steht nicht zusammenhanglos in der Geschichte; sie ist an
die Stelle der alttestamentlichen Beschneidung getreten. Jedesmal wenn
ein Mensch getauft wird, geschieht ein Ubergang von Vergangenem zu
Kiinftigem, von Altem zu Neuem, von Vertrautem in unbekanntes Neu-
land. Ein solcher Ubergang als religios-existentielles Ereignis — denn
in ihm spricht sich eine fundamentale Veranderung im Sich-Verhalten
zur Wirklichkeit aus — hat seine eigenen psychologischen, paddagogischen,
soziologischen und theologischen Gesetze, die zusammengenommen den
oft undurchsichtigen Prozel ausmachen, den wir ,Bekehrung® nennen.

In unserer Untersuchung mochten wir durch die Befragung der Dog-
mengeschichte die Struktur des ersten Ubergangs zur Taufe von der
israelitischen Beschneidung niher in den Blick fassen, um zu erfahren,
wie die Taufverpflichtung und damit der Ubergang von dem, was ver-
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lassen werden muf}, zu dem Neu-zu-Ergreifenden innerlich-wesensmaflig
strukturiert sind. Daraus werden sich wichtige Gesichtspunkte und Fragen
fir die Missionstheorie und die Missionsmethodik aufdedken lassen.

I:

Innerhalb der frithscholastischen Tauflehre wird ausgiebig die Frage
erortert, worin der Sinn des Ubergangs von der Beschneidung zur Taufe
liege, wann die Pflicht zur Beschneidung aufgehoben worden sei und die
zur Taufe eingesetzt habe. Unser Problem wird besonders intensiv be-
handelt von zwei berithmten Lehrern aus der ersten Hilfte des 12. Jahr-
hunderts, auf die wir in unserer Darstellung Bezug nehmen wollen: Bern-
hard von Clairvaux und Hugo von St. Viktor.

Hugo hatte in einem Schreiben an Bernhard um die Beantwortung
einiger theologischer Streitfragen gebeten!. Aus der Antwort Bernhards*
geht hervor, dafl im Hintergrund des Briefwechsels Thesen des Peter
Abilard stehen? dessen Name zwar ungenannt bleibt, auf den aber sehr
wohl die Charakterisierung Bernhards gemiinzt sein kann: ,Videtur
mihi plus novitatis curiosus quam studiosus veritatis®*.

Bedeutungsvoller als das interessante literarkritische Problem ist fiir
unseren Zusammenhang, dafl die von Bernhard gegebenen Auskiinfte
den Viktoriner beeinflult haben oder dafl sich jedenfalls die Meinung
Hugos mit der Bernhards in Einklang befand. Denn in seinem Werk
»De sacramentis christianae fidei“ prizisiert und ordnet Hugo innerhalb
des Tauftraktates die Gedanken, die Bernhards Brief enthalt, in der ithm
eigenen Art zu einem klaren Gefige. Mit Recht bemerkt Ludwig Ott,
dal wir bei Hugo von St. Viktor ,die ausfihrlichste und griindlichste
Darstellung® der Frage nach der Taufverpflichtung antreffen®.

Nach Hugo kénnen wir unser Problem in vier Einzelfragen zerlegen:
1. Warum tritt die Taufe an die Stelle der Beschneidung?® 2. Wann
wurde die Taufe eingesetzt?? 3. Wann wurde es Pflicht, die eingesetzte

1 Vgl. zum folgenden L. Orr: Untersuchungen zur theologischen Briefliteratur
der Friihscholastik unter besonderer Beriicksichtigung des Uiktorinerkreises. Min-
ster 1937, 495—548.

2 Sie ist ediert bei Micne PL 182, 1081 A — 1046 A unter dem Titel: Ad
Hugonem de Sancto Uictore Epistola seu tractatus, de baptismo aliisque quae-
stionibus ab ipso propositis. Das Schreiben Hugos an Bernhard ist bis heute
nicht gefunden worden.

3 Dafl der Anonymus mit PETER ABALARD gleichzusetzen ist, wurde zuerst bei
S. M. Deurscu: Peter Abdlard, ein kritischer Theologe des 12. Jahrhunderts
(Leipzig 1888) iiberzeugend nachgewiesen. Vgl. L. OtT, a.a. 0. 496 f.

4 BernuARD: Ad Hugonem III. PL 182, 1038 C.

5 .. OrT; a.a.0. 501;

8 Huco von St. Viktor: De sacramentis christianae fidei 1I, 6, 3. PL 176,
447 D — 449 B. — Wir zitieren im folgenden immer fiir Huco PL 176 und
fiir Bernaarp PL 182.

7 De sacr 11, 6, 4. 449 C — 450 D.
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Taufe zu iibernehmen? ® 4, Gibt es nach der gesetzlichen Verpflichtung zur
Taufe noch Rettung ohne die Taufe? * Aus der Betrachtung dieser Kapitel-
iiberschriften wird bereits ersichtlich, dafl die Einsetzung der Taufe durch
Jesus und der ausdriickliche Beginn der Taufverpflichtung keineswegs
zeitlich und sachlich zusammenfallen. Eben darin liegt das theologische,
heilsgeschichtliche, pddagogische und missionsmethodische Problem.

Was Bernhard und Hugo im einzelnen zu der vierfach auseinander-
gelegten Frage darlegen, ist nunmehr zu referieren. Bei der Darstellung
schlieBen wir uns formal an den systematischen Aufbau Hugos an. Es
gilt jedoch, bei der Durchfihrung der Untersuchung das Ziel prasent
zu haben. Es geht uns ja nicht nur um einen dogmengeschichtlichen Tat-
bestand; wir versuchen, aus der Geschichte fiir die Gegenwart zu lernen.
Wenn wir in dieser Intention die Geschichte befragen, wissen wir uns
in volliger Ubereinstimmung mit dem hl. Bernhard selbst, der in der
praefatio des Briefes an Hugo sein theologisches Prinzip und seine
Methode in die Worte fafit: ,Ideoque non quaerimus pugnas verborum;
novitates quoque vocum juxta apostolicam doctrinam evitamus. Patrum
tantum opponimus sententias, ac verba proferimus, et non nostra: nec
enim sapientiores sumus quam patres nostri® .

1. Im 8. Kapitel seines Traktates iber die Taufe stellt Hugo die Frage,
warum iiberhaupt die Beschneidung durch die Taufe ersetzt worden sei.
.Denn wenn einst — wie jetzt durch die Taufe — durch die Beschneidung
in gleicher Weise die Siinden vergeben wurden, weshalb war es dann
notig, dafl eben diese Beschneidung durch das nachfolgende Sakrament
der Taufe umgewandelt wurde?“* Offenbar liegt der Grund fiir diese
Frage in der Annahme, daf} durch die Taufe mehr als nur die Vergebung
der Schuld erreicht werden soll, denn dazu hitte ja die Beschneidung
geniigt. Das Neue, das die Taufe bringt, liegt nach Hugo darin, dafl sie
nicht nur wie die Beschneidung rein negativ von der Verderbnis befreien
kann, sondern daf sie dariiber hinaus die Getauften in das neue Reich
der Herrlichkeit hineinzufithren vermag.

.- - - jene alten Viter, die die Rechtfertigung im Zeichen der Beschnei-
dung empfangen hatten, wurden zwar vor dem Verderben bewahrt, aber
sie wurden nicht zur Herrlichkeit des Reiches gefithrt, bis jener kdme,
der durch die Vergiefung seines Blutes das feurige Schwert vernichten
und den Zugang zum Paradies wieder auftun, der — selbst als erster
voranziehend — allen, die an ihn glauben, das Tor zum himmlischen
Reich 6ffnen sollte. In dieser Beziehung also gewéhrt die Taufe etwas
Hinzukommendes, dafl sie die von hier scheidenden Wiedergeborenen
sofort in das Reich sendet, welche Kraft jedoch dem heiligenden Wasser
geschenkt wird aus der Kraft des vergossenen Blutes. Wenn daher jemand

8 De sacr II, 6, 5. 450 D — 451 C.
® De sacr 11, 6, 7. 452 A — 454 C.
. Ad Hugonem, pracfatio. 1031 B.
11 De sacr 11, 6, 3. 448 A.
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meint, die Beschneidung sei deshalb durch die Taufe umgewandelt, damit
in der Taufe vollendet wiirde, was die Beschneidung nicht erfillen
konnte, so scheint es angemessen, jenem zu antworten, dafi ebendies, was
in der Taufe nun das Hinzukommende ist, nicht aus der Taufe stammt,
sondern ex passione Christi . . .“ 12

Die Taufe als neues Zeichen der Zugehorigkeit zum neuen, wieder-
geborenen Volk Gottes wird méglich und als neues Zeichen sinnvoll und
notwendig, weil der Ubergang von der Beschneidung zur Taufe ein
heilsgeschichtliches Ereignis von hochstem Rang bezeichnet. Es verwundert
nicht, dafl der Theologe der Heilsgeschichte, als den wir Hugo kennen,
auch bei diesem Problem von seinem theologischen Grundansatz her
argumentiert. Das heilsgeschichtlich Neue, das eingetreten ist und neu
bezeichnet wird im Heilszeichen der Taufe, ist die passio Christi, d. h.
Tod und Auferstehung Jesu als unsere Erlosung. Jesus der Christus ist
der erste, der durch die Pforte des himmlischen Reiches uns voran ein-
gezogen ist in die Herrlichkeit der endzeitlichen Stadt, die dem neuen
Menschen durch seine passio erdffnet wurde, weil der Vater, die passio
Christi als Opfer annehmend, den Zugang gedffnet hat. In der Entwick-
lung dieses Gedankens wird deutlich, wie Hugo von der Theologie des
Hebrierbriefes beeinflufit ist*®. Jesus als unser Mittler und Hoherpriester
ist an der Spitze seines Volkes in das neue Reich eingezogen, und das
,neue Volk®, ,qui voluntate et dilectione servit®*!, folgt ihm, indem es
in dieses eschatologische Geschehen im Zeichen des Taufsakramentes heils-
kraftig und real schon jetzt eintritt.

Noch die Johannestaufe war lediglich Hinweis, ,solum sacramentum
dabatur®; der Erfiillung, des Neuen selbst werden wir erst in der von
Jesus eingesetzten Taufe teilhaftig, in der uns ,cum sacramento etiam
res sacramenti® geschenkt wird*%.

Innerhalb der Heilsgeschichte ist Neues geschehen, die Gestalt des Glau-
bens wandelt sich, fiillt sich, vollendet sich. Die neue Gestalt der fides
wird durch das neue Zeichen der Taufe bezeichnet. In seiner Abhandlung
iiber die lex scripta, den alten Bund, schreibt Hugo, an die Berufung
Abrahams ankniipfend: ,Extunc ergo unitas populi Dei incoepit, et unitas
conversationis fidelis, quae primum signata est per sacramentum circum-
cisionis, postea signanda per sacramentum baptismatis® *°.

9. Nach der Erklirung des Sinnes des Uberganges von der Beschnei-
dung zur Taufe erortert Hugo im nachsten Kapitel des Tauftraktates
das Problem, wann Jesus die Taufe eingesetzt habe. Der dogmengeschicht-
liche und literarhistorische Befund' liegt hier nicht im Vordergrund

12 jhid. 448 B—C.

13 Vgl Hebr 6, 194£.; 9, 11 f. 24—26; 10, 21—23.
14 De sacr 11, 6, 8. 449 B.

15 De sacr 11, 6, 6. 451 C—D.

18 De sacr I, 12, 1. 349 A.

17 Vgl. L. OrT, a.a.0. 499—507.
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unseres Interesses, so dafl wir uns bei der Darstellung vor allem dem fur
das missionstheologische Anliegen Wesentlichen zuwenden diirfen. Gerade
in diesem, auf den ersten Blick rein historisch erscheinenden Kapitel
bietet Hugo Uberlegungen, die fir die Frage nach der Taufverpflichtung
sowohl vorbereitend wie auch sachlich grundlegend sind.

Hugo gibt zunichst verschiedene zeitgenéssische Meinungen tiber den
Termin der Einsetzung wieder: Man bezieht sich auf Joh 3,5, auf
Mt 28, 19; die einen meinen, bei der Taufe Jesu durch Johannes sei das
Sakrament eingesetzt worden; andere denken an den Tod Jesu, mit dem
doch alle Zeichen des alten Bundes geendet und die des neuen begonnen
hétten 8. :

Danach entwickelt Hugo seine eigene Ansicht, die heilsgeschichtliches
und pddagogisches Verstindnis erkennen lafit. Thm scheine es richtiger
(commodius autem videtur) — so schreibt Hugo —, man miisse an-
nehmen, Beschneidung, Johannes- und Jesustaufe seien eine Zeitlang
nebeneinander geiibt worden und heilskriftiz gewesen, doch dann habe
Jesus nach seiner Auferstehung gemifl Mt 28 die Taufe allgemein ein-
gesetzt (generaliter institutum) .

Schliefft man sich der Meinung Hugos an, die Taufe sei generaliter
erst nach der Auferstechung Jesu eingesetzt worden — man mufl diese
These auch auf Grund der modernen Exegese vertreten —, so ergibt sich,
dafl die Eucharistie das erste — und wohl auch einzige — von Jesus
vor Tod und Auferweckung eingesetzte Sakrament ist. Von dieser Ein-
sicht aus gewinnt die von Hugo vorgetragene Lehre, alle Kraft der Taufe
stamme aus der passio Christi, einen echteren, handgreiflichen, sehr ge-
schichtlich-konkreten Sinn %,

Wichtiger noch als die Frage nach dem Termin der Taufeinsetzung ist
die Aussage Hugos, es habe eine Zeit gegeben, in der Beschneidung und
Taufe Jesu gleichzeitig Geltung gehabt hitten. Die heilsgeschichtliche
Methode seines theologischen Denkens hat Hugo hier wiederum einen
guten Weg gefiihrt. Wie der Viktoriner sich diese Parallelitdt der Heils-
zeichen denkt, beschreibt er mit grofler Ausfiihrlichkeit und Klarheit:

»Videntur autem hic tria tempora distinguenda. Primo enim ante bap-
tismum circumcisio sola statum habuit, et suscipiebatur ad justificationem
sine baptismo. Novissime autem nunc post circumcisionem solus baptis-
mus statum habet, et celebratur ad salutem sine circumcisione. Fuit autem
medium tempus quoddam, quando et circumcisio et baptismus simul
cucurrerunt. Altera, id est circumcisio ut finiretur; alter, id est baptismus
ut confirmaretur. Oportuit enim ut et illa quae finienda erant nequaquam
subito vel praecipitanter, sed paulatim et quasi cum quadam reverentia

18 ¢f. De sacr 11, 6, 4. 449 C.

% ibid. 449 D.

1% Vgl. H. R. Scurerte: TEAETAPXIZ. Ein Begriff aus der Eucharistielehre
Hugos von St. Viktor. In: MThZ 8, 1957, 114—121.
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dimitterentur, ut ostenderentur bona fuisse tempore suo. Et similiter quae
incipienda erant non subito in auctoritatem assumerentur, sed cum mora
et gravitate inchoarentur, ne velut aliena et praeter rem aliunde inducta
subito putarentur. Illa igitur dimissa sunt, non projecta; et ista instituta
sunt, non usurpata, ut divini consilii auctoritas ubique servaretur, et
humana causatio ne divina opera reprehendere auderet, admoneretur® *.

Nach Hugos Auffassung gibt es eine mittlere Zeit (medium tempus
quoddam), in der Beschneidung und Taufe nebeneinander heilskraftig
sind. Die Beschneidung soll in dieser Zeit zu ihrem Ende gelangen, die
Taufe gefestigt werden. Dafl ein solcher Ubergang notwendig war, betont
Hugo mit weisen und eindringlichen Worten: Was zu Ende gehen soll,
diirfte keineswegs plotzlich und iiberstiirzt (subito vel praecipitanter),
sondern miifite gemichlich und gleichsam mit Ehrfurcht (paulatim et quasi
cum quadam reverentia) entlassen werden, damit auf diese Weise gezeigt
wiirde, daR das Alte zu seiner Zeit gut war. Entsprechend diirfte das
Beginnende nicht plétzlich ,in Autoritit genommen werden®, d. h. das
Neue diirfte nicht einfach an- und aufbefohlen und unvermittelt ein-
gefithrt werden, sondern es sollte ,cum mora et gravitate® — vielleicht
kann man, wenn man es schon tut, iibersetzen: mit Mufle und Ernst —
anfangen, damit es nicht das Odium des Fremden und von irgendwoher
unberechtigterweise Hergeholten erhalte (ne velut aliena et praeter rem
aliunde inducta subito putarentur).

Man spiirt sofort den Geist solcher Sitze; man mochte sie — mutatis
mutandis — jedem christlichen Glaubensboten mit auf den Weg geben.
Hugo betont, das Alte, Jidische sei ,entlassen® worden, nicht ,verjagt®;
das Neue sei ,eingesetzt®, aber nicht ,usurpiert” worden, damit iiberall
die Weisheit des gottlichen Planes sichtbar werde. Es gab also noch eine
Frist, bis das Alte endgiiltig verboten wurde — durch die Weisung im
Galaterbrief 5,2, wie Hugo annimmt *. Bernhard bemerkt zu der Frage,
wie lange die alten Zeichen gegolten hétten und wann sie endgiltig durch
die neuen abgelost worden seien, er wolle sich nicht festlegen; vielleicht
sogar wiren sie noch giiltig, auch nachdem sie offentlich verboten worden
wiren: . . . tandiu credendum est antiqua valuisse sacramenta, quandiu
palam interdicta non fuisse constiterit. An vero ultra? Penes Deum est,
non meum definire® *.

Aus seinen heilsgeschichtlich-grundsitzlichen Uberlegungen zicht Hugo
in Bezug auf die Juden eine bedeutsame pastoral-missionsmethodische
Folgerung: ,Wie vor der passio die Beschneidung als in ihrem Stand zum
Heil iibernommen wurde und dennoch auch damals die Taufe nicht ohne
Gefihrdung des Heiles verschmiht werden durfte von denen, denen
sie verkiindigt war, so empfing man nach der passio als in der ihr zu-

20 De sacr. 11, 6, 4. 449 D — 450 A.

21 jbid. 450 C.
22 Ad Hugonem IL 1035 A.
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kommenden Epoche die Taufe zum Heil, und dennoch durfte auch jetat
die Beschneidung nicht ohne Gefahr fiir das Heil von denen verachtet
werden, denen ihr Ende noch nicht offenkundig geworden war® .

Diese Sitze leiten schon iiber zu der Frage nach der Pflichtgeméfheit
eines bestimmten Heilszeichens. Dafl der finis eines Zeichens dem Men-
schen manifest geworden ist, ist fiir Hugo die Voraussetzung fiir die Hin-
wendung zu einem neuen Zeichen, denn das bedeutet: zu einem neuen
Glauben.

3. Das 5. Kapitel in Hugos Tauflehre behandelt ausdriicklich die Frage,

wann nach der Einsetzung dieses Sakramentes die eigentliche Verpflichtung
zur Taufe beginne. Wir sahen bereits, dafl der Termin der Einsetzung
der Taufe nicht identisch ist mit dem Zeitpunkt, da die Taufe als neues,
heilskraftiges Glaubenszeichen gesetzmifig alleingiiltig und das alte
Heilszeichen der Beschneidung streng untersagt wird; ferner, dafl es jenes
,medium tempus® gibt, in dem Taufe und Beschneidung nebeneinander
in Geltung sind. In der Antwort auf die Frage, wann die Ubernahme
der Taufe zur Pflicht werde, geht Hugo von der geschichtlichen Uber-
gangssituation aus und erértert im Anschlufl daran allgemein den Beginn
der Taufverpflichtung fiir den einzelnen Menschen, der der frohen Bot-
schaft begegnet.
Der Gedanke des gleichzeitigen Nebeneinander von Beschneidung und
Taufe wird auch von Bernhard von Clairvaux in dem erwihnten Brief
an Hugo vorgetragen. Keinesfalls sei die Taufverpflichtung plotzlich auf-
gestellt worden, denn sonst wire fiir die Menschen eine Zeit entstanden,
in der sie ohne jedes helfende Heilszeichen gewesen wiren. Bernhard *
schreibt: ,O infelicissima illa tempora! quae sola a saeculis omni penitus
salutis remedio vacua transierunt, dum et circumcisio quae illo usque
viguerat, prodesse iam subripiente Baptismate non auderet: et Baptisma,
quoniam adhuc lateret, non succurreret! Forsan dormiebat eo tempore
Deus, nec fuit interim qui redimeret, neque qui salvum faceret®*.

,Mit bitterer Ironie*, meint Ludwig Ott*, ,habe Bernhard ausgerufen:
Vielleicht schlief Gott gerade zu jener Zeit!'“ Der zeitliche Beginn der
Taufverpflichtung kann nach Hugo wie nach Bernhard nicht als ein plotz-
lich einsetzender Termin gedacht werden. Die gesetzliche Alleingtltigkeit
der Taufe beginnt nach Hugo erst auf Grund einer Verfiigung der Ur-
kirche, die die Beschneidung ausdriicklich verbietet®, die sich damit aber
zunichst nur gegeniiber der Giiltigkeit der Beschneidung auswirkt — wie

2 De sacr 11, 6, 4. 450 B—C.

% Vgl zu Beanmarp den fiir die Missionstheorie ergiebigen Aufsatz von P.
DeruMAUX: Saint Bernard et les Infideles. In: Mélanges Saint Bernard. (Dijon)
1954, 68—79.

% Ad Hugonem 1. 1034 C—D.

2% 1. OrT, a.a. 0. 500.

2” Huco denkt an Gal 5, 2: ,Wenn ihr euch beschneiden lafit, so wird Christus
keinen Wert fiir euch haben.”
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iiberhaupt die Erdrterung unseres Problems bei den befragten Lehrern
nur auf den Ubergang von der Beschneidung, vom Judentum zum
Christentum Bezug nimmt. Eine andere Frage aber — und gerade diese
interessiert uns hier — liegt darin, wie der Ubergang vom status naturae
aus zum status gratiae gedacht werden muf. Wann wird hier der Ruf
zur Taufe verpflichtend?

Die allgemeine Einsetzung der Taufe als Gesetz, die zeitlich auf Mt 28
fixiert werden kann, ist in einem wesentlichen Punkt zu unterscheiden
von dem Beginn der Taufverpflichtung: Ein Termin kann tiberhaupt nur
bestimmt werden im Hinblick auf die Proklamierung des allgemeinen
Gesetzes der Taufe; im Hinblick auf den Beginn der Taufverpflichtung
jedoch ist eine generelle Festlegung eines Termins unmoglich, weil hier
die Lebendigkeit des geschichtlich einmaligen Menschen mit ins Spiel
kommt, der je und je in die Situation des Angesprochenseins von der
Botschaft gerit und damit in den Anspruch der Pflicht genommen wird.
Beziiglich der Taufverpflichtung kann kein einheitlicher Termin genannt
werden, es konnen nur formale Anhaltspunkte gegeben werden, nach
denen sich in der jeweils unvertretbaren Situation des einzelnen Menschen
dessen Verpflichtung zur Taufe erkennen lifit. Diesen Sachverhalt hat
Hugo sehr gut erkannt, und er nimmt zu diesem Problem nur in all-
gemeinen, jedoch nicht ungenauen Ausfithrungen Stellung.

Hugo geht von dem Prinzip aus, dafl die vollige Unkenntnis beziiglich
der Taufe und der Taufverpflichtung den Ungetauften entschuldigt bzw.
gar nicht erst schuldig werden 1dft. Diese Meinung vertreten auch Bern-
hard, die Summa Sententiarum, die Sententiae divinae paginae, Petrus
Lombardus und zahlreiche andere frithscholastische Quellen®. Hugo
schreibt: ,. . . ex eo unumgquemque obligari coepisse debito baptismatis
suscipiendi, ex quo vel post institutionem praeceptum vel ante instituti-
onem consilium percepit baptizandi. Qui enim nec prius contemptor con-
silii, nec post praevaricator praecepti exstitit, culpandus non fuit, nisi
forte quis aut prius aut postea ignorans fuisse dicatur, ad quem divinae
institutionis notitia pervenisset, nisi eius culpa obstitisset® *.

Die Verachtung des Rates zur Taufe wie die Ubertretung des Gesetzes
nach dessen allgemeiner Proklamierung gelten Hugo in gleicher Weise
als verwerflich. Nur die vollige Unwissenheit bewahrt vor dem Schuldig-
werden. Was nun die vor der Einsetzung der Taufe in Unwissenheit
gewesenen Menschen betrifft, so meint Hugo, die Kraft der neuen Heils-
zeichen habe bei ihnen gewirkt auch ohne die Anwesenheit des Zeichens
selbst: ,Qui autem interim longe positi, aut prope in occulto constituti,
nondum cognita institutione divina forte ab hac vita subducti sunt, hoc
de ipsis mihi sentiendum videtur: quod et de illis, qui ante ipsam insti-

28 Vel L. Or7, a.2.0. 501—507,
20 De sacr 11, 6, 5. 450 D — 451 A.
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tutionem sive in praeputio, sive in lege fuerunt, qula quod illis fecerunt
tempora, hoc istis operata est absentia® %9,

Daf es jedoch zu seiner Zeit, im 12. Jahrhundert, noch Menschen gébe,
die noch nie die Botschaft Jesu gehort haben, kann sich Hugo nicht vor-
stellen; deshalb gibt es fiir ihn praktisch fir die Ungetauften seines Zeit-
alters keinen Grund mehr, der sie freispriche: ,Si quis autem pertinax
esse velit et adhuc huiusmodi aliquos in ignotis regionibus et remotis
terrarum sedibus degere contendat, qui forte mandatum divinum de
percipiendo baptismatis sacramento non acceperint, ego vel neminem
talem esse, vel si forte aliquis est, si eius culpa non obstitisset, audire
et scire potuisse ac debuisse sine cunctatione affirmo, maxime cum Scrip-
tura evidenter clamet: In omnem terram exivit sonus eorum; et in fines
orbis terrae verba eorum (Ps 18). Si igitur in omnem terram sonus eorum,
et in omni terra quidem vel auditi sunt, et contemptores condemnantur,
vel auditi non sunt pro culpa sua, et ignorantes ignorantur, et non
salvantur® 3.,

In dieser Auffassung ist Hugo mit Bernhard wiederum véllig einer
Meinung, der ebenfalls Ps 18,5 gemiafl den zeitbedingten Anschauungen
in so verhingnisvoller Weise interpretiert. Zu der Stelle Rém 10,17 f.
(»So kommt also der Glaube vom Héren . . .“) bemerkt Bernhard: ,Excu-
sari poterant, si non audissent. Ubi enim non est lex, nec praevaricatio.
Nunc vero cum in omnem terram exierit sonus praedicantium, et in fines
orhis terrae verba eorum; quia iam dissimulari non valet auditus, profecto
inexcusabilis est et contemptus® *.

Exegetisch gesehen beruht das Miflverstindnis von Rém 10,17 f und
Ps 18,5 darauf, daf der von Paulus im Hinblick auf das jidische Volk
ausgesprochene Tatbestand in voreiliger, unzuldssiger Weise auf die Welt
tiberhaupt bezogen wurde. Hier wird wieder einmal die Mangelhaftig-
keit der mittelalterlichen Exegese sichtbar. Hitte man — was liegt nicht
naher als das? — nur noch einen einzigen Vers des Zusammenhanges
hinzugenommen, so hitte man deutlich gelesen, dafl Paulus im Hinblick
auf das Volk Israel sprach, das die Botschaft Jesu nicht angenommen hat.
Vers 19 a lautet: ,Aber, so frage ich, hat etwa Israel nicht verstanden?”
Uberhaupt ist der Gedanke, der die Kapitel 9—11 des Romerbriefes
durchzieht, eindeutig auf Israel gerichtet.

Nach der auf einem glatten exegetischen Irrtum aufgebauten Meinung
Bernhards und Hugos, die iibrigens in dhnlicher Form auch schon von
Augustinus vertreten wird ¥, gibe es im 12. Jahrhundert keinen Menschen

30 jbid. 451 A—B.

8 ibid. 451 B—C.

32 Ad Hugonem 1. 1033 A—B.

8 Vgl. F. Hormann: Der Kirchenbegriff des hl. Augustinus in seinen Grund-
lagen und in seiner Entwicklung. Minchen 1933, 204—208. — ]. RATZINGER:
Uolk und Haus Gottes in Augustins Lehre von der Kirche. Minchen 1954,
28—33.
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mehr, der nicht die Botschaft Jesu gehort hdtte, und zwar auf eine solche
Weise, dafl er nunmehr verpflichtet wire, sich taufen zu lassen. Hier ver-
mischen sich theologische Prinzipien mit ihrer Anwendung in der kon-
kreten Situation jenes Jahrhunderts. Wollen wir aber die eigentliche Lehre
und Denkweise Hugos und Bernhards auffinden, so miissen wir unter-
scheiden, d. h. ihre Prinzipien unabhingig von der zeitgebundenen Form
ihrer Anwendung zu verstehen suchen.

Vollziehen wir diese Unterscheidung, so erhalten wir als giltige,
formal-weite Auskunft, daf nur der zur Taufe verpflichtet ist, der die
Botschaft wirklich gehort hat, nicht nur akustisch, sondern mit dem ,Ohr
des Herzens“, der durch das Héren zum Glauben gelangt ist; denn um
den Glauben und die Bezeichnung des Glaubens geht es in diesem Sakra-
ment. Schuldig wird nur, wer die Taufe wissentlich verachtet, wer das
Gesetz, sich taufen zu lassen, wenn es an ihn herangetreten ist und fiir
ihn den Charakter der Pflicht angenommen hat, leichtfertig iiberhort; denn
ein solcher offenbart in seinem Handeln, daff er nicht nur nicht glaubt,
sondern auch gegen den gehorten Glauben rebelliert. Freilich gibt es noch
sublimere Formen der Schuld, z. B. wo ein Mensch gar nicht mehr fragt,
sich aus Angst, aus Uninteressiertheit von vornherein verschliet, — uns
geht es hier nur um das Prinzipielle, das den Pflichtcharakter der Taufe
begriindet. Wer in rechter Weise glaubt, umfafit damit auch das Sakra-
ment der Taufe; wer die Taufe verschmiht, ist im Grunde nicht gldubig,
obwohl ihm die Einsicht in den Sinn des Glaubens zur Entscheidung
vorgelegen hat; im Unglauben aber liegt das eigentliche Verderben. So
betont der hl. Bernhard: ,Merito ergo non infidelis, sed plane rebellis
atque contemptor reputabitur, quisquis obedire renuerit. Quomodo deni-
que fidelis, qui Dei contemnit Sacramentum?“®. Der Glaube ist das
Tragende, der Glaube wirkt das Heil, aber der Glaube als Glaube ver-
langt die Ubernahme der Taufe.

Da also nicht die Taufe durch sich selbst — wie ein magisches Zeichen
— das Heil wirkt, sondern nur als Zeichen des im Zu-Taufenden ,vor-
handenen®, existentiellen Glaubens, wird es erforderlich, noch jene Situa-
tionen zu bedenken, in denen irgendein Hindernis dem glaubenden Men-
schen die Ubernahme der Taufe unmoglich macht®.

4, Folgerichtig schlieft Hugo dem bisherigen Gedankengang — nach
einem kurzen Zwischenkapitel iiber die Unterscheidung und die Form
der Taufe des Johannes und Jesu?® — seine langen Darlegungen iiber
die Frage an: ,Utrum post datum praecepti baptismi aliquis salvari posset

3 Ad Hugonem II. 1037 D.

% Vgl. A. M. Lanpcrar: Das sacramentum in voto in der Frithscholastik. In:
Mélanges Mandonnet, 11. Paris 1930, 97—143.

38 De sacr 11, 6, 6. 451 C—D.
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nisi actualiter percepto sacramento baptismi”?*. Hugo und Bernhard
stehen einmiitig dem mit Abdlard gleichzusetzenden Anonymus gegen-
iiber. Abédlard soll rigoros die Notwendigkeit der aktuellen Taufe ver-
treten haben, so dafl selbst der, der voll des Glaubens auf dem Weg zur
Taufe stirbt, nicht gerettet werden konne *.

Bernhard beruft sich fiir die Rechtfertigung durch die ,Begierdetaufe” %,
die besser als Rechtfertigung durch den Glauben allein bezeichnet wird,
auf die Kirchenviter, vor allem auf Ambrosius und Augustinus . Bern-
hard schreibt, zuweilen gentige ,der Glaube allein® zum Heil. Mk 16, 16
laute: ,Wer nicht glaubt, wird verdammt®; es stehe dort nicht: ,Wer
nicht glaubt und nicht getauft ist, wird verdammt®. Bernhard sieht darin
einen Hinweis fiir seine These — wéhrend sich bei uns wieder die Be-
denken gegen die mittelalterliche Exegese einstellen!

»- - - Dimirum innuens solam interdum fidem sufficere ad salutem, et
sine ipsa sufficere nihil. Quapropter etsi martyrium vicem Baptismi posse
implere conceditur, non plane hoc facit poena, sed ipsa fides. Nam absque
ipsa quid est martyrium nisi poena?” .

Wer glaubt und nicht aus Verachtung der Taufe fernbleibt, sondern
aus einem legitimen Grund, wird gerettet. Glauben heifit fir Bernhard,
mit Christus personal verbunden zu sein gemafi dem Wort des Paulus
Eph 3,7: ,Christus wohne durch den Glauben in euren Herzen®. Glau-
ben ist fiir Bernhard — ebenso wie fiir Paulus und Augustinus — primér
eine innige personale Beziehung zu Jesus Christus, die von sich aus immer
auf die confessio nach auflen hindringt: ,Salvatorem habet habitantem
per fidem in corde, et in ore per confessionem; et cum Salvatore damna-
bitur?“ Weiter heifit es: ,Quid planius, quod voluntas pro facto reputetur,
ubi factum excludit necessitas?“ **. Entsprechend sagt Bernhard zur Frage
der Taufe von Kindern christlicher Eltern: ,. . . salvantur et ipsi per
fidem, non tamen suam, sed alienam® .

Mit gleichen Gedanken wie Bernhard lehrt Hugo von St. Viktor, dafl
es Situationen geben konne, wo ein Mensch nur durch die fides, ohne die
aktuelle Taufe gerettet werde. Aus dem zu zitierenden lingeren Text
spricht wieder die starke Bedeutung der fides, die tiberhaupt in der frith-
scholastischen Theologie sehr hervorgehoben wird.

% De sacr 11, 6, 7. 452 A — 454 C. Vgl. zur Lehre von den Heilsmoglichkeiten
ohne die Taufe M. Scumaus: Katholische Dogmatik IV 1. SMunchen 1957, 172
bis 181.

38 Vgl. De sacr 11, 6, 7. 452 A—C. Ferner: A. M. LANDGRAF, a.a.0. 113;
L. OrT, a.a. 0. 507

3 Der Terminus ,votum® tritt zuerst bei PErrus Lomearous auf (Lib. Sent. IV,
17, 1); vgl. A. M. LANDGRAF, a.a.0. 98,

40 Vgl. L. Ort, a.a.0. 507—509.

% Ad Hugonem II. 1036 C—D.

42 1bid. 1087 A—B.

43 ibid. 1087 D.
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»Quid tibi videtur? Ubi fides est, ubi spes est, ubi charitas est; denique
ubi plena et perfecta virtus sacramenti est, salus non est; quia solum
sacramentum non est, et ideo non est, quia haberi non potest: Qui credi-
derit, inquit, et baptizatus fuerit, salvus erit. Ecce ergo dubium non est,
quin ubi fides est et baptismus est, salus sit. Et quid sequitur? Qui vero
non crediderit, condemnabitur (Mk 16). Quare ita dicere voluit? Quare
non dicit: Qui non crediderit et baptizatus non fuerit, condemnabitur,
sicut dixerat: Qui crediderit et baptizatus fuerit, salvus erit? Quare, nisi
quia credere voluntatis est, et quia fides credere volenti deesse non potest.
Et incirco in eo qui non credit, semper prava voluntas arguitur ubi neces-
sitas nulla esse postest, quae ad excusationem praetendatur. Baptizari
autem in voluntate esse potest, etiam quando non est in possibilitate; et
incirco juste bona voluntas cum devotione fidei suae non despicitur,
quamvis ab eo quod foris est sacramento aquae percipiendo articulo
necessitatis praepediatur® .

Wenn auch ein Mensch nicht getauft ist, so ist es doch méglich, dafl
er in Wahrheit glaubt und liebt. ,Nisi forte dicere velis neminem fidem
veram et charitatem veram habere posse, qui visibile sacramentum aquae
non sit habiturus. Quod tamen ratione vel auctoritate probes, ignoro® .

Im Anschlufl an Hugo und Bernhard stellten wir dar, wie der Uber-
gang von der Beschneidung zur Taufe geschehen ist, wann die Ubernahme
der Taufe zur Pflicht wird und dafl es Moglichkeiten der Rettung ohne
die aktuelle Taufe gibt. Bereits mehrmals wurden die Beziehungen zu
unserer missionstheologischen Fragestellung sichtbar. Diese Problematik
gilt es im einzelnen zu entfalten.

(Forts. folgt)

DIE VEROFFENTLICHUNGEN DER BENEDIKTINER-
MISSIONARE IN TOKWON UND YENKI

von Adelhard Kaspar OSB

Die Abtei zum HIl. Kreuz in Yenki wurde von den Kommunisten am
20. 5. 1946, die Abtei St. Benedikt in Tokwon am 9. 5. 1949 unterdriickt.
Die Daten bedeuten das Ende einer aufbauenden Missionsarbeit. Die
Stationen sind zerstort und ihrem Zwedck entfremdet, die Gemeinden
zerstreut. Es lebt nur der Same, der aus dem Wort in den Herzen Wur-
zeln geschlagen hat. Das Wort aber nahm seinen Weg nicht nur durch
das lauschende Ohr, es bot sich auch dem lesenden Auge dar in Hundert-
tausenden von Biichern und Kleinschriften, welche die Missionare von

44 De sacr 11, 6, 7. 453 B—C.
4 ibid. 454 B—C.
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Tokwon und Yenki ihren Gliubigen zur Verfiigung stellten. Dieses lite-
rarische Werk der Benediktiner in Ostasien verdient, in einer Gesamt-
schau dargestellt zu werden.

Die Einzelheiten des folgenden Aufsatzes verdanke ich teils Notizen,
die ich selbst wdhrend meines Koreaaufenthalts (Juli 1940 bis Januar
1941) gemacht habe, teils miindlichen und schriftlichen Mitteilungen durch
die Verfasser und jene Mitbriider, die um die Sache wissen. Leider war
es in manchen Fallen nicht mehr moéglich, ganz genaue Angaben, bei-
spielsweise tber Auflagenhéhe, Erscheinungszeit oder ahnliches, zu
machen. Vielleicht fallt bei der Lektire dem einen oder anderen der
Beteiligten noch manches ein. Fiir eine Mitteilung wire ich sehr dankbar.

Heilige Schrift

1) P. Dr. Arnulf Schleicher (T = Tokwon): Apostelbriefe und
Apokalypse. 1. Aufl. 1941, 750 Seiten, 5000 Ex.

2) P. Viktorin Zeileis (Y = Yenki) und P. Kanisius Kiigelgen
(Y): Koreanische Evangelien-Harmonie. 1941.

3) P. Reginald Egner (Y): Kinderbibel mit Bildern. 1940, 3000 Ex.

Mit der Herausgabe der Apostelbriefe und der Apokalypse durch P.
Arnulf war die Ubersetzung des gesamten NT in das Koreanische ab-
geschlossen, da die iibrigen Teile in Ubersetzungen von franzésischen
Missionaren bereits vorlagen. Die Evangelienharmonie sollte den katho-
lischen Familien ein Hausbuch sein, wiahrend die Kinderbibel hauptsich-
lich fiir den Schulgebrauch gedacht war. Die Evangelienharmonie sollte
das Leben Jesu hervorheben. Von inhaltlich gleichen Abschnitten wurde
jeweils der lidngere verwendet. Bis auf wenige kleinere eingeschobene
Verbindungsworter blieb der Text unverandert. Es wurden je 1000 Stiick
in rein koreanischer Schrift und in chinesisch gemischter Schrift gedruckt.
Die Auflage konnte vor dem Einrticken der Kommunisten nicht mehr
versandt werden. Nach P. Kanisius wurde sie ,hochstwahrscheinlich von
den Kommunisten, wie so vieles andere, ver,ast”.

Mefitexte

1) Missa kiusik: a) Vorarbeiten in Tokwon und Yenki. b) 1. Aufl.
1933, 4 Meflandachten fiir Gemeinschaftsmessen. Ordo Missae. 6000 Stiick.
c) 2. Aufl. 1988, 5000 Stiick. d) 3. Aufl. 1941, 10000 Stiick.

Den Glaubigen eine lebendige Teilnahme an der Feier der hl. Liturgie
zu ermoglichen war von Anfang an ein Hauptanliegen der Benediktiner
von Tokwon und Yenki. Um den Christen die Teilnahme am hl. Opfer
zu erleichtern, erschienen seit dem 1. Adventsonntag 1931 die Formulare
der Sonntags- und Festtagsmessen auf einem Zettel in ahnlicher Form wie
zu Hause die Klosterneuburger Mefiformulare. P. Dr. Lucius R o th hatte
1932 das Ordinarium Missae ins Koreanische iibersetzt. Das Biichlein
erschien zunichst nur vervielfdltigt und war als ein Hilfsmittel fiir die
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koreanischen Briider und Schwestern gedacht. In Yenki hatten P. Konrad

Rapp, P. Viktorin Zeileis und andere Missionare zur Durchfithrung

der liturgischen Bewegung Meftexte tibersetzt. Die Kirchenbesucher wur-

den seit Herbst 1932 Sonntag fiir Sonntag in einer Reihe von Predigten
in die Handhabung und das Verstindnis der hl. Texte, die unter die

Glaubigen verteilt wurden, eingefiihrt. P. Balduin Appelmann ar-

beitete im Winter 1982/33 an einem Mefbiichlein, das mehrere der be-

reits iibersetzten Mefiformulare enthielt und dessen Mefigebete sich an
das Ordinarium Missae weitestgehend anlehnten. Zum Drucke dieses

Biichleins weilte P. Balduin 1933 sechs Wochen in Tokwon. Im September

1938 konnte die Missa kiusik zum erstenmal in ihrer neuen Form den Mis-

sionsstationen zur Verfiigung gestellt werden. P. Dr. Olaf Graf (T) hatte

eine Einfihrung in die hl. Messe mit einer katechetischen Behandlung
vorangeschickt. Dafl es ein sehr schdtzenswertes Missionsmittel war und
wie es eingesetzt wurde, ist aus dem Bericht der Chronik von Ryong-
djong (1982—1934) zu entnehmen. ,Die Mefigebete, zu deren Druck der

Chronist im Sommer 1933 sechs Wochen in Tokwon weilte und der Ende

September endgiiltig fertiz wurde, werden tdglich in der Messe gemein-

sam gebetet, und die Schwierigkeiten des Anfangs sind langst iberstan-

den. Weitaus der grofite Teil der Christen hat das Mefbiichlein sich zu
dem niederen Preis erstanden. Es ist eine Erhebung und Freude, wenn
das ganze Volk die Responsorien aufnimmt, mit krdftiger Stimme und in
schénem Rhythmus die Texte rezitiert. Auch in der Haltung ist das Mit-
opfern mit dem Priester zum Ausdruck gebracht, indem die Christen
beim Lehrabschnitt sitzen und dem Vorleser zuhdren, dagegen bei der

Praefation und beim Pater Noster stehen zum Ausdruck des zu Gott

emporgehobenen Herzens. Die Kanongebete werden, soweit sie kirchlich

erlaubt sind, gemeinsam in leiserer Stimmlage gebetet. Die laufenden

Mefitexte wurden noch weiter gedruckt, soweit sie noch fehlten.“ 1941

hat P. Arnold Lenhard (Y) an einer Neuauflage mitgearbeitet.

2) Mefibiicher von P. Dr. Lucius Roth (T):

a) Missa Kiongpon (Ubersetzung der eigentlichen Mefigebete). 1. Aufl.
1936, 1000 Seiten, 2000 Stiuck. 2. Aufl. 1940, 800 Seiten, 5000 Stiick.
Inhalt: Meferkldrung, Messen der Sonntage, Festtage und der Hei-
ligen, das Benediktinerproprium, die Commune-Messen (Die Tages-
messen der Fastenzeit sind nicht enthalten).

b) Sonntagsmissale, enthilt auf 450 Seiten nur die Sonntagsmessen.
1. Aufl. 1934, 1200 Stick. 2. Aufl. 1936, 2000 Stiick.

c) Heiligenmissale, enthdlt Messen der Heiligenfeste. 1. Aufl. 1934,
1200 Stick. 2. Aufl. 1936, 2000 Stiick. Sonntags- und Heiligenmissale
erschienen nach der Herausgabe des Missa Kiongpon nicht mehr.

d) Fastenmissale: Enthilt alle Messen der Fastenzeit, der Karwoche und
der Quatembertage. 450 Seiten. 1. Amfl. 1936, 1200 Stick. 2. Aufl.
1988, 2000 Stiick.

e) Eine Vorarbeit zu dem Missa Kiongpon nennt die Tokwoner Chronik
von 1933 (I) einen ,koreanischen Schott“. Dieses Biichlein, mit Schreib-
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apparat vervielfiltigt, enthielt den Ordo Missae, simtliche Sonn- und
Feiertagsmessen und die der wichtigsten Heiligenfeste. Der Chronist
kniipft an die Mitteilung von der Herausgabe den Wunsch: ,Hoffent-
lich erscheint das Buch in einigen Jahren gedruckt. Hauptabnehmer
des MeRbuches sind natiirlich unsere eigenen Missionsgebiete Wonsan
und Yenki. Eine grofe Anzahl wurde auch von den Maryknoller
Patres bestellt. In die franzosischen Gebiete ist der Absatz mehr als
sparlich. Nach Seoul durften wir bis heute nur ein paar Geschenk-
exemplare versenden®, berichtet der Chronist von Tokwon iber das
2. Halbjahr 1936.

8) Mefbiichlein fiir Kinder mit farbigen Bildern in Steindruck, von
P. Fabian D amm (T). 1. Aufl. 1936, 35 Seiten, 5000 Stiick. 2. Aufl. 1937,
8000 Stiick. 3. Aufl. 1942, 7000 Stiick. Nach Wunsch zusammengebunden
mit Beicht- und Kommunionbiichlein. ,Das Mefibiichlein war angelehnt
an ein ihnliches von P. Bichlmeier OSB, Beuron. Die Bilder, immer eine
Seite Text und eine Seite Bild, lief ich mir von einem Koreaner zeichnen
und in Zweifarbendruck lithographisch herstellen, zwei Auflagen kore-
anisch, die dritte Auflage arbeitete ich japanisch um, weil die Kinder
spiter nicht mehr koreanisch lesen konnten. Auflage 7000, wahrscheinlich
1942“ (Brief des Verfassers vom 28. 8. 57).

Kirchenliederbiicher

1) Katholisches Liederbuch von P. Balduin Appelmann (Y). Ur-
spriingliche Ausgaben von Liedertexten ohne Noten, mit Opalograph ver-
vielfiltigt, gebunden in einer protestantischen Buchbinderei in Ryong-
djong (Luargtchin). — 120 Lieder. Geschmackvoll mit Initialen und
Titelzeichnung fiir jedes Lied. Die Christen waren sehr begeistert davon. -
600 Stiick.

9) Liederbuch (Tschangka) von P. Kanisius Kiigelgen (Y). Einem
Briefe des Verfassers vom 8. 7. 1957 entnehme ich: ,Es bestand ein
Liederbuch der franzosischen Mission; doch es gefielen manche Lieder
nicht, und vieles fehlte. So hatten wir (die Yenkimission, d. V.) mit
Tokwon ausgemacht, die schonsten deutschen Lieder zu iibersetzen unter
Beibehaltung der Melodie. Ich war mit 40 mir zugefallenen bereits fertig,
als Tokwon kaum angefangen. Da wir aber empfindlichen Mangel an
Liederbiichern hatten, stellte ich ein Interimsliederbuch zusammen aus
den gebriuchlichsten franzésischen und den meinen (1500 Stiick). Nach
der Drucklegung waren sie im Handumdrehen vergriffen. Nach dem Er-
scheinen des Tokwoner Liederbuches wurden in Yenki mindestens 8000
Stiick desselben talis-qualis nachgedruckt.®

8) Liederbuch fiir das Kirchenjahr (Sengatchaik) von P. Wolfram
Fischer. Asperges, Vidi aquam, zwei gregorianische Choralmefigesinge,
ein Credo, Litaneien, Libera, Responsorien, drei Mefigesinge, Gesinge
beim sakramentalen Segen, 200 Lieder fiir das Kirchenjahr. (1. Aufl.
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1938, 15000 Stick.) Erweitert um Beicht- und Kommunionandadht,
welche auf Wunsch dem Liederbuch beigebunden wurden. Uber den
tiefen Eindruck, den die Choralmelodien auf das koreanische Volk mach-
ten, heifit es in der Chronik von Ryongdjong 1984: ,Die Passion war
von drei Vorlesern iibernommen und der Sangerschola als Plebs. An den
Kartagen wurden am Abend je zwei Nocturnen mit je einem Psalm, den
Lektionen und Responsorien gebetet und die Laudes ganz gesungen. Da-
bei wurde das ganze Rituell beibehalten. Als die Christuskerze hinter
den Altar getragen, das Licht bis auf eine Kerze am Harmonium aus-
geloscht war und P. Plazidus mit einer iber ein vorziigliches Stimmorgan
verfiigenden Lehrerin das ,Christus factus® koreanisch sang, herrschte
tiefes, geheimnisvolles Schweigen, und die Leute waren ganz iiberwaltigt.
In gleicher Weise machten die Improperien bei der Kreuzverehrung einen
tiefen Eindruck auf die Leute.“ Natiirlich war die Arbeit an den Lieder-
biichern fir die beteiligten Patres eine zusitzliche Arbeitsbiirde. So muf-
ten die ubrigen Mitbriider sich fiir Aushilfe zur Verfiigung stellen. Die
Chronik von Kowon (1937/38) berichtet, daff die sechs Stationen in den
Bergen vor Ostern von P. Alexius Brandl (T), der damals noch Kaplan
in Wonsan war, pastoriert wurden, ,P. Wolfram war ja mit der Aus-
arbeitung unseres Didzesan-Liederbuches und den immer vorhandenen
Pfarrarbeiten so iiberladen, dafl er es selbst unmoglich tun konnte.”

Bei der Herstellung der Hilfsmittel, Melodien und Texte, mufite auf
den Kirchengesang Bedacht genommen werden. Die Choralnoten mufiten
mit koreanischem Text unterlegt werden. Auflerdem kam es darauf an,
bei der Auswahl von Melodien fir den Volksgesang solche zu finden, fir
die sich die Gliubigen begeistern konnten. Einen Einblick in die Arbeits-
weise, die zur Herausgabe der Liederbiicher fithrte, gibt die Chronik von
Ryongdjong 1934: ,Die Fastenzeit 1934 und vor allem die Leidenszeit
feierten wir liturgisch. Wir tibersetzten die lateinischen Texte ganz in das
Koreanische und sangen sie auf Choralmelodien. Anlafl zu diesem Un-
ternehmen war eigentlich der Mangel an einheimischen Liedern und
Liederbuchern. Da mit formvollendeten Liedern auf schéner Melodie
wohl noch lange nicht zu rechnen ist, gaben wir einem unserer Lehrer,
der noch tiber einen ziemlichen Fond Latein verfiigt und einiges Dichter-
blut in sich spiirt, einen Probetext. Er solle vor allem auf die Melodie
und Wort- und Melodieakzent gut achten. Er versuchte es. Mit einigem
Nachhelfen schien es dem Chronisten wenigstens nicht mifigliickt. Doch
wie kann ein Auslinder zustindig sein in der Beurteilung einer fremden
Sprache und im Gefihlsleben eines fremden Volkes! So ging der Pater
in das Lehrerzimmer: ,Hort mal‘, begann er, .ich will euch mal was vor-
singen, und ihr sollt mir sagen, wie es koreanisch klingt.* Mit strahlen-
dem Gesichte stellte die ganze Lehrerschaft fest: ,Pater, es klingt sehr
schon, sehr weich und rhythmisch.® Einer, der im Rufe eines Musikers
steht, glaubte gar feststellen zu konnen, die Hauptmusiker unter den
Koreanern behaupteten, dafl die koreanischen Lieder und die ,kirchlichen
Lieder® viel Verwandtschaft aufzeigten, und wenn man in einem welt-
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lichen Lied eine Stelle sehr weich gesungen haben will, schreibe man:
direkt wie in der Kirche. So glaubten wir uns auf keinem Holzweg und
bereiteten die Karwoche vor. Nun wurde iibersetzt, auf Noten gebracht,
hektographiert, und dann ging es an das Einiiben.“

Aufer den Choralmelodien wurden europaische und koreanische Melo-
dien fiir das Liederbuch verwendet, naturgemafl meist deutsche, aber auch
franzosische, die in Korea schon bekannt waren. Auflerdem wurden fiir
die Litaneien koreanische Melodien verarbeitet, die bereits seit Jahren
im Gottesdienst verwendet wurden.

Schriften fiir den Sakramentenempfang

1) P. Eligius Kohler (T): Taufbiichlein, enthilt die Zeremonien und
entsprechenden Gebete mit Erklarung. 1. Aufl. 1936, 40 Seiten, 6000 Stiick.

2) P. Dr. Lucius Roth (T): Beidhtbiichlein fiir Ordensleute. 1. Aufl.
1936, 35 Seiten, 600 Stiick.

3) P. Alired Fuchs (T): a) Beichthiichlein fir Erwachsene. 1. Aufl.
1937, 40 Seiten, 5000 Stiick. 2. Aufl. 1988, 40 Seiten, 6000 Stiick. b) Beicht-
und Kommunionbiichlein fiir Kinder. 1. Aufl. 1936, 25 Seiten, 5000 Stiick.
2. Aufl. 1987, 6000 Stick. 3. Aufl. 1938, 6000 Stiick.

4) P. Hartmann Eberl (Y): Taufbiichlein. 1940.

Offizien-Ausgaben

P. Balduin Appelmann (Y): 1) Weiknaditsoffizium. 1934, 1000
Stiick, mit Opalograph vervielfaltigt. Die Noten fiir das Vesperale und
das Weihnachtsoffizium wurden in Seoul gedruckt, in Yenki wurde dann
der Text hinzugefiigt.

2) Karwochenoffizium. 1934, 1000 Exemplare.

8) Vesperale fiir Sonntage, Ostern, Pfingsten, Apostelfeste. 1934, 1000
Stick, mit Opalograph vervielfaltigt.

4) Offizien zu den Festen der hl. Agatha und der hl. Caeccilia. 1985,
120 Exemplare, mit Opalograph vervielfdltigt. Diese ins Koreanische
tibersetzten Offizien wurden von den Mitgliedern des Tarsitiusvereins
(Ministranten), Caecilienvereins (Mittelschiilerinnen), Canisiusvereins
(Mittelschiler) an den Festtagen dieser Heiligen gebetet und gesungen.
Die Psalmen der Matutin waren in der 1. und 2. Nocturn auf je drei
reduziert. Laudes und Vesper enthielten auch die Choralnoten. (cf. Auf-
satz von Pius Parsch: Bibel und Liturgie, 1935.)

P. Dr. Lucius Roth (T): 1) Briideroffizium der Benediktinerkongre-
gation von St. Ottilien. Ubersetzt und mit Einleitung versehen. a) Aus-
gabe in Koreanisch. 470 Seiten. 1. Aufl. 1938, 600 Stiick, fast alle an
koreanische Christen verkauft. b) Ausgabe in Deutsch und Koreanisch.
1. Aufl. 1988, 70 Stiick, fiir die deutschen Briider bearbeitet.

2) Marianisches Offizium in Koreanisch.
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P. Viktorin Zeileis (Y): Gebet- und Zeremonienbiichlein fiir kore-
anische Schwestern. Die reiche Fiille des Officium Divinum im Gebets-
leben der Gemeinschaften wie des Einzelnen fruchtbar werden zu lassen,
veranlafte zur Bearbeitung der Offizien-Ausgaben. Der Eintritt kore-
anischer Briider und Schwestern machte die Bearbeitung der gebriuch-
lichen Offizien nun auch in der koreanischen Muttersprache notwendig.
Daf sie auch bei den Christen Anklang fanden, kann als Beweis dafiir
gelten, dafl die Missionare es verstanden, ihren Gldubigen die kirchliche
Gebetsweise nahezubringen. Sie erzielten damit zugleich eine Bereiche-
rung des Gebetslebens ihrer Pfarreien, wie beispielsweise aus der Chronik
von Paltokou (Badogo) (Mai 1938 — Mai 1935) zu entnehmen ist: »Nach-
dem die in Yenki herausgegebene Missa kiusik (Koreanische MeBgebete)
schon lingst Gewohnheit in der Gemeinde geworden ist, versuchten wir
auch probeweise auf koreanisch Prim, Komplet und einige Vespern, so
wie sie auf der Jugendtagung in Ryongdjong gehalten wurden, hier ein-
sufiihren. Da auf die neue Art gerne gebetet wird, halten wir zweimal
in der Wodhe liturgische Prim und Komplet, wahrend die Vesper nur an
Festtagen gesungen wird.”

Gebetbiicher

Kongkoa (Das grofle Gebetbuch). Zum Nachdrucdk dieses von Seoul
herausgegebenen Gebetbuches erhielten Yenki und Tokwon die Erlaub-
nis. In Yenki wurden 12000 Exemplare gedruckt. Die erste Auflage die-
ses Nachdruckes in Tokwon umfafite 5000, die 2. Auflage 20000 Exem-
plare. Es erschien gebunden in Rotschnitt.

Ilkoa (Tagesgebetbiichlein). Auflage mindestens 15000 Stiick.

Ryeikyou (Zeremonienbiichlein). Es enthielt die Gebete fiur den Emp-
fang der hl. Sakramente, inshesondere fiir die letzte Olung, Kranken-,
Sterbe- und Totengebete, sowie die Riten und Gebete fir die Beerdigung.
Auflage mindestens 10000 Stick. (Die Angaben entnehme ich einem
Brief von P. Kanisius Kiigelgen vom 8. 7. 1957.)

Kindergebetbuch, gedruckt in Tokwon.

Katechismen

1) Yori Muntap (Grofle Ausgabe des Katechismus) in Anlehnung an
den Einheitskatechismus aufgebaut (120 Seiten). 1. Aufl. 1937, 10000
Stiick. 2. Aufl. 1938, 15000 Stiick. 3. Aufl. 1939, 15000 Stiide. 4. Aufl.
1941 in Japanisch. 10000 Stiick.

9) Roin Muntap (Katechismus fiir alte Leute). Enthalt Ausziige aus
dem grofen Katechismus mit den Glaubenswahrheiten, die alte Leute
wissen miissen, wenn sie getauft werden wollen (56 Seiten). 1. Aufl. 1937,
5000 Stiick. 2. Aufl. 1941, 5000 Stiick.

3) Soa Muntap (Katechismus fir Kinder). 1. Aufl. 1987, 6000 Stiick.
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4) Sip i Tan (12 Abschnitte). Enthalt die 12 wichtigsten Gebete
(Kreuzzeichen, Vater unser, etc.) fiir die Schiiler der 1. und 2. Klasse.
1. Aufl. 1936, 10000 Stiick. 2. Aufl. 1988, 10000 Stid. 3. Aufl. 1940,
in Vorbereitung.

Der Yori Muntap enthielt 320 Fragen, von denen 120 auswendig ge-
lernt und die iibrigen 200 dem Sinn gemaf angeeignet werden muften.
Der Roin Muntap brachte 70 Fragen. Der Soa Muntap fir Kinder um-
fafite etwa 85 Fragen aus dem Yori Muntap und wurde hauptsichlich
dem Erstbeicht- und Erstkommunionunterricht zugrunde gelegt. Textlich
wurde in spidteren Auflagen nichts mehr gedndert. Der Druck erfolgte
teils in Tokwon, teils in Yenki.

Auf dem koreanischen Nationalkonzil, das vom 13.—17.9. 1931 dauerte
und vom Apostolischen Delegaten anlifilich des 100jihrigen Jubildums
der Errichtung des ersten Vikariates in Korea nach Seoul einberufen wor-
den war, wurde die Bearbeitung eines einheitlichen Katechismus fiir die
Missionen in Korea beschlossen. Die erste Katechismus-Konferenz zur
Besprechung einschlagiger Fragen wurde im September 1932 in Taiku
abgehalten. Unter dem Vorsitz des Bischofs Demange versammelten sich
die Vertreter der einzelnen Vikariate. Seit dem Nationalkonzil war von
jedem Vikariat eine Vorlage fir den neuen Katechismus ausgearbeitet
worden. Diese Arbeiten sollten die Grundlage fiir die Besprechungen
der Kommission bilden, die nun ihrerseits einen Entwurf ausarbeitete,
der einer Reihe von Theoretikern und Praktikern zur Nachpriifung und
Kritik iibergeben wurde. Die Ergebnisse wurden der Bischofskonferenz
in Seoul 1933 vorgelegt. Darauthin redigierte Bischof Demange einen
Katechismus in lateinischer Fassung, die auf der Oktoberkonferenz der
koreanischen Bischofe 1933 in der Abtei Tokwon nochmals durchgespro-
chen wurde. Der Lehrinhalt wurde dabei endgiiltig festgelegt. Im Januar
1934 trat in Seoul eine Kommission zusammen, die die Ubersetzung dieses
Katechismus ins Koreanische besprechen sollte. An derselben nahmen fiir
Tokwon P. Anselm Romer und fiir Yenki P. Kanisius Kiigelgen teil.

Uber die Schwierigkeiten der koreanischen Ubersetzung berichtete der
Chronist von Tokwon (Chronik 1938 II): ,Die koreanische Sprache, so
reich sie einerseits an Ausdriicken fiir konkrete Dinge ist, ist anderseits
arm an abstrakten Begriffen. Bisher hat man vielfach zu Hanmunwortern,
d. h. aus dem chinesischen Sprachschatze entlichenen Bezeichnungen,
seine Zuflucht genommen. Allein es bleibt die Tatsache bestehen, dafl
Hanmun trotz seiner reichen Verwendung in der Literatur Koreas doch
ein Fremdkorper in der Sprache des Volkes ist und von vielen nicht ver-
standen wird. So ist es nicht leicht, fiir den neuen Katechismus eine in
jeder Beziehung befriedigende und auch den weniger Gebildeten leicht
verstindliche theologische Terminologie zu finden. Soviel ist aber sicher,
dafl der neue Katechismus inhaltlich, methodisch und auch sprachlich im
Vergleich zum alten einen gewaltigen Fortschritt bedeuten wird.“ Bei der
Drucklegung des Katechismus galt es auch, die Schriftform in Betracht zu
ziechen. ,Frihere Katechismen erschienen in Seoul in koreanischer Schrift,
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ohne chinesische Zeichen. Spitere Auflagen hatten chinesische Zeichen
und erfreuen sich gréfter Nachfrage. Die von Pyongyang herausgegebe-
nen Katechismen haben chinesische Zeichen. In unserer Ausgabe sind mit
Riicksicht auf die beiden die chinesischen Zeichen in Klammern bei-
gegeben.”

Katechetische und homiletische Werke

P. Gregor Steger (T): Liber Magistri, Handbuch fiir den Katechisten.
Der Liber magistri war in drei Bianden vorgesehen nach den Haupt-
stiiken des Katechismus. Die ersten beiden Bande waren schon linger
erschienen und im Handel. Mit dem 3. Band gab es Schwierigkeiten, da
die Japaner nicht mehr erlauben wollten, dal Biicher in koreanischer
Sprache gedruckt wiirden. Schlielich konnte die koreanische Drucklegung
doch noch erreicht werden. Als man daran war, den 3. Band zu binden,
mufite auf kommunistischen Befehl mit den anderen Werkstitten auch
die Buchbinderei geschlossen werden. Die Katechesen des Liber magistri
waren nach der ,Miinchener® (psychologischen) Methode gearbeitet.

P. Fabian Damm (T): Grundrifl der Katechetik. Vorlesungen fiir den
Oberkurs des Seminars. Drudkfertig, in hektographischer Ausgabe zu 100
Stiick verteilt. Die Drucklegung wurde durch den Kommunisteneinbruch
verhindert.

P. Thimotheus Bitterli (T): Katechesen fiir die Mittelschule. Druck-
fertig vorgelegen, als die Kommunisten einbrachen.

P. Dr. Arnulf Schleicher (T): Homiletisches Handbuch. Vor 1945.
2 Biande. P. Arnulf bot mit diesem Werk den koreanischen Priestern eine
Handreiche und Anleitung. Es wurden in ihm Predigten unserer Patres
herausgegeben. Der Inhalt war in japanischer Sprache verfafit. Die Fort-
setzung der Reihe konnte infolge der politischen Entwicklung nicht mehr
durchgefithrt werden.

Aszetische Biicher

P. Dr. Lucius Roth (T): 1) Scupoli, Geistiger Kampf (384 Seiten),
1989, 1. Aufl. 5000 Stiick. Die Anregung zur Herausgabe dieses Werkes
ging aus von dem Koreaner Pak in Nonsan, Vikariat Seoul. Pak iiber-
setzte den ,Geistigen Kampf“ im alten koreanischen Stil und sandte das
Manuskript nach Tokwon. Unter der Mithilfe des Koreaners Kim Bunto
iiberarbeitete es P. Lucius und versah es mit einer Einleitung. Pak stiftete
einen Betrag von 300 Yen zu den Kosten der Drucklegung. — 2) Betrach-
tungsbuch fiir alle Tage.

P. Viktorin Zeileis (Y): Imitatio Christi. 1940. Herausgegeben in
Zusammenarbeit mit O. Josef.

P. Dr. Arnulf Schleicher (T): Betrachtungsbuch. In Vorbereitung.
In Anlehnung an P. Benedikt Baur und P. Parsch, unter Benutzung der
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Vorarbeiten von P. Lucius und seiner eigenen Konferenzen fiir die
Novizen.

P. Servatius Ludwig (Y): Heiligen-Kalender. 1940. 3000 Stidk.

P. Dr. Honorat Millemann (T) und P. Dr. Arnulf Schleicher
(T): Leben des hl. Benedikt und benediktinisches Ordensleben.

Kim Ku Paul (auf Anregung von P. Ambrosius Hafner [Y]): Gibt es
einen Gott? 1930, brosch. 130 Seiten.

Kim Yonkun Paul (auf Anregung von P. Ambrosius Hafner [Y]):
Grundlehren kath. Erziehung. brosch. 40 Seiten.

Biicher katholischer Haltung unter das Volk zu bringen war ein Haupt-
anliegen der Missionare. Zur Erreichung dieses Zieles boten sich zwei
Wege. Der erste war die Herausgabe von Biichern in koreanischer Spra-
che, der andere das Bestreben, die von den Missionaren verfafiten
Werke und die katholischen Biicher anderer Autoren unter das Volk zu
bringen. Schon 1932 berichtet die Chronik von Wonsan: ,Als Versuch,
unsere Kirche mehr vor der breiten Offentlichkeit bekannt zu machen,
diirfen die Verhandlungen mit einem heidnischen Buchhéndler angesehen
werden, die vor einigen Tagen zum Abschluff kamen. Er hat sich bereit
erkldrt, als Gegenleistung fiir einige Zugestindnisse von unserer Seite
(Einkauf von Schreibmaterialien fiir Schulzwecke etc. bei ihm) sidmtliche
in Frage kommenden katholischen Biicher in seinem Laden auszulegen.
Es kommen fiir diesen Zweck vor allem katholische japanische Biicher
in Betracht. Wenn wir auch von vornherein iiberzeugt sind, daf der
Absatz dieser ,katholischen Abteilung® ziemlich maflig bleiben wird, so
diirfte doch sicher sein, dafl auf diese Weise die Wahrheiten unserer
Religion auch in manche Kreise dringen werden, die wir von der Mission
aus zunachst noch nicht direkt erreichen konnen.®

Die Chronik von Holung 1935/86 berichtet: ,Den guten Samen des
Wortes haben wir auch schon wie andere Stationen mit Drucksachen unter
die Heiden zu bringen versucht. Jedes Neujahr verschenken wir an die
Gemeindevertreter Biicherpicklein. Vergangenes Jahr dankten sie sogar
schon schriftlich und gemeinsam dafiir. Wir kennen die Unerforschlichkeit
der Gnadenwege, aber wir haben bei den Biichergaben die Hoffnungen
eines Fliegers, der 10000 Meter iberm Eiffelturm einen Stecknadelkopf
zu dessen Fuflen treffen will.”

Ein Mittel, dem Volke die Kenntnis religioser Literatur nahezubringen,
waren auch die Ausstellungen. Als ein Vorldufer derselben kann es be-
trachtet werden, daf, wie beispielsweise der Chronist von Holung 1935/36
berichtet, zu Neujahr und bei anderen Anlissen koreanische und chine-
sische Frauengesellschaften in das Pfarrhaus kamen, um dort die Bilder
des AT und NT von Schuhmacher zu betrachten. Dabei ergibt sich
manches Wort, das als missionarischer Same in die Seelen fillt.

Die Chronik von Tutoku (1932/1984) teilt mit: ,Am 20. 8. 1933 wurde
eine religiose Ausstellung veranstaltet. In den Raumen der Schule wurden
religiose Gegenstande, wie kleine und gréflere Bilder, Kreuze, Rosen-
krinze, einige kleinere Statuen und die koreanischen religisen Biicher
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der Vergangenheit und Gegenwart ausgelegt. Leider war der Haupttag
der viertigigen Veranstaltung verregnet. Etwa 1000 Besucher wurden von
den Lehrern und dem Katechisten mit dem Sinn der Gegenstinde und
den Grundziigen unserer heiligen Lehre bekannt gemacht®. Zu bemerken
ist auch, daR die Neuerscheinungen meist in den katholischen Zeitschriften
besprochen wurden. So lernte ein Heide aus Pusan durch ein japanisch ge-
schriebenes Kirchenblatt beispielsweise das Mefibuch von P. Prior Lucius
kennen. Als Gegengabe fiir ein Exemplar desselben schenkte er ein
Exemplar seiner ,Geschichte der katholischen Kirche in Korea“ (Chronik
von Tokwon 1934/35).

Volksaufklarungs-Schriften

P. Dr. Rupert Klingseis (T): Ist die Seele des Menschen Materie
oder Geist? (Heft 1 einer geplanten Reihe) 1. Aufl. 1940, 80 Seiten,
5000 Ex.

P. Dr. Arnulf Schleicher (T): Welche Religion ist die wahre?
(Heft 8 einer geplanten Reihe) 1. Aufl. 1938, 50 Seiten, 10000 St.

P. Dr. Lucius Roth (T): Fithrer durch Kirche und Kloster Tokwon.
Aufbau und Aufgabe eines Missionsklosters. 1937. Gedruckt in Koreanisch
und Japanisch.

P. Ambrosius Hafner (Y): 1) Fihrer durch das katholische Gottes-
haus. 40 Seiten. 500 Stiick, (Oktav) gedruckt. 2) Ethisches Lesebiichlein
Fiir Schiiler. 60 Seiten, 400 Stiick, vervielfiltigt (Quart). 8) Bldatter diber
das christliche Leben. 2000 Stiick. Fine Reihe von 20 Nummern, als
Flugblatt gedruckt. 4) Flugblitter zur Fronleichnamsprozession. Einige
Tausend, erschienen etwa 6 Jahre hindurch. 5) Im koreanischen Monats-
blatt Stadt- und Landbote erschienen von P. Ambrosius Hafner zwei
Aufsitze, die sich mit wirtschaftlichen und sozialen Problemen der Chri-
sten befafiten:

a) Der wirtschafiliche EinfluB der katholischen Religion im Gebiet der
Provinz Kirin. b) Ist eine Auswanderung nach der Mandschurei unseren
koreanischen Christen zu empfehlen?

P. Kanisius Kiigelgen O.S.B. (Y): Bienenzucht-Lehrbiichlein. 1918.
150 Stiick, hektographiert. Obwohl diese Schrift nicht direkt als Missions-
hilfsmittel betrachtet werden kann, mag sie Erwahnung finden. Als im
ersten Weltkrieg die finanziellen Unterstiitzungen aus der Heimat aus-
blieben, gelang es P. Kanisius ab 1916 durch die Errichtung und den
Betrieb ciner leistungsfihigen Bienenzucht der Mission materielle Hilfs-
quellen zu erschliefen. 1917 begann er mit Kursen fiir Bienenzucht, die
stets voll besetzt waren. Den Vortrigen wurde das Koreanische ,Bienen-
zucht-Lehrbiichlein® von P. Kanisius zugrunde gelegt, das sich an das
Buch von Gerstung, Der Bien und seine Zucht anlehnte.

Die Volksaufklirungsschriften religiésen Inhalts entsprangen einer
doppelten Notwendigkeit. Einerseits galt es, das christliche Wissen einem
grofien heidnischen Publikum vorzulegen, anderseits arbeitete die Gegen-
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seite mit dhnlichen Mitteln. Dem Missionar von Tutoku handigte 1933
ein Bonze ein Flugblatt aus, das einen Aufruf an die funf grofien Religi-
onen enthielt, sich zu gemeinsamer Aufbauarbeit im neuen Mandschu-
reiche zu vereinigen. Der Chronist von Hamhung berichtet schon 1930:
»Beim Briefmarkenaustausch und Stundengeben hatte sich ab und zu Ge-
legenheit geboten, der studierenden Jugend etwas auf den Puls zu
fithlen. Jedoch, kaum der Volksschule entwachsen, wollen diese Jungen
schon Kants Philosophie lesen und {iber Darwins Theorien disputieren.
Die niichternen christlichen Wahrheiten aber diinken ihnen nicht beweis-
bar. Sie sind auch bereits iiber ihren Vaterglauben und Ahnenkult hinaus-
gekommen.

Die Herausgabe religiéser Aufklarungsschriften entsprang zunachst der
Initiative einzelner Missionare. Giinstig war es, wenn sich gelegentlich
Mitarbeiter aus dem Laienkreise zur Verfligung stellten. Wahrscheinlich
sind aus dem téglichen Abwehrkampf auch manche Broschiiren entstan-
den, die inzwischen in Vergessenheit geraten sind. Als man daranging,
die Herausgabe in ein System zu bringen, mufite man sich auch hier
zunidchst an die vorhandenen Kréifte halten. So erschienen von der in
Tokwon geplanten Reihe nur die Nummern 1 und 8. Leider ist es mir
nicht mehr gelungen, die Titel der anderen geplanten Nummern fest-
zustellen. Es ist ein ergreifender Abschlufl dieser missionarischen Presse-
arbeit, dafl P. Rupert gerade wegen seiner Schrift: Ist die Seele des
Menschen Materie oder Geist? von den Kommunisten unter Anklage
gesetzt wurde. Sein Hungertod im kommunistischen Gefdngnis zu Pyong-
yang am 6. 4. 1950 gewinnt dadurch die Note eines besonderen Be-
kenntnisses. Die Verhaltnisse der Kriegs- und Nachkriegszeit hatten das
geistige Schaffen der Missionare nicht voéllig unterbinden kénnen. Der
weltanschauliche Kampf entbrannte in einer ungewohnten Schirfe. Die
literarische Niederlegung der Vortrage und Schulungskurse konnte aber
nicht mehr in grofien Druckauflagen erfolgen. Als ein Beispiel von vielen
sei in diesem Zusammenhang auf die Tatigkeit von P. Fabian Damm
(T) hingewiesen, der in einem Briefe vom 28. 8. 1957 schreibt: ,Druck-
fertig waren und sind in hektographierter Auflage zu je etwa 100 Exem-
plaren hergestellt und verteilt worden: a) ein kosmologischer Gottes-
beweis, zusammengestellt nach Vortrdgen und Schulungskursen fiir meine
Burschen und die koreanischen Schwestern als Gegenaktion gegen die
mechanistisch-materialistische Weltanschauungspropaganda der Kommu-
nisten, also in der Zeit zwischen 1945 bis zu unserer Verhaftung. Ein
teleologischer Gottesbeweis in eben diesem Sinne war im Grundaufbau
fertig, aber noch nicht zusammengestellt. b) Ursprung der Gottesidee.
Ebenfalls als Widerlegung gegen die kommunistisch-materialistische Pro-
paganda. All diese Sachen sollten herauskommen, sobald wir ,Luft®
bekommen hitten, aber diese Zeiten sind nicht gekommen. Ich habe sie
also den Kommunisten iiberlassen, (falls sie darauf gekommen sind, wo
ich sie vergraben habe).
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Zeitschriften

Der katholischen Jugend regelmiBig Lesestoff zur Verfiigung zu stellen
veranlate die Mission zur Herausgabe geeigneter Zeitschriften. Die
Mitglieder der kirchlichen Vereine waren bereitwillige Abnehmer und
bald auch Mitarbeiter. Die Herausgabe einer Seminarzeitschrift trug zur
Vertiefung der Verbindung zwischen Seminar und Zoglingen vorteilhaft
bei. Ein Vorginger der Zeitschriften im Missionsdienst war die von den
franzosischen Missionaren in Seoul seit etwa 1900 herausgegebene Halb-
monats-Zeitschrift Tschapji. Auch die in Pyongyang von franzésischen
Missionaren zeitweise herausgegebenen Zeitschriften, ein exegetisches
Monatsblatt und ein Monatsblatt fiir Burschen, boten Anregungen.

P. Balduin Appelmann (Y): 1) Tarsitio-Ho-Po (Blatt des Tarsitius-
Vereins). 1931—1934, 400 St. je Ausgabe; 1930 wurde der Tarsitius-
Verein der Ministranten in Ryongdjong gegrindet. P. Konrad Rapp
OSB empfahl die Ausbreitung des Vereins tber die ganze Prifektur
Yenki. Auf dem 1. Jugendtag wurde P. Balduin zum Préses ernannt und
ihm die Herausgabe eines Vereinsblattes nahegelegt. Der Tarsitius-Ho-Po
erschien zunichst im Umfang von 16 Seiten, die der Herausgeber vorerst
allein bearbeitete. Als sich unter den koreanischen Lehrern und Mit-
schiilern geeignete Krifte zur Mitarbeit zur Verfiigung stellten, wurde
der Umfang auf 80 Seiten erhéht und das Blatt zweimal im Monat
herausgegeben. Der Druck erfolgte in einer protestantischen Druckerei
in Ryongdjong. 2) Katholik Son Yon (Der katholische Junge). 1934,
3500 Stiick, gedruckt in Seoul, 64 Seiten, einmal monatlich. Auf dem
Dibzesanjugendtag 1934 wurde eine Uminderung des Tarsitio-Ho-Po
beschlossen. Der Inhalt sollte auf die gesamte Jugend eingestellt werden
und das Blatt simtlichen Stationen als Jugendzeitung zur Verfiigung
stehen. So wihlte man den obigen Titel. P. Balduin blieb Herausgeber.
Er verfafite fiir jede Nummer einen Artikel tiber allgemeine Bildungs-
fragen aus verschiedenen Gebieten, z. B. Kirchengeschichte, Naturwissen-
schaft, europdische Geschichte, Jugendfiihrung, Biographie bedeutender
Personlichkeiten. Redakteur war der Koreaner Hoang Thoma, ein
chemaliger Seminarist, ein talentierter, strebsamer Mann. Die Zeitung
wurde an alle katholischen Schulen in Korea und der Mandschurei ge-
schickt. Sie erschien bis 1940.

Seit 1938 erschien in Japan ein Jugendblatt Pi¢ (Licht) in koreanischer
Sprache. Ein Stipendium aus Frankreich ermdglichte es, diese Zeitung
fast ganz kostenlos iiberall in Korea in hoher Auflage zu vertreiben.
Verhandlungen mit dem Ziele, beide Zeitungen in Seoul zu zentralisie-
ren, zerschlugen sich. Gleichzeitig traten die japanischen Regierungs- und
Polizeistellen in Korea an die Schriftleitung mit dem Ansuchen heran, in
die Zeitung Artikel aufzunehmen, welche die Jugend und das Volk fiir
japanische Geisteshaltung, Politik und Kriegsfihrung interessieren soll-
ten. Sie befiirworteten auch die Veréffentlichung entsprechender Bilder.
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Die Zeitung stellte 1940 ihr Erscheinen ein, da ihre Finanzierung nicht
mehr moglich war und ein Eingehen auf die japanischen Wiinsche sich
mit dem Zwedk nicht vertrug.

Freund der Seminaristen. (Herausgegeben in Tokwon in Kalender-
form). Diese Seminarbroschiire, eine Art Jahresbericht, wurde grofiten-
teils von den Studenten selbst verfafit. ,Die begabteren Alumnen hatten
so Gelegenheit, ihr Licht etwas tiber die Seminarwinde hinaus leuchten
zu lassen®, heifit es in der Chronik von Tokwon (1936 I). Die Auflage
betrug 300 Exemplare. 1939 erschien der ,Freund der Seminaristen® zum
letztenmal.

Sprachliche Werke

P. Anselm Romer (T): Handbuch der koreanischen Sprache. Hekto-
graphierte Ausgabe. (Vor 1930)

P. Dr. Lucius Roth (T): a) Grammatik der koreanischen Sprache.
1. Aufl. 1936, 562 Seiten, 1000 Stiick. b) Han-Moun (Hilfsbiichlein zur
Grammatik der koreanischen Sprache). 1. Aufl. 1937, 600 Stiick.

P. Alexius Brandl (T): Anfangsstudium der japanischen Umgangs-
sprache. 1. Aufl. 1935, 280 Seiten, 600 Stidc. 2. Aufl. 1989. (Ist nach
einer Mitteilung des Verfassers druckfertig auf dem Schreibtisch gelegen,
als die Kommunisten kamen.)

P. Kanisius Kiigelgen (Y): Umfangreiche Vorarbeiten fiir ein Lexi-
kon der chinesischen Zeichen.

P. Gerold Fischer (T): Latein fiir Mediziner. 1947 in Tokwon im
Auftrage der Medizinischen Fakultit Chongjin gedruckt.

Das Studium der Sprache ist die erste Aufgabe, die dem neuen Missio-
nar im Missionslande obliegt. Erst die Beherrschung der Sprache ermég-
licht ihm die Ausibung des Berufes. Was der Verlust eines sprachkun-
digen Mitbruders fiir die Mission bedeutet, kann dem Nachruf entnom-
men werden, der dem am 25. 3. 1987 in Tokwon verstorbenen P.
Sebastian Schnell in der Tokwoner Chronik (1937, I) gewidmet wurde:
,In P. Sebastian haben wir einen Mitbruder zu Grabe getragen, der
aufler Franzésisch und Englisch vor allem das hier im Osten so wichtige
Koreanisch und Japanisch geldufig sprach, der auch in der japanischen
und koreanischen Literatur sich ziemlich gut auskannte und wohl belesen
zeigte, was ihm besonders als Seminarprifekt in der Beurteilung ge-
eigneter Lektiire fiir die Studenten sehr gut zustatten kam.® Beziiglich
der Hilfsmittel waren die Missionare zunichst auf die Werke berufener
Linguisten angewiesen. Freudig bemerkt z. B. die Chronik von Tokwon
19381 (I): ,Spiteren Interessenten sei bemerkt, dafl das Studium des
Koreanischen jetzt wieder etwas erleichtert ist, weil das Koreanisch-
Englische Worterbuch von Gale wieder in dritter und vermehrter Auf-
lage erschienen ist. Lange Jahre war es vergriffen, so dafl man kein
brauchbares Lexikon zur Verfiigung hatte. Schon vor acht Jahren hitte
die Neuauflage erscheinen sollen, und das Manuskript war schon in
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Tokio zum Druck. Doch durch das damalige Erdbeben wurde es zer-
stort. Das neue Lexikon ist ein stattlicher Band von 1780 Seiten und
enthalt im Ganzen 75000 koreanische Worter. Doch wie nichts vollkom-
men ist auf dieser Welt, so hat auch dieses Lexikon seine Méangel. Manch-
mal sucht man nach einem Worte und kann es nicht finden.*

Das Sprachstudium der Missionare nimmt zweckmiBig Riicksicht auf
die missionarischen Notwendigkeiten. So ist namentlich in der Bestim-
mung des Wortschatzes die spitere Berufstitigkeit mafigebend. Wir
verstehen daher auch die Freude, mit der die Chronik von Tokwon von
1936 (II) das Erscheinen der Grammatik von P. Lucius begrifit: ,Am
7. Dezember 1936 gab P. Lucius ein fast 600 Seiten starkes Buch heraus,
mit dem er besonders seinen Mitbriidern eine Freude machte, sowohl
denen, die schon in Korea sind, wie jenen, die in Zukunft nachkommen
werden. Es ist die Deutsch-Koreanische Grammatik mit Ubungsstiicken.
In 1. Auflage wurde sie s. Zt. von P. Anselm abgefafit und hektogra-
phiert in 100 Exemplaren herausgegeben. Da sie lingst vergriffen war
und P. Anselm zur Neubearbeitung fiir den Druck nicht Zeit fand,
unterzog sich P. Prior Lucius dieser Mithe. Nunmehr ist die Arbeit ah-
geschlossen, und ein stattlicher Oktavband umfafit den ganzen Lehrgang.
Damit ist das Studium des Koreanischen angenchm und leicht gemadht,
man mochte beinahe wiinschen, nochmals etwa 30 Jahre alt zu sein und
das Sprachstudium an Hand dieses Buches beginnen zu kénnen. Angst
vor dem Koreanischen ist jetzt fiir junge Leute nicht mehr am Platze,
man arbeitet das Buch durch wie einen etwas komplizierten Roman und
braucht nicht den dritten Teil der Miihe, den man seinerzeit fiir das Er-
lernen der lateinischen Sprache verwendet hat. Mogen recht viele hoch-
und ehrwiirdige Mitbriider aus der Heimat sich noch der Wohltat dieses
Buches erfreuen. Da es in 1000 Exemplaren herausgegeben wurde, ist
Gelegenheit hierzu reichlich vorhanden.“

Die Herausgabe eines japanischen Sprachbuches entsprach der Not-
wendigkeit der Kenntnis des Japanischen fiir die Missionare in Korea.
Die Besetzung durch Japan hatte nicht nur japanische Christen der
Mission zugebracht, es galt auch, die Beziehungen zu den japanischen
Behorden moglichst reibungslos abzuwickeln, was bei der Kenntnis des
Japanischen leichter fiel. Noch dringender wurde die Notwendigkeit der
Kenntnis des Japanischen, als die Besatzungsmacht ab Januar 1941 das
Japanische als einzige Schulsprache in den koreanischen Schulen einfiihrte.
So war es wirklich ein weitschauendes Weihnachtsgeschenk, als P. Alexi-
us im Jahre 1935 jedem Mitbruder sein ,Anfangsstudium der japa-
nischen Umgangssprache® unter den Christbaum legen konnte. Besonders
begrifit wurde, dafl er seinem Buche ein sehr gutes Worterverzeichnis
der theologischen Ausdriicke beigegeben hatte.

Den Plan, ein Zeichenlexikon herauszugeben, fafite P. Kanisius in
der Zeit des 1. Weltkrieges, als ihm durch die Japaner direkte missio-
narische Arbeit verwehrt war. 1916 war das Mundja-Lexikon hand-
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schriftlich fertig, so konnte das ,Zeichenlexikon® fertiggestellt werden,
das in 75 Exemplaren hektographisch vervielfiltigt wurde. Es enthielt
die in den koreanischen Sprachgebrauch iibergegangenen chinesischen
Lehnworter, denn die Zeichen der gesprochenen Mundja waren Volksgut
geworden. Dieses Zeichenbuch der notwendigsten 3000 chinesischen Sinn-
zeichen verwies in jedem FEinzelfall auf dessen Vorkommen in Léon
Wieger, Lecons éthymologiques des caractéres Chinois, das jedem
Missionar zur Verfiigung stand. Das Lexikon von P. Kanisius gab die
chinesische Aussprache in koreanischer Schrift, sowie die Ubersetzung in
Koreanisch und in Deutsch wieder. 1917 war der 2. Teil des lexigra-
phischen Werkes fertig, die ,Zeichenreihe in alphabetisch-phonetischer
Anordnung®. Leider wurde sie niemals gedruckt; sie ging schliefilich bei
der Gefangennahme durch die Kommunisten verloren. Mit Hilfe eines
geretteten Exemplares der unten erwéhnten Waurzelreihe, 1. Teil, hat es
der Verfasser inzwischen neu angefertigt und um die Halfte erweitert.
Der 3. Teil, das Mundja-Lexikon, enthielt in 10 Heften von je 80 Blat-
tern unter jedem Zeichen der Wurzelreihe diejenigen Mundja-Weérter,
in denen das Zeichen enthalten ist, in koreanischer Schrift mit deutscher
Ubersetzung, insgesamt gegen 10 000 Worter.

Von 1924—1928 arbeitete P. Kanisius an seinem Deutsch-Koreanischen
Worterbuch. Er hatte 70 Abziige hektographisch vervielféltigt. Es waren
insgesamt 1350 Seiten mit nahezu 40000 deutschen Stichwértern. 1931
folgte dann das Koreanisch-Deutsche Worterbuch, das in besonderer
Weise auf den religiosen Wortschatz Riicksicht nahm. Leider verhinderte
die politische Entwicklung die Drucklegung der genannten Lexika.

Wissenschaflliche Veréffentlichungen

In der ostasiatischen Mission spielte das Problem des Stiles beim
Kirchenbau eine Rolle. Dabei handelte es sich nicht nur um die Frage
der Anpassung an ostliches Stilempfinden, die Diskussion beschéftigte
sich auch mit der eventuellen Einfithrung von Neuerungen, die sich aus
der modernen liturgischen Auffassung ergaben. Im Anschluf an den
Kirchenbau von Tunhoa (Yenki) im Jahre 1941 erschienen in der von
P. Hildebrand Yaiser OSB in Tokyo herausgegebenen Zeitschrift
Phos Christou die Aufsitze von P. Alwin Schmid (Y) und P. Fabian
Damm (T), die sich mit dem erwihnten Problem auseinandersetzten.
Das gleiche Thema nahm P. Lukas Ballweg (Y) auf in seinem Aufsatz
,Liturgical Renaissance®, erschienen im China Missionary Bulletin (Hon-
kong) 1952, 6. Heft.

Von dem Sinologen P. Dr. Olaf Graf (T) liegen eine Reihe von Auf-
satzen und Besprechungen vor in der NZM, der Miinchener Theol. Zeil-
schrifi, den Monumenta Nipponica und den Monumenta Sinica. In
seiner Leidener Dissertation beschiftigte er sich mit dem Daigi roku des
Kaibara Ekiken. Eine Studie iiber diesen berithmten japanischen Sino-
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logen, Arzt, Pharmazeuten und Volkserzicher der Genroku-Zeit (17. Jh.)
erschien 1942 bei Brill in Leiden. In jahrelanger Arbeit entstand an-
schliefend die erstmalige Ubersetzung und Kommentierung des Kinsh:
roku (chin. Djin-si lu). In den Monumenta Nipponica Monographs er-
schien die Arbeit in 3 Banden: Djin-si lu, Die sungkonfuzianische Summa.
1. Band: Einleitung (324 Seiten). 2. Band: Texte (768 Seiten). 3. Band:
Anmerkungen (545 Seiten). Der Druck, mimeographiert, lafit leider zu
wiinschen tbrig.

Das Lebenswerk des Ethnologen P. Dr. Fridolin Zimmermann (T)
ist bisher noch nicht in einer Gesamtschau gewiirdigt worden. Der Ertrag
seiner Forschungen ist in der Fachliteratur nur teilweise niedergelegt.
Seine fiir die Kulturgeschichte Koreas duflerst wertvolle und sehr reich-
haltige ethnographische Sammlung ist den Kommunisten in die Hénde
gefallen. Der einsame Tod des gelehrten Missionars am 26. Juni 1946
in Kerim (Nordkorea) hat ein Forscherleben beendet, das iiber geistige
Haltung, Kultur und Geschichte des koreanischen Volkes eine beachtliche
Fiille von Erkenntnissen erarbeitet hatte.

%

Das literarische Werk der Benediktiner-Missionare in Tokwon und
Yenki ist nicht nur hinsichtlich seines Umfanges und seiner Auflagenhohe
eine beachtliche Leistung. Es legt tiberzeugend dar, dafi und wie die
missionarische Arbeit aus benediktinischer Geisteshaltung befruchtet wur-
de. Aber die Veroffentlichungen der geistigen Arbeiten der Patres hitten
nicht erfolgen konnen ohne die Druckereien in Tokwon und Yenki und
ohne die ihnen angeschlossenen Buchbindereien. So sei auch in diesem
Zusammenhang der Téatigkeit der Briider in diesen Betrieben dankbar
und anerkennend gedacht.

Einigen der genannten Werke war nach Krieg und Kommunistensturm
ein Wiederaufleben vergonnt. In einem Briefe vom 8. 8. 1957 schreibt
P. Fabian Damm, jetzt Superior der siidkoreanischen Missionsstation
Kimchon: ,Unsere frithere Missa kiusik wurde ins allgemeine Gebetbuch
tibernommen, was immerhin ein Fortschritt ist. Wir konnten, als wir im
letzten Jahr hierher kamen, sofort wieder unsere Gemeinschaftsmessen
einfithren.®

Ein Pater der Maryknoller Mission lief nach 1953 in Japan das
»Grofle Meflbuch®, das ,Sonntagsmefbuch®, den Liber Magistri und die
gesamte HI. Schrift auf phototechnischem Wege vervielféltigen. Der Ge-
stehungspreis der einzelnen Exemplare ist naturgemafl ziemlich hoch.
In diesem Zusammenhang mag auch interessieren, dafl im Anschlufl an
den Liber Magistri ein koreanischer Priester in Stdkorea ein Handbuch
fur Katechisten verfafit hat: ,Die Lehre Christi“. Es ist in der Form von
Erzdhlungen gehalten, die von den Katechismusfragen ausgehen.

Es gibt keine Bibliothek, die die Verdffentlichungen der Benediktiner-
Missionare in Ostasien vollzahlig vereinigt. Aber irgendwo auch im
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kommunistisch besetzten Korea kommt doch ab und zu einmal eines dieser
Biicher in die Hand eines Menschen und wird ihm so zum Kiinder eines
Reiches, das nicht von dieser Welt ist. Sicher werden auch viele dieser
Schriften als kostbarster Schatz heimlich gehiitet und als Kraftquelle
benutzt von den Gliubigen der Kirche, die dort dritben auch heute noch
lebt im Untergrund.

AUSBILDUNG UND ERZIEHUNG
IN DEN KLEINSEMINARIEN DER GESELLSCHAFT
DES GOTTLICHEN WORTES IN CHINA *

von Joh. Bettray SVD

Die im Kleinen Seminar vermittelte Bildung und Erziehung soll Vor-
bereitung auf die philosophisch-theologischen Studien sein. In China
muflte sie die Studenten auf die gleiche Hohe der Bildung wie den
iibrigen katholischen Klerus und auf eine dem gebildeten Chinesen eben-
biirtige Stufe bringen .

Nun hatte aber sowohl das westliche Schulwesen, vor allem durch die
immer stirker gepflegten Naturwissenschaften, wie auch das chinesische
Schulwesen, besonders seit 1905 und dann immer mehr, sich vervoll-
kommnet durch die bewuft gepflegte Anlehnung an das westliche Muster
einerseits, wie die starke Pflege der nationalen Eigenwerte andererseits,
und so einen michtigen Aufschwung genommen ®.

Der Aufstieg des modernen chinesischen Schulwesens brachte fiur die
Kleinen Seminare Probleme mit sich, die nicht befriedigend gelost wor-
den sind. In der neuen Zeit (besonders seit 1934) versuchten die Missio-
nare der Gesellschaft des Géttlichen Wortes, sich méglichst an den chine-
sischen Lehrplan fiir Mittelschulen anzuschliefen. So kam es zur Entwick-
lung folgenden Systems: Fiir die Auslese der jungen Menschen zum
Priestertum von Bedeutung war die Pfarrschule. Sie war wesentlich Reli-
gionsschule, diente aber auch der ersten Einfihrung in die chinesische
Sprache 3. Diese Schule ist sehr hoch einzuschitzen, weil sie vielfach weit

* Vgl. ZMR 42, 1958, 32—388. Dort auch das Verzeichnis der verwandten Ab-
kiirzungen.

1 . Rurren: Le programme des études dans les petits seminaires de Chine, in:

CCS 1935, 630 ss.

® Tsur cui: Geschichte Chinas und seiner Kultur, Zirich 1946, 343 f.. KM

1898/99, 108 f., 276 ff.; 1901/02, 82—86. — J. KOSTERS: Das chinesische Schul-

wesen, in ZM 1912, 49 ff.; Fr. CLoucHERTY, Educational development in China,

in CCS 1928, 9—31; weiterhin zahlreiche Artikel in CCS.

2 P. H. Tillmanns d.; Verfiigung der ersten Vikariatssynode von Tsingtao;

Man® nn. 690—695.
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und breit die einzige Schule iiberhaupt war. An sie schlof} sich seit Ende
der zwanziger Jahre das Prdparatorium an, welches zuerst drei, dann
vier Jahre dauerte. In ihm wurde die niedere Primirschule absolviert4.
Zum Lehrplan kamen wochentlich vier Religionsstunden und im letzten
Semester das ABC der lateinischen Sprache5. Nun folgte das Kleine
Seminar mit acht Jahren. Zwei Jahre gehorten der oberen Primérschule
mit Latein und Religion, drei Jahre der Untermittelschule und drei Jahre
der Obermittelschule. Damit war dieser Plan dem chinesischen Stunden-
plan von der Volksschule bis zum Abschlufl der Mittelschule hinsichtlich
der Verteilung der Jahre ebenbiirtig 6.

Ein heikles Problem stellte die Vorbildung der Lehrer des Kleinen
Seminars dar. Die europiischen Lehrer empfanden besonders in jiingerer
Zeit den Mangel einer eigentlichen, streng wissenschaftlichen Schulung
fiir die einzelnen Ficher, und das um so mehr, je mehr sie mit fachlich
gut gebildeten chinesischen Lehrern zusammenkamen?. Auch die lange
und griindliche Vorbildung in der chinesischen Sprache fiir die euro-
piischen Lehrer wurde immer starker als dringendes Bediirfnis emp-
funden 8.

4 Diese Regelung gilt praktisch fiir alle Missionen SVD in China; cfr. Man®
n. 682; Man® n. 656.

5 Fr. Fucus: Quaedam proposita quoad Seminaria minora, in CCS 1939,
780—734.

8 CCS 1934, 228s. Der Vergleich mit dem Studiengang des Kleinen Seminars
der Kapuziner in Tienshui ist aufschlufireich. Mgr. Vinzenz Han schreibt (in
GonsaLvus WavLter: Gottes Kampf auf gelber Erde, Schoningh 1938, 152):
~Der Studiengang des Kleinen Seminars umfafit sechs Jahre, von denen zwei
Jahre auf die Unterstufe und vier Jahre auf die Oberstufe entfallen. Die Grund-
lage des Lehrganges der Unterstufe ist der Lehrstoff der letzten zwei Jahre der
Volksschule, wie ihn der staatliche Lehrplan vorsicht. Hinzu kommt Latein und
Religion. Die Oberstufe folgt dem staatlichen Lehrplan der Mittelschule, wobei
entsprechend den Zwecken des Seminars der Stoff ausgewihlt wird, so dafl der
sechsjihrige Mittelschullehrgang in vier Jahren bewaltigt wird. Die Stoffbe-
schrankung geschieht hauptsichlich auf Kosten von Mathematik und Englisch;
letzteres wird auf zwei Wochenstunden beschriankt. Da auflerdem im Seminar
nicht anndhernd soviel Ablenkung wie in den 6ffentlichen Mittelschulen statthat,
bleibt noch Zeit fiir Latein und Religion. Das Grofle Seminar hilt in Philo-
sophie und Theologie den kirchlich vorgeschriebenen Lehrgang ein.®

7 Verfasser hatte die Moglichkeit, auf einer lingeren Reise mit allen in Frage
kommenden, jetzt in Europa befindlichen Seminarlehrern, mit dem einen oder
anderen chinesischen Priester zu sprechen, von anderen Missionaren Briefe und
Berichte in ziemlich grofler Zahl zu erhalten. Alle Feststellungen fuflen demnach
auf gutem Material.

8 Die Missionare von Stdshantung gaben eine Reihe guter sprachwissenschaft-
licher Werke, Grammatiken und Worterbiicher heraus. In dlterer Zeit kann man
nicht von einer Sprachschule der SVD sprechen. Eine solche erstand im Herbst
1936 unter Fiihrung von P. Th. Mittler in der Gesellschaftszentrale Siidshantungs,
Taikia bei Tsining. Um die jungen Missionare vor zu frithem Einsatz zu be-
wahren, erhielt die Schule, die durch Fortbildungskurse verlidngert wurde, eine
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Aus diesem Grunde iibernahmen die europdischen Lehrkrdfte nur in
Ausnahmefillen Ficher, die spezifisch chinesische Sprachkenntnisse vor-
aussetzten. Meistens gaben sie Religion, Latein und Gesang, selten natur-
kundliche Ficher und Chinesisch. Diese Ficher, sowie Geographie, Ge-
schichte und Turnen wurden von chinesischen Kréften iibernommen ®.

Das Personal in den Seminarien bestand aus européischen Missionaren,
chinesischen Laienlehrern und hin und wieder aus ehemaligen, ehren-
hafter Griinde wegen ausgeschiedenen Seminaristen. Chinesische Priester
waren in den letzten 20 Jahren als Lehrer im Seminar tatig, und nach
dem zweiten Weltkrieg auch in der Leitung 19.

Die Schwierigkeiten fir junge Chinesen, Priester zu werden, waren
nicht gering. Fast fiir alle Missionen SVD galt als entscheidende Schwie-
rigkeit der Mangel an Altchristen. Daher vielfach Mangel an religioser
Tiefe bei den Eltern. — Die meist duflerst knappe Erndhrungslage im
Elternhaus, wozu zeitweise auch andere Griinde traten, bedingten speziell
in Yenchowfu in fritheren Jahren haufig Erkrankungen der Seminaristen.
— Uniiberwindliche Schwierigkeiten konnten aus der Tatsache entstehen,
dafl der Priesterkandidat der Erstgeborene in der Familie war, oder daf}
er bereits durch Sponsalien von den Eltern an eine andere Familie ge-
bunden worden war. — Es ergaben sich auch Nachteile aus der Jahr-
tausende alten ecinscitigen Gedachtniserziehung der Intelligenz des Vol-
kes, wie iiberhaupt aus der sich anders duflernden Mentalitit des Orien-
talen. Die sittliche Gefdhrdung war bei Kindern aus Stddten und Mérkten
grofier als bei Kindern vom Lande. Weniger stark machte sich der Natio-
nalismus breit1l. Die meisten Seminaristen stammten aus drmeren, neu-
christlichen Bauernfamilien 2. Die Jungen wurden nach &lteren Ver-
fiigungen zwischen 10—14 Jahren, meist mit 12 Jahren, ins Kleine Semi-
nar aufgenommen 13, Spitere Verfiigungen beziehen die Zeit des Pripa-
ratoriums ein und gehen bis auf 9 Jahre hinunter 14, Man stellte auch

den Scholastikaten SVD ahnliche Stellung, d. h. sie wurde im wesentlichen dem
General unterstellt. In dieser Schule pflegte man ein Jahr strengen Sprach-
unterricht, der dann in den nichsten fiinf Jahren durch Ferienkurse ergédnzt
wurde, die zwei Monate dauerten. Nach dem 2. Weltkriege wurden die jungen
Missionare nach Peking auf die dort bereits bestechenden und blithenden Sprach-
schulen anderer Orden geschickt, nachdem man bereits ab 1940 damit fallweise
begonnen hatte (P. A. Theis Br 31. 11. 1955; TsMK 1930, 2; AS: P. Reg. Th.
Schu, Br 8. 8. 1936 an P. G.-S. J. Grendel; P. Grendel Br 27. 9. 1938 u. 24. 5.
1939 an P. Reg. Fr. Hiittermann; Missionarsbericht).

¥ Missionarsbericht

10 Missionarsbericht; TsMK 1931/4, 53

11 Missionarsbericht

12 Die Eltern der Seminaristen des Missionshauses in Peking waren Altchristen
und nicht selten begiitert, auch in Kansu waren viele Seminaristen aus Alt-
christenfamilien (Missionarsbericht).

18 Collectanea S. Congr. de Prop. Fide (Romae 1867/1906) 11, 189, 1; Man 97, 6;
Man'116,6

14 Man®n. 681,1; Man®n. 655, hier wird kein Alter angegeben.
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gewisse Forderungen als Voraussetzung fir die Aufnahme hinsichtlich
des Sakramentenempfanges und der Einfithrung in die christliche Lehre.
Ausnahmen waren moglich. Erstbeichte und Erstkommunion konnten evtl.
im Priparatorium nachgeholt werden 15, Hinsichtlich des Pensionsbeitra-
ges war die alte Zeit in ihren Verfiigungen milder als die letzten Jahr-
zehnte. Grundsatzlich wollte man die Eltern der Jungen zu einem Beitrag
bringen, der den Ausgaben entsprach. Eine Dispens war moglich. Die
Praxis war in sehr vielen Féllen mild 18,

Uber die Ausbildung schreibt Bischof Henninghaus aus alter Zeit, dafl
zu Beginn des Seminars der Hauptnachdruck auf das Studium der chine-
sischen und lateinischen Sprache und der praktischen Religiositit gelegt
wurde. Die Realfédcher intensiv zu betreiben erschien in damaliger Zeit
nicht so notwendig 17. Die Ausbildung gebildeter Chinesen bestand ja im
wesentlichen im Studium der Literatur.

Die Missionare erweiterten dieses Studium um Latein, Religion und
die Anfangsgrinde der Mathematik und Naturwissenschaften. Mit eini-
gen Modernisierungen bestand diese Studienordnung in Siid-Schantung
sicher bis 1925 und diirfte im grofien und ganzen bis zur Studienreform
unter P. Fr. Fuchs beibehalten worden sein.

Im April 1981 fand eine Beratung der Bischiofe der 4. kirchlichen
Region Chinas statt, zu der auch die Oberhirten Siid-Schantungs gehor-
ten18, Eine Frucht dieser Beratung war u. a. auch die Mittelschulreform
des Kleinen Seminars in Yenchowfu. Sie stellt eine moglichst genaue An-
passung an die chinesische staatliche Mittelschule dar, kombiniert mit dem
spezifischen Programm der Bildung im Kleinen Seminar. Die neue Stu-
dienordnung trat zu Ostern 1934 in Kraft 1. Bald nach ihrer Einfihrung
in Yenchowfu tibernahmen sie alle anderen Seminare der Steyler Missio-
nare 20,

Um die Problematik, die in dem Versuch der Kombination liegt, zu
verstehen, mufl man sich die Forderungen des Kirchenrechtes vor Augen
halten. Dieses verlangt Pflege des Religionsunterrichtes, der lateinischen
Sprache, der Landessprache und aller jener Fécher, die dem Bildungs-
dem dezidiert die Pflege der Naturwissenschaften, der Geographie und
der Geschichte. Wollte ein Seminar in China mit der Zeit gehen, so

15 BeckmanN hat die Forderungen der Synoden und Handbicher zusammen-
gestellt in: Die Katholische Missionsmethode in Ghina in neuester Zeit (Immen-
see 1931) 54; cfr. B 1927/28, 118; 1928/29, 122; 1933/34, 330; DS cap. III,
nn. 78—106

18 Man2n. 681, 2—3; Man®n. 655, 3

17 MB 1904/05, 77. Diese Aussage des Bischofs wird durch alte chinesische
Priester und altere Missionare bestdtigt (Missionarsbericht).

18 MB 1931/32, 44

1% P. Fr. Fuchs d.

20 Alle in Frage kommenden Missionare bestitigten diese Tatsache.

®1 can. 1364
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mufte es notwendig zu einer Haufung des Stoffes und der Studien kom-
men, die von einem durchschnittlichen Mittelschiiler schulisch und gesund-
heitlich nicht gemeistert werden konnte. Hier liegt das Grundproblem,
neben vielen anderen, auf die wir kurz zu sprechen kommen werden .

Im Religionsunterricht lag eine doppelte Schwierigkeit vor. Einmal
sollte dieser sehr intensiv gegeben werden 2%, zum anderen fehlte es z. T.
an den notwendigen Behelfen. Withrend solche fiir die Primérschule bei-
der Grade vorhanden waren, war es damit in der Untermittelschule be-
reits schlechter bestellt. Fiir die obere Mittelschule waren eigentlich keine
brauchbaren Behelfe vorhanden?t. Ab der dritten Klasse der unteren
Mittelschule wurde auch Apologetik betrieben. Die Stellungnahme der
Missionare zu diesem Fach ist aufschlufireich, da man es praktisch so gab,
wie in Europa auch, weil die modernen Irrtimer in ebenderselben Weise
zu bekiimpfen seien wie hierzulande. Gegen die heidnische Volksreligion
und gegen den Buddhismus glaubte man nicht besonders angehen zu
miissen, weil sie praktisch kaum noch eine Bedeutung hitten .

In der chinesischen Sprache suchte man mit der Kenntnis der gebildeten
Laien schon immer Schritt zu halten. Wihrend in der alten Zeit die steife
Gelehrtensprache gelehrt wurde, kam in der jiingeren Zeit immer starker
die Pflege der Volkssprache auf. Die Regierung hatte deren Pflege ab
1928 in den Volksschulen obligat gemacht. Die Seminarien sollten dieser
Verordnung allgemein ab 1. August 1930 folgen 2. Im Kleinen Seminar
zu Yenchowfu hatte man bereits seit 1920 die Pflege des ,Pai-hua® ein-
gefiihrt 27, Fiir den Sprachunterricht beniitzte man in fritheren Jahren die
Schulbiicher der Jesuiten von Zikawei, ab 1934 wurden die offiziellen
Unterrichtsbiicher 28 in Gebrauch genommen. Damals wurden iiberhaupt
in allen Fichern diese Biicher eingefithrt. —

Fiir den Lateinunterricht hatte P. Th. Mittler ein ganzes System ge-
schaffen, angefangen mit dem ABCedarium iiber die Rudimenta, Ele-
menta zur Syntax. Andere Arbeiten standen zur Vervollkommnung be-

2 Fs sollen nur dic besonderen Schwierigkeiten und Probleme herausgestellt
werden. Ein Vergleich mit dem chinesischen Stundenplan der Staatsschule mufd
einer groferen Darstellung tiberlassen werden.

® Im Stundenplan des Seminars von Yenchowfu waren fiir Religion bis zur
Oberstufe einschlieflich wochentlich vier Stunden vorgesehen. Vgl die grofie
Studienordnung fiir das Kleine Seminar von Fr. Fucus: Ordo studiorum scholae
mediae . . . et ordo studiorum Seminarii minoris, in CCS 1934, 221 ss.

2 cofr. CCS 1942, 148 s.; ChMB 1948/3, 332 ss.

2 Im allgemeinen stimmen in dieser Aussage alle Missionare, die befragt wur-
den, iiberein, wenngleich Differenzen der einzelnen Seminarien hinsichtlich der
schwiicheren oder stirkeren Beriicksichtiging der heidnischen Religionen da
waren (Missionarsbericht).

28 (OCS 1980, 600 5. Damals schrieb die Ap. Delegatur die Pflege des Pai-hua vor.
27 P, R. Conrady — P. Th. Mittler, Br 2. 2. 1956.

8 Missionarsbericht

3 Missions- u. Religionswissenschaft 1958, Nr. 2 129



reit?. Man las die Reden Ciceros, die Hymnen des Breviers, die HIL
Schrift und verschiedene patristische Arbeiten, die zum Teil von den
Missionaren Stid-Schantungs herausgegeben waren 0. Der Lateinunter-
richt machte nicht geringe Schwierigkeiten: Einmal fir die Missionare,
die gezwungen waren, mit Hilfe der grammatikalisch lockeren chine-
sischen Sprache den straffen Satzbau des Lateins zu erkldren, zum ande-
ren fiir die Chinesen, deren Denken in etwa anders verlief, als es in einer
lateinischen Periode ausgeprigt war, und endlich fiir den Stundenplan;
denn wie sollte man 6—8 Wochenstunden Latein in einen ohnedies ge-
sittigten Stundenplan einbauen! Das war nur moglich, wenn man bei
Nebenfichern strich, was auch geschah, wodurch aber wiederum eine
grofiere Belastung der Schiiler notwendig wurde.

Neben dem Latein wurde zu Anfang des Jahrhunderts im Kleinen
Seminar Deutsch gepflegt, mehr noch im Groflen Seminar, und besonders
im Noviziat der Gesellschaft. Nach dem Plan von 1934 war neben La-
tein die Pflege einer weiteren Fremdsprache vorgesehen. Wahrscheinlich
wurde diese aber erst seit 1937 eingefiihrt, und dann Englisch, nicht
Deutsch 31.

Beziiglich der Pflege der Mathematik stellte man sich in der alteren
Zeit auf den Standpunkt, daf die Kenntnis hoherer Rechenarten nicht
notwendig sei. Im neuen Lehrplan verzichtete man dagegen lediglich auf
Integral- und Differenzialrechnung sowie auf sphérische Trigonometrie,
alles iibrige wurde durchgenommen .

Die Pflege der naturwissenschaftlichen Fécher entwickelte sich von
schwachen Anfangsleistungen zu einem beachtlichen Unterricht. In jin-
gerer Zeit konnte man lediglich in der Experimentierarbeit mit der staat-
lichen Schule nicht konkurrieren, weil diese zu stark auf das amerika-
nische System zugeschnitten war. Die Einrichtung des Seminars von
Yenchowfu war gut; wertvoll sogar eine mustergiiltige Mineraliensamm-
lung. Die iibrigen Seminarien fiihrten, abgesehen vom Kleinen Seminar
in Kansu wihrend seiner letzten Jahre, nicht zum AbschluB der Mittel-
schule, waren also auch nicht so gut eingerichtet. Man hatte aber doch in
allen Seminarien praktisch die notwendigen Gegenstdnde fiir den Unter-
richt in den Naturwissenschaften der unteren Mittelschulklassen 2.

2% In Yenchowfu erschien auch ein Lateinwerk des Bethlehem-Missionars A.
ScuiLprNECHT: Schola latina, das von den befragten Missionaren verschieden
beurteilt wurde (CCS 1939, 735—743).

80 Missionarsbericht

31 Bericht dlterer Missionare

32 Missionarsbericht. Es ist bei allen diesen Feststellungen, ganz besonders dann,
wenn es darum geht, ob das Kleine Seminar hinter der chinesischen Mittelschule
zuriickblieb, wohl festzuhalten, daf auch die chinesische staatliche Mittelschule
durchaus nicht immer das Ziel erreichte, was ihr durch den Lehrplan gesteckt
war.

33 Missionarshericht
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Das Fach ,Biirgerkunde“ wurde nicht mit der gleichen Intensitdat wie
im staatlidien Plan betrieben. Sehr vieles ersetzte hier der Religions-
unterricht 34,

Fiir die Leibesiibungen wurde in der alten Zeit wohl zu wenig getan.
Nadhteile fiir Gesundheit und Charakter der Seminaristen werden darauf
zuriickgefithrt. Ab 1934 gab es in Yenchowfu ein tigliches Pflichtspiel.
Von da an wurde auch fleifiig gespielt und geturnt. Im Laufe der Jahre
setzte sich das BewuBtsein von der Notwendigkeit des Sportes als Mittel
sur Gesundheit und als Pddagogicum erster Ordnung immer stirker
durch. Die iibrigen Seminarien scheinen in dieser Hinsicht noch mehr
getan zu haben 3.

In der Musik wurde besonders der Kirchengesang gepflegt, an erster
Stelle der Choral, dann auch der mehrstimmige Gesang (Witt, Haller
etc.). Wo die Moglichkeit gegeben war, kamen auch grofere Musikwerke
sur Auffithrung (Messias von Hindel, Schopfung von Haydn). Der kirch-
liche Volksgesang wurde betont, weniger der profane Volksgesang. Es
gab einige echte chinesische Lieder, die viel begeisterter als die einge-
fiihrten Lieder gesungen wurden 6.

Alles in allem kann der Seminardirektor P. E. Bohm schreiben: ,Da
unsere Seminaristen, wenngleich ohne staatlich anerkannte Matura, die
volle Mittelschulbildung nach den Plinen der chinesischen Volks- und
Mittelschule hatten, so galt ihre allgemeine Bildung als eine der besten
"in ganz China® %7.

Aus dieser Notiz leuchtet ein Problem auf, das die zustindigen Stellen
sehr stark beschiftigte, nimlich die Frage des Mittelschuldiploms des
Kleinen Seminars. Diese Frage war einerseits auf das engste mit der
Studienordnung des Kleinen Seminars verkniipft, andererseits aber auch
mit den Schulgesetzen Chinas3. Die Missionare von Sid-Schantung
setzten sich mit dieser Schwierigkeit ernst auseinander. 1941 wurde ein
ausfiihrliches Memorandum iiber das Fiir und Wider einer Vereinigung
des Kleinen Seminars mit der staatlich anerkannten Mittelschule in Tsi-
ning geschrieben. Von Yenchowfu aus waren immer vereinzelt Semina-
risten zum Weiterstudium nach Peking gesandt worden, damit sie dort
die staatlich anerkannte Mittelschulprifung machten®. Die wesentliche
Schwierigkeit mochte nicht einmal der Erhalt der staatlichen Anerken-

34 Missionarsbericht, cfr. DS n. 1104, nn. 1044—1096

3 Missionarsbericht

38 Missionarshericht, cfr. CGS 1933, 860

¥ P, E. Bohm, Br 21. 11. 1955. Man kann diese Feststellung durchaus unter-
streichen, wenn man bedenkt, dafl Abstriche gegeniiber der staatlichen Mittelschul-
ordnung nur in wenigen Punkten vorgenommen wurden, die zudem weniger
wichtig waren.

38 N. J. WenpErs: De scientia sacerdotis, in CCS 1938, 440—448. — CCS 1944,
899; DS n. 1102.

$9 AS: P. A, Tauch, Memorandum vom 7. 4. 1941; Missionarsbericht; cfr. MB
1928/29, 179.
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nung an sich sein40, auch nicht die Gefdhrdung der Seminaristen durch
heidnische Mitschiiler, berichten doch die Missionare von der sehr guten
Haltung der Seminaristen nach der Flucht aus Yenchowfu vor den Kom-
munisten, als sie zeitweise mit heidnischen Mitschillern zusammen waren.
Die eigentliche Schwierigkeit war die wesentliche Mehrbelastung der
Schiiler im Kleinen Seminar durch die nicht leichten Féacher Religion und
Latein sowie durch die gesamte duflerst straffe Ordnung des Seminar-
lebens in sich 4. Wie kénnte eine Losung dieser Frage ausschauen? Die
beste Losung schien die zu sein, dafl die chinesische Schulbehérde die
Moglichkeit konzedierte, ein den chinesischen Lehrplinen angepafites
Seminarsystem mit Offentlichkeitsrecht auszustatten . —

Ganz kurz mége noch die Frage der Erziehung der Seminaristen ge-
streift werden. — Diese wurden praktisch so erzogen wie die SVD-
Juvenisten in Europa. Das geht daraus hervor, dafl die Grundlage der
Erziechung im Kleinen Seminar das Regelbiichlein war, das auch fir
Schiiler der Ordensanstalten der Gesellschaft in Europa gebraucht wur-
“de*. Daher war die Tagesordnung praktisch die gleiche wie in den
europiischen SVD-Juvenaten. Die religiosen Ubungen waren quanti-
tativ noch reicher zugeteilt, was allerdings nicht als das Ideal fir Welt-
priesterseminaristen hingestellt werden soll 44, Ein Ubel war die durch
die Verhiltnisse erzwungene Konzentrierung simtlicher leitender Posten
im Seminar auf eine oder sehr wenige Personen. Vor allem fehlte mei-
stens ein Spiritual. Andererseits war die Frage der Beichtviter sehr grof3-
ziigig gelost. Korperliche Arbeiten waren in den Gesamtplan der Er-

1 Wenngleich auch von dort Schwierigkeiten kamen, verlangte doch der Staat,
daB in einer staatlich anerkannten Schule grundsitzlich jeder studieren konnte.
Das entsprach aber nicht mehr den Zwecken des Kleinen Seminars (cfr. die in
n, 88 zitierten Artikel).

41 Die Loésung der Jesuiten in Zikawei (CCS 1935, 703—706) war wohl mehr
ortlich bedingt moglich. Wenn P. J. Schiitte SVD aus Nordhonan berichtet, daf}
er seine Seminaristen auf die 8ffentliche Mittelschule schickte und diese nebenher
intensiv religios betreute und ihnen Lateinunterricht gab, so mag das bei wenigen
méglich sein, kaum aber bei einer grofieren Zahl von Schillern (Br 22. 3. 1956).
Aus Berichten des Missionshauses SVD in Peking geht jedenfalls hervor, dafl
Latcin und Religion sowie die angestrengte Tagesordnung eine solche Be-
lastung der Schiiler darstellte, daff man mit Sorge um ihre Gesundheit in die
Zukunft blickte (P. H. Maas Be, Ms.). Die Losung, an das eigentliche Mittelschul-
studium einige Jahre Studium der spezifischen Facher des Kleinen Seminars an-
zuschliefien, bringt neben groflem Zeitverlust auch andere bedeutende Schwierig-
keiten mit sich.

12 So hatte Kardinal Thomas Tien es in Peking mit seinem dortigen Kleinen
Seminar erreicht (Arnoldus 1948, 1045s.).

43 Missionarsbericht

& Eg erhebt sich die Frage: War es zweckentsprechend, die Weltpriestersemina-
risten praktisch als Ordensleute zu erzichen?

45 Chronik des Seminars von Yenchowfu, 64 (nur in Bruchsticken gerettet);
P. R. Conrady Br 1. 12. 1955
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ziechung eingefiigt. Die Seminaristen mufiten ihre Wohnrdume sauber
halten, manchmal auch die Wasche selber in Ordnung halten. In Kansu
lernte jeder Seminarist Striimpfe stricken, in Kaomi hatte jeder ein klei-
nes Gartchen, das er bearbeiten konnte 4. Die Erndhrung war grundsitz-
lich so, wie die jungen Leute es von daheim gewohnt waren. Man wollte
sie nicht verwohnen. Aus gesundheitlichen Griinden, vor allem wegen des
schweren Studiums, mufite man im Laufe der Zeit von dieser Methode
ein wenig abriicken. Sie war auch nur in Yenchowfu in fritheren Jahren
in Gebrauch. Allgemein erhielten die Seminaristen in allen Seminarien
ein gutes, besseres Essen als daheim, so dafl ein durchaus befriedigender
Gesundheitszustand vorhanden war 47,

DIE FRANZISKANISCHE MISSIONSPRAXIS UNTER DEN
INDIANERN BRASILIENS (1585—1619)

von Venantius Willeke OFM

Sigel der alten Franziskanerautoren:

Itua = Frei ManugL Da Iuua, OFM: Divi Antonii Brasiliae Custodiae enarratio
sew relatio (Ms von 1621). Dieser Chronist hatte Brasilien nie gesehen, sondern
fufite auf Angaben von Missionaren und ibernahm einen groflen Teil der
Crénica da Custédia de Sto Antdnio, einem Manuskript des Frei Vicente Do
Sarvapor OFM (s. u.) von 1618. Das letztere Ms schloff die personlichen Er-
fahrungen des Autors in den Indianermissionen von Paraiba (1603—06) und
seiner Reisen als Kustos (1614—17) ein, ging aber nach der Benutzung durch
Manuer Da Irna verloren.

SALvaDpOr = Frei VicentE Do Sarvapor, OFM: Histdria do Brasil, Sao Paulo3
1931. Das Ms lag 200 Jahre unbekannt in Portugal, bis es endlich von Brasili-
anern entdeckt und veréffentlicht wurde. Frei Vicente, als gebiirtiger Brasilianer,
ist der erste Geschichtsschreiber Brasiliens.

Jas. = Frei Antonio DE MariA JaBoatao, OFM: Nowvo Orbe Serdfico Brasilico,
Rio de Janeiro 1859 (geschrieben 1763).

In den ersten acht Jahrzehnten nach der Entdeckung Brasiliens (1500)
konnen wir bei den Franziskanern von einer einheitlichen Missionspraxis
nicht sprechen, da die zehn Missionarsgruppen, die in dieser Zeit hier
arbeiteten, verschiedenen Provinzen angehorten und gewéhnlich an immer
neuen Punkten ansetzten. Erst 1585 begann ein mehr oder weniger pro-
grammafiges Vorgehen, als von Portugal aus die St.-Antonius-Kustodie
mit dem Sitz in Olinda (Pernambuco) gegriindet und dortselbst die erste

48 Missionarsbericht
47 Missionarsbericht

133



Indianermission in Angriff genommen wurde, Von einer Missionsmetho-
de im eigentlichen Sinne kann jedoch auch hier keine Rede sein, weil die
Zeitspanne (1585—1619) bis zur Eingliederung der Missionen in die
neuerrichtete Pralatur von Pernambuco zu kurz war und auch keine
gesetzkriftigen Normen in der Kustodie oder der Mutterprovinz vorlagen.
Selbst die Statuten der portugiesischen Franziskanerprovinz wiesen 1645
noch keine Richtlinien fir die Missionare auf als nur den einen oder
anderen Hinweis auf die Missionsoberen, obgleich aufler der Kustodie in
Pernambuco noch ein Kommissariat in Grido-Para mit neuen Indianer-
missionen gegriindet war.

Wir unterscheiden bei den Missionen hauptsichlich zwei Gruppen, je
nachdem sie vom Orden selbst angeregt wurden und in friedlicher Zone
lagen oder aber an feindliche Indianerstimme grenzten und auf Wunsch
der Regierung als Bollwerke zum Schutz fir die Siedlungen und Zucker-
miihlen angelegt wurden. Letztere waren besonders schwer zu betreuen,
da hier im allgemeinen keine genligende Trennung zwischen Portugiesen
und Indianern beobachtet werden konnte und somit das unsittliche Leben
vieler Siedler den Neuchristen und Katechumenen zum Argernis diente.
Zudem mufiten Patres und Indianer stets zu Feldziigen und Befestigungs-
werken im Dienste der Kolonialregierung bereitstehen. Von seiten der
weltlichen Behorden kam es nicht selten zu Anmafungen und Uber-
forderungen den Missionaren gegeniiber. Wenn die Franziskaner trotz-
dem 34 Jahre auf ihren schweren Posten ausharrten, so zeugt das von
groflem Opfergeist und treuer Hingabe an ihre hohe Mission.

Thre ersten Missionsversuche unternahmen die Franziskaner der Ku-
stodie in den Indianerdérfern bei Olinda ein halbes Jahr nach ihrer
Ankunft, also mehr oder weniger im Oktober 1585 1. Bis dahin hatten sich
auch die Jesuiten der Indianerbekehrung in Pernambuco nicht eigens hin-
gegeben, sondern nur auf den Zuckermiihlen und Giitern fiir Neger und
Indianer gelegentlich kleine Volksmissionen gehalten 2.

Auch die Franziskaner beschrinkten sich einstweilen auf 6ftere Besuche
in den Dérfern, ohne sich unter den Indianern niederzulassen und
Kapellen zu bauen. Um jedoch einen guten Anhaltspunkt in der Kate-
chese zu gewinnen, bauten sie im Klostergarten von Olinda ein Inter-
nat fiir Indianerjungen, das einige Autoren zwar als Seminar bezeich-
nen, das aber nicht fiir Ordens- und Priesterberufe gedacht war, da die
Indianer und Mestizen nicht zum Priesterstande zugelassen wurden,
sondern als Katechetenseminar; denn hier wurden die Knaben besonders
in den Glaubenswahrheiten durchgebildet, um spiter den Patres in der
Katechese der heidnischen Eltern Hilfsdienste zu leisten?®. Dieses Vor-
gehen der Franziskaner sollte sich reichlich lohnen. Denn die Eltern
waren nicht wenig stolz auf ihre christlich erzogenen Kinder und nahmen

1 Jas. 172, 146. 291
2 S, Lemre S]: Histéria da Companhia de Jesus, Rio 1938, 1 494
3 Jas. 1/2, 148. 150
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deren Belehrungen mit Freuden an. Nicht geringeren EinfluR auf die
heidnischen Stammesgenossen hatten zwei dltere Indianer, die man
ebenfalls in Olinda religios vorgebildet hatte und dann als Katecheten
in ihre Heimatdorfer schickte 4.

In den ersten Monaten ihrer Titigkeit waren die Missionare auf
Dolmetscher angewiesen, die mit den Indianerstimmen schon in
freundlichen Bezichungen standen und die Verbindung zwischen diesen
und den Franziskanern anbahnten. Zur Verwendung von Dolmetschern
bei der Beichte, wie sie die Jesuiten in Olinda gebraucht hatten 5, wird es
nicht mehr gekommen sein.

Um den Missionaren das Erlernen der Indianersprache zu er-
leichtern, gab der Franziskanerbruder Frei Francisco do Rosario, frither
Notar in Portugal und dann in Olinda, einen Katechismus in der Ein-
geborenensprache herausé,

Auflerst schwierig gestaltete sich der Kontakt der Missionare mit
Menschenfressern und Portugal feindlichen Stimmen, zumal wenn
sie von Kolonialtruppen bekdmpft worden waren, wie es bei den Kaeté-
Indianern von Una und Porto de Pedras der Fall war, deren frithere
Stammesvorfahren den ersten Bischof von Brasilien erschlagen und auf-
gefressen hatten (1556), oder wenn franzosische Kaufleute die Indianer
gegen Portugal aufgestachelt hatten wie bei den Potiguar von Nord-
Paraiba und Rio Grande do Norte. Sowohl bei den Kaeté wie bei den
Potiguar entschlossen sich die Franziskaner kurzerhand, es auf einen
mutigen Versuch ankommen zu lassen, da ja die Furchtlosigkeit die Na-
turvolker auflerordentlich beeindruckt. Nach instandigem Gebet wagten
sich einige Franziskaner, von Dolmetschern begleitet, unter die bisher
feindlichen Indianer, boten ihnen Geschenke und Schutz gegen Verfol-
gung an und versprachen, unter ihnen zu wohnen. Erstaunt und stutzig
tiber das waghalsige Benehmen der Missionare, sahen sich die Krieger
entwaffnet und legten im Laufe der Zeit ihre Vorurteile gegen die
weiflen Glaubensboten ab, die sie bisher nur an der Spitze der Truppen
geschen und deshalb todlich gehafit hatten?.

Als erstes Zeichen der neuen Missionsgrindung legten die Franzis-
kaner immer den sogenannten Kalvarienberg an, indem sie am
Eingang des Indianerdorfes ein oder gar drei hohe Holzkreuze errich-
teten.

Als die Franziskaner von 1588 ab weit siidlich von Olinda bis nach
Alagoas hinein und nordlich bis Paraiba neue Missionen griindeten,

4 3bid. 152

5 Anais da Biblioteca Nacional 49, 1936 (Rio), 9 s. bei Frei Opurro Van Der
Var, OFM: Principios da Igreja no Brasil, Petropolis 1952, 115

¢ Jam. 1/2, 114

7 Irua fol. 295 v, 296, 298. Der Autor erzidhlt, wie der Missionar Frei Bernardino
das Neves OFM von den Potiguar verfolgt wurde und sich mit Miihe in einen
Sumpf rettete.
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konnten sie sich bei den grofien Entfernungen nicht auf regelmiflige Be-
suche beschranken, sondern bauten jedesmal an Ort und Stelle ein be-
scheidenes K16sterchen samt Kapelle und Schule, um sich dort nieder-
zulassen. Von dieser Regel ging man nur ab, wenn ein Zentral-
kloster fir verschiedene Missionsdorfer dienen konnte und fiir alle
einzelnen nicht geniigende Patres vorhanden waren, seitdem ihre Zahl
im Laufe der Jahre auf 18 gestiegen war®.

Wihrend die Kinder tagsiiber in der Schule den Religionsunter-
richt erhielten, bot man den Erwachsenen Gelegenheit fir ihre kateche-
tische Bildung morgens nach der Messe und abends bei der gemeinschaft-
lichen Andacht in der Kapelle.

Als Bedingung fiir den Empfang der Taufe bestanden die Franzis-
kaner auf volliger Enthaltung der Indianer von Menschenfresserei, Viel-
weiberei, die besonders von den Hauptlingen gepflegt wurde, und Trunk-
sucht®.

Eigentlichen Gotzendienst kannten die Indianer nicht. Sie glaubten
aber an Zauberei und wurden von den Zauberern entsprechend stark
ausgebeutet. Da die Naturmenschen mit abstrakten Begriffen der neuen
Glaubenslehre allein nichts anzufangen wufiten, ersetzten die Missionare
die abergldaubischen Zaubermittel der Indianer durch gesegnete Kruzi-
fixe 10,

Der Ahnenkult fand seine Verchristlichung in Bruderschaften,
die neben der Totenbestattung und Armenseelenandacht auch den Kran-
kenbesuch und -liebesdienst vorschrieben, die den heidnischen Indianern
voll und ganz abgingen. Ja sie lieflen ihre Kranken, Kriippel und Alters-
schwachen bei Brand und sonstigen Gefahren sogar im Stich. Um hier
eine Umwandlung zu erreichen, mufiten die Missionare mit den Liebes-
diensten vorangehen. Je schwerer den Neuchristen die Nichstenliebe fiel,
desto leichter und lieber gewéhnten sie sich an die Erstlingsopfer ihrer
Feldertrige auf Allerseelen 1.

Die heidnischen Lieder ersetzten die Missionare nicht einfach durch
eingefiihrte christliche, sondern behielten die charakteristischen Indianer-
melodien bei und dnderten nur den Wortlaut. Diese liebevolle Vorsorge
wurde spater kaum noch geiibt, so dafl die Indianermusik fast ausstarb
und im Hinterland nur noch von Bettlern heruntergeleiert wird. Der
Vorliebe der Eingeborenen fiir Musik trugen die Patres Rechnung, indem
sie die Schiiler in Gesang und Instrumentalmusik gut durchbildeten. Das
gentigte fur viele heidnische Eltern, den Missionaren ihre Kinder zum
Unterricht anzubieten und in der Schule sogar die Strafe zu dulden, die
sonst bei ihnen verpont war 12,

8 Jab. 12, 172
o ibid. 58

1 ibid. §

1 ibid. 151

12 ibid.
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Nicht immer erfafiten die Indianer sofort den eigentlichen Sinn und
Zweck der christlichen Tugend- und Bufibungen. So galten ihnen
die eingefiihrten offentlichen Geiflelungen in der Fastenzeit nicht so
sehr als Bufiibungen denn als Zeichen der Mannbarkeit, vielleicht unter
dem Einfluf} ihres altherkommlichen Initiationszeremoniells. So berichtet
der Missionar Frei Vicente do Salvador, ein Indianer, der wihrend der
Karwoche abwesend gewesen war, habe nach seiner Riidkkehr zu Ostern
darauf bestanden, die 6ffentlichen Geiflelungen nachzuholen, um vor den
Stammesgenossen nicht als Feigling und Weichling zu gelten 13.

In der Lésung der Bekleidungsfrage brachten die Franziskaner
dem Empfinden der Indianer volles Verstindnis entgegen. Nur die
Frauen waren verpflichtet, wenigstens in der Kirche Kleider zu tragen,
und das, wie Frei Manuel da Ilha eigens betont, in allen Franziskaner-
missionen. Sobald jedoch die Vertreterinnen des schénen Geschlechtes die
Kapelle verliefien, entledigten sie sich der unangenehmen Last und roll-
ten sie unter dem Arm zusammen, wie es heute noch die Kinder beim
Regen tun, um ihre Kleider trocken zu behalten. Bei der ausgesprochenen
Hautatmung der Naturvélker befremdet das leichte Auftreten der In-
dianerinnen nicht besonders und wird auch heute naturgemifl an den
Kirchentiiren der Missionen fortgesetzt 4.

Ein Vorwurf, der den Missionaren von einigen ihrer Zeitgenossen
gemacht wurde und bis heute oft wiederholt wird, richtet sich gegen das
Strafverfahren der Franziskaner bei ihren Indianern; tatsichlich
unterstanden Kinder und Erwachsene, Manner und Frauen, Katechume-
nen und Christen gewissen Bestimmungen tiber Kérperstrafen. Doch, wie
schon erwihnt, stellten es die Eltern den Patres anheim, die Kinder zu
strafen, was beweist, daf} sie die Strafe fir notig erachteten und die
Gerechtigkeit der Missionare voraussetzten. Stand aber fest, dafl ein
Katechumene oder Getaufter heidnischem Kult beigewohnt hatte, so wur-
de er zur Bufie mit den Beinen in einen grofien Holzpflock, den sog. ¢ron-
co, gefesselt und unterlag dieser Strafe eine Nacht hindurch, ohne aber
kérperliche Schmerzen zu erdulden. Es gentigte vielmehr die Beschimung,
der sich der Gefesselte ausgesetzt sah, um zur Besinnung und Reue zu
kommen 15,

Die Folgerung, die Patres hitten mit den Strafen die Indianer zum
Eintritt in die Kirche gezwungen, ist ein Fehlschluf; denn solange je-
mand offentliches Argernis gab, wurde er zur Taufe nicht zugelassen 6.

Kam es vor, dafl die Franziskaner verheiratete Indianerinnen in Haft
nahmen, so geschah es infolge von sittlichen Vergehen, zu denen sie von
Mischlingen gezwungen worden waren. Da aber solche Fille von den
Gatten mit dem sicheren Tode geahndet wurden, selbst wenn die Un-

13 SALVADOR 3893 s.
14 Traa fol. 293s.
15 JaB. 172, 61. 69
18 3bid. 63. 70
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schuld der Frau feststand, beugten die Missionare dem Unheil vor und
inhaftierten sie so lange, bis der Zorn des Mannes sich gelegt hatte. Die
einzig schuldigen Mischlinge réchten sich jedoch an den Patres und er-
hoben gegen sie alle moglichen falschen Anklagen.

Betreffs der oft kommentierten ,erzwungenen Heiraten® handelte es
sich um Wiedergutmachung sittlicher Verfehlungen eines ledigen India-
ners mit einem Midchen, das er nach dem Fall im Stich lassen wollte;
dhnlich verhielt es sich mit der Verweigerung der Taufe Eheminnern
gegeniiber, die das Sakrament nur empfangen wollten, um ihre ebenfalls
bekehrte Frau zu entlassen und eine andere zu heiraten 17.

Mehr als Belehrungen, Vorschriften und Ratschlige wirkte auf die
Indianer das Beispiel der Missionare. Da stand besonders die Armut
und Anspruchslosigkeit der Franziskaner im Vordergrund, wihrend die
Siedler als habsiichtig und manche andere Orden als anspruchsvoller
galten 18, Die ganze Lebensweise der Minderbriider richtete sich nach der
des jeweiligen Stammes, den sie betreuten. Die Kost unterschied sich nicht
von der Kiiche der Indianer, und manchen Tag mufiten sie sich mit einem
einzigen Mahl, d. h. Mandiok und Wasser zufriedengeben. Bei ihrer
dullersten Geniigsamkeit legten die Patres den Indianern keine weiteren
Abgaben auf als nur das Notigste fiir ihren Unterhalt, wiahrend andere
Orden hohere Abgaben verlangten, um die Mission entsprechend aus-
bauen und organisieren zu konnen 19, Jedenfalls kam die franziskanische
Armut der Katechese insofern zugute, als die Indianer ihre Missionare
gerade wegen dieser Tugend sehr schitzten und die Patres die natiirliche
Gentigsamkeit der Naturkinder allmihlich durch christliche Motive zu
veredeln suchten 2°.

In der Spendung der Taufe waren die Franziskaner anfangs ver-
standlicherweise sehr zurickhaltend. Sie liefen nur Sterbenskranke zu.
Das hatte zur Folge, dafl die Indianer diesem Sakrament den Tod zu-
schrieben und es daher ablehnten 21

Zur Kommunion hatte nicht jeder erwachsene Christ sofort nach
der Taufe Zutritt, sondern erst nach lingeren, ernsten Proben. Somit
hegten die Indianer tiefe Bewunderung gegen alle, die zum Tisch des
Herrn gehen durften, und diese suchten der hohen Fhre auf alle Art
und Weise zu entsprechen, selbst in der Auswahl der Speisen am Kom-
muniontag 22.

Um die Andacht und Liebe zu den Hauptgeheimnissen stets wachzuhal-
ten, gestalteten die Patres den Gottesdienst sehr oft feierlich und

17 ibid. 69s.

18 Jrua fol. 297
19 jbid.

20 Jas. 1/2, 60

2 Juaa fol. 299v
22 Jam, 12159
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hoben besonders die Karwoche und Weihnachten unter den liturgischen
Festen hervor. Um den Naturkindern in ihrem Hang zu Auflerlichkeiten
in etwa entgegenzukommen, wies man sie auf die Heiligenfiguren und
-gemilde der Kirchen hin, deren Altire sie als Bruderschaftsmitglieder
schmiicken durften 23,

Die Fehler in der Franziskanerkatechese erkldren sich aus dem ersten
Ubereifer der Missionare und den durch ihn verursachten Eifersiichteleien
anderen Orden gegeniiber, dann auch aus dem Mangel an Verstindnis
bei der portugiesischen Provinzialleitung, was durch die weiten Entfer-
nungen in etwa zu entschuldigen ist. Fir den Heiligen Stuhl war das
ein Grund, 1657 die brasilianische Kustodie im Interesse der Missions-
sache zu einer unabhingigen Provinz zu erheben.

»,DAS KARDINALPROBLEM DER MISSIOLOGIE®

von P. Rigobert Vogele OFMCap

Vor kurzem ist in Holland ein Buch mit dem Titel: Le probléme car-
dinal de la missiologie et des missions catholiques' erschienen, das den
Missionswissenschaftler Dr. P. Eduard Loffeld, CSSp, zum Verfasser
hat. Da es ein wichtiges Thema behandelt, widmen wir ihm eine aus-
fiihrliche Besprechung.

Das Hauptanliegen des Verfassers ist es aufzuweisen, dafl Kernpunkt
und Ziel aller kirchlichen Missionstatigkeit eine in jeder Hinsicht eigen-
stindige, ganz aus dem betreffenden Volke erwachsende und ihm zu-
gehorige Teilkirche (Diozese) ist. Hierin liegt das Kardinalproblem der
Missiologie und der katholischen Missionen. Von hieraus ist deswegen
auch der Missionsbegriff zu bestimmen. Diese Einsicht erwéchst dem Ver-
fasser aus dem Studium der neueren Ekklesiologie, in der die Kirche als
lebendiger, vielfiltig gegliederter Organismus erfafit wird. Kernidee
bleibt die Erkenntnis, dafl die monarchisch-hierarchisch gefithrte Gesamt-
kirche sich nach dem Willen Christi wiederum in ebenso monarchisch-
hierarchische Teilkirchen aufzuteilen hat, die ihrerseits Abbild der Ge-
samtkirche sind und in sich Christus und seine Herde darstellen. So steht
die Teilkirche im Mittelpunkt der Betrachtung: ihr Verhdltnis zur Ge-
samtkirche, ihr innerer organischer Aufbau und ihre Gliederung in der
Ordnung der Priester und der Laien, das Zugeordnetsein dieser beiden

23 ibid. 151 s.
1 Publications de I'Institut de Missiologie de 1'Université de Nimeégue sous la
direction de Mgr. Alph. Mulders, IV. Editions ,Spiritus*/Rhenen (Holland)

1956, XX + 416 S.
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Ordnungen, wobei der lebendige Anteil der Laien am Priester- und
Fithreramt des Klerus deutlich sichtbar wird. Die Teilkirche wird so zu
dem von Christus gewdhlten Mittel, die ganze Menschheit in sich auf-
zunehmen, umzuwandeln und der Erlosung teilhaftig zu machen. Wegen
der aus der Begrenzung der menschlichen Natur gegebenen Differen-
zierung und Einzelgruppierung der Menschen je nach Rasse, Volk, Kultur
usw. ist die Teilkirche auch fihig, diesem allen sich jeweils anzupassen,
es zu assimilieren, zu reinigen und zu heiligen. Daraus ergibt sich der
notwendige Schlufl: Die Ausbreitung der Kirche im Auftrage Christi kann
nur wirksam geschehen in der Griindung solcher Teilkirchen und kann
nur dann als vollendet angesehen werden, wenn die Teilkirche in jeder
Hinsicht innerlich und @ufierlich vollendet und bodenstindig, d. h. in der
klerikalen wie laikalen Ordnung ,einheimisch® im besten Sinne des Wor-
tes geworden und das der Mission als werdender Kirche anhaftende
»Fremde® verschwunden ist. Hiermit ist das Ziel erreicht, die Mission
beendet und die nun gewordene Teilkirche steht gleichberechtigt inner-
halb der andern vollendeten Teilkirchen im Gesamtorganismus der Kirche.

Um dies zu beweisen, ziecht der Verfasser die dementsprechenden
Auflerungen der zustindigen kirchlichen Autoritit, besonders der letzten
Pipste, und die entsprechenden Ergebnisse der neueren Missionswissen-
schaft heran, die immer deutlicher diesen Grundgedanken in der Ziel-
setzung der Mission herausstellen. In der weiteren Beweisfithrung sucht
Loffeld zu einer Vereinheitlichung des Missionsbegriffes durch Synthese
der verschiedenen Lehrmeinungen und damit zu einer Vertiefung des
Missionsbegriffes zu gelangen. Die Synthese besteht im Ausgleich von
Bekehrung der Einzelnen bzw. des Volkes und der Pflanzung der Kirche
als einheimischen Organismus: das eine dient dem andern. Jedoch ge-
wihrleistet wird das Heil nur in der organisch vollendeten, einheimischen
Teilkirche, so dafl als wertender Mafistab immer wieder die Teilkirche
als solche erscheint. In ihr ist immer wieder gegeben eine neue Inkar-
nation des mystischen Leibes Christi in partikuldrer Form. So unter-
scheiden sich die Teilkirchen in kirchlich vollendete und unvollendete
Kirchen. Wesentliches Unterscheidungsmerkmal ist das ekklesiologische
Prinzip: Als unvollendet ist eine Teilkirche zu bezeichnen, nicht nur weil
sie eine geringe Gldubigenzahl besitzt, sondern vor allem, weil sie gemal
ihrer priesterlichen und laikalen Struktur in dem zugehérigen Volk, Ge-
biet, Kultur usw. noch nicht genug verwurzelt, eigenstindig und ein-
heimisch geworden ist. Deshalb ist die missionarische Tatigkeit und da-
mit die unvollendete Teilkirche gekennzeichnet von bestimmten, ihr fast
ausschliefilich zugehorigen Kennzeichen gegeniiber der vollendeten Teil-
kirche. Loffeld macht dafiir elf solcher Kennzeichen namhaft, deren wich-
tigste folgende sind: das Merkmal der Ganzheit: In der vollendeten Teil-
kirche ist infolge der Eigenstindigkeit und vollendeten organischen Glie-
derung alles geordnet, geregelt, gesichert. In der werdenden Kirche muf8
dagegen alles noch geschaffen, aufgebaut werden, die Weisung geht auf
die Schaffung einer vollendeten, selbstandigen Teilkirche; Ubernatio-
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nalitit: An sich gehort die Kirche keiner Nationalitdt an, ist unteilbar
und universal. Wo die Kirche aber vollendet ist, nimmt sie in gewissem
Mafe die Form der Kultur des betreffenden Volkes an. Weil aber in der
unvollendeten Kirche die Missionare als Trager des kirchlichen Lebens
von auswarts kommen, ist diese Verschmelzung mit der einheimischen
Kultur noch nicht gegeben und es besteht die standige Gefahr, dafl die
auslindischen Missionare wenigstens unbewufit kulturelle Farbungen ihrer
Heimatkirche in ihre Missionstitigkeit einfliefen lassen. Das missionarische
Verhalten ist deshalb im Vergleich zu dem in der angestammten Heimat
Gewohnten nicht nur zu modifizieren, sondern einzig auszurichten ,sur
son objet unique et complet qui est la formation ecclésiale d'un peuple®
(818); Unreife. Unvollendetheit, Hilfsbediirftigkeit: Alles befindet sich
im Anfangs- und Aufbauzustand in priesterlicher wie laikaler Ordnung.
Dieser Mangel zeigt sich deutlich in der oft schwierigen Erreichbarkeit
der Sakramente. Kennzeichnend ist deswegen fiir die unvollendete Kirche:
,la défectuosité structurale de l'organisme ecclésial lui-méme® (315);
damit verbunden ist die Hilfsbediirftigkeit und Empfinglichkeit von
auflen, d. h. von seiten der vollendeten Kirche und somit auch das von
auflen her Kommende (,ad extra“): Die Bewegung geht von der voll-
endeten Kirche aus, um in aufferkirchlichem Gebiet Kirche zu griinden.
Hierbei ist die Dynamik wiederum vorherrschend im Gegensatz zu der
in sich gefestigten, sefhaften Art der Pastoration in der vollendeten
Kirche. Als hauptsichlichstes Merkmal ist deshalb der auflerordentliche,
provisorische und voritbergehende Zustand in der Entwicklung zur voll-
endeten Bischofskirche gegeben.

In der Frage der Anwendung des Wortes ,Mission® weist der Ver-
fasser darauf hin, daf selbst die kirchliche Autoritit gelegentlich das
Wort Mission auf kirchliche Tétigkeiten innerhalb der vollendeten Kirche
anwendet. Die Lésung des Problems sieht Loffeld darin, daff die ein-
heitliche Grundlage aller kirchlicher Tétigkeit in der missio Christi als
Auswirkung der gottlichen Mission gegeben ist und deshalb es wohl einen
realen, aber keinen ausschlieRlich spezifischen Unterschied in der Anwen-
dung des Begriffes Mission auf die kirchliche Tatigkeit gibt. Dieser reale
Unterschied ist gekennzeichnet in Pastoration (vollendete Kirche) und
Missionierung im Sinne der Pflanzung der Kirche. Die Missionstitigkeit
im strengen Sinne (bzw. die unvollendete Teilkirche als Mission) ist des-
halb immer gekennzeichnet ,par l'inadaptation des structures ecclésiales,
ou bien par leur inexistence ou leur insuffisance quasi-absolue® (333).
Ob daher der Begriff Mission einer kirchlichen Tatigkeit bzw. einer
Teilkirche zukommt, hingt letztlich davon ab, ob alle oben genannten
Ursachen und Charakteristiken zutreffen oder nicht; wenn dies nicht der
Fall ist, kann es sich nur um eine analoge Anwendung des Begriffes,
d. h. Mission im weiteren Sinne, handeln. Um aber Unsicherheit, Mifi-
deutungen, Gegensitzlichkeit und Begriffsverwirrungen vorzubeugen, sollte
man fiir diese und dhnliche Titigkeiten innerhalb der vollendeten Kirche
andere Worte gebrauchen, wie z. B. Apostolat. Aus dem Ganzen ergibt sich
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die Schlufifolgerung, dafl Kernpunkt und Schwergewicht der katholischen
Missionen liegt ,dans la fondation d’Eglises épiscopales stables, hiér-
archiques, autochtones® (337). Hierin ist auch zugleich die geeignete
Notion des Missionsbegriffes gegeben.

Damit schlieft Loffeld seine grundsitzlichen Ausfithrungen und fiigt
als Erginzung drei weitere Kapitel an, in denen er abschlieflend auf die
Notion der Mission im CJC, das Wort ,Mission“ und die erschreckende
Wirklichkeit (,la réalité brutale“) der heutigen Lage der katholischen
Missionen eingeht. Damit diirften die Grundgedanken des vorliegenden
Buches geniigend gekennzeichnet sein. Der Verfasser will beweisen, daf}
Wort und Begriff ,Mission® im strengen Sinne nur der in ihrer Struktur
in priesterlicher und laikaler Ordnung unvollendeten Teilkirche zukommt
und das Grundproblem der katholischen Missionen in der Errichtung und
Vollendung der dem betreffenden Volke ganz zugehorigen Bischofskirche,
der in jeder Hinsicht vollgiiltigen Didzese besteht.

In der Beurteilung des vorliegenden Werkes ist Positives und Nega-
tives zu unterscheiden.

Positiv anzuerkennen ist folgendes: Loffeld besitzt eine erstaunliche,
umfassende Kenntnis der neueren Theologie, besonders des franzésischen
Sprachraumes, und der gesamten neueren Missionswissenschaft. Diese
Literatur ist sorgfaltig und auch durchaus kritisch verwertet. Neu ist —
wenigstens als Gesamtschau — der ekklesiologische Gesichtspunkt, wo-
durch sicherlich in der Gesamtmaterie ein Fortschritt zu verzeichnen ist.
Es ist dem Verfasser gelungen, in seltener Eindringlichkeit seine Grund-
auffassung herauszuheben und iberzeugend darzustellen, so dafl von
diesem Werke sicherlich auch starke Impulse in der Wegweisung der
heutigen Missionsarbeit ausgehen werden. Dariiber hinaus kann das Buch
auch in der heimatlichen Kirche befruchtend wirken, insofern die Bischofs-
kirche (Di6zese) als lebendiger Organismus (geheimnisvoller Leib Christi)
in der priesterlichen und laikalen Ordnung erfafit und als Abbild Christi
und seiner Herde gesehen wird, sowie die Verantwortlichkeit aller Glie-
der der Kirche fir die eigene Teilkirche wie fir die Gesamtkirche ge-
weckt und zum Tatigsein aufgerufen wird. Die dargestellte Grundidee
entspricht auch — mit einigen Vorbehalten — der Wahrheit. Dem Buche
darf man nur weitgehendste Verbreitung und Beachtung im Interesse
der Kirche wiinschen.

Neben diesen starken positiven Seiten ist auch einiges Negative zu
nennen.

Anzuzweifeln ist das immer wiederkehrende Axiom, dafl in der Be-
stimmung der Mission letztlich die Dokumente des kirchlichen Lehramtes
entscheidend seien. Es ist doch offensichtlich, dafi diese Dokumente, ein-
schlieflich der Missionsenzykliken, keine Lehrentscheidungen im eigent-
lichen, ausschlieflichen Sinne enthalten, sondern der Forderung der prak-
tischen Missionsarbeit dienen und in diesem Sinne auch verbindlichen
Charakter tragen. Loffeld fithrt selbst geniigend Aufierungen kirchlicher
Autoritdt auf, in denen Wort und Begriff Mission ungehemmt auf kirch-
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liche Tétigkeiten innerhalb der sog. vollendeten Kirche angewandt wird.
Das zeigt zum mindesten, dafl die kirchlichen Dokumente kein letzt-
giiltiger Mafistab zur wissenschaftlichen Erarbeitung des Missionsbegriffes
sein wollen. Es bleibt deshalb auch heute noch die Forderung bestehen,
dafl der Begriff Mission als solcher nur aus philosophisch-theologischen
Grundprinzipien erarbeitet werden kann, was bis jetzt noch nicht ge-
schehen ist. Dafl dies auch in dem vorliegenden Buche nicht geschehen
ist, zeigt sich daran, dafl in der gesamten grundsitzlichen Darstellung
meines Wissens nur ein einziges Mal auf die Grundstelle ,euntes do-
cete...“ von Mt 28, 18 eingegangen (73f.) und iiber das Wort ,Mission®
in Zusammenhang mit Mt 28,18 in einem ergidnzenden Kapitel zum
Ganzen gesprochen worden ist. Hier wire doch der eigentliche Aus-
gangspunkt fiir die theologische Erorterung des Begriffes gewesen. Wenn
aber Loffeld meint: ,Nous verrons dans notre synthése ce qu’il faut en
penser. Mais remarquons que selon les principes de foi on n’est pas obligé
de prendre la Bible comme point de départ: le Magistére de I'Eglise
peut y suffire. C'est celui-ci qu'il est bon de prendre, pour pouvoir ab-
order ensuite plus stirement ses fondements dans la Bible. Notre inten-
tion est d’ailleurs de rechercher dans ces documents ce qu'il y a d’absolu
dans le concept de mission® (32), so ist dem entgegenzuhalten, dafl die
entsprechenden kirchlichen Dokumente die vom Verfasser angenomme-
nen Voraussetzungen gar nicht bieten, weil es kirchliche Dokumente hin-
sichtlich des wissenschaftlichen Missionsbegriffes im eigentlichen dok-
trindren Sinne gar nicht gibt. Damit ist dennoch zu vereinbaren, dafl
das in den genannten kirchlichen Dokumenten Ausgesprochene durchaus
seine Richtigkeit und damit verbindliche Verpflichtung hat. Die Er-
arbeitung des Missionsbegriffes aus solchen Quellen tragt deshalb posi-
tivistischen und letztlich nicht theologisch-grundsitzlichen Charakter trotz
Heranziehung vieler und gewif auch niitzlicher theologischer Prinzipien.
Grundsitzlichen Charakter hitte es nur dann, wenn die Erarbeitung des
Begriffes von der Sendung als solcher ausgegangen und von ihrer Grund-
idee geleitet worden wire.

Ein Zweites ist kritisch zu werten: die Ausschlieflichkeit, mit der der
unvollendeten Kirche Wort und Begriff Mission zuerkannt werden. Daf§
die unvollendete Kirche, wie sie Loffeld in iiberzeugender Weise darlegt,
zum Wort und zum Begriff Mission im strengen Sinne gehort, steht aufler
jedem Zweifel. Fiir die unvollendete Kirche ist auch in ekklesiologischer
Sicht Methode, Zielsetzung usw. richtig gesehen, namlich das Hinarbeiten
auf die vollendete, einheimische Bischofskirche (Ditzese), und in dieser
Hinsicht haben die Auflerungen der kirchlichen Autoritit Klirung ge-
bracht und sind in der dortigen Missionsarbeit verbindlich. In der Be-
scheidung und Begrenzung des zu untersuchenden Gegenstandes (Mission)
auf die unvollendete Kirche in sozial-kirchlicher Sicht sind demgemif
die Ergebnisse der Untersuchungen — wie oben bereits angedeutet —
der Wahrheit entsprechend. In dieser Hinsicht ist es zutreffend, daff
zwischen der vollendeten und unvollendeten Kirche ein realer Unter-
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schied besteht, insofern die eine von der geordneten, seffhaften Pasto-
ration, die andere vom auferordentlichen und vorbereitenden Zustand
des organischen Aufbaus einer Teilkirche mit dem Ziel der vollendeten
Bischofskirche gekennzeichnet ist. Eine andere Frage ist jedoch die, ob
mit der unvollendeten Kirche im Sinne des Verfassers auch der dem
Wort und Begriff Mission im strengen Sinne entsprechende objektive
Sachverhalt bereits erschopft ist. Die adaequate Gleichsetzung von un-
vollendeter Kirche und Mission im strengen Sinne ist zwar vom Ver-
fasser immer wieder bald mehr oder weniger behauptet, aber letztlich
nicht erfolgreich bewiesen worden, auch nicht durch den sicher nach-
gewiesenen realen Unterschied zwischen der vollendeten und unvoll-
endeten Kirche. Es ist noch die Frage zu l6sen, ob nicht doch in der
sog. vollendeten Kirche sich infolge ihrer gebietsméfligen Umgrenzung
soviel Unvollendetes findet, das nur mit dem Begriff der Mission im
strengen Sinne erreichbar ist. Der Fehler liegt deshalb in der aus der
rein ekklesiologischen Schau heraus gegebenen gebietsmidfigen Einschran-
kung des Missionsbegriffes auf die unvollendete Kirche als solche. Ge-
zeigt werden kann dies am besten an der der Sache nicht gerecht werden-
den Auslegung des can. 1350 CJC. Sachlich gesehen umfafit ndmlich der
can. 1850 die gesamte, der Kirche noch verbleibende Mission als Sendung
nach auflen zur Heimholung aller Menschen in die Kirche, nur wird darin
diese Mission weiterhin aufgeteilt in die innerhalb der Gebiete der voll-
endeten Kirche noch zu leistende Missionsarbeit (§ 1) und die in der
unvollendeten Kirche (§ 2), die nur dem Grade und dem Ausmafle nach,
nicht aber in streng begrifflichem Sinne von der ersteren verschieden ist.
Die im § 1 genannten Akatholiken — um weitere Begriffsschwierigkeiten
und Mifiverstindnisse zu vermeiden, seien hier der Einfachheit halber
nur die Ungetauften darunter verstanden — sind nicht deswegen schon
innerhalb der Kirche, weil sie nun zuféllig innerhalb eines Gebietes einer
sog. vollendeten Teilkirche wohnen, sondern sind simpliciter auffer-
halb der Kirche. Jeder Ungetaufte ist schlechthin auflerhalb der Kirche
(vgl. can. 12 CJC) und steht mit ihr nur insofern in Verbindung, als
die Kirche ihm gegeniiber das Recht und die Pflicht hat, das Evangelium
zu verkiinden und ihn in die Kirche heimzuholen. Wenn der Verfasser
deshalb aus seiner vorgefafiten Schau heraus hinsichtlich der hier an-
zuwendenden Terminologie meint: ,La distinction entre mission ‘intra-
ecclésiale’ (can. 1849; ministére apostolique a I'égard des acatholiques:
can. 1850 § 1) et mission ‘extra-ecclésiale’ (can. 1350 § 2) nous semble
cependant préférable, pour toutes les raisons exposées dans ce livre®®
(852), dann ist dem zu antworten, dafl ,ministére apostolique a I'égard
des acatholiques® begrifflich gleichbedeutend ist mit dem ,ministere
missionnaire® im strengen Sinne, weil wenigstens die Ungetauften von
der Kirche her nur von der Sendung nach auflen im strengen Sinne iiber-
haupt erfaflt werden koénnen und deshalb es Mission im streng begriff-

2 Vom Besprecher unterstrichen.
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lichen Sinne gemaf der heutigen religiosen Weltlage auch innerhalb der
sog. vollendeten Kirche geben mufl. Ungetaufter und Mission als Sen-
dung nach aufen (auflerhalb der Kirche) sind begrifflich unzertrennlich.
Dasselbe gilt fiir die getauften Nichtkatholiken, insofern sie als Gemein-
schaft der sichtbaren Kirche gegeniibertreten. Deshalb ist die Moglichkeit
der Mission als Sendung nach auflen im strengen Sinne auch innerhalb
der sog. vollendeten Kirche in deren noch ibrig gebliebenen bzw.
wieder gewordenen Unvollendetheit begriindet. Die im § 1 des can. 1350
namlich gemeinten Teilkirchen sind zwar insofern vollendet, als sie eigen-
staindig und im betreffenden Volke geniigend verwurzelt erscheinen; sie
sind aber noch nicht restlos vollendet, weil sich innerhalb ihrer Gebiete
noch Menschen und sogar religios gebundene Gemeinschaften befinden,
die diese Kirchen in der Erfullung ihrer Mission hinsichtlich ihres eigenen
Gebietes noch in die Kirche einzugliedern haben. Wenn es deshalb nach
Angabe des Verfassers z. B. in USA eine ,société pour l'’expansion de
I'Eglise catholique® gibt (325), so ist begrifflich wirklich nicht einzusehen,
warum dies nicht Mission im strengen Sinne sein soll. Dafl dies dem
begrifflich wahren Sachverhalt entspricht, spiirt Loffeld selbst, indem
er im Sinne dieser Darlegungen sachlich und begrifflich véllig richtig
eben diese in der vollendeten Kirche verbleibende Mission folgender-
maflen beschreibt:

.Le sens profond du paragraphe 1 (scl. can. 1350) est en tout cas
en ceci, que les Evéques et les Curés ne sont pas uniquement nommés
pour la pastoration des fidéles: tous les humains de leur territoire sont
a leur charge, que ce mandat soit appelé ‘mission interne’, ‘mission ex-
terne’ ou autrement. La mentalité contraire impliquerait le négation
d’un principe fondamental: toute Eglise particuliére prolonge la Mission
de I'Eglise universelle, qui continue celle du College des Apbtres et par
la celle du Christ Lui-méme. Si ce paragraphe exprime cette obligation
d’'une maniére un peu faible (‘commendatos sibi in Domino habeant’),
c’est que plusieurs Evéques allemands avaient fait difficulté contre la
teneur de ce canon, tel qu’il était présenté dans les schemes préparatoires
de 1913: ‘eorum (infidelium, haereticorum, schismaticorum) conversionem
... curandi Ordinarii loci et parochorum officium esto’; cette formulation,
écrivaient ces Evéques, pourrait préter flanc a des rancunes et a des hosti-
lités contre I'Eglise. Mais le principe, énoncé par Wernz, n’est pas aban-
donné pour autant: ‘Unusquisque Episcopus in sua dioecesi, in qua sunt
infideles, haeretici, schismatici, inde a primis temporibus Ecclesiae usque
ad nostram aetatem tamquam verus successor Apostolorum constitutus est
missionarius apostolicus ex officio ad illorum conversionem et fidei catho-
licae propagationem perficiendam’® (358).

Wenn eingangs dieses Textes Loffeld selbst betont, dafi die Bischofe
und Pfarrer nicht einzig fiir die Pastoration der Glaubigen bestimmt sind,
so kann doch deren Bestimmung hinsichtlich der in ihrem Gebiete leben-
den Akatholiken, zum mindesten der Ungetauften, begrifflich nur mit
Missionierung, und damit nur mit der Sendung nach aufien im begrifflich
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strengen Sinne erfafit werden, wie es in dem vom Verfasser zitierten
Text von Wernz klar zum Ausdruck kommt. Damit besteht aber ein
realer Unterschied auch fiir diese kirchliche Tatigkeit innerhalb eines
Gebietes einer vollendeten Teilkirche zur Tatigkeit der Pastoration (als
Sendung nach innen) und kann nicht in gleich begrifflicher Wertung mit
der Volksmission nur in analoger Begriffsanwendung ,mission ‘intra-
ecclésiale’ genannt werden, wie es der Verfasser eine Seite zuvor tut,
wie oben bereits angefithrt worden ist. In begrifflicher Hinsicht stehen
deshalb die beiden angefithrten Texte der S. 852f. im Widerspruch,
insofern auf S.352 das ,ministére apostolique & I'égard des acatholiques:
can. 1850 § 1 zusammen mit der Volksmission des can. 1949 nur als
mission ‘intra-ecclésiale’ und damit nur als analoge Begriffsanwendung
gekennzeichnet ist, wihrend aus der folgenden S. 353 die Darlegung der-
selben Sache wenigstens in den konkreten Folgerungen als Mission im
strengen Sinne dargestellt und der Auffassung von Wernz zugestimmt
wird, gemifl der jeder Bischof in seiner Dibzese fiir die Bekehrung der
Ungetauften, Hiretiker und Schismatiker als ,missionarius apostolicus
ex officio ad illorum conversionem et fidei catholicae propagationem
perficiendam“ anzusehen ist. Uberdies kann Letzteres, nimlich ,et fidei
catholicae propagationem perficiendam® auch sehr wohl im ekklesio-
logischen Sinne verstanden werden, insofern jeder, der sich durch die
Taufe in die Kirche eingliedern lifit bzw. aus Hiresie und Schisma
zur Einheit der sichtbaren Kirche zuriickkehrt, zum lebendigen Baustein
der sichtbaren Kirchengemeinschaft wird und somit mithilft, die Kirche
im ekklesiologischen Sinne zu vollenden; in erhdhtem Mafle gilt dies
von ganzen auferkirchlich religios gebundenen Gemeinschaften, die sich
in die Kirche eingliedern lassen, was sowohl in der vollendeten wie un-
vollendeten Teilkirche zutreffen kann.

Als Drittes sei bemerkt, daf die nur ekklesiologische Betrachtungs-
weise, wie sie im vorliegenden Buche geschieht, nicht zur wissenschaft-
lichen Losung der Frage nach der Mission in ihrer Gesamtheit, sondern
nur zur Loésung eines Teilproblemes, ndmlich der Mission vom 50zi0-
logischen Gesichtspunkt, von der sichtbaren Kirchengemeinschaft her fiih-
ren kann. Und auch in dieser Gemeinschaftssicht ist gegeniiber dem Ver-
fasser festzustellen, dafl es in der sog. vollendeten Kirche noch grofle
religiés gebundene Gemeinschaften auflerhalb der Kirche gibt, deren
Hereinholung in die Kirche im gemeinschaftlichen Sinne nur als Sendung
nach auflen und damit als Mission im strengen Sinne begrifflich erfafit
werden kann. Aber dariiber hinaus gibt es in der Kirche doch auch den
Einzelnen und das Recht des Einzelnen (vgl. A. Lipple, Der Einzelne
in der Kirche, Miinchener Theologische Studien, IL. Systematische Ab-
teilung, 6. Band, Miinchen 1952). Der Einzelne mufl deswegen auch in
der Mission als der auf Sendung nach auflen beruhenden kirchlichen
Titigkeit wenigstens in der Gesamtschau irgendwie seinen Platz finden.
Mission im strengen Sinne ist doch letztlich die Sendung nach auflen,
und zwar zuerst und zunichst zum Menschen, um ihn in Christus und
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die Kirche einzugliedern und so die Kirche aufzubauen. Dafi deswegen
Mission im strengen Sinne ausschlieBlich nur Grindung der einzelnen
Teilkirche bis zur Vollendung der selbstindigen und in jeder Hinsicht
cigenstindigen Bischofskirche (Didzese) sein soll, ist als Ubertreibung
abzulehnen. Das auch in der Kirche bestehende Verhiltnis von Einzel-
person und Gemeinschaft und deren Verhiltnis zueinander ist in den
Darlegungen fast ginzlich unbeachtet geblieben und zu Gunsten der
Gemeinschaft verschoben.

Trotz dieser Aussetzungen bleiben die oben angegebenen Vorziige be-
stehen. Fingeschriankt ndmlich auf die unvollendete und im Entstehen
begriffene Teilkirche in gemeinschaftsbildender Sicht sind die aufge-
worfenen Probleme richtig gesehen und gelost. In dieser Hinsicht ist
das Buch als Fortschritt und auch als Leistung anzusehen und wird vor
allem der praktischen Missionsarbeit innerhalb der unvollendeten Kirche
von groflem Nutzen sein.

KLEINE BEITRAGE
MISSIONSPRAXIS UND MISSIONSWISSENSCHAFT

Manchmal méchte der Vertreter der Missionswissenschaft resignieren — wegen
des Mangels an Verstindnis fiir sein Fach bei den Missionaren und anderen.
In Japan erklirte mir vor 80 Jahren ein Missionar, sie ldsen jede Seite der
ZM. Es stimme zwar nicht alles, was in ihr stehe. Aber sie rege immer an. Auf
der anderen Seite bekommt man zu héren, die Missionswissenschaft werde am
griimen Tisch gemacht und habe fiir die Praxis keine Bedeutung, ja mit der
Praxis iberhaupt nichts zu tun. Die Mission brauche sich deswegen um die
Missionswissenschaft nicht zu kiimmern. Vielleicht diirfen wir demgegeniiber
darauf hinweisen, dafl sehr viele Missionare auf dem Gebiete der Missions-
wissenschaft arbeiten und sehr viele Aufséitze in unserer ZMR von Missionaren
stammen. Auflerdem mdchten wir bemerken, dafl unsere Universititen keine
»Brutanstalten fiir Berufe‘ sind und sein wollen, daf sie m.a. W. ,Berufs-
bildung®, nicht ,Berufsausbildung® geben, wie Prof. Heimpel richtig gesagt hat.
Es wiirde den Ruin der Universititen bedeuten, wenn sie zur reinen Aus-
bildungsstitte herabsinken. In cinem Telegramm an den hessischen Minister-
prasidenten Zinn hat die 88. westdeutsche Rektorenkonferenz in Karlsruhe (1958)
den Standpunkt vertreten, dafl es der Tradition der wissenschaftlichen Bildung
in Deutschland widersprechen wiirde, falls eine wissenschaftliche Hodhschule von
vornherein auf die praktischen Notwendigkeiten bestimmter Berufe ausgerichtet
sei. An den Hochschulen miisse sich jede Wissenschaft nach ihren eigenen Ge-
setzen entfalten, ohne Riicksicht auf praktische Berufsziele. (Westfilische Nach-
richten 10.1.1958.) Bei den Geschichtslehrern lernt man nicht, wie man in der
Schule Geschichtsunterricht zu geben hat. Ahnlich lernt man von den Vertretern
der Missionswissenschaft nicht, wie man die Welt zu bekehren hat. Jedenfalls
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kommt es auf das letztere nicht in erster Linie und in der Hauptsache an. In der
Missionswissenschaft geht es in erster Linie darum, das gesamte Missionswerk
nach allen Seiten hin ins Auge zu fassen, zu betrachten, zu erforschen, zu werten
und darzustellen. Das allein rechtfertigt die Existenz der Missionswissenschaft.
AuBerdem ist die Missionswissenschaft gerade wegen dieses Umstandes von
allergrofiter Bedeutung fiir die Missionspraxis. Thomas Ohm

MISSIONSABKOMMEN ZWISCHEN DEM HL. STUHL UND BOLIVIEN!

Am 4. 12. 1957 wurde in La Paz zwischen dem HL Stuhl und der bolivi-
anischen Regierung ein Missionsabkommen unterzeichnet; am 2. 2. 1958 folgte in
Rom die Ratifizierung.

Das Abkommen gewdhrt der Kirche weitgehende Aktionsfreiheit in den
Missionssprengeln und besondere Unterstiitzung des Staates. Art. 1 zollt dem
missionarischen Wirken der Kirche hervorragende Anerkennung. Im weiteren
werden dic bereits bestehenden Apostolischen Vikariate anerkannt. Die Kirche
erhilt ausdriicklich das Recht, neue Missionsterritorien zu errichten und bereits
bestehende zu teilen. Die Regierung mufl davon offiziell in Kenntnis gesetzt
werden. In voller Freiheit kann die Kirche Missionsorden einsetzen und Aposto-
lische Vikare ernennen, deren Namen durch die Nuntiatur der Regierung mit-
zuteilen sind. Apostolische Vikariate, Ordensgesellschaften, die dort wirken,
Quasi-Pfarreien, Kirchen und Oratorien, bereits errichtet oder noch zu errichten,
gelten als Rechtspersonen. Die Apostolischen Vikare sorgen fiir den Unterricht
in der katholischen Religionslehre in allen &ffentlichen Schulen ihres Sprengels.
Gehaltsmifig stehen die katholischen Missionare im gleichen Range mit den
anderen Lehrern. Dasselbe gilt fiir die an den Quasi-Pfarrei-Schulen ange-
stellten Lehrkrafte. Die Missionare sollen zur Weiterentwidklung des Mittel-
schulwesens und zur Griindung von Berufsschulen beitragen und werden auf-
gefordert, an der wirtschaftlichen Entwidklung der Gebiete, in denen sie Pionier-
arbeit leisten, tatkraftig mitzuwirken; sie leben Tag fir Tag mit den Ein-
geborenen zusammen und kennen am besten ihre Psyche. Auch bei der Fithrung
der standesamtlichen Register mogen die Missionare mithelfen, ohne daff da-
durch die Freiheit des Priesters, der im Dienste der Kirche steht, irgendwie
geschmalert wiirde. Ferner wird den Missionaren weitgchend Steuer-, Zoll-,
Porto- und Transportfreiheit gewihrt. Zum Bau von Kirchen, Schulen, Kranken-
und Waisenhiusern, Straflen werden Subsidien gegeben.

AnschlieRend sei folgendes bemerkt: Bolivien zdhlt 6 Apostolische Vikariate
(Beni, Cuevo, Chiquitos, Pando, Reyes, Nuflo de Chdvez), in denen auf 685 000 gkm,
d. h. einem Gebiet doppelt so grof wie Italien, 221 630 Katholiken leben. Aufier-
dem gibt es in Bolivien noch drei Millionen Katholiken auf 490 572 gkm in acht
Sprengeln, die nicht der Propaganda unterstehen. Die bolivianische Bevélkerung
besteht zur Hilfte aus reinrassigen Indianern. Nur noch wenige Tausend von
diesen sind Heiden, zum Teil bereits auf dem Wege der Bekehrung.

Abbé T. Promper

1 Nach L'OsservaToRE Romano, 2. Febr. 1958, p. 2.
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NEUE DEUTSCHE PRALATEN IN SUDAMERIKA

1. Durch die Constitutio Apostolica Dum insano® vom 21. 1. 1957 wurde in
Paraguay die neue Praelatura Nullius Encarnacién und Alto Parani er-
richtet. Sie umfafit das Departamento Itaptia, das von der Diozese Villarica
abgetrennt wurde, und das Departamento Alto Parand, das bisher teilweise zum
Bistum Villarica, teilweise zum Bistum Concepcién gehdrte. Zum Prilaten
wurde der aus dem Saargebiet stammende P. Johannes Wiesen SVD ernannt,
der bereits tiber 20 Jahre in Argentinien gewirkt hat.

In der neuen Prilatur befinden sich mehrere Siedlungen von deutschen Kolo-
nisten (Hohenau u. a.). Seit 1911 wirken deutsche Patres aus der Gesellschaft
des Gottlichen Wortes in diesem Gebiet. Zu den ersten Missionaren, die dort
hinkamen, gehorte der kiirzlich verstorbene bekannte Indianerapostel Jos. Kreu-
fler SVD, der von der paraguayischen Regierung ein Staatsbegribnis erhielt.

Aus einem Gesuch um Priester, das der neue Pralat am 19. 3. 1957 an das
Latein-Amerika-Kolleg der Universitit Lowen? richtete, entnehmen wir fol-
gendes: ,In einem Gebiet von 36 000 gkm habe ich nur 10 Priester fiir 125 000
Seelen. 280 japanische Familien haben sich in der Prilatur niedergelassen; es
sind fast alles Heiden. Diese erbitten einen Priester. Sie haben schon einen
Bauplatz vorgesehen. Wenn wir uns nicht um sie kimmern, fallen sie den
Sekten in die Hinde. Eine flimische Kolonie erbittet einen belgischen Priester.
Vergangene Woche bin ich aus einer Pfarrei heimgekehrt, die 22 000 Seelen
zihlt, aber keinen Priester hat. Neben den Firmungen habe ich dort 323 Taufen
gespendet.©

Der erste deutsche Neupriester, der aus dem Lowener Latein-Amerika-Kolleg

hervorgegangen ist, reist am 1. 3. 1958 in die neue Prilatur.
Abbé W. Promper

2. Mgr. Florian Lowenau OFM, bisher Prilat von Santarém (Pard-
Brasilien), wurde Ende September 1957 zu der im Juli von Santarém abge-
trennten Prilatur Obidos versetzt. Da Santarém trotz verschiedener abge-
trennter Prilaturen immer noch die Grofle von Spanien hatte, hegten die
Franziskaner, die seit 1907 hier wirken, schon lange den Wunsch, eine weitere
Trennung unter den deutschen und nordamerikanischen Minderbriidern vor-
zunehmen. Somit erhielten die Patres von Chicago die Tapajés-Pfarreien samt
Santarém, Monte Alegre, Prainha und Almeirim, wahrend die Antonius-Provinz
der vorwiegend deutschen Franziskaner sich auf die Pfarreien der neuen Pra-
latur Obidos: Alenquer, Obidos, Faro, Juruti und Oriximind beschrinkten, in
deren weitem Hinterland noch an die 10 000 heidnische Indianer auf die Froh-
botschaft warten. Auch die von P. Hugo Mense gegriindete Mission unter den
Muduruku wird in absehbarer Zeit an die nordamerikanischen Franziskaner, in
deren Sprengel sie jetzt liegt, tibergehen. Man erwartet fiir die nichste Zeit

1 AAS 49, 1957, 701—708
® Vgl. ZMR 40, 1956, 218 I.
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die Ernennung eines Pralaten aus der Mitte der amerikanischen Missionare.
Im grofien Amazonasbecken wird mit der Errichtung weiterer Prilaturen ge-
rechnet. P. Uenantius Willeke OF M

3. In Pert wurden Gebiete der Didzesen Arequipa und Ayacucho zur Prae-
latura nullius Caraveli zusammengeschlossen und P. Friedrich Kaiser MSC
(Hiltrup) iibertragen. Die neue Pralatur umfafit 5 Provinzen (rd. 34 000 gkm)
und zahlt 170000 fast ausschlieflich katholische Einwohner. Fiir die seelsorg-
liche Betreuung der in 28 Pfarreien aufgeteilten Bevolkerung stehen vorlaufig
nur 15 peruanische Weltpriester und 5 franzosische Redemptoristen zur Ver-
fiigung. In dem ganzen Gebiet gibt es keine einzige Ordensschwester.

Pralat Kaiser ist seit 1989 in Perdl. Er wurde Spiritual des Priesterseminars
der Dibzese Hudnuco, Pfarrer in Lima, Religionslehrer an verschiedenen héheren
Schulen, erhielt einen Lehrauftrag fiir biblische Theologie an der Katholischen
Universitdt Lima und war maflgeblich an der geistlichen Leitung der peru-
anischen Katholischen Aktion beteiligt. Als Verfasser von apologetischen Schrif-
ten und von Lehrbiichern fiir den Religionsunterricht wurde er in weiten Kreisen
Siidamerikas bekannt. (Hiltruper Monatshefte 1958, 28 ff.) Gl

MISSION, SPIRITISMUS UND PARAPSYCHOLOGIE *

Fiir den interessierten Nichtfachmann ist es noch viel schwieriger als fiir den
Fachmann, zu einer wohlbegriindeten Stellungnahme zu vielen jener hochst
merkwiirdigen Phanomene zu gelangen, die im Zusammenhang mit Spiritismus,
Mediumismus, Schamanentum, Magie u. dgl. berichtet werden, und um die sich
‘die noch junge Wissenschaft der Parapsychologie — wir haben in Deutschland
dafiir erst einen Lehrstuhl an der Universitit Freiburg i. Br.,, und dieser ist
noch nicht fir die Zukunft gesichert — bemiiht. Die Deutung der Phinomene
spielt selbstverstandlich in die Gebiete des Welthildes und der Religion hinein,
ihre Praxis héngt eng mit religiosen und sittlichen Haltungen zusammen. Daher
sind die Gebiete auch fir den Theologen, Seclsorger, Missionar von hoher Be-
deutung. Viele Interessenten werden zu dem Biichlein von P. Reginald-
Omez greifen, um sich rasch eine Orientierung zu holen.

Die Stirke des Biichleins liegt in der eindringlichen, begriindeten Warnung
vor jedem Versuch, mit Hilfe spiritistischer Praktiken mit Verstorbenen oder
Geistern in Verbindung zu treten, um dadurch seine Neugier zu befriedigen,
héhere, den lebenden Menschen unzugingliche Erkenntnisse zu erlangen oder
einen pseudoreligiosen Trost nach dem Verlust geliebter Menschen zu finden.
Der Vf. hat auch Kenntnisse und Erfahrungen auf parapsychologischem Gebiet
und bietet hier manche gute Hinweise. Und doch ist hier seine Stellungnahme
unbefriedigend. Zunichst hitte das Problem der Materialisationen eine aus-
fithrlichere und objektivere Behandlung verlangt. Was dazu auf S. 79/80 ge-

* Aus Anlafl des Buches von Recinarp-Omez OP: Kann man mit den Toten in

Uerbindung treten? (Peut-on communiquer avec les morts?) Bibliothek Ekklesia,
8. Paul Pattloch-Verlag/Aschaffenburg 1957, 148 S. DM 4,80.
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sagt ist, wirkt angesichts der Tatsache, daf} sich doch auch recht ernste, wissen-
schaftlich geschulte Forscher mit den Phinomenen befafit haben, ohne Betrug
festzustellen, voreingenommen und schmeckt nach einer Apologetik, die bereit
ist, alles, was nicht gleich in ihr System passen will, einfach zu leugnen ader
zu diskreditieren. Ahnliche Kritik scheint mir der Standpunkt des Vf. zu ver-
dienen, wenn er parapsychologisch und satanisch zu erklirende Phinomene gegen
cinander abgrenzen will und dazu S. 183 sagt: ,Fest steht jedoch, dafl es zwei
Kategorien von Phdnomenen gibt, die den Medien zugeschricben werden, fiir
die irgendeine parapsychologische Erklirung undenkbar ist: die Levitation im
cigentlichen Sinne und die echte Weissagung einer natiirlich nicht vorausseh-
baren Zukunft, dic dann durch die Ereignisse bestitigt wird.“ Was soll man zu
dem Schlufl hinsichtlich der Levitation sagen (S. 184): , ... so hat die heutige
Wissenschaft noch keine ernsthafte Hypothese fiir dieses Hochheben oder Schwe-
ben gefunden. Dann mufl man sich also (!!) auf eine Entitit berufen, die iiber
den natiirlichen irdischen Kriften steht.”

Zur Weissagung sei auf die Experimente von Rhine und auf das ,Zweite
Gesicht* hingewiesen, das doch zumindest nicht einfach negiert werden kann,
und von dem mit Bezug auf Ereignisse berichtet wird, die von freien mensch-
lichen Handlungen oder gar ganzen Ketten von solchen (Krieg!) abhingig sind,
und das auch von Theologen anerkannt wird (vgl. den Art. von Hindringer
in LThK IV, Sp. 463/64, und Brinktrine, Offenbarung und Kirche 2, Pader-
born 1947, 291/92, wo sich auch einige allgemein beachtliche, eine allzu scharfe
Trennung des Natiirlichen vom Ubernatiirlichen betreffende Worte finden, die
vielleicht fur manche Medien ebenso wie fiir mit dem Zweiten Gesicht behaftete
Personen zu beriicksichtigen wiren). Ich méchte mit Riicksicht auf S. 135 immer-
hin nicht unerwihnt lassen, dal bei dem Medium Maria Silbert in Graz (Be-
richt des ehem. Religionsprofessors und Priesters Dr. Peter Hohenwarter,
der eine akademische Ausbildung in Physik und Mathematik besitzt und darin
promoviert hat, in Schweizer Rundschau 53. Jahrg., H. 11/12, Febr. 1954) Mate-
rialisationsphidnomene, Leuchtphinomene, Berithrungen, Levitationen, Telekinesen,
Klopfdiktate auch bei hellem Tageslicht und besten Kontrollméglichkeiten vor-
kamen, dafl Frau S. eine fromm katholische, giitige, hilfsbereite Frau war, die
nie aus ihrer Begabung Gewinn zog, dafl ihr nach H.s jahrelanger personlicher
Kenntnis keinerlei Betrugsabsicht zugetraut werden kann, und dafi die oft von
den zahlreichen geistlichen Sitzungsteilnehmern angewandten Sakramentalien
niemals einen Einflufl auf die Phdnomene hatten.

Ich unterstreiche die Absicht des Buches, aus religiosen Griinden eindringlich
vor spiritistischen Praktiken zu warnen, denn der Teufel miifite nicht mehr
Teufel sein, wenn er sich die Mentalitdt gliubiger Spiritisten und das Milieu
der Séancen nicht zunutze machen wiirde. Aber ich bin der Meinung, dafl die
hervorgehobenen Beanstandungen den Wert des Buches herabsetzen und sein
Gewicht bei allen denen vermindern, die wenigstens einigen Uberblick iiber die
Verschiedenheit der Standpunkte unter katholischen Autoren in parapsycho-
logischen Fragen haben. Ich setze mich auch fiir kein einziges Medium personlich
ein, aber es scheint mir der wissenschaftlichen Ehrlichkeit und Unvoreinge-
nommenheit zu entsprechen, der ganzen Fiille der ernst berichteten parapsycho-
logischen Phdnomene aufgeschlossen gegeniiberzustehen und nicht voreilig Be-
trug oder Satanismus zur Erklirung zu Hilfe zu rufen. Wer weifl im voraus,
ob bestimmte physikalische Kontrollapparaturen nicht ein echtes Medium aufs
schwerste objektiv irritieren, so wie ja viele Menschen bei hellem Licht auch
nicht schlafen konnen? Wer kann es im Zeitalter der psychosomatischen Medizin
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und der modernen physikalischen Konzeptionen tber Zeit und Raum, der
Rhineschen Experimente, der Experimente von Tenhaeff und Bender
mit Gerard Croiset usw. wagen, a priori zu diktieren, welche parapsycho-
logischen Phinomene iiber die natiirlichen Fihigkeiten der Seele und des mensch-
lichen Organismus hinausgehen? Wer hat die Tiefen der gottebenbildlichen Seele
und ihrer Krifte ganz ausgelotet? Nach meiner Uberzeugung werden wir in nicht
ferner Zeit durch das nicht mehr aufzuhaltende Studium der Parapsychologie
und durch die Begegnung mit dem Fernen Osten vor eine ernste Auseinander-
setzung mit der Parapsychologie und dem Mediumismus gestellt sein. Wir haben
allen Anlaf, sorgfiltiz zwischen dem zu unterscheiden, was wirklich géttliche
Offenbarung und was theologische Meinung ist, die vielleicht unter den aus-
driicklichen oder unbewufiten Voraussetzungen eines Weltbildes fritherer Jahr-
hunderte gebildet wurde, und wir haben die Pflicht, neubegegnenden Phino-
menen gegeniiber aufgeschlossen zu sein. Es ist weder ein Zeichen von erleuch-
teter Liebe zur Kirche, noch von Ehrfurcht vor der Weisheit und Tiefe der gott-
lichen Schopfungsgedanken, wenn man deswegen, weil neu erlangte Erkennt-
nisse oder Gedanken mit grofier erklirender Kraft im Bereiche von Seele und
Natur von manchen Vorkdmpfern gegen Offenbarung, Sittengesetz, Kirche aus-
gewertet werden, sogleich gegen diese Erkenntnisse, Gedanken, Methoden selbst
cinen Gegenangriff richtet oder sie von vornherein solange bemifitraut, bis dies
einfach nicht mehr geht. Die jahrzehntelange Einstellung katholischer Kreise
zur biologischen Entwidklungstheorie und zur Tiefenpsychologie scheinen mir
sehr ernste, warnende Beispiele zu sein.

Es spricht nun vieles dafiir, daf durch die rapide Technisierung und Intellek-
tualisierung der ganzen Welt die parapsychologischen Begabungen einem rapiden
Verfall unterliegen. Der Missionar und der Missionsarzt haben vielleicht am
ehesten noch Gelegenheit, parapsychologischen und spiritistisch interessierenden
Phanomenen abseits von modernen raffinierten Betrugsmoglichkeiten zu be-
gegnen und wissenschaftlich brauchbares Material zu sammeln, oder auch wissen-
schaftliche Forscher auf diesem Gebiet an geeignetes Material heranzufithren.
Es ist daher aufs hochste wiinschenswert, dafl sie aufgeschlossen und unvor-
eingenommen bleiben. Es scheint mir daher notwendig zu sein, in einer Missions-
zeitschrift darauf hinzuweisen, dafl und warum das Buch von Reginald-
Omez in dieser Hinsicht zu Kritik und Vorbehalten Anlafl gibt.

H. Doms

MITTEILUNGEN
PRALAT JOHANNES SOLZBACHER +

Am 29. Januar 1958 starb, im Alter von erst 57 Jahren, nach kurzer Krank-
heit der Hochwirdigste Herr Prilat Johannes Solzbacher, Prisident des
Pépstlichen Werkes der Heiligen Kindheit, Schatzmeister und kommissarischer
erster Vorsitzender des Internationalen Instituts fiir missionswissenschaftliche
Forschungen.

Im Dezember 1985 erfolgte die Berufung des Verstorbenen zum General-
sekretir des Papstlichen Werkes der Heiligen Kindheit. 1941 wurde er dessen
Prisident. Die iibertragene Aufgabe war fiir ithn nicht einfach eine kirchliche
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Verwaltungsarbeit, sondern Fortsetzung seiner Seclsorge an den Kindern, denen
er Interesse und Liebe zur Mission der Kirche vermitteln wollte.

Wenige Monate nach Ubernahme seines Amtes wurde er am 6. Februar 1936
zum Schatzmeister des Internationalen Instituts fiir missionswissenschaftliche
Forschungen gewahlt. Er hat sich der damit verbundenen Arbeit mit grofer
Hingabe gewidmet und verstand es, das Institut durch alle finanzicllen Schwie-
rigkeiten der Vorkriegs-, Kriegs- und Nachkriegsjahre hindurchzusteuern. Nach
dem plétzlichen Tod der ersten Vorsitzenden, Furst Erich Waldburg-Zeil am
24. Mai 1953 und Generaldirektors Franz Kiel am 4. April 1957, iibernahm er
kommissarisch die Leitung des Instituts. Er erwies sich stets als verstindnis-
vollen Forderer gerade der wissenschaftlichen Forschungsarbeit, nicht zuletzt der
ZMR. Eine Zeitlang trug er sich sogar mit dem Gedanken, mit einer missions-
wissenschaftlichen Arbeit in der Theologie zu promovieren. Seine letzte Sorge
galt der Vorbereitung der kommenden Missionsstudienwoche, die im September
in Bonn stattfinden soll. Sein unerwartet frither Tod bedeutet fiir das Inter-
nationale Institut einen schmerzlichen Verlust. Sein Andenken wird bei allen,
die ihn kannten, in Ehren bleiben. Requiescat in pace!

MISSIONSSTUDIENWOCHE ZU BONN 1958

1) In der Zeit vom 22.—26. 9. 1958 werden das missionswissenschaftliche
Institut der Universitit Miinster und das Internationale Institut fiir missions-
wissenschaftliche Forschungen an der Universitit Bonn eine Missionsstudien-
woche mit dem Thema ,Das soziale Gefiige der Vélker in der Krise der Gegen-
wart und die Weltmission® halten. Referate haben aufler Prof. Ohm (Einfih-
rung) tbernommen Prof. P. van Bulk S.J. / Rom-Léwen (Individuum und
Mission), P. Gregorius von Breda OFMCap / Tilburg (Kleinfamilie, Sippe,
Stamm und Mission), Thomas Tuburu / Ghana (Die Elite in Afrika und die
Mission), Georg Leo / Kerala (Kommunismus in Indien), Prof. Dr. Schéllgen /
Bonn (Die Vielfalt der Menschengruppenbildung im Urteil der modernen Kul-
tursoziologie), A. Vanistendael/Briissel (Mission und Gewerkschaften), Pralat
Prof. Dr. Schmaus/Miinchen (Kirche, Reich Gottes und Mission). Die Zahl der
Referate wird mit Absicht klein gehalten, damit fiir die Diskussion geniigend
Zeit bleibt. An jedes Referat wird sich eine vom Referenten geleitete Aussprache
anschlieflen.

2) Alle, die wertvolle Anregungen beistenern konnen, werden gebeten, diese
in Form von Papers (Umfang hachstens 8 Seiten) zu geben. Diese Papers werden
dann, falls gecignet, vervielfiltigt und der Tagung vorgelegt bzw. auf der
Tagung nach Moglichkeit besprochen werden.

3) Korrespondenz iiber das Thema und die Vortrige der Tagung mige man
an Prof. Dr. Ohm, und Korrespondenz iiber die organisatorische Seite an Dr.
P. Karl Miller SVD (St. Augustin. Siegkreis/Rhld.) richten.

4) Das genaue Programm der Woche wird die Nummer 8 (Juli) der ZMR
bringen. Die gleiche Nummer wird auch alle nétigen Angaben iiber die Unter-
kunft und Verpflegung enthalten.

An die Tagung wird sich eine Sitzung der wissenschaftlichen Kommission des
Internationalen Instituts fiir missionswissenschaftliche Forschungen anschliefen,
auf der Dr. J. Glazik tber die Missionsmethode der russisch-orthodoxen Kirche

sprechen wird. Thomas Ohm
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VON DER UNIVERSITAT MUNSTER

Habilitation: Am 5. 2. wurde Dr. P, Josef Glazik MSC, Assistent am In-
stitut fiir Missionswissenschaft, die venia legendi verliechen. Am 22. 2. hielt er
als Dozent fiir Missionswissenschaft seine Antrittsvorlesung iiber ,Die Anfinge
des Christentums in Rufiland“. Die Habilitationsschrift handelt tiber Die Islam-
Mission der russisch-orthodoxen Kirche und wird voraussichtlich im Laufe dieses
Jahres noch in den ,Missionswissenschaftlichen Abhandlungen und Texten“ er-
scheinen.

Promotion: Hochwiirden Jean-Pierre Belche, Pfarrer in Bavigne (Luxem-
burg), promovierte an der Kath.-Theol. Fakultit Miinster mit der Arbeit: Die
Bekehrung zum Christentum nach des hl. Augustins Biichlein ,De catechizandis
rudibus’, Pfarrer Belche ist am 30. 8. 1914 in Wolflingen/Luxemburg geboren.
1939 wurde er zum Priester geweiht. Seine priesterliche Wirksamkeit wurde
durch die Internierung im KZ Hinzert-Hermeskeil unterbrochen. 1942 nach
schwerer Erkrankung entlassen, wurde Belche Kaplan in Pettingen, 1951 Pfarrer
in Bavigne. Soweit seine Seelsorgspflichten es gestatteten, studierte er Missions-
wissenschaft an der Universitidt Minster und erwarb 1954 das Diplom fiir Mis-
sionswissenschaft. Von November 1954 bis Mirz 1956 wurde er von seinem
Bischof zum Weiterstudium beurlaubt. Pfarrer Belche ist seit Jahren Heraus-
geber des Missionsjahrbuches der Luxemburger Unio Cleri pro Missionibus und
will sich in Zukunft der Férderung des Missionsgedankens in seiner Heimat
verstarkt widmen.

Afrikanische und asiatische Studierende an der Universitiat Miinster:

Unter den 269 auslindischen Studentinnen und Studenten, die im Winter-
semester 1957/58 an der Westfilischen Wilhelms-Universitat Miinster studierten,
sind 152 afrikanische und asiatische Studierende gewesen. Sie verteilten sich nach
ihrer Herkunft auf folgende Linder (in Klammern: Studentinnen): Agypten 24,
China 12, Formosa 1 (1), Indien 11 (8), Indonesien 3 (3), Iran 33 (5), Japan 5,
Jordanien 23 (1), Korea 5 (1), Pakistan 2, Tiirkei 9 (2), Ghana, Irak, Kenia,
Libanon, Nigeria, Philippinen, Sansibar, Syrien, Tunesien jesd:

Aufschlufireich sind die Studiengebiete, denen sich die afrikanischen und
asiatischen Studenten widmen: Es studieren 69 Medizin, 20 Pharmakologie, 19
Philosophie, 12 Naturwissenschaften, 9 Chemie, 5 Staatswissenschaften, 4 Recht,
4 Geologie, 2 katholische Theologie, 2 Altertumskunde, 2 Ingenieurwesen; 4 ha-
ben sich in keiner Fakultit eingeschrieben.

Die jungen Menschen stehen in der Fremde grofien Problemen gegeniiber. Im
Vordergrund steht die Frage der Unterkunftsméglichkeit, die in Miinster bei
dem stindigen Anwachsen der Studentenzahl immer geringer wird. Dazu kommt
die Schwierigkeit der deutschen Sprache. Nur wer den Nachweis erbringen kann,
dafl er Deutsch gelernt hat, darf sich immatrikulieren. Wer das nicht kann, muf}
das erste Semester als Gasthorer verbringen und erst Deutsch lernen. Die Uni-
versitat hilft dazu mit eigenen Sprachkursen. Aufierdem stechen die Goethe-

154



Institute in Brilon und Arolsen zur Verfiigung, um die Grundbegriffe der
deutschen Sprache zu vermitteln.

Rat und Hilfe finden die Studierenden aus dem Ausland bei den Studenten-
ausschiissen und Studentenwerken, bei den Studentengemeinden und den stu-
dentischen Verbindungen, vor allem bei der Osco, der Overseas Students Coope-
ration. Wihrend der Weihnachtsferien vermittelte die katholische Studenten-
gemeinde 60 Studierenden einen Aufenthalt in einer katholischen Familie der
Dibzese Miinster. Aber in weiten Kreisen fehlt es noch an der Einsicht, welche
Bedeutung der Aufenthalt der Studierenden aus den Uberseegebieten an deut-
schen Universititen hat — nicht nur fiir die jungen Menschen, die an ihrer und
der Zukunft ihrer Heimat bauen, sondern nicht zuletzt auch fiir uns selbst.

Gl

DR. THEOL. P. JOHANNES SCHUTTE GENERALSUPERIOR DER
GESELLSCHAFT DES GOTTLICHEN WORTES

Auf dem Generalkapitel der Gesellschaft des Géttlichen Wortes in Rom wurde
Dr. theol. P. Johannes Schiitte, der unseren Lesern nicht unbekannt ist, in Miinster
zum Dr. theol. promoviert wurde und sich durch seine Dissertationsschrift: Die
Latholische Chinamission im Spiegel der rotchinesischen Presse cinen Namen
gemacht hat, zum Generalsuperior der Gesellschaft des Gottlichen Wortes gewdhlt.
Das Institut fiir Missionswissenschaft der Universitdt Miinster sowohl wie das
Internationale Institut fiir missionswissenschaftliche Forschungen wiinschen dem
neuen Generalsuperior, der durch seine Praxis in China, durch seine Tatigkeit
am Generalat in Rom sowohl wie durch die Theorie fiir seine neue »Sendung®
wohlvorbereitet worden ist, alle Gaben des Heiligen Geistes. Prospere procede!

CHRONIK

1957

20. 8. Malaya wird selbstindig.

24. 8. Errichtung der Apostolischen Delegatur Thailand.

19.9. Die Apostolische Prifektur Akyab in Birma wird in Prome um-
benannt.

9.11. Die Jesuitenmissionen in Indien, Japan. Indonesien — ca. 2500
Missionare — werden zu der Assistens ,Indien und Ferner Osten®
susammengefafit und der Inder P. Hieronymus D'Souza SJ wird
zum ersten Assistenten (Ratgeber) des Ordensgenerals ernannt.

14.11. Die Apostolische Prifektur Esmeraldas in Ecuador wird Aposto-
lisches Vikariat.

27. 11. Malaya wird von der Apostolischen Internuntiatur Indien abgetrennt
und der Apostolischen Delegatur Thailand zugeteilt.

3.12. Sicherstellung der hollindischen Unternchmungen durch die indo-
nesische Regierung.
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4.12. Abkommen zwischen. dem Heiligen Stuhl und -Bolivien iiber die
Missionen.
8.—22.12. Erste Wahl in Belgisch Kongo fiir die Stadtrite von Leopoldville,
Elisabethville und Jodotville.
16. 12. Die Apostolische Préfektur Urawa in Japan wird zum Bistum er-
hoben. Erster Bischof wird Laurentius Satoshi Nagae, seit 1951
Kanzler des Erzbistums Tokio.
22.—381.12. Allafrikanisches Seminar der Pax Romana in Accra (Ghana).

1958

12. 1. Der erste Olzug der Sakara kommt in Philippville an.

20. 1. Unterzeichnung des Friedensvertrages zwischen Indonesien und
Japan.

1.2. Agypten und Syrien schlieflen sich zur ,Arabischen Republik* zu-
sammen.

5.2. Bischof Dominik Tang SJ, Apostolischer Administrator des Erz-
bistums Kanton, wird wegen ,treuer Ausfilhrung der reaktioniren
Anordnungen des Vatikans“ verhaftet. :

14.2. Irak und Jordanien schlieflen sich zum ., Arabischen Bund® zusam-
men.

15.2. Auf Mittel-Sumatra wird eine Gegenregierung ausgerufen, der sich
Nord-Celebes anschliefit.

1. 3. Kardinal Samuel Stritch, Erzbischof von Chicago, wird zum Pro-
prifekten der Propagandakongregation ernannt.

2.8. Jemen schliefit sich der Arabischen Republik an.

Jos. Alb. Otto SJ

BESPRECHUNGEN

MISSIONSWISSENSCHAFT

Burcess, Aran: Eine unbegabte Frau. Die Geschichte eines tapferen Lebens.
(Ins Deutsche iibertragen von Ursula Léffler.) Engelhornverlag, Stuttgart (1957),
270 8.

Die Geschichte eines Dienstmidchens, das von der China-Inland-Mission
nicht fiir missionstauglich befunden wurde, sich selbst mithsam das Geld fiir
die Reise nach China verdiente, auf dieser Reise durch Ruflland viel erlebte,
das ans Wunderbare grenzt, in China die Botschaft von Christus verkiindete,
den Leidenden half, Chinesin wurde, Chinesisch wie eine Einheimische sprach
und im japanisch-chinesischen Krieg ihre grofie Probe bestand. Ein erschiittern-
des Buch! Hier das Bild von einer Frau, die ganz von ihrem Missionsberuf
erfillt war.

T homas Ohm
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Conspectus Missionum Ordinis Fratrum Minorum iussu Revmi P. Augustini
Sepinski/ Ministri Generalis Ordinis Fratrum Minorum compositus. Secretariatus

Missionum O.F. M. Romae 1957. XXIV + 414 pp.

Nach 24 Jahren legt der Franziskanerorden wieder einen zusammenfassenden
Bericht iiber seine Missionstitigkeit vor. Er stitzt sich in der Anlage auf die
frisheren Conspectus, bietet also nicht nur den heutigen Stand der Franziskaner-
missionen, sondern gleichzeitig einen gedringten Abrifl ihrer 700jdhrigen Ge-
schichte. Der Missionsbegriff ist etwas weiter gefafit als iiblich; er begreift nicht
allein die Gebiete der Propaganda Fide, sondern alle Linder, die wegen ihres
Priestermangels die Hilfe von Priestern und Ordensleuten aus anderen Lan-
dern in Anspruch nehmen miissen. Die Begriindung: ,Tales enim sacerdotes et
religiosi vere ab Ecclesia vocantur et mittuntur ut, relicta patria et gente sua,
in longinquis terris animas ad Christum ducant® (VII). Die Bearbeiter — der
Archivar P. C. Paris und die Herausgeber der Sinica Franciscana, PP. G. Men-
saert und F. Margiotti, — bieten Gewdhr fiir verlafliche Auskunft. Ein Register
tate gute Dienste. — Es wire schr zu wiinschen, wenn alle anderen missionieren-
den Orden und Genossenschaften mit der Zeit einen gleich giiltigen Bericht iiber
ihre Missionstétigkeit vorlegen konnten.

Mﬁ?s,ter/Westf. Dr. P. Jos. Glazik MSC
RS

/éORDOVA SarivasiDieco pE, OFM: Crénica Franciscana de las Provincias del

Perd. New Edition with Notes and Introduction by Lino G. Ganedo OFM.
(Publications of the Academy of American Franciscan History. Franciscan
Historical Classics, 1.) Academy of American Franciscan History. Washington,
D. G, 1957. 8. XCIII u. 1195.

Mit der Neuherausgabe der 1651 zu Lima erschienenen Franziskanerchronik
des Dizco pr Corpova OFM (cf. Streit II n. 1845) beginnt die Academy of
American Franciscan History eine neue Publikationsreihe, die den Klassikern
der franziskan. Geschichtsschreibung gewidmet ist. Ein in jeder Hinsicht glick-
licher Beginn! Die Chronik des Fray Diego ist ein grundlegendes Werk fiir die
Religions- und Missionsgeschichte Amerikas und das einzige im Druck er-
schienene Buch, das die Tatigkeit des Franziskanerordens in (Siid- und Mittel-)
Amerika wihrend der ersten 150 Jahre der spanischen Ara in einen groflen
zeitgeschichtlichen Zusammenhang hineinstellt. — Der Herausgeber, P. Lino
Gémez Canedo OFM, bietet als Schiller Pedro Leturia’s (Gregoriana/Rom)
und durch seine bisherigen, wissenschaftlich anerkannten Arbeiten (u. a. Her-
ausgabe des Ardhivo Ibero-Americano und der The Americas) alle Gewahr fiir
eine griindliche und stichhaltige Edition. Die umfassende Einfihrung unter-
richtet zuverldssig iiber die Person (XVI—XXVII) und die literarische Tatig-
keit des Autors (XXVII—XXXVIII), im besonderen iiber die Cronica
(XXXIX—LII). Ein 10 Seiten fiillendes Quellen- pnd,Li,tﬁxamryex:zeichnis gibt
Hinweise fiir ein weiteres Studium und fiir persdnliche Unterrichtung. Die
Noten beschrinken sich mafvoll auf die unbedingt notwendigen Erklarungen,
Berichtigungen und Erginzungen. Der starke Band ist mit Anmerkungen wirk-
lich nicht iiberlastet! Hervorzuheben sind eine Reihe guter Reproduktionen und
der saubere und iibersichtliche Druck.

Miinster (Westf.) Dr. P. ]. Glazik MSC
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Couturier, CHARriEs, S.J.: Mission de UEglise. Editions de I'Orante. Paris
(1957), 142 S. :

Dieser 1. Band der Reihe ,Lumiére et Nations“ handelt von der Sendung der
Kirche, genauer der Einwurzelung der Kirche in den Vilkern von heute. Die
Einleitung fangt nicht gerade gliicklich mit einer Ubersetzung von Mt 28,19 an,
die dem Urtext nicht gerecht wird: ,Allez, évangélisez toutes les nations* (vgl.
aber S. 18). Es ist nicht richtig, daf es sich in der Mission darum handelt,
»faire des chrétiens, 13 ol il n’y avait que des paiens® (9). Man wiirde besser
sagen, wo es nur Nichtchristen gibt. Auch die Muhammedaner und Juden sind
Objekt der Mission. Aber dann ist man bald angenehm enttiuscht durch die
Vielseitigkeit der behandelten Fragen und die Tiefe ihrer Behandlung. Das
1. Kapitel geht auf die letzten Ursachen der Mission zuriick, auf die Mission
der gottlichen Personen, und handelt dann von der Mission der Kirche und
von ,den Missionen®. Das 2. befafit sich mit dem Werden einer Kirche, das
3. mit den Interférences temporelles (Akkulturation, Kirche, Familienleben und
soziales Leben, Perspektiven) und das 4. mit dem Wachstum einer Kirche.
Es folgt eine Conclusion. Schliefilich wird eine Bibliographie geboten, in der
aber aufler Werken, die ins Franzdsische iibersetzt worden sind, die deutsche
Missionsliteratur keine Rolle spielt. In den Ausfithrungen wird viel Geist
entwickelt und eine Fiille von Gesichtspunkten geboten. Dabei bleibt Vf. durch-
aus nicht an der Oberfliche. Was er letzten Endes will ist das ,mettre en
relief des principes théologiques et les lois sociologiques qui concourent & donner
4 l'action missionnaire ses caractéres, de dessiner la trame complexe qui en
lie les divers aspects, de situer chaque probléme 3 sa place dans une vue totale
de I'Eglise” (7). Hinter manche Meinungen machte man ein Fragezeichen setzen,
so auf S. 8 hinter die Ausfithrungen iiber die Pflichten der Kirche, die ,Histoire
Sainte“ der Volker ,i son terme® zu fithren. Darf man sagen, daf sich die
Kirche findet ,en opposition avec les jeunes Nations, parce qu'clle atteste que
celles-ci ne pourraient sans injustice léser les intéréts legitimes acquis sur leur
territoires par leurs ex-métropoles, et que le 'racisme & rebours® n'est pas moins
haissable que 'autre” (84)?

T homas Ohm

Cracco, Ameprus: Legislationis et actuositatis missionariae Fratrum Minorum
Fontes. (Missionalia Veneta O.F. M. VL) Missioni Francescane, Via S. Francesco
36. Padova 1957. 130 S.

Das Biichlein enthilt Dokumente, welche die Superiores Majores des O.F. M.
seit 1897 herausgegeben haben, aus den Acta Ordinis und aus dem Archiv
der Secretaria Generalis Missionum stammen und von dem Eifer der Ordens-
obern fiir die Mission Zeugnis ablegen. Uns Miinsteraner interessiert, dafl Ge-
neral Perantoni 1948 anordnete, dal ,inter theologica studia Missionologiae
magisterium ne desit. Zur nétigen Vorbildung solle man die Leute an die
Propaganda bzw. an Universititen schiden, an denen ein magisterium fiir
Missionologie bestehe, also etwa nach Washington und Miinster (92).

Thomas Ohm

158



W \

&

{goliek Jaarboek voor Belgié — 1957 — Annuaire catholique de Belgique.
entre Interdiocésain, Bruxelles. S. 1248 u. 278. Brosch. bfr. 200,—.

Das umfang- und aufschlufireiche kath. Jahrbuch Belgiens bietet in seinem
15. Abschnitt eine Ubersicht iiber Das kath. Belgien und die Missionen. Eine
eigene Paginierung (1—278) erméglicht die Sonderlieferung dieses Teiles. Der
Text ist flimisch und franzdsisch abgefafit.

Nach einer treffenden Einleitung iiber das Missionsproblem, die kath. Kirche
in der Welt und ihre Ausbreitung, tiber die Organisation der Mission und ihre
Entwidklung von der Missionsstation bis zur selbstindigen Dibézese und iiber
die Missionstatigkeit der Gesamtkirche (1—9) berichtet der Hauptteil des
Buches iber die kath. Kirche in Belg.-Kongo und Ruanda-Urundi (10—193).
Statistiken, graphische Darstellungen und eine geographische Karte erméglichen
einen guten Uberblidk. Besonders aufschlufireich ist die Darstellung des Schul-
und Bildungswesens (64—91). Es folgen Auskinfte Giber Soziale Zentren und
Kath. Aktion, Presse, Film und Sport, Stations- und Personalregister. Von
S. 194—241 wird iiber den Einsatz belg. Missionskrafte auf Missionsfeldern
der Kirche auflerhalb des Kongo berichtet. Im ganzen ein eindrucksvolles Bild
von dem groflen Missionswerk eines relativ kleinen Landes!

In der Einleitung wird betont: Ceux qui restreignent la portée du message
{du Christ) a leur vie strictement paroissiale ou diocésaine ou encore aux cadres
limités d’une nation, n'ont pas autheniiquement Uesprit du Christ (1). Der Be-
richt iiber das kath. Belgien und die Missionen wird, unbeabsichtigt, zu einem
hohen Lob der belgischen Kirche und ihres Geistes.

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

Kowavrsky, Nikovaus, OMI: Stand der katholischen Missionen um das Jahr 1765
an Hand der Ubersicht des Propagandasekretirs Stefano Borgia aus dem Jahre
1778. (Schriftenreihe der NZM, XVI) Schonedi/Beckenried (Schweiz) 1957. 87 S.

Vorliegende Arbeit erschien erstmals in der NZM 11, 1955 — 13, 1957. Wie
aus dem Buchtitel hervorgeht, bietet sie einen Uberblick tber den Stand der
katholischen Missionen um das Jahr 1765 und fufit auf einem Schriftstiick des
Propagandaarchivs (Notizie e Luoghi di Missioni, Miscellanea Miss. Tom. XIII.
295 S.), das um das Jahr 1770 durch einen Beamten der Propagandakongre-
gation zusammengestellt, von Stefano Borgia mit zahlreichen Verbesserungen
und Erginzungen versehen und 1773 zwecks Neuordnung der Missionslinder
dem Papst vorgelegt wurde; diese Neuordnung war notwendig geworden durch
die Aufhebung des Jesuitenordens und die Vertreibung zahlreicher Jesuiten
aus den Missionen.

Stefano Borgia stand hervorragendes Quellenmaterial in den Briefen und Be-
richten der Missionare und Missionsobern an die Propaganda zur Verfiigung.
Darin liegt der Wert seines Berichtes. Ein Mangel liegt darin, dafl er sich
nur auf diese Berichte stiitzte und so auf wichtige Gebiete wie Goa, Athiopien,
das Reich des Monomotapa usw. gar nicht zu sprechen kommt. P. Kowalsky geht
nur in Einzelfillen iiber den Borgia-Bericht hinaus, wohl aber erldutert und
erginzt er ihn hiufig durch die dem Bericht zugrunde liegenden Quellen.

Es ist sehr zu begriifien, dafl Vf. darangegangen ist, dieses bedeutende Do-
kument zu bearbeiten und dessen Inhalt der breiteren Offentlichkeit zugéngig
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zu machen, zumal es einen Zeitabschnitt behandelt, der, weil missionsgeschicht-
lich ein Tiefpunkt, bisher wohl zu wenig Beachtung gefunden hat. Wie alle
Archivarbeiten P. Kowalskys trigt auch diese das Merkmal exakter Forschung
und sachlich-niichterner, aber gefélliger Darstellung.

St. Augustin P. Dr. Karl Miiller SUD

MurpErs, AvepHons: Missiegeschiedenis. (Bijdragen van het Missiologisch In-
stituut der R. K. Universiteit te Nijmegen, V.) Paul Brand / Bussum 1957.
XXVI + 566 S. Lw. 32,50 holl. Gulden.

Nun, d. h. etwa 35 Jahre nach dem Erscheinen der ersten wissenschaftlichen
Missionsgeschichte von Scumipriy ist die langst erwartete katholische Missions-
geschichte des verdienten Nijmegener Missiologen da, die, wie wir zu unserer
Freude erfahren, auch in deutscher Sprache erscheinen wird. Nach einigen

“Kapiteln tiber den Inhalt, die einschlagigen bio-bibliographischen und karto-
graphischen Werke sowie iiber die Quellen und Literatur wird im 1. Haupt-
stiick die altchristliche Mission, im 2. die mittelalterliche, im 8. die Mission in
der Zeit des koniglichen Patronats (15. u. 16. Jh.), im 4. die Mission in den
ersten zwei Jahrhunderten nach der Errichtung der Propaganda, im 5. die
Mission im 19. Jh. und im 6. die Mission im 20. Jh. behandelt. Alles in allem
ergibt sich ein abgerundetes Bild, in dem alle Teile aufeinander abgestimmt
sind und gleichmifig zu ihrem Recht kommen, wenn auch, wie ganz natiirlich,
Missionen wie die unter den Friesen (92 ff) und die Propaganda mit besonderer
Ausfiihrlichkeit und Liebe behandelt werden. Selbstverstindlich kann in einem
Handbuch nicht alles bis ins Kleinste hinein geboten werden. Der Vi. mufite
sich auf die groflen Linien beschrinken. Deswegen wird der eine dies und der
andere jenes vermissen, etwa der Benediktiner auf S. 478 einen Hinweis auf
die abbatiae nullius Peramiho und Ndanda.

Die Charakterisierungen dieser und jener Mission und die Urteile iiber sie
sind sicher im allgemeinen durchaus zutreffend. Nur hin und wieder hitte das
Urteil vielleicht etwas kraftiger sein kénnen. Ich wenigstens mochte glauben, daff
im Lichte unserer neuesten Erfahrungen bestimmte Perioden der Missions-
geschichte eine neue Durchdenkung und Bewertung verdienen.

Aus dem Inhalt ergibt sich schon der Missionsbegriff, der dem Ganzen zu-
grundeliegt. Es sei aber eigens darauf hingewiesen, daffl am Schlufl des letzten
Hauptstiickes auch die ,Mission® der Gegenwart in den skandinavischen Lan-
dern zur Darstellung kommt. Nicht behandelt wird die Missionstatigkeit der
Orthodoxen und Protestanten, im Gegensatz zur Nestorianermission.

Nach Gestalt und Form &dhnelt das Werk weniger demjenigen ScHMIDLINS
als demjenigen MonTALBANS, dem es aber im ganzen entschieden vorzuziehen
ist. Das beniitzte und aufgefiuhrte Schrifttum ist fast ausschlieflich europaischer
und amerikanischer Herkunft. Die Dokumente, welche etwa die Regierungen der
asiatischen Staaten besitzen, kommen, soweit sie nicht in europdischen oder
amerikanischen Werken abgedruckt bzw. wiedergegeben sind, noch nicht zur
Benutzung und Auswirkung. Das gleiche gilt von Beitrdgen asiatischer Schrift-
steller zur Missionsgeschichte. Sonst aber hat MurpEers alles nur immer Erreich-
bare herangezogen und verzeichnet. Freilich hitte noch das eine oder andere
Werk genannt werden konnen, so z. B. Cu. H. Rosinson, History of Christian
Missions, Edinburgh 1915. Mein Buch tber Die arztliche Fiirsorge der katho-
lischen Missionen ist in St. Ottilien erschienen, nicht in Minster. S. 90 hitte
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R. BAuErrEIs genannt werden kénnen und auf S. 352 die Aufsitze von LAURES
tiber die Anfinge der Korea-Mission (ZMR 40, 1956, 177—I189; 282—287). In
Anm. 10 auf S. 453 hitten vielleicht auch die Uerdffentlichungen des missions-
wissenschaftlichen Instituts der Universitit Miinster eine Erwahnung verdient.
Methodisch geht M. anders vor als Scumibriv. Beim letzteren finden sich
mehr Quellen- und Literaturangaben. Aber bei M. ist der Stil und die Form
besser. Dafl einige Schreib- und Druckfehler (namentlich bei spanischen Autoren
und Werken) unterlaufen sind, verwundert nicht, Einige Daten verdienen eine
Uberpriifung (etwa S. 235 das Datum der Landung des Kolumbus in Amerika).
Man fragt sich vielleicht noch, wie denn in unseren Tagen ein einziger Mann
eine Missionsgeschichte zu schreiben vermag. Hitte die Arbeit nicht auf vicle
verteilt werden miissen? Aber M. hat die Sache jedenfalls gemeistert, und es
kann kein Zweifel sein, dafl eine Missionsgeschichte von einem Mann ihre
groflen Vorziige hat. Man vergleiche in dieser Hinsicht etwa DELACROIX’S uni-
versale Missionsgeschichte, in der die Verteilung der Arbeit auf viele verschie-
dene Verfasser doch auch ihre Nachteile hat. Vor allem aber mége man be-
denken, das MuLpERrs sein ganzes Leben dieser Arbeit gewidmet und etwa
25 Jahre tiber Missionsgeschichte gelesen hat.
Thomas Ohm

Usterreichische Priester, Briider und Schwestern in aller TDelt. Hrg. fir die Mit-
glieder der Pont. Cleri Consociatio Missionalis von Prilat J. Fried und
P. Joh. Bettray SVD. (Wien) 1957. S. 184.

Osterreich hat das Jahr 1957 unter die Losung ,Weltkirche und Weltmis-
sion® gestellt. Das gleiche Thema soll 1958 ,zur weiteren Vertiefung® fort-
gesetzt werden. Dazu verdffentlichte der Priester-Missionsbund ein Handbuch,
das tiber den Osterreichischen Anteil am Weltapostolat unterrichtet. Die Orden
und Genossenschaften (20 Manner- und 21 Frauengemeinschaften) zeichnen in
Selbstdarstellungen ihre Ziele, Wege und Werke (11—67). Ausfithrliche ,Stati-
stiken* (70—181) bringen die Daten und Ansdiriften eines jeden, namentlich
aufgefithrten Priesters und Bruders, ebenso ciner jeden Schwester. Wie bei
dem deutschen Bericht werden nicht nur Missionen und missionsihnliche Gebiete
erfafit, sondern auch ,solche, die heute blithendes katholisches Leben zeigen
(USA)“. Unter ,Addenda et corrigenda* wird die Zahl der ,in den Pro-
pagandagebieten® arbeitenden Priester mit 168 (von insgesamt 257) angegeben.
Unter Abzug der Nicht-Usterreicher und Siidtiroler bleiben etwa 120—130. —
Das Handbuch soll den Priestern in der Heimat Hinweise bei der Berufsbera-
tung geben und den Missionsgruppen einen ,direkten Kontakt® mit den Mis-
sionaren und Missionsschwestern ermoglichen.

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

STRAELEN, HENRI VAN, SVD: Heiwa no Yama (Berge des Friedens) — Sei Bene-
dikto no Seishin (Der Geist des hl. Benedikt). Mit einem Vorwort des Hochw.
Abtprimas des Benediktinerordens Dom Bernard Kaelin OSB. SS 447. Mit
82 Seiten Illustrationen. 600 Yen = ca. DM 7,00.

Man darf heute mit Recht behaupten, dafl der Durchschnittsasiate mehr iiber
Europa und Amerika weifl als sein europiisches Gegenstiick iiber Asien. Aber
es ist traurig, dafl die Kenntnis der westlichen Welt meist aus glaubenslosen
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oder gar antichristlichen Quellen stammt und als solche den leichten Zugang
zum christlichen Glauben versperrt. Eins der japanischen Standardwerke der
letzten Jahre, die 10bindige, von vielen Fachgelehrten bearbeitete und von der
Kyoto-Universitit herausgegebene Geschichte des Abendlandes spricht von
Christus als einem Religionsgriinder, der sich von Mohammed nicht unter-
scheidet. Das ist nur ein Beispiel von vielen. Aus diesem Grunde verfafite
P. Joh. Laures SJ fiir Japan seine kurze ,Christliche® Geschichte Europas,
in welcher er traditionell verzeichnete Geschichtstatsachen korrigiert und klar-
stellt. Auf dem Gebiete der Geschichte und anderen Gebieten der Kultur sieht
sich also die Mission vor die Aufgabe gestellt, in den bedeutenden Sprachen
Asiens eine Literatur zu schaffen, in der das christliche Abendland und der
entscheidende Einfluf des Christentums richtig und fiir den fernéstlichen Leser
ausreichend klar dargestellt werden. Zu wenig ist bisher in katholischen Kreisen
auf diesem Gebiete geleistet worden, vor allem wohl weil die Mittel und ge-
eignete Krifte fehlen. Um so hoher ist die Arbeit van Straelens zu werten, der
wiederum der japanischen Offentlichkeit ein intelligent geschriebenes Buch
vorlegt, und zwar iber einen wichtigen Bestandteil unserer abendldndischen
Tradition, den Benediktinerorden und den in ihm weiterlebenden Geist des
hl. Benedikt.

Verf. beginnt mit einer breit angelegten Darstellung der Anfinge des christ-
lichen Ordenslebens. Er fithrt uns in die geistige Welt der Einsiedler der
dgyptischen Wiiste, denen St. Antonius seinen Charakter aufpragte, spricht von
ihren Hochstleistungen christlicher Bufle, aber auch von der fiir Japaner zum
Verstindnis notwendigen Grundgesinnung dieser Strengheiten, die sich auf den
Tatsachen der Siinde und des Teufels und auf der ungeteilten Gottesliebe auf-
baut. Neben den Einsiedlern stehen die Jiinger des hl. Pachomius, die schon
ein gewisses Zusammenleben kennen. Mit dem hl. Basilius gewinnt das Ordens-
leben ein neues Gesicht. Beim hellenischen Menschen treten die tibergrofien
Bufiwerke zuriick; dafiir wird das Gemeinschaftsleben und das Apostolat am
Nebenmenschen gepflegt, ja, die Monche iibernchmen bewufit die Aufgabe einer
Synthese von Christentum und alter Kultur. Hier unterldfit der Vf. es nicht,
auf eine dhnliche Aufgabe und die notwendige Anpassung des Christentums an
die asiatische Kultur, so wie er es schon in fritheren Schriften dargelegt hat,
aufmerksam zu machen. Dann kommt er zu Benedikt, der in wahrhaft abend-
lindischem Geist das Apostolat der christlichen Kulturarbeit in sein monasti-
sches Programm miteinbezieht. Nach der Beschreibung der Jugendzeit Benedikts,
sciner Bekehrung, der Griindung des Ordens, bespricht er ausfithrlich die
Grundlagen benediktinischen Monchtums, die er durch Hinweise und Ver-
gleiche mit japanischen Verhiltnissen verstindlich und anschaulich macht. So
behandelt er benediktinische Stabilitit, ihre Grenzen und ihren Wert im
Hinblick auf japanische Freiziigigkeit und Landflucht; die Gelibde der Lebens-
besserung, wo er das geistliche Leben kurz erklirt, des Gehorsams und seiner
Angemessenheit im modernen Leben Japans; den Wert des ,Ora et labora®,
dem neben geistlichen Werten das Abendland grofiartige Kulturarbeit verdankt;
die Lesung, die Meditation und das Opus Dei. Das Schlufikapitel fragt, wie
wohl der Orden Benedikts in der Zukunft sich entwickeln werde, und kommt
zu dem Ergebnis, daR seine Verbreitung iiber die Welt manche Umstellung
erfordern wird, daR aber die liebende Hingabe an Christus und die Pflege
wahrer Gemeinschaft unverdnderliche Wesensziige bleiben werden.

Die Art, wie der Vf. den denkenden Japaner mit der Erscheinung Benedikts
und dem Geist seines Ordens bekannt macht, wird jedem Japanfreunde wahre
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Freude bereiten. Sehr zu begriiflen ist, dafl das Buch keine Ubersetzung eines
curopiisch konzipierten Werkes ist, weil bei solchen Ubersetzungen oft die
Voraussetzungen des vollen Verstindnisses nicht gegeben sind. Erfreulich ist
auch, daf der Vf. fiir das monastische Leben in den Missionen, auch das
kontemplative, eine Lanze bricht. Die Missionare der modernen Missions-
gesellschaften und auch der Orden arbeiten in Japan vorziiglich als Einzel-
personen, ganz dem aktiven Leben hingegeben. ,Wenn Japan in seiner Mitte
keine wahre christliche Gemeinschaft sieht und erlebt, wird es nie zur vollen
Bekehrung kommen® (265). ,Auch jetzt braucht die Kirche wirklich kontempla-
tive Orden. Sie fithren in der ihnen eigenen Weise, aber zusammen mit allen
Gliubigen den geistlichen Kampf gegen Teufel und Welt* (187). Dafl das Buch,
trotz seiner guten Aufmachung und grofziigigen Bebilderung, im Preis relativ
niedrig gehalten ist, wird in Japan besonders geschitzt werden. Man mochte
wiinschen, dafl das literarische Apostolat, das fiir ein so bildungshungriges
Volk, wie die Japaner es sind, so wichtig ist, auch von der Heimat weitgehend
unterstiitzt werde: es wiirde vielen Suchenden den Weg zu Ghristus erheblich
erleichtern. Das Buch ist fiir Japan nicht nur eine gute Einfihrung in den
Geist des hl. Benedikt, sondern auch eine wirkungsvolle Werbung fiir die
benediktinische Lebensform.

Miinster (Westf.) P. Dr. Bernhard Willeke, OFM

RELIGIONSWISSENSCHAFT

1ADE, MIrcEA: Schamanismus und archaische Ekstasetechnik (Le chamanisme).
dem Franzésischen iibertragen von Inge K& ck. Rascher-Verlag, Ziiridy/
Stuttgart 1957, 472 S., Ln. DM 29,30.

Der V., ehemaliger Universitatsprofessor in Bukarest, bemiiht sich hier, den
Schamanismus (Abk.: Sch.), iiber den er bereits anderweitige Verdffentlichungen
herausgebracht hat, in seinen verschiedenen historischen und kulturellen Aspekten
darzustellen und eine Entstehungsgeschichte des zentral- und nordasiatischen
Sch. zu geben. Das Hauptgewicht liegt dabei auf der Darstellung des Phinomens
des Sch., der Analyse seiner Ideologie und der Erdrterung seiner Praktiken,
seiner Symbolik, seiner Mythologie. Danach ist der Sch. im strikten Sinne vor
allem ein sibirisches und zentralasiatisches Phanomen. Das Wort stammt iber
das Russische vom tungusischen shaman. Der Versuch der etymologischen Er-
klirung dieses tungusischen Begriffes aus pili semana wird im Zusammenhang
mit dem Problemkreis der indischen Einflisse auf die sibirischen Religionen
erdrtert und durchaus fiir méglich gehalten. Sonach ist Sch. — so wird als aller-
erste und wenigst gewagte Definition dieses komplexen Phanomens bestimmt:
Technik der Ekstase. In diesem Sinn werde er von den ersten Reisenden in
Zentral- und Nordasien bezeugt und geschildert, und habe man spater allent-
halben auch in Nordamerika, Indonesien, Ozeanien, Australien, in Tibet und
China und bei den Indogermanen 3hnliche Phéinomene beobachtet. Aber der
zentralasiatische und sibirische Sch. habe den Vorzug einer Struktur, in welcher
sich solche in der iibrigen Welt nur zerstreut vorkommende Elemente — wie
spezielle Beziehungen zu den Geistern, ekstatische Fahigkeiten zum magischen
Flug, zur Himmelfahrt und zum Abstieg in die Unterwelt, Meisterschaft ber
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das Feuer — schon in einer besondrren Ideologie integriert darstellen und
spezifische Techniken sanktionieren. Der Schamane lenke nicht nur das religiose
Leben der Gemeinschaft, sondern wache in gewisser Weise iiber ihre Seele als
der grofie Spezialist fiir die menschliche Seele, die er durch seine Trancen heilt
und ins Reich der Toten geleitet und denen er als Mittler zwischen ihnen und
ihren himmlischen und unterweltlichen Géttern dient.

Niherhin werden im einzelnen behandelt die Rekrutierungsmethoden des Sch.
(durch Erwihlung, Vererbung, Veranlagung und Leistung), Sch. und Psycho-
pathologie, schamanistische Initiationsriten (Krankheiten, Trdume, Ekstasen,
Visionen, Zerstiickelungen, rituelle Besteigung von Baumen, Himmelsreisen,
Geheimbiinde), die Symbolik der Schamanentracht (Masken) und Schamanen-
trommel. Weiterhin kommen zur Darstellung der Sch. in Zentral- und Nord-
asien (Auffahrt in den Himmel, Abstieg in die Unterwelt, magische Heilungen,
weies und schwarzes Schamanentum, Scelengeleitung sowie schamanische Kos-
mologie: kosmische Zonen, Berge, Weltsdule und Weltenbaum, mystische Zah-
len), der Sch, in Nord- und Siidamerika, in Stidostasien und Ozeanien, schama-
nistische Symboliken und Techniken bei den Indogermanen, in Tibet und China
(Buddhismus, Tantrismus, Lamaismus), sowie analoge Mythen, Symbole und
Riten. Durch Aufweisung der Parallelen und Sonderformen des Sch. in den
genannten verschiedenen Gegenden und Vélkern wird die Unhaltbarkeit seiner
Herleitung aus einer bestimmten Rasse, wie auch der von Ohlmarks u. a. ver-
tretenen Entstehungshypothese erwiesen, die den Sch. fiir eine unter den primi-
tiven Naturvélkern der arktischen Landschaft auf Grund der dort gegebenen
Labilitat der Seelenlage sich findende krankhafte Erscheinung hilt.

Als wichtige Ergebnisse seiner Arbeit findet VE., dafl das spezifische Element
des Sch, nicht die Einkdrperung von Geistern durch die Schamanen, sondern die
Ekstase ist, welche durch die Himmel- oder Unterweltfahrt herbeigefithrt wird.
Einkérperung von Geistern und Besessenheit durchsie seien allgemein verbreitete
Phinomene, gehorten aber nicht notwendig, wie manche andere Forscher mein-
ten, zum ecigentlichen Sch. In dieser Bezichung zeige sich allerdings auch der
tungusische Sch. modifiziert durch die siidasiatischen, buddhistischen Einfliisse,
sei aber keine Schépfung des Buddhismus. Er griinde vielmehr auf das in
archaischen Kulturen belegte ckstatische Urerlebnis. Man mufl sich also nach
den Resultaten dieses Buches den asiatischen Sch. als eine archaische Ekstase-
technik vorstellen, gegriindet auf den Glauben an ein héchstes Himmelswesen,
mit dem man durch den Aufstieg zum Himmel dirckte Bezichungen unterhalten
zu kénnen meint, die spiter umgeformt wurden durch eine lange Reihe exo-
tischer Einfliisse, deren Hohepunkt dic Invasion des Buddhismus war. Dabei
begiinstigte cinerseits der Gedanke an den mystischen Tod die Aufnahme von
Beziechungen zu den Seelen der Ahnen und den Geistern, die, immer intensiver
gepflegt, zur Besessenheit fithrten, wihrend andererseits zugleich die Phéno-
mene der Trance, bedingt durch falsche Vorstellungen iiber die Natur der
Ekstase, manche Verderbnis erfuhren. Gleichwohl habe das alles nichts gedndert
an der Moglichkeit wirklichen schamanischen ekstatischen und mystischen Er-
lebens und Tuns, bestehend in einer geistigen Himmelfahrt und vorbereitet
durch Meditationen, vergleichbar dem Erleben der groflen Mystiker des Westens
und Ostens (466).

So erfreulich solche Ergebnisse sein mégen, insofern sie, im Sinne etwa der
religionswissenschaftlichen Richtung P. W. Schmidts und seiner Schule, die
so lange dominierenden evolutionistischen Theorien widerlegen, die die Reli-
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gion aus animistischen und magistischen Wurzeln herleiten wollten, so fragt
sich doch, ob das Erlebnis der Jenseits- bzw. geistigen Himmelfahrt — was
von manchen anderen Forschern bezweifelt wird — jene zentrale Stellung im
Gesamthild des von Animismus und Magie tberwucherten Sch. einnimmt, die
zur Legitimierung dieser antievolutionistischen Theorie notwendig wire. Jeden-
falls kann man mit gutem Grund annehmen, dafl diese wertvolle Arbeit nicht
nur die Spezialisten auf dem Gebiet der Religionswissenschaft und Religions-
geschichte, sondern auch alle Gebildeten anzusprechen geeignet ist, die an den
allgemein menschlichen geistigen Grundanliegen iiber den spezifischen abend-
lindischen Humanismus hinaus interessiert sind, zumal heute, wo nicht blof}
Kontinente, sondern auch die verschiedensten Weltanschauungssysteme in un-
mittelbare Berithrung und Auseinandersetzung miteinander treten.

Wiirzburg J. Hasenfuf3

Govinpa, ANAGARIKA: Grundlagen tibetischer Mpystik. Nach den esoterischen
Lehren des Groflen Mantra Om Mani Padme Him. Rascher Verlag, Zirich und
Stuttgart 1957. XVIII u. 357 S. Mit 6 Tafeln und vielen Skizzen. DM 23,—.

Der Vf., am Siidhang des Himéalaya (Kumaon) lebend, tibrigens in deutscher
Literatur (Novalis, Rilke) auffallend bewandert, ist Lama der etwa 900 Jahre
alten, tibetischen bKa-brgyud-pa-Schule. Er biectet eine Zusammenfassung
esoterischer Lehren, aber nicht in sattsam bekannter halbwissenschaftlich-
okkultischer Art. Diese Lehren sind besser auf Grund einer Anleitung durch
einen Guru (Lehrer, Initiator) und lédngerer eigener Vertiefung zu erfassen.
[hr volles Verstindnis erschliefit sich nicht ohne weiteres rein philologischer
Ubersetzungsarbeit oder einer mehr willkiirlichen Auslegung, die mit Analogien
2us modernen medizinischen, psychologischen oder parapsychologischen For-
schungsergebnissen arbeitet. Es mufl betont werden, dafl das vorliegende Buch
sowohl in Sanskrit wie in Tibetisch sich philologisch einwandfrei darbietet und
dafl dem Vf. auch die modernen naturwissenschaftlichen Gesichtspunkte ver-
traut sind.

Daf der Vf. dem ganzen Buche dic beriihmte mystische Formel (Mantra)
Om mani padme Him als Leitfaden zugrunde legt, ist seine personliche These
und Methode. Es gelingt ihm aber, damit das umfangreiche Gebict tibetischer
Mystik einigermafien zu iiberblicken und dem Leser nahezubringen. Mantra als
Formel ist Mittel und Zwang, Wesentliches zu denken und herbeizurufen. Schon
bei Behandlung des Om wird der Unterschied zum Brahmanismus deutlich.
Es erscheint im MahAyina-Buddhismus als Auftakt und Aufgeschlossenheit
ciner universellen Haltung gegeniiber. Om ist Symbol des Unendlichen und
Spiegel aller Formen, Urton zeitloser Wirklichkeit und dem Aussprechenden
Zugang dazu erdffnend. Unter dem Begriff des Mani wird das ,Juwel® des
Geistes als ,Stein der Weisen und ,Prima Materia® (nicht in aristotelisch-
scholastischer Bedeutung) behandelt: Das Ungewordene ist in uns. Das Geistige
ist Strahlungskraft und Unzerstérbarkeit. Als Erleuchtungsbewufitsein ist es ein
machtvolles Szepter, ein Diamant (vajra), einfach, hart, farblos, aber in allen
Farben funkelnd. Diese Vielheit tritt als Materie (M. secunda) dem Bewufitsein
gegeniiber, bei dem nunmehr empirisches Einzelbewufitsein und universelles
Bewufitsein zu unterscheiden sind. Im universellen (sogen. Alaya-,Schatzkam-
mer“-)Bewufltsein liegen die Urbilder aller Formen, Keime, Keimsilben (bija,
tib. yi-ge). Es kommt darauf an, die Urpolaritit des Seienden zu erfassen, wie-
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der ganz zu werden und in sich die héchsten Ideen der Erleuchtung und Ver-
vollkommnung wie ein Lotos (Padma) zu entfalten und wirklich werden zu
lussen. Das hat zu geschehen so wie ein Kiinstler ein Kunstwerk aus sich her-
aasstellt. So werden die fiinf sogen. Dhydni-Buddhas Wirklichkeit im héchsten
Sinne. Sie als mythologische Gestalten begreifen zu wollen, ist ein verfehltes
Beginnen. Im einzelnen werden ihre Krifte (die Grundideen geistiger Ent-
‘faltung) durch Anwendung von Keimsilben, aus ihnen zusammengestellten
Mantras und mystischen Gesten (zumal Handhaltungen) planmafig herbei-
gezogen und verwirklicht. Auch in tibetischen Yoga-Ubungen wird versucht, die
Welt nicht nur als erkannte und durchdachte, sondern auch als durch andere
seelische Funktionen (als das Erkennen) und auf anderen Ebenen erlebbare zu
erfassen. Diese Funktionen werden von der tibetischen Mystik in 5 sogen.
Cakras (Ridern) oder Padmas (Lotossen) gleichsam lokalisiert. Diese machen
den Aufbau des psycho-physischen Parallelismus aus, durch eine Zentrallinie
und zwei sie umschwingende Energiestrome (die sog. Nddi) verbunden gedacht,
in der Fihigkeit des BewuBtseins kulminierend, im innersten Sein das Univer-
sum und die hochste Seinsgrundlage zu erfassen. Damit hidngen dann die
tanirischen (durch ,Netzwerk® eingefangenen) Sonderleistungen wie die Be-
schworung von Gottheiten, die Hervorbringung von Wérme durch Konzentration
(tib. gTum-mo), die Bewufltseinsiibertragungen, die Traumbeherrschungen und
die Aufhellung des Pfades der Seele nach dem Tode durch die Zwischenreiche
(Bar-do) zusammen. Im Him erfolgt der Herabstieg der Allheit in die Tiefe
des Herzens. Es ist das Unendliche im Endlichen, das Zeitlose im Zeitlichen.
Es ist die ,Weisheit des groflen Spiegels®, der sowohl die Leerheit (ginyatd)
wie die Dinge widerspiegelt. Es folgen noch Darlegungen des Weges des
erbarmenden Bodhisatva Padmapini (Avalokitegvara), an den das Mantra
Om mani padme Himm gerichtet ist, wie iiberhaupt des opferbereiten Bodhisatva-
Ideals und des Weges der Tat zum Heile.

Nur in groflen Ziigen konnten wir hier die in diesem Buche berithrten und
behandelten Probleme und Praktiken umreifflen. Wenn auch die Gleichsetzung
des Begriffes eines Urbuddha (Adi-Buddha) mit einem theistischen Gottesbegriff
abgelehnt wird (,kein Gott, der mit der Welt Wiirfel spielt®, 100), so bleibt
es doch unserer Theologie unbenommen, sich iiber den eigentiimlichen Weg
hier Gedanken zu machen, das Goéttliche auf Grund der Einheit unseres inner-
sten Seins mit der allgemeinen Seinsgrundlage durch Steigerung des Erleuch-
tungsbewufitseins verwirklichen zu wollen. Vollends der christliche Missionar
wird die Feststellung machen, dafl all diese hier erorterten, z. T. gewill sehr
geistreichen Dinge doch letzten Endes Reservat einer kleinen, mit Mufle und
Begabung ausgestatteten Menschenschicht bleiben miissen, wahrend die religidse
Sehnsucht der Menschheit doch immer nach anderer Befriedigung Ausschau
halten wird.

Dresden G. Schulemann

/
éﬁnﬂsk, HereerT: Der Buddha und seine Lehre nach der Uberlieferung der
. avadins. Rascher Verlag/Ziirich 1956. 462 S. Gln. DM 16,30.

Anders als der iiberzeugte Theist, der weder die Pridmissen noch die Konse-
quenzen des Theravada zu teilen gewillt ist, hat der nicht auf dem Boden einer
positiven Religion stehende Psychologe einen relativ leichten Zugang zu den
Grundgedanken dieser Lehre. Ihr jede iibernatiirliche Offenbarung und Gnade

166



ablehnender Psychologismus und in gewissen Fragen bewuft hervorgekehrter
Agnostizismus miissen ihm sogar einigermafien kongenial erscheinen. Es konnte
daher gar nicht ausbleiben, dafi ein Buch wie das vorliegende geschrieben wurde.
Man darf sagen, dafl es in seiner Weise recht gut gelungen ist.

Uneingeschrinkt zu loben ist das Zuriickgehen auf die Originaltexte, die in
eigener Ubersetzung, oft aufierdem noch im Pali-Wortlaut, ausgiebig zitiert
werden. Wenn das Buch Indices hitte, wire es schon allein als Anthologie von
Wert. Leider hat es Vf. verschmiht, irgendwelche Verzeichnisse, auch nicht der
von ihm benutzten, beziechungsweise oft in arrogantem Tone abgelehnten
modernen Literatur zu geben. Religionsgeschichtlich ist sein Hauptgewdhrsmann
. van pER LEruw (Phinomenologie der Religion). Hinsichtlich des Pali hat er
sich gern an Wilhelm und Magdalena Geiger gehalten. Die Grenzen seines
Verstindnisses der alten Buddhalehre sind dadurch gegeben, dafl er aus seiner
Haut als curopiischer Psychologe doch nicht heraus kann, indem sich seine
Interpretationsméglichkeiten mit der Anwendung Jung’scher Terminologie er-
schopfen. Soviel zur allgemeinen Charakterisierung.

In der Einleitung wendet sich der Autor gegen Auswiichse einer Gberkritischen
Buddhologie der Vergangenheit und definiert den Buddhismus als eine .Reli-
gion®, deren praktische Bedeutung in der ,Verwirklichung des Symbols® (im
Sinne von C. G. Jung) liege. Der erste (kiirzere) Hauptteil handelt vom Buddha
selbst, der eine Wandlung vom Sinnen- und Gefithlsmenschen zum Denker
durchgemacht habe, die ihn nach dem Opfer erst der Sinnlichkeit und dann des
Intellekts auf den mittleren Pfad gefithrt hat, der den natiirlichen Strom des
Lebens, die Energickurve des Lebensoptimums, darstelle. Damit war ein Aus-
gleich zwischen Extra- und Introversion, zwischen Sinnlichkeit und Geistigkeit
gefunden, ein Mittelpunkt, in dem sich Bewuftes und Unbewufites harmonisch
aneinanderfiigen. Dies wird als Zuriickziehung der Libido von den &dufieren
and inneren Objekten bezeichnet, derzufolge das ,Symbol® als psychische Reali-
tit an der Oberfliche erscheinen muBte. Der Buddha wird auch (selbstverstdnd-
lich — mochte man in diesem Zusammenhang sagen) als ,Archetypus® des
geistigen Lebens bezeichnet.

Die restlichen fast 800 Seiten des Buches iiber die ,Lehre des Buddha® fithren
diese Interpretation in den Unterabschnitten iiber Zwedk, Inhalt, Weg, Methode
und Vollendung weiter aus. Wer mit der Terminologie der Jung’schen Schule
nicht vertraut ist, wird sich an der hiufigen Gleichsetzung des Nirvana mit dem
.Selbst* (nicht dem ,Ich“!) stofien. Uberhaupt ist die Liste dessen, was der
Autor alles ,Nirvana“ nennt, sehr bunt. Manche interessanten Exkurse, etwa
iiber @sava, opapatika, kasina. sind mangels technischer Erschliefung des Werks
nur bei sehr aufmerksamer Lektiire zu finden. Das Buch ist eine Fundgrube
anregender, mitunter auch aufregender Bemerkungen — nicht nur fir den
Psychologen und Religionswissenschaftler, sondern auch fiir den Palikenner.
Dem Theologen sei folgender Passus nicht vorenthalten (S. 134/185):

,Um jegliche Unklarheit zu vermeiden, sei hier darauf hingewiesen, dafl
.Gott* psychologisch eine Funktion der Seele ist, ein autonomer Komplex, wie
auch aus den oben angefiihrten Beispielen hervorging, wo Gott noch eine zu
iberwindende Illusion ist. In diesem Sinne soll Gott bei dem Terminus ,Gottes-
nachfolge’ nicht gebraucht sein, sondern allein in dem Sinne des unfafibaren
und héchsten Wertes. In diesem Sinne ist das Nirvana wirklich Gott . . . Im
Buddhismus ist die Gottesnachfolge ganz in das Innere verlegt, d. h. in moder-
ner wissenschaftlicher Terminologie: Der Mensch folgt der natiirlichen Strémung
der Libido, der Kurve des Lebensoptimismus.®
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Wihrend VI. sich zu Anfang recht geringschitzig iiber die Abhidhamma-
Literatur dufiert, kommt er gegen Schlufl doch — man kann sagen: unvermeidlich
— dazu, sie bei der Besprechung feinerer Analysen psychischer Vorginge heran-
zuzichen. Daf} er sich soweit eingearbeitet hat, verdient Anerkennung und lafit
weitere Fortschritte im Verstindnis des Theravada erhoffen, das auch die
modernen iberaus aktuellen Ausprigungen desselben mit einschlieflen sollte.
Ohne Zweifel wird das Buch ebenso bei Christen wie bei Buddhisten manchen
Anstofl erregen. Es wire aber ein Verlust, wenn man sich nicht bemiihte,
daraus — so oder so — auch zu lernen.

Schliersee/Obb. Dr. Winfried Petri

ScueBEsTA, Pavur: Die Negrito Asiens. 2. Band: Ethnographie der Negrito.
2. Halbband: Religion und Mythologie. (Studia Instituti Anthropos, vol. 13).
Wissenschaftliche Ergebnisse der Forschungen Paul Schebestas unter den
Pygmienvélkern Afrikas und Asiens. Zweite Reihe. St. Gabriel-Verlag, Méd-
ling bei Wien, 1957. XIV u. 336 S., 16 Abb. auf VIII Tafeln.

Auch in diesem Bande weist Sch. auf die Singularitdt seiner Veroffent-
lichungen hin: Aufler ihm ,hat niemand einem Semangbegribnis beigewohnt®
(157), und als ,der allein noch iiberlebende Semangforscher® (187) will er seine
Ergebnisse vorlegen. Zwar sieht er seine ,fritheren Veroffentlichungen nicht als
definitiv an® (8), glaubt aber doch, ,mit den unvoreingenommenen Augen des
glaubigen Christen® (299) der Aufgabe geniigen zu konnen, nimlich ,dem
Anliegen, die Kultureinheit der Negrito-Kontingente (der Semang und Aeta)
aufzudecken® (300).

Der erste Teil (3—239) behandelt die Religion, Mythologie und Kunst der
Semang, der zweite (241—295) die Religion der Aeta und der dritte (297—307)
die Religion der Andamanen; die Ergebnisse werden S. 308—311 zusammen-
gefafit. Ein zweijahriger Aufenthalt unter den Semang ermoglicht es dem Verf.,
tiber sie mehr zu sagen als iiber die Aeta, unter denen er sich nur sechs Monate
lang aufhielt (IX); tber die Andamaner wird auf Grund der Literatur
berichtet.

~Auflerst schwer ist es, die Semangreligion zu ergriinden® (16), da ,die
Semangmythologie ein komplexes System darstellt® (186), das ,entweder auf
eine degenerierte Population oder auf den Einbruch fremder Kulturelemente
zuriickzufithren ist (116). Sch. entscheidet sich fiir das letztere; er erkennt den
Einfluf der Senoi und Hindu (3), die den ,Gottesglauben durch eine mystische
Infiltration und Uberschichtung verwissert haben® (273).

»Es ist eine allgemeine Erfahrung, dafl der Gottesglaube der Primitiven
nicht offen zutage liegt® (247); hinzu kommen ,die Scheu dieser Semang und
Sprachschwierigkeiten® (24), an denen etwa Evans gescheitert ist. Nicht immer
geniigte -es, nur zu beobachten; dann ,versuchte ich den Ausfall durch Fragen
wettzumachen® (255). Aber auch das war nur begrenzt moglich. Denn ,erfolg-
los suchte er eine Auskunft iiber den Ursprung der Welt und der Geschépfe®
(35); »keine eindeutige Antwort erhielt er auf die Frage, woher der Mensch
stamme® (48). ebenso wie er iiber den ,Ursprung von Sonne und Mond nichts
erfuhr® (65). Das 1}t danach fragen, ob die Befragungstechnik richtig gewesen
ist, ob nicht zu sehr europdische Denkschemen und Ordnungsgefithle voraus-
gesetzt wurden; ob die Anzahl und Art der Befragten reprisentativ fiir die
Gesamtheit waren (wenn etwa zwei Alte als ,erlauchte Versammlung® (13)
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bezeichnet werden), und ob die Gewédhrsminner zuverldssig genug waren, was
Sch. in einem Fall selbst bezweifelt (194). Wenn ein Eingeborener zu Evans
sagte: ,Es mag sein, dafl die Kimme doch magischen Zwecken dienen, weil die
Frauen sie immer tragen® (203), so kann man es immerhin fiir méglich halten,
dafl die Eingeborenen besser mit den Europdern umgehen konnten als diese
mit jenen. Dafi ,man mir die Schamanentinze geradezu aufdringte” (148), lafit
es nicht als unméglich erscheinen, dafl auch die eigens arrangierten Feste (269)
nicht so echt waren, wie man es wiinschen miufite.

Wenn von ,der Primitivitit und Armut der Darstellung® (188) gesprochen
wird, so ist das nicht mehr nur Beschreibung, sondern schon ein Urteil. Jeden-
falls kann man nicht den Mangel an Bildperspektive als ,zeichnerische Primi-
tivitdt bezeichnen® (45), und dafl ,Versuche, Figuren auf Papier zeichnen zu
lassen® (187) wenig ergaben, ist verstindlich. Wie schwer es einem Europder
fillt, sich in andere hineinzudenken, wird an dem Urteil Sch.s iiber die Tabu-
vorschriften deutlich: ,die meisten haben ithre Wurzel in mythologisch-religiosen
Anschauungen ohne irgendwelchen positiven sozialen Wert und ohne Grundlage
im Naturgesetz® (102), und an seinem Verhalten, als er einen Blutegel — ein
tabuiertes Tier — von seinem Bein dadurch entfernte, dafl er ihm die brennende
Zigarette aufsetzte (99).

Einige Kleinigkeiten: auf S. 250 Z. 19 v. o. heifit es Plural (sic) Maiestatis;
auf S. 17 Z. 1 v. u. wird galogn erklirt, obwohl es schon auf S. 13 Z. 12 v. u.
gebraucht wurde; das Literaturverzeichnis wire handlicher, wenn es nach den
Verfassern alphabetisch geordnet wire; wenn ,Forschung, Forscher, forschen®
etwas weniger gebraucht wiirden, wiirde der Gehalt nicht leiden.

Wenn es ,das Anliegen dieses Werkes war, die Kultureinheit der Semang
und Aeta aufzudecken® (800), so ist die Zusammenfassung im ,Ergebnis®
(808—3811) nicht gerade ergiebig. Einige Parallelen werden aufgezeigt. Aber
weder wird versucht, den Pygméen einen Platz in der Geschichte der Menschen
und in der Erfiillung des Menschlichen zuzuweisen, noch, ihre Mentalitit als
Ganzes verstehbar und erlebbar zu machen, noch, ihre Religion als Grundlage
oder Ausdruck eines Lebensgefiihles kenntlich zu machen, das im Grunde allen
Menschen gemeinsam und nicht so absonderlich ist, wie es sich zunichst dar-
bietet. Auch die Pygmien sind ja Menschen und nicht bloff Museumsstiicke.

Die beigegebenen Bilder vermitteln wiederum einen guten Eindruck, obwohl
auch sie schirfer und plastischer sein kénnten.

Minster Antweiler

StrAELEN, HENRY VAN: The Religion of Divine Wisdom. Japan's most powerful
religious Movement. Kyoto (1957). Veritas Shoin. 236 S. $ 6.

In der ZMR 39, 1955, 152 wurde dieses Buch bereits besprochen. Bei dem
vorliegenden Werk handelt es sich um eine vollig neue Auflage. Es ist um-
fangreicher geworden und bietet mehr Ubersetzungen von Tenrikyo-Texten.
Aber die Werke uber die Tenrikyo, auf die ich in der ersten Rezension hinge-
wiesen habe, sind auch in der neuen Auflage nicht aufgefithrt und beriicksich-
tigt. Van Straelens Werk enthdlt eine lange .,disgression on adaptation® (213),
in der ausfihrlich die Frage behandelt wird, welche Haltung die Christen gegen-
iiber anderen Religionen und Kulturen einnehmen sollen, und Gedanken vor-
getragen werden, die von Belesenheit und Erfahrung zeugen. Die Grundsitze,
die Verf. hier vertritt, sind richtiz. Aber die Anwendung auf die Vedanta-
Philosophie scheint mir gewagt zu sein. P. Johanns, auf den hier hingewiesen
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wird, ist selbst, wie mir mitgeteilt wurde, vor seinem Heimgang zu der Uber-
zeugung gelangt, dafl es auf dem von ihm eingeschlagenen Wege nicht geht.
Uber Sankara und seine Bedeutung fiir das Christentum und die Mission kann
abschliefiend erst gesprochen werden, wenn uns Gelehrte, welche das Sanskrit
gentigend beherrschen und die Sankara-Werke im Urtext gelesen haben, hin-
reichend iiber seine Gedanken unterrichten.

T homas Ohm

Van pEr Leeuw, GerArD: Uom Heiligen in der Kunst. (Titel der hollindischen
Originalausgabe: Wegen en Grenzen.) Ubersetzt nach der von Prof. Dr. E. L.
Smelik durchgesehenen 3. Auflage von Frau Dr. A. Piper. Bertelsmann, Giiters-
loh, 1957. 358 S. Ln. DM 23,—.

Das Buch behandelt in sieben Teilen: Die schone Bewegung, Bewegung und
Gegenbewegung, Das schéne Wort, Die bildenden Kiinste, Gotteshaus und
Menschenhaus, Musik und Religion, Die theologische Asthetik.

Es ist cines jener seltenen Biicher, die man nicht aus Pflicht, sondern aus
Neigung liest; die nicht belehren, sondern sehen machen; die nicht um der
Person willen, sondern aus der Sorge um eine Sache geschrieben sind, beson-
ders, wenn die ,Sache” ,der® Mensch ist.

van der Leeuw bietet eine religiose Anthropologie im Gewande einer Theo-
logie des Asthetischen. Die Darlegung ruht ebenmifig auf einer breiten Er-
fahrung und auf einer tiefgriindigen Empfindung. Sie verbindet Kraft der
Darstellung mit Feinheit des Ausdrucks, abgewogenes Urteil mit nobler Riick-
sicht, starken Glauben mit sorgfdltiger Wissenschaft, Gelesenes mit Erlebtem
und Durchdachtem. Der Reichtum des Buches an Kenntnissen und Erkenntnissen
ist ebenso erstaunlich wie die Darstellung schlicht.

Zu erwigen ware, ob nicht der Titel der hollindischen Ausgabe: ,Wegen en
Grenzen®, trotz seiner zunichst befremdenden Ungenauigkeit, dem Inhalt und
der Absicht des Buches, wenn man es gelesen hat, besser gerecht wird, als der
Titel der deutschen Ausgabe: ,Vom Heiligen in der Kunst*. Daf die Belege an
den Schlufl des Buches verwiesen sind, ist zwar unbequem, nimmt man aber in
diesem Fall gern hin, ebenso, dafl von den zitierten Werken nicht immer die
neuesten Ausgaben angegeben werden; das ist unwichtig. Wichtig ist allein der
Inhalt, und dem erlesenen Inhalt entspricht die wiirdige Ausstattung in Druck
und Einband.

Miinster Antweiler

VERSCHIEDENES

Christliche Geisteswelt, — Die Welt der Mystik. Hrsg. von Walther Tritsch.
Holle-Verlag, Baden-Baden 1957, 352 S., geb. DM 14,—.

Eine Sammlung ,mystischer® Texte grofler Gestalten aller christlichen Kon-
fessionen herauszubringen, ist gewifl lobenswert. In dieser Form scheint sie uns
aber nicht gelungen zu sein. Es sind vicle Fragen zu stellen. Was versteht man
unter ,Mystik“? Warum solch merkwiirdige Kapiteleinteilung? Nach welchem
Prinzip wurde ausgewihlt? Weniger Autoren, aber bessere und zusammen-
héngendere Texte!

Miinchen Heinz Robert Schlette
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Krene, DonaLp: Japanese Literature. An Introduction for Western Readers.
(The Wisdom of the East Series.) John Murray, London 1953. SS. 114 in
Taschenformat.

Ein Hinweis auf dieses Werk sei hier nur in Beziehung zur Missionswissen-
schaft gegeben. Die englische Schriftenreihe ,Weisheit des Ostens®, die sich
durch Veréffentlichungen von Ubersetzungen oder Einfiihrungen in die grofien
Literaturschépfungen des Orients um besseres gegenseitiges Verstindnis be-
miiht, hat uns schon manches Kleinod geschenkt, und uns nun auch Donarp
Krengs Einfihrung in die japanische Literatur zugidnglich gemacht. K. ist einer
der bedeutenden Japanologen der Nachkriegszeit und Dozent an der Universitat
von Cambridge, der sich auch in Japan schon den Ruf eines Kenners erworben
hat. Das Werk selbst besteht aus 5 Kapiteln: Einleitung, Dichtung, Theater,
Roman und japanische Literatur unter abendlindischem Einfluff. Er will keinen
Abriff der japanischen Literaturgeschichte bieten, vielmehr uns den Geschmack
an der japanischen schonen Literatur wetzen, hervorheben, was dem westlich
gebildeten Leser am wertvollsten und was fiir sein Verstindnis am wichtigsten
ist. In der Dichtkunst behandelt er vor allem das Renga und den Haiku, im
Drama das Noo-drama und das Puppentheater, wobei das Kabuki leider nur
einige flichtige Bemerkungen erhilt; beim Roman gibt er einen geschichtlichen
Uberblick und beschlieft das Werk mit einer Darstellung des Teiles der japani-
schen Literatur, die unter dem Einfluff des Abendlandes entstanden ist.

Fir einen Japanmissionar ist eine gewisse Vertrautheit mit der japanischen
Literatur notwendig, aber keineswegs leicht zu gewinnen. Denn Ubersetzungen
geben meist nicht die volle Schonheit wieder, und auch der Japaner mit dem
Originaltext kann sie so selten dem Abendlinder nahebringen, da er nicht
weifl, wo die Schwierigkeiten liegen. Da ist eine Einfithrung wie diese von
groflem Nutzen. Der Vf. weifl uns an Hand von guten Beispielen die Eigenart
dieser fremdartigen Literatur verstdndlich zu machen. Er zeigt uns in den
einzelnen Gattungen, welches die kiinstlerische Tradition ist und worauf man
zu achten hat.

In seiner Darstellung der Beziehungen des Okzidentes mit Japan ist dem
Vi. ein Fehler unterlaufen, der den Missionsgeschichtler unangenehm berithren
wird. Der Vf. meint, dafl die Spanier die Philippinen im 16. Jh. nach intensiver
Missionstatigkeit erobert hatten, und dafl dieses Beispiel die Japaner veranlafit
hatte, ihr Land den Spaniern und Portugiesen zu verschlieBen. Zwar mufl heute
als erwiesen gelten, dafl 1596 Francisco de Olandia, Lotse der San Felipe,
Matsuda Nagamori gegeniiber einen dhnlichen Ausspruch getan hat. Es ent-
spricht aber nicht den geschichtlichen Tatsachen, daff der Eroberung der
Philippinen seitens der Spanier intensive Missionstitigkeit vorausgegangen
wiare. Sie kam erst nachher. Abgesehen von diesem kleinen Mangel ist das
Biichlein eine gehaltvolle Einfithrung, die wertvolle Erkenntnisse vermittelt.

Miinster/Westf. P. Bernward Willeke OFM

LusienskA pE Lenvar, HeLene: La Liturgie du Geste (Bible et Vie Chrétienne).
Editions de Maredsous/Belgique, 1956. 100 S.

Die Verfasserin, zweifellos eine piddagogisch begabte Frau, bietet eine sehr
tiefe Darstellung der Gesten in der Liturgie. Sie geht vom Vorbild Jesu aus,
wechselt dann heriiber zum Alten Testament und zu den natiirlich angeborenen
Gesten des Menschen. Danach beschiiftigt sie sich mit Gesten und Haltungen der
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liturgischen Riten, ithrer Aufeinanderfolge und Abwechslung. Im letzten Kapitel
spricht sie von der liturgischen Geste, die den ganzen Menschen ergreift. Vor-
aus geht das Wort: ,Um in die Fille des liturgischen Gebetes einzugehen, muf}
man lernen, den Kérper beten zu lassen® (73). Der Abschlufl des Biichleins ist
der Aszese des Gestus und der Gott-Ergriffenheit geweiht. Dieses aus dem
Geiste der Liturgie gepriagte Werk stellt auf S. 92 eine Reibe von Erziehungs-
fehlern far Elternhaus und Schule heraus. Die alte Schule machte aus uns
Mechaniker, die neue fédllt in andere Irrtumer. Im Gesamt der Erziehung soll
die Liturgie Vorbild und Muster, verbindlicher Mafistab und wegweisende
Richtschnur sein. Wenn wir von Tag zu Tag Fortschritte unserer Schiiler kon-
statieren, wenn wir sie aufmerksamer, gehorsamer, ordentlicher, liebenswiirdiger,
froher sehen, dann verdanken wir das der Aszese des Gestus. Die Erziehung
zur Geste spielt in unsern Klassen eine wesentliche Rolle. Am Fortschritt ihrer
Haltung messen sich die geistigen und seelischen Erfolge.

Miinster (Westf.) A. Burgardsmeier

Ly ABpouraye: Les Masses Africaines et Uactuelle condition humaine. Editions
Présence Africaine. Paris 1956.

Das Anliegen dieses Buches ist ein politisch-okonomisches. An Hand eines
groflen Belegmaterials versucht der Vf. eine Analyse der Situation zu geben, in
der sich die afrikanischen Massen befinden, d. h. die Afrikaner, die ihrer alten
Kultur entwurzelt, geistig oder wirtschaftlich verproletarisiert, in den euro-
pdischen Zentren der westafrikanischen Kolonien Frankreichs, besonders des
Senegalgebictes leben. Aus typisch sozialistischer Sicht heraus wird das Problem
dieser Massen darin gesehen, dafl man es diesen Menschen verwehrt, die Ein-
fligung ihres Landes in die Weltwirtschaft von sich aus durchzufithren und den
materiellen Nutzen daraus zu ziehen.

Zweifellos ist die wirtschaftliche Ausbeutung eines Landes durch Fremde ein
ungerechter Zustand und zweifellos hat Ly recht, wenn er dafiir den Imperialis-
mus der Kolonialméachte verantwortlich macht und scharf angreift — Dinge, die
hier nicht zum erstenmal gesagt werden. Es ist auch richtig und instruktiv, wie
Ly aufzeigt, daR auch in Europa der Imperialismus zu einer kolonialistischen
Stellung der einen Volker gegeniiber bestimmten anderen gefithrt hat, und daf}
er dersclbe ist, ob er nun ein sozialistisch-kommunistisches oder ein kapita-
listisches Gewand tragt. Gut wird auch gezeigt, dafl die bisherigen Revolutionen,
weder die der Arbeiter, noch die der Bauern, aus dieser imperialistischen Knech-
tung herausgefithrt haben, sondern dafl auch sie schlieflich im gleichen Imperia-
lismus versandet sind. Um so ecigenartiger mutet es dann aber an, wenn der
Vf. nun als Rettung aus dem Imperialismus in Afrika die afrikanischen Massen
zu einer neuen Revolution aufruft, zur anti-imperialistischen Revolution der
Kolonialen. Dieser gibt er dieselbe rein materialistische, dkonomisch-politische
Zielsetzung, wie sie die bisherigen mifigliickten Revolutionen hatten.

Diese Patentlosung verrit eine oberflachliche und rein dufierliche Sicht auf die
Probleme Afrikas, die viel tiefer liegen. Wenn auch alle europiischen Kolonia-
listen und Imperialisten aus Afrika vertrieben wiéren, so blieben dort zuriick
die schwarzen afrikanischen Imperialisten. Es sind die vielen Afrikaner, die,
halbgebildet aber um so mehr eingebildet, eine iible manirierte Kopie européischen
Lebens spielen, und zwar in politisch und wirtschaftlich wichtigen Positionen.
Diese Leute haben es in europiischen Schulen, zum grofien Teil in Europa selbst,
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den WeiBen nicht nur gut abgeguckt, wic man mit Eleganz eine gewichtige
Brille trdgt und wie man weise klingende Phrasen mit der rechten Betonung
hersagt, diese Leute haben sich auch eine durchaus imperialistische Denkweise zu
eigen gemacht und sind nur zu sehr bereit, auf den Posten, die sie erjagt haben,
es gegeniiber ihren Volksgenossen ihren weillen imperialistischen Lehrmeistern
in diesem cintriglichen Ressort mindestens gleich zu tun. Die anti-imperialistische
Revolution der Kolonialen in Afrika hat also die besten Aussichten, in einen
schlimmeren Imperialismus zu fithren, als Afrika ihn bisher hatte.

Nein, das Problem der afrikanischen Massen kann nicht aus europdischer Sicht
und nicht von europiisierten Menschen gelost werden, sondern nur von Afrika
selbst her, vom echten, nicht vom Renegaten-Afrika her. Man mufl den Afrika-
nern die Méglichkeit lassen, nicht eine ihnen wesensfremde politische und wirt-
schaftliche Ordnung aufzubauen, in der sie nic heimisch sein werden, sondern
auf allen Gebicten ihren Lebensstil zu leben und nach diesem, nicht nach einem
fremden Lebensstil das Afrika der Zukunft zu gestalten.

Will man den Imperialismus wirklich ausrotten, dann mufl scine Wurzel aus-
gerottet werden. Und die ist, in Europa ebensowohl wie in Afrika, der unchrist-
liche, rein materialistische Lebensstil des weiflen Mannes. Von Grund aus ist
dieser dem afrikanischen Menschen fremd, die soziale, politische wie wirtschaft-
liche Struktur der afrikanischen Gemeinschaften beruht dort, wo der afrikanische
Mensch wirklich noch sein Leben lebt, auf der Bindung an eine nichtmaterielle,
hohere Welt. Europas nicht-imperialistische Aufgabe in Afrika ist es, diese Bin-
dungen, wo sie noch bestehen, zu verstirken und zu vertiefen, wo sie verschwun-
den sind, sie wieder zu kniipfen. Und dazu hat Europa nur ecin Mittel, eigentlich
das einzige nicht-materialistische, was es heute noch besitzt, das Christentum.
Aber die Mission, die es bringt, muf von ihrer bisherigen Bindung an den Im-
perialismus gelést und von ihren allzu kolonialistischen Methoden befreit werden,
soll ihr Werk nicht hinweggefegt werden von der antiimperialistischen Revolu-
tion. Es darf Afrika kein Christentum in européischen Formen angeboten werden,
das wird nur oberflichlich an der Oberfliche haften. Es mufl hier ein Christen-
tum wachsen, das integriert ist in die uralten afrikanischen Lebens- und Kultur-
strukturen, die auch gegeniiber dem Imperialismus bis heute eine unverwistliche
Lebenskraft bewiesen haben. “R. J. Mohr

Nixoraus vox Kugs: Der verborgene Gott. Ein Gesprich zwischen einem Heiden
und einem Christen. Lateinisch und deutsch. Ubertragung und Nachwort von
Fritz Stippel. 3. Aufl. Freiburg (Verlag Wewel) 1952. 52 8. 3,20 DM.

Wer heutzutage vom ,verborgenen Gott* (Is 45,15) spricht, muf} befirchten,
agnostizistisch mifiverstanden zu werden, als mache das ,Dunkel®, das Gott den
irdisch-menschlichen Augen entzieht, auch gleich schon seine Existenz zweifel-
haft. In dem cusanischen Dialog steht das Wort ,Verborgenheit® fiir die Un-
begreiflichkeit des gottlichen Wesens, auf das die ganze Schnsucht des "Menschen-
geistes, ,in der Wahrheit zu stehen®, hingeht, zu dessen (univok-)begrifflicher
Erfassung jedoch alle Mittel menschlicher Dialektik versagen. Von dieser Er-
kenntnis iiberwiltigt und anbetend niedergeworfen, wird hier ein ,Christ® von
einem ,Heiden® nach dem Gott, den er anbetet, gefragt. Der Heide findet es
namlich wunderlich, da man anbete, was man nicht kenne, der Christ aber noch
wunderlicher, ja widersinnig, anzubeten, was menschliches Wissen begreife. So
sicht denn auch der Christ den Hauptunterschied zwischen christlicher und heid-
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nischer Religion darin: ,Wir verehren die Wahrheit selbst als absolut, unver-
mischt, ewig und unaussprechlich, ihr aber verehrt sie . . . so, wie sie in ihren
Werken ist. Das Zwiegesprich endet damit, dall auch der Heide im Ver-
langen, ,in der Wahrheit zu stehen®, den Gott preist, der ,den Augen aller
Weltweisen verborgen ist“. Dafl fiir Cusanus auch das Wissen um die Ver-
borgenheit Gottes nicht das Letzte bedeutet, sondern nur eine Etappe auf dem
Wege zur ,Belehrung“ unserer ,Unwissenheit” durch Christus, zeigt eine spitere
Predigt, in der er (wie iibrigens auch schon in De docta ignorantia) die judische
Religion als die des Unbekannten Gottes charakterisiert und in Christus, dem
Gott-Menschen, die Erfillung sowohl der jiidischen wie der heidnischen Gottes-
verehrung erblickt (vgl. Jg. 1956, S. 1, dieser Zeitschrift). — Stippel weil’ in
seinen Erlduterungen dem modernen Menschen auf mancherlei Wegen das Ver-
stindnis des gedankenschweren cusanischen Dialogs ndherzubringen, Text und
Ubersetzung stiitzen sich leider nicht auf das noch vorhandene Autograph (Cod.
Cus. 220, fol. 113), sondern auf die ungenaue Basler Edition.

Remagen R. Haubst

Prrsch, F.: Durch Quiz zur Bibel. Ein Hilfsbuch fir den Religionsunterricht.
P. Pattloch, Aschaffenburg 1957. S. 180. Kart. DM 6,80.

Was der Verf. vorschligt und durchfithrt, ist, gelinde gesagt, eine Spielerei.
Ausnahmsweise kann man so etwas versuchen. Aber man mufl sich dabei vor
Augen halten, dafl diese Methode nur das Gedachtnis der Schiiler beansprucht
und Verstand und Willen nicht weiterhin intensiviert. Ja, es hat sich beim
Quiz schon lingst herausgestellt, dafl die besten Antworten von solchen gegeben
werden, die einseitig Gedachtnismenschen sind und dadurch keinerlei Riick-
schliisse moglich machen auf die Intelligenz. Es geht im Religionsunterricht nicht
um Vermittlung von vielem Wissen, sondern um Forderung und Weckung des
religiosen Lebens, um die Gestaltung eines sittlichen Charakters, um Frémmig-
keit und Heiligkeit. Das ist seit langem schon der Standpunkt der heutigen
Religions-Padagogik.

Miinster (Westf.) A. Burgardsmeier

Soper, Joser: Die Idee der Udlkergemeinschaft. Francisco de Vitoria und die
philosophischen Grundlagen des Vélkerrechts. Alfred Metzner Verlag, Frankfurt
a. M./Berlin 1955. XIV + 143 S. DM 14,40.

Das in der von W. Schiitzel u. H. Wehberg herausgegebenen Reihe , Vélker-
recht und Politik* als Bd. 4 erschienene Werk behandelt die sozialphilosophischen
Grundlagen des Volkerrechts nach der Lehre des Francisco de Vitoria, des
ersten modernen Vélkerrechtlers im Abendland. Der grofie spanische Dominika-
ner und Scholastiker des ,siglo de oro“ bietet in seinen zahlreichen Vorlesungen
und Schriften zwar kein geschlossenes System der philosophischen Grundlagen
des Volkerrechts, wohl aber alle jene Elemente, die zu seiner metaphysischen
Begriindung unentbehrlich sind. Diese von Vitoria gebotenen Elemente zu sichten,
zu ordnen und in ein gewisses System zu bringen, hat sich Soder zum Ziel ge-
setzt.

Nach einem sehr interessanten Einleitungskapitel iiber Leben und Werk Vi-
torias in kulturkritischer Sicht behandelt S. in einem allgemein verstandlichen,
klaren Stil folgende Themen: Die Subjekte der Vélkergemeinschaft oder die
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Staatsphilosophie, die natiirliche Vilkergemeinschaft als soziale Erscheinung, die
anthropologisch-metaphysischen Grundlagen der Vélkergemeinschaft, das Recht
der Violkergemeinschaft und schlieflich in einem Abschluflkapitel die subjektiven
Grundrechte der Glieder der Volkergemeinschaft.

Von besonderem Interesse diirften fiir die Leser dieser Zeitschrift die Grund-
sitze sein, die Vitoria beziiglich des Rechtes auf Verkiindigung der Wahrheit
vertritt. , Wenn sie (die Spanier) das Recht auf freien Verkehr und Handel mit
jenen (den Indianern) haben, dann kénnen sie auch diejenigen, die sie héren
wollen, die Wahrheit lehren, besonders in Sachen, die sich auf das Heil und
die Gliickseligkeit bezichen, noch mehr als in Sachen, die irgendeine menschliche
Disziplin angehen.® (S. 186—157). Ein Dreifaches wird hier behauptet: 1. Das
Recht auf die Verkiindigung der Wahrheit folgt aus dem Recht auf freien Ver-
kehr und Handel. 2. Gegenstand dieser Verkiindigung ist die Wahrheit im
allgemeinen d. h. die Wahrheit sowohl in religiésen als auch in allgemein-
menschlichen Dingen. 8. Vorausgesetzt wird, dafl die Einheimischen willig sind,
die Wahrheit zu héren.

Wegen des interessanten Inhaltes und der klaren Darstellung kann das Buch
bestens empfohlen werden.

Oeventrop/Westf. P. Dr. |. Jassmeier, MSC

1. Vesey, Pavr: Elfenbeinzihne. Gedichte eines Afro-Amerikaners. Ausgewihlt
und iibertragen von Janheinz Jahn. Heidelberg, Wolfgang Rothe Verlag. 47 5:
Kart. DM 5,80. — 2. Separ SencHOR, LeoroLp: Tam-Tam-Schwarz. Gesinge
vom Senegal. Ausgewihlt und tibertragen von Janheinz Jahn. Heidelberg, Wolf-
gang Rothe Verlag. 64 S. Leinen DM 7,80. — 8. Cesaire, Amve: Sonnendoldhe.
Lyrik von den Antillen. Ausgewihlt und tibertragen von J. Jahn. Heidelberg,
Wolfgang Rothe Verlag. 88 S. Kart. DM 7,80.

Hier eine willkommene Gelegenheit, meisterhaft von J. Jahn vermittelten Stim-
men aus Vélkern zu lauschen, mit denen wir in den Missionen zu tun haben,
ihrem Klang, ihrem Ton, ihrer Melodie, ihrer Magie, ihrem Anliegen wie auch
ihren Visionen und Auditionen, aus denen sie geboren sind. Es sind Stimmen,
die packen. Freilich sind es auch jeweils zwei Seelen in einer Brust. Neues ist
da, aber auch Altes, ein comeback oder wenigstens Sehnsucht nach dem Alten.
Viele von unseren christlichen Weisen klingen demgegeniiber starr, alt, miide,
nicht jugendlich, kraftig und frisch genug. Haben wir in den Missionen Krifte
gelihmt und gehemmt?

1. Paul Uesey, geb. 1913 in Georgia (USA), hnelt in seinen englischen Dich-
tungen den nordamerikanischen Negerlyrikern in der Kunstrichtung und in den
biblischen Vergleichen, geht aber neue, eigene Wege. Was hier zum Ausdruck
kommt, ist Afrika, so wie es in Vesey lebt. Hier haben wir altafrikanische
Magie, alte Gotter, kosmische Beziige, schwarze Gotzenbilder, sexuelle Triebe,
Aufstand gegen den ,schwarzen Calvin®, den Puritanismus, und die moderne
Zivilisation. — 2. Sédar Senghor, geb. 1906 im Senegal, Professor, Vertreter
Senegals in der franzésischen Nationalversammlung, Franzose geworden und doch
schwarzer Afrikaner geblieben, lauscht ,dem pochenden Pulsschlag Afrikas® a7
und will ,den Duft unserer Toten atmen, dafl ich ihre Lebensstimme empfange
und weitertrage® (17). Die Themen sind Frauen, Liebe, Afrika, ,wo jetzt die
Gewaltherrschaft dahinstirbt®, die Welt der Weiflen (,seifige Lieder des weiflen
Mannes®; in New York ,nirgends ein Buch der Weisheit®, 21; ,all die
hygienische Liebe®). ,New York lafi schwarzes Blut zufliefen deinem Blut* (28).
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Furchtbar das Gedicht ,Paris im Schnee“. Daneben tont Christliches von ferne
an: Christus, Weihnachten, Allerheiligen usw. Am Kopf der Gedichte musika-
lische Hinweise. Die Gedichte sollen gesungen, von Instrumenten begleitet und
getanzt werden. — 3. Césaire, frither Biirgermeister auf seiner Heimatinsel
Martinique, jetzt Vertreter dieser Insel in der franzosischen Nationalversamm-
lung, dem Kommunismus verschworen, aber jetzt aus der kommunistischen Partei
Frankreichs ausgetreten! Alle Schwarzen der ganzen Welt kennen ihn und sehen
in ihm ihren geistigen Fithrer. In seinen Gedichten entlddt sich unheimliche
Kraft. Hier ist Zorn, Wildheit, Besessenheit, ,biuerliche Lebenskraftphilosophie®,
hier Verlangen nach Befreiung der Neger, nach Sturz der gegenwartigen Un-
ordnung, nach Wiederkehr der Urordnung. Geradezu unheimlich wirken die
»Notizen von einer Heimkehr®. ,Es steht auf, das Negerpack® (79). Vieles hier,
was den Missionar auf das tiefste betroffen macht.

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.

F. Amior: Gesdhichte der hl. Messe (Histoire de la Messe). Der Christ in der
Welt, ecine Enzyklopddie, hrg. v. Joh. Hirschmann. IX. Reihe, 3. Bd.) Paul
Pattloch Verlag / Aschaffenburg (1957), 138 S.

R. Bior: Das Rdtsel der Stigmatisierten (L'énigme des stigmatisés). Bibliothek
Ekklesia, 4. Paul Pattloch Verlag / Aschaffenburg 1957, 149 S.

L. E. Luke: Die marxistische Frau: Sowjetische Varianten. (Aus E. J. Stmmons:
Der Mensch im Spiegel der Sowjet-Literatur. Steingriiben Verlag Stuttgart.)
Sonderdruck fir das Bundesministerium fiir gesamtdeutsche Fragen. 112 S.
Piroge. Missionstaschenbuch aus Knechtsteden. Schriftleitung: Bruno Giithoff
CSSp. Verlag: Missionshaus Knechtsteden iiber Neuff 2. 127 S.

A. Rerir S.J.: Was ist katholisch? (Catholicité). Der Christ in der Welt, IV.
Reihe, 6. Bd. Paul Pattloch Verlag / Aschaffenburg 1958, 121 S.

Das Neue Testament unseres Herrn Jesus Christus, tibersetzt und erkldrt von
Jakob Schiafer, vollstindig neu bearbeitet von Nikolaus Adler. Steyler
Verlagsbuchhandlung / Kaldenkirchen (1957) 250.—270. Tausend. XXXII +
986 S. DM 6,80.

H. van StraerLen SVD: Gabriel Marcel. Published by Maruzen. Tokyo 1957,
250 S. Yen 275,—.

Yan, Organo oficial del Centro de Investigaciones antropolégicas de Mexico.

Anschriften der Mitarbeiter dieses Heftes: Dr. P. Jou. Bertray SVD, St. Ga-
briel, Modling bei Wien. — Univ.-Prof. Dr. HersertT Dowms, Miinster/Westf.,
Krummer Timpen 57. — Dr. P. Apermarp Kaspar OSB, Abtei Miinster-
schwarzach/By. — Dr. P. J. A. Orro S], Bonn, Lennéstr. 5. — Abbé W. Prom-
PER, rue de Tervueren, 66, Louvain/Belgien. — Lic. theol. Heinz RoBerT
ScHLETTE, Miinchen 23, Herzogstr. 5/IIL. — Dr. P. Ricoserr VécrLe OFMCap,
Miinster/Westf., Kapuzinerstr. 27—29. — P. Venancio Wiieke OFM, C. p.
1931, Recife — Pernambuco (Brasilien).
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,LBINICH NICHT EIN APOSTEL?*
Vom Selbstwertgefiithl des Missionars

von Thomas Ohm

Mit ,Selbst® ist im folgenden nicht das oberflichliche Ich, das Alltags-
Ich, sondern das tiefere Selbst des Menschen mit allem zu ihm Gehoren-
den gemeint und mit ,Selbstwertgefithl® das Werterlebnis des eigenen
Selbst, der eigenen Person und der eigenen Tétigkeit. Statt Selbstwert-
gefithl konnte auch Selbstbewufitsein stehen, wenn das Wort in seinem
tieteren Sinn genommen wirde, im Sinn des gefithlsbetonten Bewufit-
seins vom eigenen Sein und Dasein, Herkommen und Bedeuten, nicht im
Sinn der conscientia, des Wissens des Menschen um sich selbst im Gegen-
satz zu seinem Wissen um andere und anderes. Da aber dieser Ausdruck
eine Verengerung erfahren hat und gewohnlich als Verwandter der Aus-
driicke Eitelkeit, Stolz, Hochmut erscheint, wahlen wir im folgenden ge-
wohnlich das Wort Selbstwertgefihl.

Unter missionarischem Selbstwertgefiihl ist unseren Ausfithrungen ge-
mafl das Gefiihl zu verstehen, das der Glaubensbote von sich selbst hat
von seiner Erwihlung, seiner Sendung, seinem Amt, seinen Vollmachten,
seinem Werk, seiner Auswirkung, seiner Bedeutung und seiner Wirde,
kurz seinem Wert.

Wir brauchen kaum zu erklaren, warum wir uns mit diesem Selbst-
wertgefiihl befassen. Es lohnt sich, das geistige Portrait des Missionars
zu zeichnen und in diesem Portrait auch das Bild und Gefiithl des Missio-
nars von sich selbst erkenntlich zu machen. Ja dieses gehort sogar zu den
Phinomenen, die mit Vorzug studiert zu werden verdienen. Denn es geht
hier um die Mitte der Existenz, die der Missionar darstellt, und das
Innerste des Lebens, das er fithrt. Dazu kommt, dafl die Tatigkeit des
Missionars ohne sein Selbstwertgefiithl unverstanden bleibt. Jene hingt
weithin von dem Bilde und Gefiihle ab, das der Glaubensbote von sich
selbst hat. Noch wichtiger ist etwas anderes. In der menschlichen Existenz-
weise gehen in unseren Tagen Erschiitterungen und Verdnderungen vor
sich. Auch und gerade in der missionarischen. Nicht wenige sind in ihren
Tiefen unsicher, sind sich selbst wie einst der hl. Augustinus zur Frage
geworden. Es ist Zeit, bei sich eine Inventur vorzunehmen, sich zu iiber-
denken, sich zu besinnen, sich zu iiberprifen und gegebenenfalls auch sich
zu korrigieren 1.

1 Zu den Desiderata der Missionswissenschaft gehort sicher eine Geschichte des
missionarischen Selbstbewufitseins.

1 Missions- und Religionswissenschaft 1958, Nr. 3 177



Aber ist es denn iiberhaupt moglich, Mafigebliches und Tieferes iiber
das Selbstwertgefithl des Missionars zu sagen? Ist nicht jeder Mensch ein
Geheimnis, nicht jedes ,Individuum® ein ,ineffabile“? Liegt nicht dichtes
Geheimnis tiber der Lebensmitte und dem Wesenskern jedes Menschen?
Erst recht des Missionars? Die Antwort fallt uns schwer. Nur zu gut
kennen wir die Schwierigkeiten. Trotzdem wagen wir den Versuch.

12

Beim Begriinder der Weltmission vereinte sich mit tiefster Demut
héchstes Selbstwertgefiithl. Christus wufite sich als Gottes Gesandten und
Gottes Sohn, als Erloser und Herrn der ganzen Welt. ,Alles ist mir von
meinem Vater iibergeben worden® (Lk 10, 22). Dieser Jubelruf sagt
alles2.

Auch die Apostel hatten Selbstwertgefiihl. Sie waren von Christus er-
wahlt, des intimsten Verkehrs gewiirdigt und in die ganze Welt gesandt
worden. Sie sollten Licht der Welt sein, jeder Kreatur das Evangelium
verkiinden, die Konigsherrschaft Gottes ausrufen und dem Herrn die
Wege bereiten. Das blieb nicht ohne Wirkung auf sie, ihr Selbstwert-
gefiihl und ihre Haltung. Ein schlagendes Beispiel ist Petrus mit seiner
Predigt vor der am Pfingstfest versammelten Menge (Apg 2, 14—40) und
seiner Rede vor dem Hohen Rat (Apg 3, 12—26). Aus diesen Reden
spricht ein Wissen um die eigene Berufung und Sendung. Petrus zeigt
hier eine Hoheit, die bis dahin keiner an ihm wahrgenommen hatte.

Und erst Paulus!3 Er ist ,mit Furcht und groflem Zagen erfiillt
(1 Kor 1, 8), ist ,weiter nichts als Diener® (1 Kor 2, 5). Und doch!
»Paulus, nicht von Menschen, noch von einem Menschen zum Apostel
bestellt, sondern von Jesus Christus und Gott dem Vater® (Gal 1, 1).
»Bin ich nicht ein Aposiel? . . . Seid ihr nicht mein Werk im Herrn?®
(1 Kor 9, 1). ,Ich bin der Meinung, dafl ich den ,Uberaposteln’ in nichts
nachstehe® (2 Kor 11, 5). Der Vilkerapostel wendet auf sich das Wort
an: ,Ich habe dich zum Licht gesetzt fiir die Heiden, damit du Heil ver-
breitest bis an das Ende der Erde“ (Apg 13, 47). ,Ich habe euch ja in
Christus Jesus durch die Heilsbotschaft gezeugt®, schreibt er an die Ko-
rinther (1 Kor 4, 15). Die Stellen liefen sich mehren. Immer wieder
kommt bei Paulus starkes Selbstbewuftsein zum Ausdruck, und zwar ein
Bewufitsein, nicht aus sich selbst, durch sich selbst und fiir sich selbst zu
leben, sondern aus, durch und fiir Christus. In ihm ist ein anderes Leben.
»Christus lebt in mir.“ Diesem Selbstbewufitsein entspringen die iiber-
wialtigenden Kraftduflerungen. Philipp Seidensticker schreibt mit Recht:
»Die ,wuchtige und kraftvolle’ Sprache des Vélkerapostels... zeugt von
einem Selbstbewufitsein, das sehr wohl um die iiberragende Stellung
eines Apostels und Priesters weifl und diese Auszeichnung eines Men-

* Uber das &y in den Worten Jesu vgl. etwa E. Staurrer im ThWzNT II,

345—358.
3 Uber das &yd bei Paulus ebd. 354—360.
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schen durch Gott auch zu beschreiben, zu verteidigen und zu rithmen
weill 4.

Die mittelalterlichen Missionare unterschieden sich in vielem von den
Aposteln. Aber auch ihnen fehlte das entsprechende Selbstwertgefiihl
nicht. St. Augustinus, der Apostel Englands, hatte viele Angste in seinem
Wesen. Dem Mann, der das Abendland mit geschaffen hat, dem hl. Boni-
fatius, war das Herz nicht selten bedriickt, bedringt und geprefit. Aber
beide verstanden es, vor Konigen und Fiirsten aufzutreten. Es war
Regel fiir die Glaubensboten, zuerst zu den Konigen, Fiirsten und Her-
zogen zu gehen, Regel, weil sich diese Methode empfahl, Regel aber auch,
weil es dem Selbstwertgefithl des Missionars gemdfl war. Immer wieder
begegnet uns dieses groflartige Selbstwertgefiihl, bei Remigius von Reims
vor Chlodwig, bei Kolumban von Hy und bei Kolumban von Bobbio.
Sie und viele andere zeigten das rechte Selbstwertgefiihl derer, die Ge-
sandte und Herolde Christi sind. Der ,Knecht der Knechte Gottes“, der
Mann, der das Kloster nie vergessen konnte, war bedriickt und wufite sich
doch beauftragt, fir die Verkiindigung des Evangeliums in vielen Lin-
dern zu sorgen: Gregor der Grofle. Selbst der demiitige Franz von Assisi
wulite vor dem Sultan von Agypten aufzutreten. Erst die islamische
Sturmflut hat in diesem Punkt Anderungen herbeigefiihrt. Die moham-
medanische Eroberung christlicher Kerngebiete war die erste grofie
»Niederlage® in der Geschichte des Christentums und konnte bisher nicht
rickgingig gemacht werden, weder durch Unternehmungen wie die
Kreuzziige, noch durch Bemiihungen wie die des hl. Franz von Assisi, des
hl. Thomas v. A. und des Ramon Lul. Seit jenen Tagen galten die
Mohammedaner als unbekehrbar. Man fithrte Krieg gegen sie, bekehrte
sie aber nicht. Das war eine Wunde, und diese Wunde ist bis heute nicht
geheilt, so wie bei Bernhard von Clairvaux die Wunde nicht geheilt ist,
die ihm das Scheitern des zweiten Kreuzzuges schlug. Jeder echte Missio-
nar spirt in seinem Selbst, in seinem Bewufitsein, in seiner Seele jene
Wunde. Man hilft sich iiber das Schwere wohl dadurch hinweg, dafl man
alle Eroberungen des Islam mit dem Schwerte und den Mangel an Be-
kehrungen mit den Gefahren der letzteren erkldrt. Aber das niitzt uns
wenig.

Im Zeitalter der Entdeckungen herrschte bei den Glaubensboten ein
geradezu erstaunliches Selbstwertgefiihl. Man trat auf als Gesandter des
spanischen oder portugiesischen Konigs und ergriff in seinem Namen von
Léndern und Stimmen und Volkern Besitz. Man war von Gott gesandt,
hatte das Hochste zu bringen und glaubte deswegen, die Welt im Sturm
erobern zu miissen und auch zu kénnen. Ein hl. Franciscus Xaverius er-
klart: ,Ich ein grofler Stinder”?, entfaltete aber, wenn es ihm notwendig

* PH. SEmENsTICKER, Von der Gnade priesterlicher Gegenwart. In: Sanctificatio
nostra 18, 1953, 289. ;
3 Die Briefe des Francisco de Xavier, ausgewihlt, iibertragen und kommentiert

von E. von Vitzthum. Leipzig 1939, 108.
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erschien, vor den Groflen Pracht und Glanz. Dem Kénig Jodo III. von
Portugal glaubte er sagen zu diirfen, ,daff noch niemand in diese in-
dischen Reiche gekommen ist, der von den hier ansédssigen Portugiesen so
sehr geehrt und geliebt worden ist wie ich® 6. Sicherlich nicht Worte, die
von falscher Demut Zeugnis ablegen. Robert Nobili trat als Radscha aus
Rom und als Brahmane auf.

Auch in der neuesten Missionsphase, d. h. der Zeit, die etwa in der
Mitte des 19. Jahrhunderts beginnt, ist bei unseren Glaubensboten immer
grofies Selbstwertgefiihl gewesen. Man hatte Ansehen, Einfluf und
Macht. Der Afrikamissionar kam den Negern vor wie ein Herr, der alles
vermag. Die Leute waren von ihm abhingig und wurden von ihm wie
JKinder“, ,Naturkinder®, ,Primitive“ behandelt. Unsere Glaubensboten
in China hatten eine Position inne, der sich selbst Gerichte beugen muf3-
ten. Jeder Weille hatte damals den Farbigen gegeniiber einen Uber-
legenheitskomplex. Was die Gelben, Braunen und Schwarzen an Kraften
und Leistungen besaRen, war unbedeutend oder minderwertig. Von dieser
Mentalitit haben sich nicht einmal unsere Missionare immer vollig frei
halten kénnen. Dieser Denkweise und Haltung entsprach das Sieges-
bewufitsein. Nicht wenige redeten von einer ,Evangelisation der Welt
in dieser Generation® und einer ,Entscheidungsstunde der Weltmission®
und triumten von raschen Fortschritten und glanzenden Siegen. Aber
wahrend das Selbstwertgefithl des Missionars in dieser Hinsicht Mangel
aufwies, war es in anderer bewundernswert. Als ich einmal in Singapur
Missionare von Scheut fragte, ob sie sich nicht die Stadt ansehen wollten,
antworteten sie: ,Nein, wir sind keine Touristen.“ Hier waren Leute,
die wufiten und fithlten, was es heiit, Herolde, Gesandte und Missionare
Christi zu sein.

B

Inzwischen hat sich vieles gewandelt. Gewif, das Selbstwertgefihl ist
unseren Glaubensboten keineswegs abhanden gekommen, und die Art
von Selbstwertgefithl, welche die Kirche im Verlaufe der Missionsge-
schichte bei ihren Missionaren entwickelt hat oder sich entwickeln lief},
ist nicht aus der Welt verschwunden .Der Typus von Mensch, den die
Glaubensboten darstellen, ist nicht so leicht und so schnell zu verdndern.
Wir kénnen in gut christlichem Sinn stolz sein auf den Geist, den die
meisten Missionare immer noch zeigen. Aber gewisse Verluste an Selbst-
wertgefithl, gewisse Erschiitterungen im Selbstwertgefiihl oder wenig-
stens gewisse Verdnderungen in ihm sind nicht zu verkennen. Alles flieft.
Alles wandelt sich in unseren Tagen, die Welt, das Klima, die Politik,
die Wirtschaft, die Kunst, das Geschichts-, Kultur- und Europa-Bewuf3t-
sein und vieles andere. Wire es kein Wunder, wenn das missionarische
BewuBtsein in dieser Hinsicht eine Ausnahme bilden wirde? Sicherlich!

S ebd. 129.
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Ganz allgemein 1afit sich sagen, dafl bei den Glaubensboten, wenig-
stens bei diesen und jenen, das Selbstwertgefiihl an Kraft und Hoheit
verloren hat, verloren hat schon deswegen, weil das Selbstbewuftsein
und das Ansehen des Abendlandes und seiner Bewohner ‘gelitten hat.
Der Missionar, der vor 50 oder 100 Jahren in die Welt hinauszog, hielt
Europa fiir den Erdteil und die europdische Kultur fiir die Kultur. Trager
und Exponent des Abendlandes und seiner Kultur aber war er. Das
machte selbstbewufit. Jeder Missionar empfand sich z. B. dem Neger als
iberlegen. Inzwischen ist, im Gesprich mit dem Osten und unter dem
Druck des Geschehens, dieser Glaube an das Abendland zusammenge-
brochen. Der alte Kultur-, Zivilisations- und Fortschrittsglaube, den auch
der Missionar teilte, ist erledigt. Auch und gerade der Missionar fiihlt
den Boden unter sich schwanken, so wie etwa der hl. Augustinus, als das
romische Reich in seinen Grundfesten wankte.

Vielleicht noch starker hat das Geschehen in den Missionen als solchen
gewirkt. Wir haben grofie Erfolge erzielt und diirfen von Wundern der
Kirche unter den Volkern? sprechen. Aber wir haben vieles nicht ge-
funden, was wir erwarteten, die wirkliche ,Unruhe zu Gott®, das leben-
dige Verlangen nach dem Heil und den starken Zug zum Christentum
hin. Viele Menschen haben iiberhaupt keine Sehnsucht nach Erlosung und
Heil und keinen Wunsch nach Missionaren, Ja, viele stehen den letzteren
ablehnend, feindlich, haflerfullt gegentuber. Die Mission hat nicht jene
Siege errungen, die sie erhoffte und des Christentums, Christi, der Froh-
botschaft, der Gnade wegen erhoffen zu konnen glaubte. Der grofie
Optimismus ist Liigen gestraft worden, und manche Hoffnungen haben
sich als Utopien erwiesen. Die heidnischen Religionen sind immer noch
da, und der Islam ist alles eher als vernichtet. ,Der Islam eine Flamme*
hat man ausgerufen, und zwar mit Recht. Nach wie vor sieht alles nach
etwas anderem aus als nach einer Bekehrung der Muhammedaner. Der
Anblick des Judentums stimmt nicht freudiger. Die Verbrechen sogenann-
ter Christen und christlicher Volker an den Juden sind so zahlreich und
grofl, daf die Bekehrung der Juden aussichtsloser zu sein scheint denn je.
Besonders schwach ist unser Selbstbewufitsein gegeniiber dem Atheismus
und Kommunismus. Diese haben in vielen Lindern ein fir die Mission
ungunstiges geistiges Klima geschaffen. Und mehr, wir haben ihnen
gegeniiber nicht allerorten das Erreichte zu halten und zu bewahren ver-
mocht. An verschiedenen Fronten haben wir nicht blof} die Initiative ver-
loren, sondern sind wir auf dem Riuckzuge. Das Geschehen in China hat
wie ein Blitz eingeschlagen. Man hat es mit Recht als ein Debacle be-
zeichnet. Jeder erfihrt und erlebt heute die Ferne und das Schweigen
Gottes. Unsere Krifte des Denkens reichen nicht aus, um im Geschehen
der Gegenwart den tiefen Sinn zu erkennen oder das planvolle Tun
Gottes zu sehen. Die Vorgange lasten um so mehr auf uns, als wir an
den Vorgingen nicht vollig unschuldig sind. Nur an eines sei erinnert.
Jene Missionare, die zu ihrer Zeit den eigenen Regierungen halfen, Ge-

7 Vgl.: Das tunder der Kirche unter den Udlkern. Herausgeg. v. M. Schlunk.
Stuttgart und Basel 1939.
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biete und Konzessionen in China zu erwerben, haben nicht entfernt daran
gedacht, Unrecht zu tun .und der Mission zu schaden. Aber sie haben
Unrecht getan und der Mission geschadet. Das alles nimmt den Missio-
naren und auch uns viel von der fritheren Selbstsicherheit, dem fritheren
Selbstbewufltsein, dem fritheren Selbstwertgefithl. Wir sind uns unseres
Tuns nicht mehr so sicher wie in vergangenen Zeiten. Auch der Blick zu
uns heriiber ermutigt und erhebt uns nicht in jeder Beziechung. Denn es
gibt Missionen, in denen sich Zersetzungserscheinungen bemerkbar machen.

In gleicher Richtung hat vieles gewirkt, was in der Kirche und von
seiten der Kirche getan wurde. Man hat den Missionar immer mehr in
seiner Stellung, seinen Moglichkeiten und seiner Auswirkung einge-
schrankt. Ein ,Pioniermissionar vom klassischen Typus® ist heute fast
nirgendwo mehr moglich. Dafiir wird zu viel von oben dirigiert, von
Rom, von der Propaganda, von den Ordensleitungen, von den Zentralen,
was hier in keiner Weise bemingelt werden soll. Der Missionar kann
sich nicht einmal ein Auto kaufen, wo er will. Das driickt. Die Sache ist
um so ,schlimmer®, als mancher Missionar das Gefiihl hat, vom griinen
Tisch aus geleitet zu werden, von Menschen, die nicht geniigend Orts-
und Sachkenntnis haben. Alles wird nach Méglichkeit gleichgeschaltet.
Dazu kommt, dafl man dem Missionar und den Missionaren das Ver-
fiigungsrecht ber vieles und die Sachherrschaft einschrinkt. Man denke
nur an die Trennung von Ordens- und Missionseigentum oder an die
Ubergabe bestimmter Gebiete von einem Orden an den andern.

Auch der Glaube und das Gefiihl, den ,Kairos®, die Zeit des Heiles
nicht gentigend ausgeniitzt zu haben, hat das Selbstwertgefiihl gemindert.
Alle wissen, dafl in den vergangenen Jahrzehnten Grofites getan und
gelitten wurde. Aber es scheint vielen heute doch zu wenig gewesen zu
sein. Wir sind nicht Christen genug gewesen und haben nicht geniigend
gearbeitet.

Bei den Nichtchristen umgekehrt ist das Selbstbewuftsein bedeutend
gewachsen, bei den Orientalen, den Chinesen, den Indern und sogar den
Negern. Diese werden immer selbstbewufiter. Welches Selbstwertgefiihl
spricht nicht aus den Werken Aurobindos und Radhakrishnans! Nach
ihnen und anderen hat der Osten, besonders Indien, dem Westen vieles
und Entscheidendes zu bieten. Volkern gegentiber wie jenen Indonesiens
ist das frithere Selbstbewufitsein gar nicht mehr moglich. Die Muhamme-
daner fiihlen sich heute stirker denn je. Und erst die Kommunisten und
Atheisten! Verdchtlich und siegesbewufit schauen sie auf die Glaubigen
herab. Auch das setzt dem Uberlegenheitsbewufitsein zu.

Es soll hier nicht iibertriecben und verallgemeinert werden. Unsere
Missionare zeigen durchweg immer noch ein recht christliches Selbstwert-
gefiihl. Aber wir konnen nicht leugnen, daff es nicht mehr so ist wie
friher. Was wir erleben, ist ein psychischer Riickschlag. Wir begegnen
jetzt in manchen Kreisen, mag es in diesen eingestanden werden oder
nicht, bewufit sein oder nicht, einer Mentalitit, wie sie gewohnlich in
Zeiten der Riickschlage, Niederlagen und Erschiitterungen herrscht, der
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Mentalitdt einer gewissen Midigkeit und Erschopfung, Unsicherheit und
Ratlosigkeit.

Aber das Selbstwertgefithl des Missionars hat sich nicht blof hinsicht-
lich der H6he und der Stérke, sondern auch hinsichtlich der Art gedndert.
Das Erlebnis voéllig anderer Kulturen und #hnliches haben hier ihre
Wirkung getan. So wird in den Wehen der Zeit ein neuer Missionar
geboren.,

Das mag den Betrachter und Beobachter beunruhigen und bestiirzen.
Aber vielleicht hat es seinen Sinn und seinen Wert. Vielleicht will uns
Gott auf diese Weise helfen, zu einer Verfassung und Haltung, zu einem
Selbstwertgefithl zu kommen, das unserem Aufirag und unserer Arbeii
gemdfler ist als die frithere Haltung und das frithere Selbstbewuftsein.

III.

1) Es stellt sich die Frage, was in dieser Hinsicht Ideal und Pflicht ist.
Selbstverstandlich darf kein Missionar ein Selbstwertgefithl haben, das
Mangel an Distanz von sich selbst bedeutet und unfihig macht, sich
selber objektiv zu sehen und aus der Entfernung zu betrachten. Des-
gleichen ein Selbstbewufitsein, daf irgendwie mit Selbstgeflligkeit,
Selbstsicherheit, Selbstgerechtigkeit, Uberheblichkeit, Geistesdiinkel, An-
maflung, Monomanie zu tun hat. Oder auch mit einem Egozentrismus,
welcher den Menschen alles auf sich selbst beziehen und vom Standpunkt
des Ich beurteilen und bewerten 1idfit. Es stinde dem Missionar tbel an,
sich selbst zu erhohen und sein Selbstbewufitsein zur Schau zu tragen. Das
Gleiche gilt von der Selbstgeniigsamkeit und Selbstzufriedenheit. Keiner
sollte mit dem zufrieden sein, was er ist und was er tut oder erreicht
hat. ,So ihr alles getan habt, was euch geboten ist, so sagt: ,Wir sind
unniitze Knechte, wir haben getan, was wir zu tun schuldig waren® (Lk
17,10). Wer von der eigenen Vortrefflichkeit iiberzeugt ist, ,eine hohe
Meinung von sich selber “ hat, und sich ,auf eigene Kraft* verlifit8, hat
nicht den rechten Geist. Auch Forschheit, Lautheit, Auftrumpfen stehen
ihm nicht an, also jene Dinge, die gewohnlich nur die innere Unsicherheit
verbergen. Wenn die Leute diesen oder jenen nicht gern sahen, lag es
hin und wieder daran, daff er von den erwdhnten Fehlern nicht vollig
frei war. Nur zu oft haben Fehler in dieser Hinsicht Leute innerlich mit
Argwohn erfiillt, innerlich erregt und innerlich gegen uns eingenommen,
ohne daf wir es jedesmal merkten. Die Leute waren mehr als empfindlich
gegeniiber unserem Selbstbewufitsein. Das Selbstbewufitsein darf auch
nicht von der Art sein, dafl es den Missionar alles und jedes nach seinem
eigenen Bilde machen lafit.

Andererseits steht dem Missionar aber auch nicht an die Duckméiuserei,
das Geringheitshewuftsein, die falsche Demut, der Mangel an Selbst-
vertrauen und ein Denken und Handeln, das jenen Menschen eigen ist,

SF. Vitzthum, a:a. 0. 142,
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die nicht wissen, welchen Sinn und welche Wiirde ihr Leben hat und die
sich fiir vollig bedeutungslos halten. Zum wahren Missionar gehort schon
ein Selbstwertgefthl echt christlichen Ursprungs und Gepréges, ein ent-
sprechendes Wissen um sich selbst, seine Erwiahlung, seine Sendung, seine
Vollmachten und seine Méglichkeiten.

Warum? Weil er nur so wesentlich und wahr ist. Weil er nur so allein
sein kann und Einsamkeit ertrdgt. Weil er nur so die mit seinem Beruf
verbundenen Opfer auf die Dauer bringt. Weil er nur so in schlimmen
Stunden unerschiittert bleibt. Weil er nur so die Zuversicht bewahrt oder
zuriickgewinnt. Weil er nur so weniger in die Gefahr kommt, in der
Stunde der Prifung zu versagen und seine gottgewollte Art preiszuge-
ben. Weil er nur so jene Hochgestimmtheit, jene Hochgemutheit, jene
Zuversichtlichkeit, jene magnitudo animi hat, deren er bedarf. Hat ein
Erwachsener und schon ein Kind keinerlei Selbstbewufitsein, so treten,
wie jeder Psychologe und Erzieher weif, Unsicherheiten und Erkran-
kungen ein. Vom Missionar gilt Ahnliches.

Hier kommt es aber besonders auf die missionarische Seite der Frage
an und ist folgendes zu sagen. Ahnlich wie auf anderen Gebieten hingt
auch in der Mission — von Gottes Gnade abgeschen — der Erfolg
keineswegs nur von der Zahl der Arbeiter, der Quantitit der Mittel, der
Richtigkeit der Methoden und den Gaben und Diensten der Mitarbeiter
ab. Desgleichen nicht allein von den durch die Mission vermittelten
Heilsgiitern. Nein, der ganze Stil und die ganze Haltung des Glaubens-
boten ist wichtig, auch das Selbstwertgefuhl. Nur der Mensch, der ein
bestimmtes Selbstwertgefuhl hat, ist schopferisch. Nur der Missionar mit
einem von aller Eitelkeit freien Selbstwertgefiihl strahlt aus und wirkt
missionarisch. Nur bei einem entsprechenden Selbstwertgefiihl hat der
Missionar jene Kraft, die er benotigt, wenn er wirksam zeugen, prokla-
mieren und predigen will (vgl. Apg 4,33). Nur er lifit ahnen, was an
Religion und Macht hinter ihm steht. Ein Herold und Kinder, dem man
Unsicherheit und Minderwertigkeitsgefithle anmerkt, tiberzeugt und ge-
winnt nicht. Wie auf anderen Gebieten, so sind Imponderabilien auch
hier weit wichtiger als andere Dinge. Oft wird die ganze Mission durch
die Personlichkeit des Missionars gepragt.

Die Gefahr des Atheismus, Bolschewismus und Kommunismus besteht
nicht so sehr in den Riesenheeren, den Waffen, der wirtschaftlichen Macht,
auch nicht in dem Terror und Zwang, der ausgeibt wird, sondern in dem
Selbstbewuftsein, das ihre Triger und Propagandisten zur Schau tragen.
Der Glaube, dafl ihnen die Herrschaft zufallen wird und die geschicht-
liche Stunde ihre Stunde ist, dafl ihr Glaube und System den Willen der
Geschichte verkorpern, gibt ihnen Selbstbewufitsein und macht Eindruck.
Eine Lehre fiir uns!

Das Selbstwertgefuhl aber, dessen der Missionar bedarf, ist jenes,
welches wahr ist oder genau mit dem tibereinstimmt, was sein Selbst vor
Gott und wvor Christus ist. Ferner jenes, das ein Bewufltsein von sich
selbst ist wie von einem, in dem ein anderer lebt und wirkt, dessen
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innerstes Wesen ein Fremder ausmacht und beherrscht. Der echte Missio-
nar ist mit Christus verbunden und gehort ihm vollig, psychisch und
ethisch, an. Christus lebt und handelt in ihm. ,Nicht mehr ich lebe,
sondern Christus lebt in mir.”

Das beste Bewufitsein ist dabei jenes, das so wenig wie moglich be-
wuflt ist, das in der Tiefe ruht, den Menschen hilt, ihm das nétige
Schwergewicht gibt und sich in allem auspragt und auswirkt. Zum Selbst-
wertgefithl des Missionars gehért also keineswegs die Bewufitheit vom
eigenen Selbst.

2) Dafiir aber, dafl ein solches Selbstwertgefiihl entsteht und bestehen
bleibt, hat der Glaubensbote selbst aus Liebe zu Gott, zum Nachsten, zu
sich selbst und zur Mission Sorge zu tragen. Werde, der du bist! Es heifit,
alles abzubauen, was irgendwie falsches Selbstbewuf3tsein verursacht, hilt
und tragt, was sich auf angeblich oder vermeintlich edlere Farbe, hohere
Rasse, auf Kultur, Wissenschaft, Technik und dergleichen griindet. Es
heifit sein Selbstwertgefiihl zu reinigen und sich von sich selbst zu be-
freien. Es heifit aber auch, sich mit neuem Bewufitsein zu fiillen, sich ein
wahrhaft missionarisches Selbstwertgefiihl zu erwerben und zu erhalten,
auch in den Dunkelheiten des Lebens. Es gehort zu den vornehmsten
Aufgaben der Selbsterziehung und Selbstformung, nicht an sich selbst,
seinem Beruf, seiner Sendung und seiner Arbeit irre zu werden. Es heifit,
das Hochgefiihl des Missionars zu wahren. Kein Missionar hat Grund,
die Augen zu senken, sondern jeder Grund, die Augen zu erheben. Im
Grunde ist der Beruf und Stand des Glaubensboten doch der hdchste und
schonste von allen auf Erden. Divinorum divinissimum est cooperari ad
salutem animarum. Die Verwirklichung des Ideals ist nicht in jeder Hin-
sicht leicht. Denn der Missionar bedarf zugleich der tiefsten Demut. Aber
das ist ja eben das Eigenartige des christlichen Lebens, daf wir in man-
chem um einen Ausgleich von Haltungen und Handlungen bemiiht sein
sollen, die einander zu widersprechen scheinen.

Auch die Leiter der Mission konnen und miissen hier etwas tun. Macht,
Recht und Organisation haben ihre Grenzen. Ebenso die Zentralisation.
Gesetze, Statuten, Befehle bedeuten wenig, wenn es bei den Trigern
der Mission an der Einstellung, der Gemiitslage, der inneren Haltung
fehlt. Deswegen ist fiir diese Sorge zu tragen. Das kann aber dadurch
geschehen, wenn man die Personlichkeit stirkt und ihre Initiative weckt,
wenn man das Risiko predigt und die Unternehmungslust fordert, wenn
man nicht alles regelt und festlegt, sondern dem einzelnen Raum 1afit.
So mufl die Freudigkeit und Lust gesteigert werden, iiber etwas nach-
zudenken, etwas zu planen und etwas aufzubauen. Selbst fir die Ent-
wicklung und das Bestehen eines gewissen Gebiets- und Ordens, egoismus®
sollten Moglichkeiten bleiben, so wahr es auch ist, dafl der Missionar
sich selbst, seinem Heimatland, seinem Volk, seiner Art und seinem
Institut sterben muf.
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ZUR PROBLEMATIK DER TAUFVERPFLICHTUNG *
von Heinz Robert Schlette

II.

Die in der Frihscholastik entwickelten Gedanken iiber die Beschnei-
dung und die Taufe sowie den verpflichtenden Charakter der Taufe
konnen die Probleme, die die dogmatischen Grundlagen der heutigen
Mission und Missionswissenschaft betreffen, gewill nicht losen. Sie ver-
mogen fiir eine Losung nur Ansitze zu bieten, aber eben doch Ansatze,
insofern sie Prinzipien und FEinsichten enthilt, die — auf die Viter-
theologie zuriidegehend — nach wie vor Giiltigkeit beanspruchen miissen.
Diese uns immer noch als zutreffend und von eminenter Bedeutung
erscheinenden Grundlinien der frithscholastischen Tauflehre vermégen im
Hinblick auf die missionstheologischen Probleme manche grundsitzliche
Kldrung anzubahnen, vor falschen Wegen zu warnen und zugleich vor
schwere theologische Fragen zu bringen, deren Beantwortung immer noch
aussteht. ‘

1) Nach Hugos und Bernhards Lehre wurde die Taufe nach der
Auferstehung Jesu eingesetzt. Thre neue Kraft gegeniiber der Beschnei-
dung gewinnt sie aus der passio Christi. Wer glaubt, iibernimmt das
Heilszeichen der Taufe, indem er die passio Christi, in welchem Begriff
die resurrectio immer miteinbeschlossen ist, sakramental mitvollzieht
(Rémer 6, 3—6). Der Zusammenhang von Mission und Taufe ist von
Mt 28 her evident. Die Exegese hat klar gezeigt, dafi die Mission der
nichtjiidischen Menschheit erst von dem auferstandenen Jesus befohlen
worden ist, wihrend Jesus sie vor seinem Tod strengstens untersagt hat 46,
Das Kerygma der Urgemeinde kreist immer wieder um das eine funda-
mentale Heilsereignis, das sie in geschichtlicher Dichte erfahren hat: Der
gekreuzigte Messias wurde von Gott auferweckt und zum Kyrios der
Schopfung gemacht 47,

Mission ist nach biblischem und patristischem Zeugnis die Ausrufung
(vmovooewy *8) der Heilsbotschaft von Tod und Auferstehung Jesu unter
allen Volkern mit dem Ziel, iiberall Jesus neue Schiiler zuzufithren. Mt

* Vgl ZMR 42, 1958, 97—108.

% Vgl. J. Jeremias: Jesu Uerheifung fiir die Ublker. Stuttgart 1956. — J.
Scumn: Das Evangelium nach Matthius. Miinchen 31956, 390—397.

‘" K. H. Renestorr: Die Auferstehung Jesu. Witten 21954, — J. R. Griser-
MANN: [esus der Christus. Stuttgart 1951,

8 Vel. den Artikel von G. Frizpricu im Theologischen (érterbuch zum Neuen
Testament, hrgh. von G. Krrrer. III, 682—717.
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28,19 heillt es: padnredoare — »Machet zu Jingern®, d. h. durch das
Geschehen der Mission sollen Menschen zu Jesus, dem erhohten Messias,
in das innige Meister-Schiiler-Verhéltnis gefithrt werden, das aufruht
auf der personalen Hingabe glaubenden Vertrauens49. Ziel der Mission
ist eine neue Beziehung des Menschen zu Gott durch, iiber und in Jesus
dem Christus, eine fundamentale ,Umkehr® des ganzen Menschen-
wesens, in der diese zugleich seine menschliche Erfillung erreicht. Missi-
on will Bekehrung, sie rithrt an das innerste Wesen der menschlichen
Person, sie reicht in die Mitte ihres Daseins als freie, verantwortende,
partnerisch-dialogisch strukturierte Person%; es geht, biblisch gesprochen,
um das ,neue Herz® des Menschen (Ez 36,26; Jer 31,33). Mission ist
ein Geschehen von so durchgreifender In-Anspruch-Nahme des Menschen,
dafl sie nur mit grofler Sorgfalt und Behutsamkeit unternommen werden
darf.

2) Bei der Bestimmung der Verpflichtung zur Taufe berufen sich Hugo
und Bernhard auf das Prinzip der rechten Erkenntnis. Nach ihrer Mei-
nung muf} sich taufen lassen, wer die Botschaft gehért hat. Wir sahen ab
von dem zeitgeschichtlichen Horizont, der diese Denker zu einem heute
kaum verstehbaren Schluf} verleitete. Dann bleibt die Frage: Was heifit
.die Botschaft horen“? Ist etwa jeder, der je etwas vom Christentum
hirte, verpflichtet, sich taufen zu lassen? Die Antwort mufl offenbar
negativ ausfallen. Schuldig wird nur, wer aus Verachtung die Taufe ab-
lehnt, nicht wer sich schlechthin in Unwissenheit befindet.

In unserer Zeit ist die Frage mit erneuter Dringlichkeit zu stellen,
wann ein Mensch zum Empfang der Taufe verpflichtet sei. Wenn wir an
die heutige Weltlage denken, so sehen wir den Tatbestand, dafl die
Menschen das Christentum zwar iiberall mehr oder weniger kennen —
wenn schon nicht durch die Mission, so doch wenigstens durch die moder-
nen Publikationsmittel Presse, Funk, Film, wie vergleichsweise der Durch-
schnittseuropier den Buddhismus oder Islam kennt —, doch auf Grund
solcher ,Kenntnis“ fithlt man sich mit Recht keineswegs zur Taufe ver-
pllichtet. Eine solche Kenntnisnahme kann unmdéglich zu einem so ernsten
Entschluf} verpflichten. Der alttestamentliche Mensch, und auch der Grie-
che, wiirde erschrecken, horte er, wie hier der Begriff ,Erkennen® ge-
braucht wird.

Wann setzt aber dann die Verpflichtung zur Taufe ein? An das
Prinzip der frithscholastischen Theologie ankniipfend, mufl die Antwort

40 Die lateinische Ubersetzung ,doccte” simplifiziert den eigentlich gemeinten
Sinn. (Vgl. K. H. Rencstorr im Kittelschen Wérterbuch IV, 392—465.) Fiir die
Missionswissenschaft hat Tuomas Omm auf die Wichtigkeit des genauen Ver-
standnisses von Mt 28, 19 hingewiesen. Vgl. den Artikel ,Mission® von Ta. Onm
in: F. Konic: Religionswissenschaftliches Torterbuch. Freiburg 1956, 544—546.
50 Fiir die Fragen des Personalismus verweisen wir hier nur auf zwei wesent-
liche Schriften: M. Buser, Ich und Du. In: Die Schriften iiber das dialogische
Prinzip. Heidelberg 1954, 5—121; R. Guarpmn: (Welt und Person. Wiirzburg
1950.
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lauten: Wer entsprechend seiner geistigen Moglichkeiten je fiir sich die
Gultigkeit und Wahrheit der ihm verkiindigten christlichen Botschaft
eingesehen hat und sie im glaubenden Sich-Uberlassen vollzieht, mufl das
Zeichen der Taufe an sich geschehen lassen. Wer der erkannten Wahr-
heit widersteht, indem er sich der Taufe entzieht, wird schuldig 51.

Damit die Ablehnung der Taufe schuldhaft wird, muf§ sie ebenso echt
sein, wie die Ubernahme der Taufe mit Ernst geleistet werden muf}. Ohne
das echte Uberzeugtsein von der Wahrheit der christlichen Botschaft
diirfte sich niemand taufen lassen. Wer glaubt, wird getauft. Nicht
glauben im biblischen Sinn setzt voraus, dafl die Botschaft als solche in
rechter Weise gehdrt, dann aber abgelehnt wurde. Ein Mensch wird
getauft, weil er glaubt, nicht damit er glaubt. Ziel der praktischen
Missionsstdtigkeit mufl sein, den Menschen in die rechte Entscheidungs-
situation hineinzufithren und ihm zu helfen, angesichts der wirklichen
Frage richtig zu entscheiden. Vorausgesetzt ist bei diesen Uberlegungen,
dafl die Erwachsenentaufe und nicht die Kindertaufe den eigentlichen
Vollzug dieses Sakramentes darstellt, wie es die Hl. Schrift an allen
einschldgigen Stellen lehrt. Die besondere Bedeutung, die die Kirche bei
der Taufe unmiindiger Kinder den Paten zumifit52, zeigt, wie sehr sie
an der Wichtigkeit der freien Glaubensentscheidung eines reifen, er-
wachsenen Menschen im Prinzip festhalt.

Es wird ersichtlich, dafl Missionsmethoden, die die freie Entscheidung
oder die Echtheit der Entscheidung nicht geradezu bewufit anstreben und
herausfordern, abzulehnen sind. Zu den grundlegenden Aufgaben der
Mission gehort, jeden Menschen in seiner je einmaligen Verantwortlich-
keit mit der wahren Botschaft Jesu zu konfrontieren, um echte Zustim-
mung oder echte Ablehnung hervorzurufen. Man kann heute den Ein-
druck gewinnen, dafl nicht nur die echte Zustimmung nur noch selten
geleistet, dafl vielmehr auch die echte Ablehnung immer vereinzelter
wird; das bedeutet, dafl es sich kaum noch ereignet, dafl ein Mensch
vor die wesentliche Frage gerdt. Missionstheologie und -praxis stehen hier
vor einem sehr ernsten Problem, das noch lingst nicht gentigend Be-
achtung gefunden hat. Es geht um nicht weniger als um die Frage,
ob das Zentrale des christlichen Kerygmas heute tatsichlich so verkiindet
wird, daf} es imstande ist, eine tiefe Entscheidung herauszufordern 53.

% In der Litanei zum Heiligen Geist betet die Kirche: ,Von dem Widerstand
wider die erkannte Wahrheit — erlose uns, o Heiliger Geist.“ Diese Bitte kann
neben vielem anderen auch in dem Sinn verstanden und vollzogen werden, den
er von der Situation der missionierenden Kirche aus erhalt.

52 Vgl. Hucos Kapitel De sacr 11, 6, 12. 458 A—C. Der Codex juris canonici
betont can. 762, § 2 mit besonderer Eindringlichkeit: ,Ex vetustissimo Ecclesiae
more nemo sollemniter baptizetur, nisi suum habeat, quatenus fieri possit, pa-
trinum.“

*3 Vgl. zur Frage der Verkiindigung an die Nichtchristen heute: Tr. Onm, Von
der Umkehr, der Mission und der Missionswissenschaft. In: ZMR 40, 1956,
257—265.
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3) Wir greifen nunmehr Hugos Lehre von dem ,medium tempus® auf,
in welchem Beschneidung und Taufe zur Zeit des geschichtlichen Uber-
gangs vom einen zum anderen Heilszeichen gleichzeitig nebeneinander
giiltig gewesen sind. Damit fiir einen Menschen die Ubernahme der
Taufe zur Pflicht werde, muR er den Sinn des Evangeliums wirklich
hérend vernommen haben und zur Uberzeugung von seiner Wahrheit ge-
langt sein. Dies innerlich zu vollziehen, geht in einem Prozell vor sich,
der nicht schnell und uniiberlegt ablaufen kann und darf, sondern Zeit
und MufRe braucht. So ergibt sich aus dem Vorgang der Mission von selbst
ein formal-ahnlicher Zustand, wie Hugo ihn geschichtlich gegeben sieht,
als in den Geltungsbereich der Beschneidung hinein das neue Zeichen
der Taufe einbricht.

Die formale Ahnlichkeit zu der von Hugo charakterisierten Situation
besteht darin, dafl in der Zeit der Missionierung in einem nichtjiidischen
Bereich dort zwei heilsgeschichtlich mbgliche Stufen oder Stande antreff-
bar sind: der status naturae und der status gratiae. Der erste dauert noch
fort, geht aber seinem Ende, d. h. seiner Erfiillung entgegen; der status
gratiae beginnt, sich weiter auszudehnen und zu festigen. Der status
legis des Judentums ist als Durchgang zum Christentum nicht erforder-
lich, das hatte der Streit in der Urkirche durchgesetzt. Durch die Verkiin-
digung des Evangeliums ist der status naturae ebenso iiberholt und ,alt®
geworden wie seinerzeit die Beschneidung. Er behilt seine — schwer be-
stimmbare — heilsgeschichtliche Geltung, die zweifellos nicht nur negativ
gewertet werden kann, sondern auch einen im Grunde guten, weil pro-
videntiellen Sinn hat. Der status naturae hat diese Geltung zwar mit
der Ankunft des Neuen verloren; aber er gilt dennoch fiir jene Men-
schen, die ihm in bester Uberzeugung nach wie vor treu sind — ahnlich
wie Hugo es sich fiir die Beschneidung dachte. Mit Bernhard diirfen wir
hinzufiigen, daff nur Gott beurteilen kann, wieweit das Nichtchristliche
seine heilsgeschichtliche Sendung und Geltung auch nach der Verkiin-
digung der Frohbotschaft behilt. Hugo von St. Viktor hat die Meinung
ausgesprochen, die drei heilsgeschichtlichen Status folgten einander nicht
nur zeitlich, sondern hiitten auch nebeneinander Bestand die gesamte
Geschichte hindurch 54

Aus der formalen Ahnlichkeit der Uberginge folgt, dafi die Hin-
wendung aus dem nichtchristlichen Bereich zum Christentum ihrer We-
sensstruktur nach nur langsam und allméhlich geschehen kann, mit Mufle
und Ruhe, in einem ernsten Prozef der Reifung und eindringenden
Erkenntnis, der nicht in Hast und Schnelligkeit geschehen darf . Ent-

5t D¢ sacr 1, 8, 11. 313 B: ,Ista tria genera hominum (gemeint sind pagani,
Judaei, Christiani, Anm.) ab initio nunquam ullo tempore defuerunt.” Vgl
H. R. Scaverre, Heilsgeschichte und Mission. Ein Beitrag zur Missionstheorie
nach Hugo von St. Viktor. In: ZMR 41, 1957, 40 i

5 Von Psychologen und Philosophen wird heute sehr stark darauf hingewiesen,
daB es zur Erlangung der menschlichen Selbstfindung und Reife der Mufle und
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sprechend diirfen auch die Missionierenden nicht mit Unruhe, Indis-
kretion und Aufdringlichkeit an die Nichtchristen herantreten. Hugo
sprach von ,mora“ und ,gravitas“ und wandte sich energisch gegen das
»subito® und ,praecipitanter®. Die Wichtigkeit und Wiirde einer solchen
Entscheidung wie der Bekehrung und des Sich-taufen-Lassens verlangen
eine Missionsmethode, die von Geduld, Warten-kénnen und Weisheit
gepragt ist, wie wir sie bei Hugo von St. Viktor in reifer Einsicht an-
gedeutet finden. Dazu gehdrt auch, dafl wir es den Nichtchristen nicht
unnétigerweise schwer machen, den Weg zur Taufe zu gehen, indem wir
eine bestimmte geschichtliche Form des Christentums mit dessen Wesen
verwechseln und identifizieren.

Weder der Anspruch des Christentums auf die Fiille der Wahrheit
noch der Ernst des Missionsbefchls werden bei der Forderung nach
»mora et gravitas® iibersehen, im Gegenteil, sie werden tiefer und rich-
tiger, zugleich biblischer und patristischer verstanden. Damit geschicht
ineins auch eine Wiirdigung der nichtchristlichen Religionen und des
nichtchristlichen Menschen tberhaupt, die allseitiger und deshalb wahrer
ist als die allméhlich iiberwundene Meinung, die — ahgesehen von ein-
zelnen Ausnahmen — unter den vielen ,Heiden® nur Schlechtigkeit und
Verderbnis gelten lassen will %6. Ein solcher Ubergang zum Christentum

der Sammlung bedarf. Dies gilt aber erst recht dann, wenn nach diristlicher
Uberzeugung die wahre Selbstfindung des Menschen nur gelingen kann, wenn
der Mensch den Sinn seines Daseins in Gott und Jesus Christus begreift. Wir
nennen nur: R. Guarpint, Die Annahme seiner selbst. In: Christliche Besinnung.
Bd. 6. Wiirzburg o. J., 5—30; Fr. Lest, Kultus als Heilsweg, Salzburg 21954;
Ders.: Ware ich ein Mensch. Sammlung und Zerstreuung — Mufle und Kulf.
Niirnberg 1956; J. Preper: Mufle und Kult. Miinchen 1949: Tu. Onm: Ruhe und
Frommigkeit. Koln und Opladen 1955. Siehe auch E. Herricin: Zen in der
Kunst des Bogenschiefiens. Miinchen-Planegg 71957; K. von Diirckuem-MonT-
MARTIN: Japan und die Kultur der Stille. Miinchen-Planegg 1950.

% Vgl. O. Karrer: Das Religitse in der Menschheit und das Ghristentum.
Frankfurt a. M. 41949; Ekstatische Konfessionen, gesammelt von MarTIN BUBER.
Berlin o. J.; L. Tuome: Es gibt viele Religionen. .. Uber die absolute Wahrkeit
des Christentums. Frankfurt a.M. 1953; Tua. Oum: Die Gebetsgebirden der
Udlker und das Christentum. Leiden 1948; Ders.: Die Liebe 2u Gott in den
nichichristlichen Religionen. Die Tatsachen der Religionsgeschichte und die christ-
liche Theologie. Krailling vor Minchen 1950. A. BRuNNER wird dem Anliegen
des letztgenannten Buches von Tromas Omm nicht gerecht, wenn er in seinem
Werk Die Religion (Freiburg 1956) dazu bemerkt: ,Auf das geistige Moment
in der Religion geht auch die Tatsache zuriick, daf immer und iiberall einzelne
die ungentigenden Formen und die falschen Lehren ihrer iiberkommenen Reli-
gion zu durchbrechen vermochten und sich iiber die Liebe der Dankbarkeit hinaus
zu einer selbstlosen Liebe zu Gott erhoben.“ (S. 83; vgl. auch die Bemerkung
auf S. 54 desselben Buches.) Das Werk von Omm weist doch nach, daff keines.
falls nur ,einzelne die echte, personale Gottesliebe erreicht haben und daf
diese angeblichen Einzelnen ihre religiose Erfahrung keineswegs als ein Spren-
gen ,ungeniigender Formen® und ,falscher Lehren® verstehen und vollziehen,
sondern eben aus der Mitte ihres jeweiligen Glaubens heraus. Die religions-
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in Mufie und Ruhe entspricht aber auch dem christlichen Selbstverstind-
nis, insofern die Sicherheit in der Glaubensiiberzeugung Geduld und
Warten ermoglicht, wahrend sich hinter aktivistischer Hast sehr oft
Haltungen wie Angst, Unsicherheit, Flucht in die Aktion, Nicht-sehen-
Wollen der eigentlichen Gefdhrdungen, Selbsttduschung gegeniiber den
eigenen Fehlern verbergen.

4) Betrachten wir noch die missionstheologische Bedeutung, die sich
fiir unseren Gedankengang der patristischen Lehre von der Rettung
ohne die aktuelle Taufe nur durch den Glauben, die wir im Anschlufl
an Hugo und Bernhard dargelegt haben, ergibt.

Wer ohne seine Schuld ungetauft bleibt, kann gerettet werden durch
den Glauben bzw. durch sein Verlangen nach dem Glauben und der
Wabhrheit iiberhaupt. Trotz der starken Betonung der Notwendigkeit
der Taufe zum Heil begegneten wir bei den beiden Theologen der
frithen Scholastik einer mindestens ebenso starken Hervorhebung der
Heilsméglichkeiten ohne die Taufe. Unsere Frage, was mit jenen Nicht-
christen sei, die nie aktuell oder nie ernstlich mit dem Evangelium kon-
frontiert wurden, konnte im 12. Jahrhundert in dieser Form nicht ge-
stellt werden. Dennoch 1i}t sich von den Prinzipien jener Theologen aus
sagen, dafl die Lehre von der Moglichkeit des Heiles ohne aktuelle
Taufe im weitesten Sinn interpretiert werden mufl, so dafl auch fiir jeden
.Nichtchristen®, der seiner Uberzeugung nach gut lebt, die sichere Aus-
sicht auf Rettung besteht.

II1.

Wenn wir zusammenfassend die missionstheologische Auswertung des
dogmengeschichtlichen Befundes bei Hugo von St. Viktor und Bernhard
von Clairvaux iiberblicken, miissen wir mit einer Frage schlieflen, die
freilich ungelost bleiben muf.

Mission ist die Verkiindigung des einen Heilsgeschehens von Tod und
Auferweckung des Messias Jesus. Der Vorgang der Hinfithrung zum
Glauben an den Gott, der solche peyaheia (Apg 2,11) in der Geschichte
gewirkt hat, verurteilt nicht, sondern wiirdigt auch das Alte und
eroffnet in Mufle und Geduld die Wege zum Neuen. Wer zur Uber-

geschichtliche Tatsache der Licbe zu Gott bei allen Volkern liegt nicht blof
in dem Phinomen, dafl es halt {iberall trotz der ,heidnischen® Verderbnis auch
fromme Menschen gebe, sondern gerade darin, daff in den Weisen der ver-
schiedenen Religionen Gottesliche echt verwirklicht werden kann und verwirk-
licht ist. Damit wird die Frage nach einer heilsgeschichtlichen Wiirdigung des
Status der nichtchristlichen Religionen, die Frage nach ihrem positiven providen-
tiellen Sinn und ihrer relativen Giltigkeit aufgeworfen, wie sie z. B. sehr deut-
lih von Nikxoraus von Cues empfunden wurde. In dieser Problematik wire
auch eine Beschiftigung mit Karr Barta empfehlenswert. Vgl. K. BarTa: Kirch-
liche Dogmatik 1, 2. Zirich 41948, 304—397 (§ 17. Gottes Offenbarung als Auf-
hebung der Religion.)
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zeugung gelangt, die an ihn ergangene, ihm zugesprochene Botschaft
von Jesus dem Christus sei die Heilsbotschaft Gottes schlechthin, mufs
sich bekehren und zum Zeichen fiir seinen Glauben taufen lassen, bei
welchem Geschehen er im Mysterium des Sakramentes bereits der Herr-
lichkeit des erhohten Christus anteilig wird. Wer der erkannten Wahr-
heit widersteht und die Taufe ablehnt, wird schuldig; wer ohne Schuld
— aus welchem Grund auch immer — nicht zur Taufe gelangt, darf
trotzdem die Rettung erwarten.

Wenn diese Thesen richtig sind, ergeben sich daraus jene Folgerun-
gen, die zu der Frage fithren, die am Schlufl aufgeworfen werden soll.
Zunichst ist zu sagen, dafl es in dem Geschehen, das wir mit dem relativ
jungen Namen ,Mission“ benennen, nicht primdr um die ,Rettung der
Seelen“ geht; denn es gibt auch ohne die Mission und ohne die Taufe
hinreichende Méglichkeiten, das Heil zu erlangen. Wenn also die Ret-
tung der ,unsterblichen Seelen“, was biblisch gesehen nichts anderes
heiflen kann als die Bewahrung der einzelnen menschlich-personalen
Wesen fiir das eschatologische Konigtum Gottes, nicht das primdre, ein-
zige, wichtigste und vordringlichste Anliegen der christlichen Mission
sein kann — worin liegt dann der Sinn der Mission 572

So richtig es bleibt, dafl die Mission jeden einzelnen in die Situation
der Entscheidung fiir oder gegen die Offenbarung Gottes in Jesus dem
Christus bringen mufl, so liegt doch der Sinn dieses Anspruches zuletzt
nicht in der Sicherstellung des Seelenheils des einzelnen Menschen; er
liegt auch nicht in der Griindung der Kirche, in die der Sich-taufen-
Lassende notwendig hineingerat. Die ,Seele® kann ohne Taufe gerettet
werden; wozu bedarf es da der Einpflanzung der Kirche? Denn offenbar
ist doch die Kirche nicht Selbstzweck, nicht von der Art eines finis, eines
Endzieles, noch ist sie etwas Vollkommenes, Vollendetes. Die Alternative
~Rettung der Seclen® — ,Pflanzung der Kirche® erfafit das Eigentliche
nicht (— abgesehen davon, dafl sie gar keine echte Alternative abgibt!).
So sehr die Mission es mit einer personalen Entscheidung zu tun hat, so
sehr in der Mission immer wieder Kirche sich bildet — der Sinn der
Mission mufl anders, tiefer verstanden werden.

Joachim Jeremias siecht den Sinn der Mission darin, dafl in ihr das
hereinbrechende Eschaton sich zu realisieren beginne. ,Die Erstlinge der
Heiden sind Zeichen, Angeld der Erfullung, Vorausgabe der endzeit-
lichen Vollgabe. Ebenso wie die Rechtfertigung, der Geist, die Kindschaft,
die Tischgemeinschaft des Abendmahls Gnadengaben Gottes sind fir die
Zeit des Wartens auf die Vollerfiillung, so sind es auch die Heiden, die
Gott der Kirche Jesu Christi zufithrt. Die Mission ist ein Stiick
Enderfiillung, Tatbeweis Gottes fiir die Inthronisation des Men-
schensohnes, sich schon jetzt realisierende Eschatologie.
Sie ist Mitwirkendiirfen an der gnadenweise geschenkten Vorweggabe

57 Uber den Streit um den Missionsbegriff informiert sehr bequem: A. SEumois:
Uers une définition de I Activité Missionnaire. Schoneck/Beckenried 1948.
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der Stunde des Gottesheils, das Jes 25 schildert: Die Heiden am Tische
Gottes beim heiligen Mahl (v. 6), die Hiille uber ihren Augen zerrissen
(v. 7), der Tod vernichtet auf ewig (v. 8)“ . Der Einbruch des eschato-
logischen Konigtums Gottes wird durch die Mission andeutend bezeugt.
In der Richtung dieser These scheint die Frage beantwortet werden zu
miissen; bis das mit der erforderlichen Klarheit geschehen kann, ist noch
manche Vorarbeit zu leisten.

So bleibt uns fiir jetzt das Nachdenken aufgetragen; die Flucht vor
der Frage hilft niemandem. Wir mochten mit der weisen Erkenntnis
eines Philosophen schliefen, die — in anderem Zusammenhang gespro-
chen — dennoch auch fiir die Theologie zutrifft: ,Je mehr wir uns der
Gefahr nihern, um so heller beginnen die Wege ins Rettende zu leuch-
ten, um so fragender werden wir. Denn das Fragen ist die Frommigkeit
des Denkens® 39,

8 ] Jeremias: Jesu Uerheifung fir die Udlker. Stuttgart 1956, 63.
8 M. HemrGGEr: Die Frage nach der Technik. In: Die Kiinste im technischen
Zeitalter. Munchen 1956, 72.

PANARABISMUS UND ISLAMMISSION
von Andreas Villany:

Motto: ,Her house was out of doors...“
Kears: Meg Merrilies

Die arabische Machtentfaltung wurde in den letzten Jahren durch die
Erfolge der Unabhingigkeitshewegung in Nordafrika gestirkt. Nach
Libyen wurden Marokko und Tunesien frei. Die Selbstindigkeit Al-
geriens ist eine Frage der Zeitl. Seiner geschichtlichen Tradition ent-
sprechend ist der Islam in diesen Auseinandersetzungen das Kampf-
mittel, gehértet als Reaktion auf die nationalistische und koloniale Kir-
chenpolitik. Der Kampf ist besser orchestriert im Sentimentalen als im
Konstruktiven, im Negativen als im Positiven. Dadurch erhalt die
missionsfeindliche Auffassung von der Unbekehrbarkeit der Muslime
ein neues Argument. Schon vor Jahrzehnten wurde diese Auffassung in
dem magistralen Pastoralschreiben Mgr. Vielles, des grofien Bischofs von
Marokko, als unchristlich zurilickgewiesen®. Trotzdem dient sie immer

' Vgl. J. F. Kenneoy: The Algerian Crisis, in America vom 5. 10. 1957. — Cf.
Lettre aux Communautés de la Mission de France. In: Informations Catholiques
Internationales v. 15. 3. 1958.

2 g meinen Artikel: Un document pour Uhistoire de I'Eglise au Maroc Frangais
(La lettre pastorale de Mgr. Vielle du 24 févr. 1939). In NZM 7, 1951, 299—302.

2 Missions- und Religionswissenschaft 1958, Nrt. 3 193



noch als Entschuldigung fir alle Hemmnisse in der Islammission. Heute
mufl man die Frage stellen: Schliefit eine arabische politische Unabhin-
gigkeit die Moglichkeit der Islammission aus, oder miissen Geist und Mittel
dieser Mission gedndert werden?

Um die Frage zu beantworten, miissen einige Wesensziige der Islam-
mission in der Kolonialzeit und in der Gegenwart untersucht werden.
Die erste Periode ist in den letzten Jahren reichlich behandelt worden.
Leider wurde der Kern der Probleme zu sehr ins Sozial-Ukonomische
verlegt3. Schon 1950 suchte ich, wenigstens fiir Marokko, auf den Um-
stand hinzuweisen, dafl es sich weniger um eine soziale, wirtschaftliche
oder politische Krise handelte, sondern um eine Krise seelischen Ur-
sprungs 4, die heraufbeschworen wurde durch die unmenschliche Behand-
lung einer kulturell héherstehenden einheimischen Bevolkerung durch
eine minderwertige Schicht, die mit Europa an sich wenig zu tun hatte5.
Ich wies dabei auf die Gefahr hin, die eine fast ausschliefilich aus biuer-
lichen Elementen bestehende Gesellschaft in afrikanischen Feudallindern
bedeutet, und auf die Enttduschungen, die sie ,ihrer® Kirche bereiten
wird 6. Diese Erscheinungen sind in den letzten Jahrzehnten keineswegs
bloff in Nordafrika wahrzunehmen. Mit Recht schrieb ein Kenner des
Ostens: ,Ein so ungeheuerer Zusammenbruch wie der der ostmitteleuro-
pdischen Ordnung ist nicht ohne jahrzehntelange Vorgeschichte, nicht
ohne einen schon vorher erfolgten geistigen Verlust dieses Ostens vor
sich gegangen...“7. Doch hatten die Tatsachen in Nordafrika besondere
Folgen, und zwar aus zwei Grinden: Erstens bildete sich in der herr-
schenden Schicht eine Mentalitdt, die durch Rassismus, Engstirnigkeit,
Xenophobie, Materialismus, Feigheit und Grausamkeit ndher umschrieben
werden kann. Zweitens zeigte sich eine vollkommene Verkennung und
Fehlbeurteilung des Wesens der autochthonen Elemente, nidmlich der
Nomaden und der Sedentarier 8. Es waren stets die Sefhaften, die in den
Augen der Herrschenden zwar die minderwertigen, aber doch die sym-
pathischeren waren, wihrend die Eliten, die Nomaden, zumeist iibergan-
gen wurden,

Die Gehissigkeit der Europder mufite weitgehende Folgen fiir die
Missionierung eines Volkes haben, das weniger in Abstraktionen denkt

3 Vgl die Jahrginge von Témoignage Chrétien seit 1950.

¢ Térsadalom es valldss Marokkéban [Gesellschaft und Religion in Marokko] in:
Magyar Katolikus Szemle [Ungar. Kath. Zeitschrift (Rom)] 1951, Nr. 2.

* Vgl. die Schimpfnamen fiir die seit Generationen in Nordafrika Ansissigen
europdischen Ursprungs: pieds noirs, troncs de figuiers usw. seitens der echten
Européer.

% Umsonst rief Mgr. Cardijn bei einem dem Klerus von Rabat 1947 gehaltenen
Vortrag leidenschaftlich aus: ,Die Kirche gehort nicht blof den Colons (d. h.
Grofbauern europiischer Herkunft)!“

“ E. LemBERG: Umdenken in der Uerbannung.

8 Schon Heropor bemerkt, dafl die Bevélkerung Libyens aus Nomaden und
Sedentariern bestcht.
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als in Eindriicken von Person zu Person. Ist der Durchschnittsaraber in
Sachen des Sextums auch weniger empfindlich, so ist er es um so mehr
bei Verstoflen gegen die Caritas. Wie oft wurde gesagt: , Die christliche
Religion ist erhaben — sie ist ja die Religion der Liebe; aber die
Christen leben nicht nach ihr...“ (In Afrika gilt der Européder durchweg
als Christ.) Die Idee der Umma, der groflen Familie des Islam, ist nichts
anderes als jene der karitativen Solidaritit. Darum wurden die Waisen-
hduser, die z. Z. Lavigeries und seither entstanden, mit Recht als wesens-
fremd, manchmal gar als kapitalistisch-ausbeuterisch betrachtet. In der
Umma gibt es praktisch keine Waisen; sie umfafit in einem gewissen
Sinne selbst die Sklaven 82, So mufite die Lieblosigkeit von Priestern und
Ordensschwestern besonderen Anstofl erregen. Da die ,Hiuser der Euro-
paer Winde aus Glas“ haben, werden solche Fille allbekannt, besonders
natiirlich, wenn dariiber in der Presse berichtet wurde. Um blof} einige
Falle zu erwahnen: Ein hoher Pralat schrieb tiber die Krise in Algerien:
»Die Meuterei wirde aufhoren, wenn die Meuterer Angst bekdmen® 9.
Ein Feldgeistlicher von Fallschirmjigern forderte ,gegen Banditen (d.1i.
Aufstindische) Banditenmoral® 10, Das einzige katholische Blatt eines
Araberstaates brachte nach dem grofien Massaker zu Casablanca einen
exultierenden Artikel — aus der Feder eines Priesters 11! Ich selbst mufite
einmal von einem Dschebli horen, als ich einem Konfrater unfreundlich
geantwortet hatte: ,IThr Priester solltet einander doch besonders lieben!®

Kalte Verachtung wirkt noch schlimmer als leidenschaftlicher Hafi. In
meinem Artikel iiber Marokko erwihnte ich, dafi der Neuangekommene
die Eingeborenen zuerst bewundert, sie nach einigen Wochen aber gar
nicht mehr bemerkt. Seit Lyautey wurden in Marokko die Stidte der
Europder weit von der Medina, der Eingeborenenstadt, aufgefithrt, um
jeden Kontakt mit der einheimischen Bevolkerung unmoglich zu machen 12,
Grofle kulturelle Werte gingen dadurch verloren. Dawson konnte mit
Recht klagen: ,There is a much stronger bond between all Frenchmen,
than between scientists as such...“ 18,

35a Pu. K. Hirri: The Arabs. London 1948, 76.

9 Le Monde vom 1. 9. 1956.

10 Informations Catholiques Internationales 1957, Nr. 56 v. 15. 9.: Il s’agit d’'un
long texte du P. Delarue, auménier de parachutistes, publié par Alger-Univer-
sité dans son numéro du mois de mai...: ,A peuple civilisé, code pénal de
civilisés’, écrit le P. Delarue; ,a peuple primitif, code pénal de primitifs...** —
Dann folgen die Glossen des Blattes: ,...3 peuple qui tue, justice qui tue...
ete.{(p: 21}

1 Maroc Monde vom 18. 12. 1952.

% 5. meinen Artikel iiber den autochthonen Stiddtebau in muslimischen Lindern,
in: Cahiers de Ch. de Foucauld, Dezemberheft 1949,

8 Understanding Europe
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Dafl der Fremdenhafl sich auch unter Angehérigen verschiedener euro-

paischer Nationen von jeher auswirkte, machte ihn in Nordafrika nicht
christlicher 14.

Das nomadische Strukturelement

Missionarisch gesehen war die Unkenntnis bzw. das Verkennen nord-
afrikanischer Struktur am verhdngnisvollsten. Es muf} hier erwidhnt wer-
den, daf} die Umma in ihrem Wesen bis in alle Einzelziige hinein vom
Koran bestimmt wird, sei es in der Rechtsprechung oder Konvention, sei
es im personlichen oder kollektiven Leben. Der beispiellose Erfolg des
Islam hat seine Ursache darin, dafl er dem Nomaden die auf seine
Wesensart abgestimmte Religion gab15. Der Islam spricht dies deutlich
aus: ,Mit dem Pflug dringt die Ehrlosigkeit in die Familien...“ Auch
die heute noch iblichen Sprichworter der Beduinen enthalten die gleiche
Verachtung des Seflhaften: ,Sie sind wie Hihner mit Schnabeln aus
Stahl.“ — ,Thre Worte sind in den Sand geschrieben.“ — ,Sie unter-
werfen sich allen und verraten alle...“ Bezeichnend der Bericht eines
Araberfreundes: Als die Italiener die Cyrenaica rdumten, besetzten No-
maden die verlassenen Kolonistenhduser — mit ihren Tieren. Sie selbst
schlugen nebenan ihre Zelte auf.

Was und wie ist der Nomade? Woher seine Hoffart und seine sou-
verdne Verachtung des Bauern, des Ansiedlers itberhaupt?

Philipp K. Hitti gibt folgende Definition des Nomadentums: ,The
original Arab is the Beduin. He represents the best adaptation of human
life to desert conditions... Nomadism is a reasonable and stoic adjuste-
ment to an unfriendly environment...“ 16 Von der Beschaffenheit dieses
Milieus geben niichterne Wissenschaftler und begeisterte Dichter ein gleich
klares Bild 17. Frobenius schreibt wie folgt uber den Fezzan: ,Briillende
Hitze und Bestrahlung am Tage; Stiirme, die mit glithenden Sandmassen
uber das Liegende dahin- und gegen alles Stehende anfegen, eisige Ab-
kithlung des Nachts... Erwacht der im Lande der Wadi gebettete Schla-
fer..., dann hort er es hie und da in den Steinmauern erdrohnen wie
fernen Biichsenknall, — bald hier, bald dort; das ist das Springen und

14 H. FeLper: Erzbischof P. Bernard Christen von Andermatt, Kapuzinergeneral
(Schwyz 1943) berichtet tiber die Visitation Lavigeries bei italienischen Kapu-
zinern in Tunesien 1891: ,Lavigerie erklirte, dal er mit allen Missionaren
zufrieden sei... Zwei Monate spiter verlangte er in Rom den Abschied der
Kapuziner aus ihrer 300 Jahre alten Mission...“ (186)

15 5. F. M. Pargja: Islamologia, Roma 1951: ,La zona secca africana e asiatica
¢ la casa dell'lslam... La durezza di vita formava il carattere dei beduini...*
(15 u. 56)

18- . T8, 11.

" Das ,Schwarze Gebirge® (Dschebel Soda) im Fezzan erhielt z. B. seinen
Namen von dem Gestein, das, der Sonne ausgesetzt, kohlschwarz wird; hebt man
ein Stiick aus der Erde, ist seine Farbe unten orangenrot.
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Zerplatzen der Gesteine. Und wenn die Wirbel der Sandstirme am
Mittag das Flufital heraufziehen und gegen die Steilwinde anstiirmen,
dann erdrohnt nicht selten bald in der Nahe, bald in der Ferne ein an-
schwellendes Gepolter; dann hat der Wind irgendwo in der Kante ein
paar Brocken gelost, die abbrockeln und fallend andere morsche Teile
absprengen . ..“ 18, De Gawry behauptet: ,Toute propriété devient inutile
...en face avec le soleil, la lune, les planétes...“ 19,

Auf einen anderen charakteristischen Zug des Nomadenlebens wies Hitti
hin: ,Individualism is so deeply ingrained that he has never become a
socially conscious being . .. The clan organization is the basis of the Beduin
society.” 20, Ahnlich Gawry: ,C’est seulement dans le désert que ’homme
peut échapper aux promiscuités étouffantes du monde® 21, Gautier, wie
die meisten Nordafrika-Franzosen den Nomaden gegentiiber feindlich ein-
gestellt, sagt von ihrem Individualismus: ,Evitant les contacts, ils
s’étaient habitués & l'isolement . . .“®. Fr weist auch auf die vollkom-
mene [dentitit wahren Arabertums und des Nomadismus hin: ,1’Arabe
est probablement le représentant le plus caractéristique qui fut jamais
du nomadisme23.“ Selbstverstindlich fehlt im Nomadenportrdat eines
Gautier oder Despois die Bewunderung jener europaischen Eliten, die
sich stets fiir das Nomadentum begeistert haben: ,Le grand nomade,
endurci aux privations du désert, ardent de convoitises profondes, affamé
de jouissances et de pouvoir... Ce fauve humain poursuit confusément
au fond de lui-méme un réve éternel de pillage et de domination...
Le nomade n’a pas de racine, c’est a la guerre seulement qu’il est re-
doutable; la paix, I'ordre, la sécurité tendent & 1’éliminer 24.“ Dafl aber
diese ,élimination® nicht eine spontane war, bewies die brutale Liqui-
dierung des Nomadentums in der Cyrenaica in den dreiffiger Jahren,
als es zu Zehntausenden mit Familien und Herden in den ilalienischen
Konzentrationslagern unterging. ..

18 Tro Frorentus: Kulturgeschichte Afrikas, Zirich 1954, 106.

19 7Zit. bei BeEnoist-Mecuin, Ibn Séoud. Paris 1955, 17 s.

20 L 11—14.

2t Der Wiistensoldat des zweiten Weltkriegs W. B. Kennepy Seaw: Patrouilles
du désert, Paris 1948: ,L’Arabe nomade hait la foule... Individualiste et grand
amateur de la liberté inconnue dans les villes... Il dresse & I'écart les quelques
tentes de son clan, dans un creux de terrain...“ (177). Ganz dhnlich E. T.
LawreNce: Aufstand in der Wiiste, Fischer 1957, als Abd-El-Krim, der junge
Beidawi Scherif, ihn besucht: ,sein Blick fiel in das Tal, wo ringsum in den
Niederungen die Wachtfeuer der einzelnen Heeresabteilungen weithin leuchte-
ten... Und mit dem Arm dariiber hinweisend, sagte er mit leichter Trauer:
.Jetzt sind wir keine Araber mehr, wir sind eine Masse geworden...”“ (71 s.).
Auch militirisch stellt Lawrence fest: ,Bei ihnen bedeutete Trennung Stér-

ke...” (92).
2 Le passé de U'Afrique du Nord, Paris 1937, 240.
2 ibid. 283 24 jbid. 209 s.

197



Kein anderer als der bauernfreundliche Gautier gab zu: ,Au Magh-
reb, c’est le grand nomade qui est le personnage historiquement impor-
tant” 25, und er macht darauf aufmerksam, dafl die geschichtliche Peripe-
teia Nordafrikas mit dem Auftreten des Kamels zusammenfllt.

Schon mythologisch ist die Ankunft der Nomaden durch die arabischen
Chronisten festgehalten. So erzdhlt Abu Zakaria das dramatische Ge-
spriach zwischen dem Kalifen Omar und den Luata: ,Habt ihr Stidte,
wo ihr wohnt?“ — | Nein.“ — ,Habt ihr befestigte Plitze, wo ihr eure
Giter aufbewahrt?* — ,Nein.“ — | Habt ihr Mirkte, wo ihr tauscht?
— ,Nein.“ — Da begann Omar zu weinen; denn er erinnerte sich eines
Prophetenwortes, das die Ankunft eines ,, Volkes ohne Stidte, ohne Festun-
gen, ohne Markte® vorhersagte. Gautier nennt diese Episode: ,L’hymne
aux nomades, chanté dans la Bible des Rostemides 26.“

Auch wissenschaftlich gesehen ist das Auftreten des Kamels in Nord-
afrika von epochaler Bedeutung. Frobenius spricht von der kultur- und
kunsthistorischen Wichtigkeit, die sich im ,hdufigen Vorkommen von
Darstellungen des etwa erst im ersten nachchristlichen Jahrhundert in
diese Lander eingefihrten Kamels* widerspiegelt®”. Man kann noch
weitergehen und sagen: Die ganze ,Kulturkreislehre baute sich auf der
von Ratzel formulierten Migrationstheorie auf” 2. Gautier setzt die Be-
deutung des Kamels in volles Licht: ,Le chameau est le compagnon des
grandes tribus nomades, l'auxiliaire de leur domination... Le dromé-
daire est a l'origine et par excellence un animal particulier a2 la pé-
ninsule arabique. .. Dans toutes les langues méditerranéennes, le chameau
est désigné par un mot d’étymologie arabe. Il serait naturel de croire
qu’il a été introduit au Maghreb 2 par les invasions arabes® 30,

2% ibid. 263

26 ijbid. 327. — Bei Lawrence (Einleitung zu Cu. M. Daoucury: Arabia Deserta,
London 1926, pp. XIX) findet sich eine Wiistenszene, blindig und packend be-
schrieben: ,Die Kamele wurden rings in eine Phalanx gelagert, und wir legten
uns in den engen Kreis, umbrandet vom heulenden Sturm...“ Das erinnert an
den historischen Untergang mancher Nomadenstamme, die — wie Iy Knar-
pouN berichtet — hinter der Verschanzung der Kamelherden (medjouda ge-
nannt) mit Weib und Kindern der Vernichtung entgegensahen... Auch Cor-
rRipPUS zeichnet ein plastisches Bild, wie gefangene Nomadenfrauen in Carthago
einzichen und die Menge sich dringt, sie zu sehen ,furchtlos auf ihren groflen
Reittieren sitzend, die Stirn tatauiert, die Sduglinge an der Brust®. Es ist ferner
eine geschichtliche Tatsache, daff die beispiellosen Erfolge arabischer Kriegs-
fiihrung in den ersten Dezennien grofienteils durch Gewaltmirsche auf Kamelen
errungen wurden.

27 FroBenius: a.a. 0. 50

% . Jensen: Kulturkreislehre als Grundlage der Kulturgeschichte, aus: Leo
Frobenius . .., Leipzig, 1938, 91—93.

2 Die Bedeutung von Maghreb ist nicht eindeutig. Das Wort bezeichnet den
Westen, den Sonnenuntergang und das Gebet, das zur Zeit des Sonnenunter-
ganges vorgeschrieben ist. In meinem Aufsatz iiber Marokko gab ich als best-
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Nach dem Gesagten hat das Nomadentum Nordafrika seinen Stempel
aufgedriickt. Thm verdankt das Arabertum sein Geprage, seine Kraft und
seine Expansion. :

Das sedentire Strukturelement

Es ist eine bekannte Tatsache, dafl Mentalitat und Wesen des Bauern-
tums stets und iiberall gleich sind. Selbst wo ein Nomadenvolk mit
autoritiren Mitteln sefhaft gemacht wird, dringt dieses Gesetz durch. So
schreibt Benoist-Méchin iiber die Asir-Siedlungen Ibn Séouds: ,Les
paysans y menérent une vie assez semblable a celle de leurs congénéres
d’Europe 31.“ In meinem Aufsatz Giber den Dschebel Nefusa 32 stellte ich
fest, dafl ,der Bauer derselbe ist und bleibt, wo und wann er auch lebt®.
Deshalb ist die Schilderung von J. Despois iiber den Dschebli 3 in dieser
Hinsicht so interessant; denn dem Autor kann keineswegs vorgeworfen
werden, dafl er dem Bauern gegeniiber kritisch eingestellt ist. Er schreibt,
sie seien habgierig, arbeiteten nur, um zu verdienen, und wanderten allein
des Geldes wegen aus; sie seien vorsichtig und sparsam und nur maflig
gastfreundlich 3 — ,eben Bauern®. Sie wagten sich selten von ihren
Bergen hinunter in die Ebene, die unsicher ist, weil dort die anderen,
die Nomaden, leben. Despois sieht einen Zusammenhang zwischen dem
religiosen Puritanismus der Dschebli und ihrer Selbstgeniigsamkeit. Nach
seiner Auffassung waren die zahlreichen Haresien und Apostasien blofi

Mittel zur Selbsterhaltung®s. Es ist Tatsache — auch wenn man mit
Perkins-Goodchild 3¢ die Theorie des P. Albasini tiber eine apostolische
Missionierung des Nefusa-Gebietes zuriickweist — daff die Christiani-

sierung der Dschebli auf die ersten Jahrhunderte zuriickgeht. In ihrem
hemmungslosen Opportunismus waren es die Nefusa-Berber, die sich
wihrend der italienischen Kolonialherrschaft selbstverstandlich als ehe-
malige Christen bezeichneten. Vor und nach dieser Periode betonte die
lokale Tradition, daff sich die Dschebli nicht der Gewalt weichend, son-
dern aus freien Sticken (nicht belessif = durch das Schwert, sondern
belen_nefusa — mit der Seele) dem Islam unterworfen hitten, und daff
daher auch der Name ihrer Berge kime. Jedenfalls gehdrten die Berber
zu den ersten Christen und zu den ersten Hiretikern. ,Donatism had its

mégliche Ubersetzung Abendland an. Historisch umfaft es den nordwestlichen
Teil Afrikas, oft: Tunesien, Algerien, Marokko.

% Qp. cit. 207

31 BenoisT-MecmiN: Ibn Séoud, Paris 1955, 262.

92 Nalut, Vortrag in der Societd Dante Alighieri zu Tripoli i. J. 1955. (Als
Manuskript vorhanden.)

3 Le Djebel Nefousa, Paris 1935, 286—89.

3 Sehr selten im Orient!

3 Ipn AB1 YEzip schreibt in seiner Chronik: ,Die Berber (des Maghreb) aposta-
sierten zwolfmal. GauTier nennt das ,un chiffre homérique®.

% The Christian Antiquities of Tripolitania, Oxford 1953, 5, 77 usw.
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stronghold among the Berber peasants®, schreiben Perkins-Goodchild 7.
So rasch wie sie den Islam angenommen haben, ebenso rasch glitten sie
in die grofie muslimische Hiresie des Ibaditismus, in der sie bis heute
verblieben, dessen Tage jedoch durch den unaufhaltbaren Prozefl der
Arabisierung gezdhlt sind. In jeder dieser Lehren und Irrlehren be-
zeugten die Dschebli eine sdkulare Intoleranz, die einen entschieden
rationalistischen Zug an sich trigt. Auch Gautier sieht eine historisch-
psychologische Analogie zwischen dem Donatismus und dem Charid-
schitismus, von dem die Ibaditen eine Sekte sind.

Nomaden und Sedentarier

Diese wirtschaftlich-gesellschaftliche Struktur war seit den Tagen Hero-
dots stets die gleiche. Das Verhiltnis ihrer Elemente zueinander wech-
selte ebenso wenig wie die Komponenten selbst. Nach Herodot verfolgten
die Garamanten (die sagenhaften Urbewohner Libyens) die Troglody-
ten38 auf ihren Quadrigen®. Gautier weist auf die historischen Analo-
gien hin: ,Le Maghreb a toujours été coupé en deux moitiés irrécon-
ciliables. Nous disons aujourd’hui les Arabes et les Kabyles 4, I'antiquité
disait les Numides4! et les Maures. Le moyen-ige arabe a dit les Botr
et les Beranés42.“ Dieser Gegensatz war tief begriindet — es gibt keinen
krasseren Gegensatz als jenen zwischen der forma mentis des Nomaden
und des Bauern. Selbst die nordafrikanischen Schriftsteller wiesen auf
diese Diskrepanzen hin, wenn auch mit ungerechten Urteilen und Schliis-
sen. Nach Gautier findet man bei den Nomaden ,une ime ébranlée,
dissociée par le dépaysement®, bei den Sedentariern hingegen ,préjugés
salutaires, résignation brute: conditions de prospérité“. Bei Despois: (les
nomades) imprévoyants, n’ayant que de mépris pour le paysan®. Ganz
anders urteilt der Offizier Kennedy-Shaw: ,Les Egyptiens des villes
n'ont rien de sympathique...“ — ,Les qualités guerriéres des séden-
taires du Fezzan sont trés négligeables...43, Die Nomaden hingegen
werden von allen geschdtzt, die unter ihnen langere Zeit gelebt haben.
Englinder, die sonst karg mit der Bezeichnung gentleman umgehen,
nannten sie wiederholt so. Lawrence sieht in ihnen ,gewissermafien die
Verkérperung des Absoluten im Menschen — mit ihrer schrankenlosen

SE@poeit: 4

% Noch heute sind ein grofler Teil der Dschebli Troglodyten und die gegen-
wartig ausgefithrten Wohnbauten werden noch vielfach in derselben Technik
ausgefihrt. Grinde: Billigkeit und gute Isolation gegen Kalte und Hitze.

* Diese Quadrigen siecht man oft in der Urkunst des Fezzan.

10 In Libyen: Araber und Berber.

1 Numidien war das richtige Nomadenland, daher die Pferde auf den alten
Miinzen, die numidische Reiterei der Rémerzeit, die Horizonte des hl. Augu-
stinus usw.

12 Op. cit. 242

42 Op. cit. 61. — Ahnlich bei LAwreNcE, Aufstand in der Ciiste, 110.

200



Fihigkeit zum Guten wie zum Bésen...“ 4. Was fur unbegrenzte Mog-
lichkeiten fir die Mission!

Man konnte einwenden, daR es blof um physische oder hdchstens
kriegerische Eigenschaften geht. Gautier ist auch geneigt, dem Nomaden
jeden Kulturwert abzusprechen: ,Les Arabes sont tout ce qu’on voudra,
excepté des ouvriers de civilisation 42, Wenn er darunter nicht Land-
wirtschaft versteht, dann ist Gautier ein grofier Irrtum unterlaufen. Die
neuesten prihistorischen Funde auf dem Gebiet der afrikanischen Kunst
haben diese Frage restlos geklirt. W. Eschmann schreibt: ,Es ist eine in
der Geschichte der verschiedensten Kunst- und Stilepochen immer wieder
sich ergebende Beobachtung, dafl am Beginn nicht das Schlichte, sondern
im Gegenteil das Uppige, der Luxus steht ... Es ist eine Kunst der Jager,
und mit dem Uberwiegen der Fischerei oder gar dem Auftreten des
Adkerbaus setzt ein deutliches Sinken der kiinstlerischen Phantasie und
Intensitit ein“45, So auch Frobenius: , Wie sollen wir es erkléren, daf der
Pantherjiger und alle seine Landsleute wohl die Legende vom Hervor-
kommen der Raubtiere aus dem Felsen kannten, nicht aber das Bild und
dies nicht einmal zu ‘sehen’ vermochten, als wir es ihnen, mit Kreide-
strichen nachgezogen, vorfithrten? ... (Denn dafl viele Berber das Bilder-
sehvermégen so gut wie verloren haben, ist wohlbekannt.) 46.“ Wie raf-
finiert dagegen die Intuition der Nomaden, ,le flair des Bédouins®, die
auch bei der Entdeckung der Schriften von Qumran eine Rolle gespielt
hat47. Selbst Gautier mufl zugeben: ,un ksar saharien est construit en
boue durcie, mais il est d'une architecture savante et complexe. C'est que
sur le ksar plane le nomade... C’est un gentilhomme, le sabre au cote.
Tout au contraire, une agglomération kabyle est un village que sente le
paysan 4. In meinem Aufsatz iiber Ghadames* fithrte ich lokale Be-
weise fiir die These des P. Roncaglia auf, der behauptete: ,La civilta
del deserto non & meno civiltd di quelle d’'una cittd delle pilt favorite

a4 ehd. 307:

sa Op. cit. 208.

45 Tn: Christ und Welt vom 28. 7. 1954. S. auch bei FropENIUS: ,L’essenziale
nella creazione delle civilth & il mito e non il finalismo utilitaristico..." In:
Storia della civilta africana, Zirich 1950, 72. — Sehr beachtenswert die Fest-
stellung bei DoucLas-p’HarNONCOURT: Indian Art in the US, New York 1941,
12: ,Our tendancy to deal with unfamiliar manifestations of other cultures by
describing them with our ambiguous and usually somewhat derogatory term is
quite unfortunate... The word primitive, in either its literal sense, describing
an early stage of development, or its popular sense, implying lack of refine-
ment it

46 Fpopentus: Kulturgeschichte Afrikas, 68.

47 G, VerMes: Les manuscrits du Désert de Juda. Paris 1953.

4 Op. cit. 244

# S, meinen Vortrag iiber Ghadames, gehalten i. J. 1954 in der Societa Dante
Alighieri zu Tripoli (als Manuskript vorhanden).
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dall’organizzazione igienica e dall’assistenza sociale5.“ Im Aufsatz iiber
Nalut war die Grundlage fiir meine Hypothese iiber die Entstehung des
Gassr einerseits die Nomadenkultur und die daraus hervorgehende Wii-
stenarchitektur, andererseits die primitiven Zweckbauten der Bauern 5.
Es ist eine interessante Tatsache von globaler Giiltigkeit, dal trotz
schwungvoller Aktivitit und heroischen Kidmpfertums der Nomade in
seiner tiefsten Seele ein Kontemplativer ist. Die groflen Denker und
Mystiker des Islam — wie auch so viele Eremiten und Heilige des Chri-
stentums — wurden in ihrer Zuriickgezogenheit durch die Wiiste geformt.
So Muhammed Abdul Wahab (1708—1787), der mit zehn Jahren den
Koran auswendig wufite und in der Grenzenlosigkeit des Nichts5? seine
Hudah (,richtige Ortung®) ausreifen lief. Oder noch spiter Abdul Aziz,
der vor wenigen Jahren verstorbene grofie Chef von Saudi-Arabien,
von dem sein Biograph 53 schreibt: ,,Au milieu de ce paysage dévoré par
le feu ol tout se consume dans une ardeur aveugle, il plongeait au fond
de lui-méme.“ Den Hang zur Kontemplation beim Araber kann ein jeder
bemerken, der durch sein Land zieht. Besonders ergreifend ist die Stunde
des Sonnenuntergangs, wenn der Reisende vom Reittier steigt und sein

- Abendgebet verrichtet, wihrend ringsumher tiefe Stille ist und auch das

Tier ganz ruhig dasteht?®. Ich selbst sah einmal einen Alten am Strande
des Ozeans unbeweglich hinausblicken in die Unendlichkeit von Himmel
und Meer. Nach einer Stunde kam ich an derselben Stelle voriiber, und
er sal noch immer da, in der gleichen Unbeweglichkeit, mit demselben
Blick. (Wie oft wurde dies von primitiven ,Europdern® als ,Nichtstuerei®
verlacht!)

Das Ergebnis der charakterlichen und kulturellen Uberlegenheit des
Nomaden konnte dem Seflhaften gegeniiber nur zu einem Ergebnis fith-
ren: zur Domination. So bildete sich bei den Arabern eine Struktur aus,
in der es statt Klassenherrschaft und Klassenunterwerfung herrschende
und beherrschte Stimme gibt. Aus dieser Tatsache heraus entwickelte sich
der historische trend des Sedentariers: eine Art Pendelbewegung von
der Nomadenherrschaft zur Unterwerfung einem fremden Imperium
gegeniiber. In meinem Vortrag ber den Dschebel definierte ich das so:

50 Oriente e Occidente. I compiti odierni dei Missionari in Oriente e il problema
della collaborazione e dell’adattamento. In: NZM, 10, 1954, 1—8; 123—133;
hier 5.

51 Im erwihnten Vortrag in der Dante-Gesellschaft zu Tripoli, 1955.

52 Wie ein Gegenstiick zum aszetischen ,nada“ des hl. Johannes vom Kreuze.
Man denke an die Worte des Conrad Gesner aus dem XVI. Jahrhundert (bei
Kennepy SmAW, op. cit.): ,nihil hic auribus molestum esse potest, nihil impor-
tunum, nulli tumultus aut strepitus urbani... Hic in profundo et religioso quo-
dam silentio ex prealtis montium jugis ipsam fere celestium si quae est orbium
harmoniam exaudire tibi videberis...*

53 H. C. ArmstrONG: Lord of Arabia. Zit. bei BEnoisT-MEecHIN, 107.

5 Bekanntlich waren solche Szenen oft Mittel fiir die Konversion europiischer
Eliten, wie z. B. bei ErnesT Psicuart: Uoyage du Centurion.
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,Arretramento dei nomadi, slancio berbero e presenza di una grande
potenza esterna erano sempre dei fatti che si presentavano parallela-
mente.*

Dieses historische Element erkannten auch die nordafrikanischen Euro-
pder. Doch in ihrer Bauernsolidaritit hielten sie es fiir angebracht, dafl
sich ,sous la domination frangaise la grande conquéte de l'agriculture
sédentaire sur les paturages des nomades” auswirkte. Dadurch wurde ,la
concilitation de leurs droits millénaires avec la nouvelle tenue du sol
une grosse difficulté administrative® 55, Genau wie im Dschebel, wo sich
die Berber unter der italienischen Herrschaft auf Kosten der Araber be-
reicherten: ,Ils abusent de leur pouvoir en cas de contestation de terrain
aussi pour assoupir les titres de propriété des Arabes® 8.

Trotz all dieser Praktiken im Schatten der jeweiligen fremden Macht
blieb der Sedentarier immer der Minderwertige, selbst wenn er sich
bereichert hatte. Schon von den alten Zenata schreibt Gautier: ,Arrivés
a la prééminence, ils se comportent comme tous les Berbéres: ils rougis-
sent de leur origine®57. Selbst wihrend der Kolonialherrschaft bekannten
sich mehrere Berberstimme im Nefusa als Araber.

Wie wenig sich hier die Verhéltnisse im Laufe der Jahrhunderte ge-
dndert haben, zeigt ein Satz von Gautier: ,Au sud du limes nomadisent
aujourd’hui toutes les grandes tribus nomades, celles, qui ont été mas-
sées par Abd-El-Kader® 58. Jeder Widerstand gegen Fremdherrschaft hat
bis heute seinen Ursprung im Nomadentum. Ein Grund mehr fir die
Feindschaft des Kolonialismus gegen die Nomaden, aber auch ein Grund
mehr fiir den Stolz des Nomaden wie fiir die Komplexe der Sedentarier.
Und im Letzten ein Grund fir die autochthone Hierarchie der Stimme.
Ohne Druck einer Fremdherrschaft wurde sie auch ausnahmslos an-
erkannt. Charles de Foucauld staunte bei seiner ersten Marokkoreise, als
er die permanente Besetzung einer Stadt im Norden durch die Nomaden
aus nichster Nihe beobachten mufite. Was das dort bedeutet, konnte auf
Grund von Jugenderinnerungen der 1955 verstorbene Gouverneur des
Fezzan, Bey Omar, erzdhlen.

Diese Tatsachen wirkten auf die Européer in verschiedener Weise. Die
Eliten erkannten, dafl diejenigen ,die Braven sind, die einen mit Ge-
wehrschiissen empfangen® %, nicht jene, die einem jeden einen begeister-
ten Empfang bereiten. Jedenfalls ist es ein Test fiir den Fremden, wie
er den Nomaden und Sedentarier sieht, wie er auf ihre stolze Zurtick-
haltung bzw. ihre kriecherische Unterwerfung reagiert. Hier mufl bemerkt
werden, dafl der eurafrikanische Bauernsolidarismus keinesfalls blof§
Reflexen des UnterbewuBtseins entsprang — er war bewuft. Dafiir mag
eine charakteristische Episode als Beispiel dienen: General Juin hielt vor

% GAUTIER: op. cit. 325 5 Dgespois: op. cit. 319 usw.

57 GAUTIER: op. cit. 218 58 GAUTIER: op. cit. 212

3 Ein Wort des Majors Coneille, der einer der besten noch lebenden Ken-
ner Nordafrikas und des Nomadentums ist.
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einigen Jahren anldflich einer Tauffeier in einer reichen Colon-Familie
Marokkos eine Rede, in welcher er behauptete, ,das kiinftige Marokko
miisse franzosisch und bduerlich werden‘®. Die Eliten der Europier —
leider waren selten Priester darunter — erkannten denn auch den Adel
der Nomaden . Sie erlebten ,la nostalgie pour le désert qu'on garde
pour toujours® 2. Das Wort Mussolinis vom ,male d’Africa® war kein
leerer Slogan.

Dafi es immer blof europiische Eliten waren, die die Araber im all-
gemeinen und die Nomadenstimme im besonderen zu begreifen vermoch-
ten, war auch schon dadurch erklarlich, daf die Beduinen zu ihren Fiih-
rern stets hinaufblicken wollten. Sehr bezeichnend fiir diese Auffassung
— sie hat sich durch viele Jahrhunderte kaum geindert — ist die wun-
derbare Szene im ersten Weltkrieg, von welcher uns Lawrence berich-
tet%. Als die neuangeworbenen Aufstindischen vor dem Fiirsten Faisal
die Treue auf den Koran schwérten, ,zu rasten, wenn er rastete, zu
marschieren, wenn er marschierte...“, sagten sie es klar heraus: ,Keiner
kénnte ihr Fiithrer sein, es wire denn, er teile ihre Kost, triige ihre Klei-
der, lebe in gleicher Weise wie sie und zeige sich dabei doch tiichtiger
und fahiger als alle anderen..." 64,

Diese auserwdhlten Europder haben die Nomaden begriffen. Auch
Missionare sollten die Worte von Lawrence beachten: ,Wenn sie (die
Beduinen) manchmal undurchsichtig oder allzu ,orientalisch® erschienen,
oder wir sie miflverstanden, so lag die Schuld immer nur an unserer
eigenen Schwerfalligkeit oder Unwissenheit . ..“ 8.

Fiir das Problem der Anpassung in einer kiinftigen Nomadenmission
wire das von besonderer Wichtigkeit. Zunichst einmal fiir die aktive
Akkommodation des Missionars. Bei Lawrence und Doughty haben wir
hachst wertvolle Hinweise, wie ein Europider sich unter Beduinen zu
benehmen hat. Lawrence gibt selbst zu, dafl er sich die Liebe der No-
maden durch seine Reitkunst erworben hat. Von ihm stammt auch das
Wort: ,Wenn nicht alle trinken konnten, war es besser, wenn keiner
trank® 66, Er brachte es fertig, einen Frechen ,miirbe zu reiten, ohne
Erbarmen® 67 oder ganz allein auf die Suche nach einem verlorenen Ge-
folgsmann zu gehen %8, wenn er innerlich auch ,wiitend iber seine ganze
Beduinenspielerei® war. Uber seine korperliche Abhartung schreibt er

80 Alphonse Juin, selbst nordafrikanischer Herkunft, war damals franzésischer
Generalresident in Marokko.

ot Es ist charakteristisch, dafl unter den wenigen Priestern, die die Nomaden
verstanden, Vicomte Cuarres pE Foucaurp berihmt wurde, der ehemalige
Husarenoffizier.

 BrworsT-MEcHIN: op. cit. 18. — Ahnlich bei KennEpy Smaw: ,contracté la
fievre des horizons...“ (op. cit. 283)

8 E. T. Lawrence: Aufstand in der UWiiste, Fischer 1957, 86.

% Lawrence: a.a. Q. 74 8 Lawrence: ebd. 8§

% ebd. 139 87 ebd. 227 % ebd. 111
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ganz selbstverstindlich: ,Ich gewohnte meine Fufle daran, schmerzlos
iiber steinigen und brennend heiffen Boden zu gehen® 69, Was das be-
deutet, weill nur, wer in den Mittagsstunden in Sandalen durch die
Wiiste lief. Lawrence wufite auch rein duferlich zu imponieren — be-
sonders wichtig gegeniiber einer Herrenrasse, wie die Beduinen es sind.
Er schreibt: ,Ich trug immer nur reine Seide von der allerweifiesten Art,
mit scharlachroter, golddurchwirkter Mekka-Kopfschnur und goldenem
Dolch. Durch solche Kleidung betonte ich einen gewissen Anspruch® 70,
Was Auferlichkeiten in feudalen Lindern bedeuten, konnte ich in Ma-
rokko oft erfahren, als ich in weifler Soutane mit vielen, engaufeinander-
folgenden arabischen Knépfen und im blauen Burnus zur Kirche ging.
Es waren schon die finsteren Zeiten Ende 1952, und doch sagten die
Araber zueinander mit einer gewissen Anerkennung: ,El marabut el
Quaid* — ,der Herrenpriester“. Bekanntlich waren die Tuareg, die der
heiligen Messe Foucaulds beiwohnten, entziickt von der Schonheit seiner
rituellen Bewegungen.

Was die Adaptationsfihigkeit der Beduinen angeht, so ist sie eine ge-
schichtliche Tatsache. Aufnahmefihigkeit und -wille der Beduinen birgt
wichtige Momente fiir eine zukiinftige Nomadenmission in sich.

Um so mehr ist es zu bedauern, dafl von der Mission — soweit sie
iiberhaupt gestattet war 7t — die Nomaden einfach iibergangen wurden.
Ich kenne blof eine einzige Ausnahme, den Versuch der Petites Soeurs
de Jésus, jener Frauengemeinschaft, die gebildet wurde nach den Regeln
des P. de Foucauld — die mit ihren Herden ein véllig nomadisierendes
Leben ,sous la tente® fithren wollten. Und wieder waren es Tochter der
franzosischen Aristokratie, die ich vor Jahren in Siidalgerien traf, die ein
Zelt ebenso geschickt aufrichten, wie ein Kamel satteln oder reiten konn-
ten.

Ganz abgesehen von dem kinftigen Erfolg der Schwestern, handelt es
sich um einen Versuch, der in Zukunft von grofier Bedeutung sein kann.
Um so mehr als hier — nach Analogie des Sauerteigs — ein ganzer
Stamm, ein Klan erfafit werden kann. Interessant ist in dieser Hinsicht
der Gedankengang von J. Spencer Trimingham ILM.C.72. Er will, daff
die Mission statt individueller Bekehrungen einen ,community approach®
versuchen soll. Er weist auf die ersten christlichen Jahrhunderte der
Europamission hin, wo ganze Stimme auf einmal getauft wurden. Seine
iibrigen Vorschlige erinnern an das Stufenprogramm fiir Islammissionen,

% ebd. 81 70 ebd. 292

1 Wihrend der franzosischen Herrschaft in Marokko verbot die Residenz kate-
gorisch jeden ,Proselytismus der Missionare“. Die weitgehend freimaurerische
Administration in Franz.-Afrika begiinstigte hingegen die muslimische ,Mis-
sion®.

2 The Christian Church and Islam in West Africa (Research Pamplets, 3) Lon-
don 1955.
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wie es durch P. Basetti-Sani entwickelt und seinerzeit auch dem Bot-
schafter Konig Fuads beim Heiligen Stuhl vorgetragen wurde.

Da die weitgehende Unabhéngigkeit der islamischen Vélker in neuester
Zeit mit dem Arabismus zusammenfaillt, wire es logisch anzunehmen,
dafl in den Staaten, die in den letzten Jahren frei wurden, das Nomaden-
problem auch missionarisch aufgegriffen worden wire. Aber davon konnte
ich in Nordafrika nichts bemerken. Uberhaupt scheinen die Missionare
die Konsequenzen der villig verinderten Lage bisher nicht begriffen zu
haben. Im Gegenteill Man gewinnt immer noch den Eindruck, daf die
Kirche im besten Falle den Europdern gehért, wenn nicht blof den An-
gehorigen der einstigen Kolonialmacht. Nicht nur, daf das personliche
Verhalten keine Anderung aufweist — in wenigen Jahren kann das viel-
leicht nicht geschehen —, auch die Ideen und die Kontakte sind immer
noch dieselben, soweit sie iiberhaupt da sind.

Die grofite aktuelle Gefahr fiir die Mission in den ehemaligen nord-
afrikanischen Kolonien besteht darin, daf die Macht, die dieses Gebiet
als Imperium verloren hat, nunmehr in der Kirche die einzige und letzte
Bastion erblickt, die ihr geblieben ist. So schielt der Klerus sehr oft nach
der ,Gesandtschaft, in der in grofler Zahl ehemalige Kolonialbeamte
stecken. Unter solchen Umstanden wird selbstverstindlich nicht blof auf
die national homogene Zusammenstellung des Klerus geachtet, sondern
auch auf dessen Mentalitit. Dabei geht die missionarische Kontraselek-
tion weiter. Sind mit den Einheimischen iiberhaupt Fiden angekniipft
— es ist unmoglich, sie wie frither zu ignorieren —, dann sind es wieder-
um die Sedentarier, an die herangetreten wird.

Ein Beispiel dafiir: Seit der Unabhingigkeit Marokkos wollen einige,
schon frither gut gesinnte Franzosen Kontakte mit den Marokkanern auf-
nehmen. (Charakteristischer Weise sind diese Kontakte grofienteils sozialer
und soziographischer Art, was cher okzidental als orientalisch gedacht
ist.) Doch werden noch immer Stimme (selbstverstindlich Berberstimme)
studiert und Gebiete untersucht, wo ,la coutfime est intensivement liée
aux exigeances de la vie paysanne®, wo ,les parents choisissent eux-
mémes la fiancée: c’est un mariage de raison® — wo, ,la naissance d'un
enfant est une bénédiction pour le foyer. Le sens paysan du pére se
réjouit de ce que des bras plus nombreux cultiveront la terre® usw.?.

Im allgemeinen gilt immer noch das Wort eines nordafrikanischen
Bischofs: ,Ich will erst die Christen bekehren, und dann erst die Ein-
geborenen.“ (Ein Programm fiir Jahrhunderte, wenn man das religios-
spirituelle Leben des durchschnittlichen nordafrikanischen »Européers®
in Betracht zieht!) Dabei bleibt es im grofien ganzen auf der ganzen
Linie. In der bischdflichen Kapelle eines nordafrikanischen Vikariats
stellen die Fresken noch immer faschistische Gréflen zweifelhafter Pietit

# A. Arering / O. Mance: La famille rurale. Rabat 1955, 14 und 17.

206



dar. Auch der Haf gegen den Einheimischen besteht weiter 74, blof dafl
man in den neuen souveridnen Staaten die Faust allein in der Tasche
ballen kann75 !

Dabei ist es ungerecht, von islamischer Xenophobie zu sprechen, beson-
ders unter arabischen Nomaden, Der Koran hilt die Gastfreundschaft
hoch und betrachtet Christen und Juden als bevorzugte ,Volker des
Buches“, d. h. der Heiligen Schrift. Nur dadurch wurde die Pastoration
der christlichen ,Dimmis“ moglich. P. Bergna, ein grundlicher Kenner
der Geschichte der Franziskanermissionen, schreibt, die Patres seien stets
forti della libertd che era stata loro concessa“ und hatten ihre Seelsorge
demgemafl durchfithren kénnen?. Als ich die Schriften der alten Mission
in Tripolis studierte, gewann ich ebenfalls den Eindruck, dafl — von
einigen Capricen 77 abgesehen — die Missionare ihre Arbeit im Bagno
ungehindert tun konnten 78,

Selbstverstandlich mufiten und miissen die Missionare stets mit dem
notwendigen Takt vorgehen. Die Schmihung des Islam oder Muham-
meds ist kein Missionsmittel 79, Die Geschichte der Protomartyrer von
Makaresch ist in dieser Beziehung sehr aufschlufireich, Man braucht in
der Mission nicht nur neue Mittel, sondern auch neue Menschen — auf
beiden Seiten. Der Mission miissen Ménner erstehen wie Charles de Fou-
cauld oder mehr noch wie Lawrence und Glubb — Manner, die Charak-
ter und Lebensweise der Muslime, besonders der Nomaden, kennen und
schitzen, lieben und leben.

4 Auch deshalb mufl die Krise in Algerien so bald wie moglich ein Ende finden.
Das Wiedererwachen des Slogans vom ,Denkzettel“ bei dem agyptischen Aben-
tever hat bosen Eindruck gemacht.

% Vor nicht langer Zeit bedrohten die Katholiken eines unabhingig gewordenen
Staates ihren Bischof, daf sie ihm wegen seiner ,Araberfreundschaft® jede geld-
liche Unterstiitzung versagen wiirden.

6 CosTanzo BErena: La Missione Francescana in Libia. Tripoli 1924, p. VL
Er berichtet auch, dafl ,nella reggenza di Tunisi, governata da Abu Zaccaria,
uno dei migliori della dinastia Hafsida, la presenza e I'opera dei missionari non
solo era tolerata, ma attamente apprezzata...“ (p. VIII)

% So ein tragikomisches Abenteuer ist im Franziskanerarchiv zu Tripoli er-
wihnt — aus dem Jahre 1722: ,I1 Bey, essendo ubriaco, haveva risoluto et
ordinato di far tagliare a pezzi tutti Religiosi, e Veneziani. Dunque tutti i Re-
ligiosi fussino condotti con molti strapazzi. Ma havendo il detto Bey digerita
Pubriachezza ..., mutd la sentenza di morte in accoglienza havendoci dato a
tutti il Caffé en un arancio di Portogallo...“ Die in urspringlicher Orthographie
wiedergegebene Episode ist im Tagebuch ohne jede Note von Komik erhalten...
" Die religiose Toleranz des Muselmanen ist auch im Bericht des pépstlichen
Legaten Possevino erhalten, der die von den Tiirken seit dem XVI. Jahrh. be-
setzten ungarischen Gebiete besuchte und die Feststellung machte, dafl ungarische
Franziskaner, von ungarischen Protestanten vertrieben, in den tirkisch besetzten
Provinzen frei wirken konnten. Erwiahnt im Werke des Bischofs W. Fraxnor:
Die diplomatischen Beziehungen Ungarns mit dem HI. Stuhl.

™ cf. Sarestus OFMCap: Comment convaincre un Musulman? In: NZM 8,
1952, 127—131.
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Aber auch die andern miissen sich demgemif einstellen. Die nationale
Euphorie der Araber wird zu Ende gehen, um so mehr, als die staatliche
Unabhingigkeit heute viel von ihrer Anziehungskraft verloren hat. Es
wird eine neue Generation heranwachsen, die die Demiitigungen seitens
des Kolonialismus und die Fehler einzelner Priester nicht kennt oder sie
nicht am eigenen Leibe erfahren hat 8. Dann wird ein geistiges Vacuum
bei vielen Arabern entstehen. Ihre Besten werden sich nach der Wahr-
heit, nach der vollen Wahrheit sehnen, wie es vor Jahren gerade bei
algerischen Intellektuellen zu bemerken war. Das ist natiirlich eine Ent-
wicklung auf lange Zeit8. Wir, die wir so lange unduldsam waren,
haben kein Recht, jetzt auch noch ungeduldig zu werden. Die Zeit wird
kommen, wo eine neue équippe von Islammissionaren an die arabischen
Eliten herangehen wird, um die Gedanken Benedikts XV., Pius’ XL. und
Pius’ XIL auszufithren. Dann werden auch die Worte Gregors VIL., die
er an einen Fiirsten Algeriens gerichtet hat, zur Wirklichkeit: ,Caritatem
specialius gentibus debemus, qui unum Deum, licet diverso modo, cre-
dimus et confitemur, qui eum Creatorem saeculorum et gubernatorem
huius mundi quotidie laudamus et veneramur® 82.

BUDDHISMUS UND CHRISTENTUM
Zu einigen Neuerscheinungen in Japan®

von Heinrich Dumoulin S.].

Das Thema ,Buddhismus und Christentum® erfreute sich zu Beginn des
Jahrhunderts grofier Beliebtheit. Damals entstanden auf beiden Seiten
zahlreiche mehr oder weniger apologetische oder polemische Abhand-
lungen, die jeweils vom Partner mit Entriistung abgelehnt wurden und

5 In einigen arabischen Stidten zicht die eingeborene Jugend in den Gassen
wegen ihrer Minderwertigkeitskomplexe noch immer in Rudeln einher.

81 Sehr richtig diesbeziiglich auch die Bemerkung des P. Grurio BASETTI-SANI:
Muhammed et St. Francois, in: NZM 1954: ,Si le témoignage qu'on a depuis
des siécles tenté de rendre en faveur du Christ en pays d'Islam n’a pas donné
le résultat qu'on espérait, cela vient précisément de ce que l'on s’est préoccupe
d’en rechercher les résultats immédiats..."

82 7it bei P. HennINGER SVD: Sur la contribution des missionnaires @ la con-
naissance de Ulslam, in: NZM 1953. — 8. auch bei GauTIiER, op. cit. 872: ,La
bonne entente existant entre les princes et le Saint Siége donnait une entiére
séeurité A leurs sujets chrétiens...“ Es handelt sich um das Konigreich der San-
hadscha im mittelalterlichen Nordafrika.

L A Comparative Study of Buddhism and Christianity, by Fumio Masutani,
The Young East Association, Tokyo 1957. (Diese Studie erschien zuerst in japa-
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keinen dauernden Platz in der religionswissenschaftlichen Literatur er-
ringen konnten. Der Gegenstand ist auflerst reizvoll; aber es liegt in der
Natur der Sache, daR der wertende Vergleich der zwei grofilen Welt-
religionen den beiden grundverschiedenen Standpunkten kaum jemals voll
gerecht werden kann. Eine andere Schwierigkeit liegt in dem gewaltigen
Umfang der schwer fafilichen Vergleichsobjekte. Das Wesen des Buddhis-
mus entzieht sich nicht weniger der begrifflichen Erfassung als dasjenige
des Christentums. Schlieflich miifite dem Vergleich ein giiltiger Norm-
begriff der Religion zugrunde gelegt werden, den es bis heute in der
Religionswissenschaft nicht gibt und ohne Anerkennung einer absolut
wahren Religion nicht geben kann.

Die beiden vorliegenden, in englischer Sprache verfaften und in Japan
erschienenen Biicher sind in sachlichem, versghnlichem Stil gehalten und
suchen den anderen Standpunkt zu verstehen. Der bekannte buddhistische
Schriftsteller Fumio Masutani betont im Vorwort seines Buches,
daf er durch ,unvoreingenommenes Studium® (IT) ,vorurteilsfreie Ergeb-
nisse® (I) festzustellen unternimmt. Beide Religionen haben, wie er glaubt,
ihren Wert und Platz im ,geistigen Erbe der Menschheit* (II), beide
haben ihre ,Verdienste und Mingel“ (II); beide spielten eine Rolle in
der ,geistigen Entwicklung der Menschheit® (II).

Leider passiert M. trotz guter Absicht gleich auf der ersten Seite das
Ungeschick, die christlichen Scholastiker des Mittelalters fiir unfahig der
_Produktion wahrhaft wissenschaftlicher Schriften® (I) zu erkldren, weil
sie mit ihrer Wissenschaft nur der Kiche als ,ancilla ecclesiae® dienten.
Offenbar schwebt ihm das berithmte, oft mifideutete Wort von der Philo-
sophie als der ,ancilla theologiae® vor, dessen wahrer Sinn ldngst von
zustindigen Gelehrten geklart ist.

Ubrigens ist dieser Fehlgriff schwerwiegender, als es zunichst scheinen
mochte. Wire M. dem Sinn des von ihm miflhandelten Wortes nachge-
gangen, so ware er notwendig auf den christlichen Zentralbegriff der
Offenbarung gestoRen, der in seinem Buche ginzlich fehlt. Es ist ja in
dem einpragsamen Bild von der Philosophie als der Magd der Theologie
die dienende Haltung der menschlichen Vernunft gegeniiber der gott-
lichen Offenbarung ausgedriickt. M. konnte den Begriff der Offenbarung
so vollig tibersehen, weil er, der liberalen protestantischen Theologie um
die Wende zum 20. Jh. verhaftet, das Wesen des Christentums nach Har-
nack versteht. In der von ihm angefiihrten Literatur kommen aufler Har-
nack nur noch Vertreter der gleichen liberalen Richtung, wie Renan,
Wellhausen, Wrede, Jiilicher, Meyer vor; kein einziger bedeutender christ-
licher Denker oder Theologe der Gegenwart ist genannt. Diese einseitige

nischer Sprache. Tokyo 1956). — Japanese Buddhism and Christianity, A Com-
parison of the Christian Doctrine of Salvation with that of some major sects of
Japanese Buddhism, by Tucker N. CALLAWY, Shinkyé Shuppansha. Tokyo 1957.

3 Missions- und Religionswissenschaft 1958, Nr.3 209



Literaturhenutzung machte es ihm unmdglich, die christlichen Grund-
lehren von Offenbarung und Erlosung richtig zu fassen. Und die Uber-
nahme der Thesen der liberalen Bibelkritik fithrte zu vielen Fehlerkli-
rungen des christlichen Credo und der Schrift, deren Richtigstellung im
einzelnen sich hier eriibrigt.

M. geht bei seiner Untersuchung vom Menschen aus und vergleicht
die Antworten der beiden Weltreligionen auf die vier Fragen nach der
Natur, dem Gliick (oder der Erlésung), dem Glauben und der religiésen
Ubung des Menschen. Uberall sieht er den Unterschied in der gegen-
sdtzlichen Haltung zur Vernunft. Nach ihm ist der Buddhismus ,die Re-
ligion der Vernunft® und das Christentum ,die Religion des Glaubens®.
Dieser Gegensatz zieht sich durch das ganze Buch und ist ebenso charak-
teristisch fiir M.s Verstandnis des Buddhismus wie fiir seine Auffassung
vom Christentum. Buddha ist ihm ,der Mann der Vernunft*, der Weise,
der am tiefsten iiber die menschliche Existenz nachgedacht und die héch-
sten Erkenntnisse erlangt hat. Die vier buddhistischen Grundwahrheiten
vom Leiden und der Uberwindung des Leidens sind Ergebnisse seines
Vernunftsuchens. ,Eine Funktion seiner Vernunft lie ihn das Leben be-
obachten, wie es ist, und den Schluf} ziehen, daf} es voller Leiden ist“ (16).
» - - Das Vertrauen in die Vernunft war die Grundhaltung des Buddha“
(16). Demgemifl verkérpert Buddhas Lehrvortrag dhnlich der griechischen
Rhetorik die Vernunft; auch seine Jiinger waren ,alle Manner der Ver-
nunft® (25), gewonnen durch ,die Verniinftigkeit der Lehre Buddhas“ (23).
M. schildert diese edlen, einsichtigen Jiinglinge ganz nach Art der jungen
griechischen Aristokraten, die Platon umgaben. So stechen sie scharf ab
von den ungebildeten galildischen Fischern, die Jesu erste Gefolgschaft
bildeten. Die Menschen teilt M. ein in solche, die wie Buddha an die
Vernunft als des Menschen héochste Macht glauben, und in solche, die
angesichts der Begrenztheit des Menschenwissens traurig der Verstandes-
kraft entsagen. Zu den letzteren gehért Jesus, bei dem sich ,nicht das
geringste Zeichen eines Mannes der Vernunft (27) findet. Gemafl Jesu
Lehre mufl ,die Vernunft aufgegeben werden® (58). Zum Beweis dafiir
fithrt M. Jesu Wort an: ,Wer das Reich Gottes nicht annimmt wie ein
Kind, wird nicht hineinkommen® (Mk 10, 15).

Wir lassen die These von der Vernunftfeindlichkeit des Christentums
vorerst stehen. In der gleichen Richtung liegt die Behauptung, das Chri-
stentum lehre die radikale Bosheit der Menschennatur. Bekanntlich wurde
in der chinesischen Philosophie Jahrhunderte lang iiber die Frage ge-
stritten, ob der Mensch von Natur aus gut oder bose sei. Méng-tzu ver-
trat den optimistischen, Hstin-tzu den pessimistischen Standpunkt. Einen
neuzeitlichen, unbeabsichtigten Nachhall dieser Kontroverse mag man in
den gegensitzlichen Ansichten von Hobbes und Rousseau sehen. M. 1afit
in der Frage tiber die urspriingliche Natur des Menschen im Unterschied
zur landlaufigen Meinung den Buddhismus fir den Optimismus, das
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Christentum aber fiir den Pessimismus wihlen. Der Buddhismus gehort
nach seiner Ansicht auf die Seite des lebensfrohen Griechentums, wah-
rend das Christentum dem Mutterboden des siindenkranken Hebraismus
entsprang. Diese Rollenverteilung vereinfacht ungebiihrlich den geschicht-
lichen Tatbestand. Wir lassen den viel berufenen, sehr fragwiirdigen
griechischen Optimismus auf sich beruhen. Jedenfalls sagt der fiir Chri-
stentum und Judentum mafigebende Schopfungsbericht der Genesis: ,Als
Gott alles sah, was er gemacht hatte, fand er es sehr gut® (1,31). Im
gleichen Zusammenhang heift es, dafl Gott den Menschen nach seinem
Ebenbild und Gleichnis schuf (1, 27). Die Ebenbildlichkeit Gottes, bei den
christlichen Philosophen seit Justin die Grundlage der Anthropologie,
begriindet die optimistische Auffassung des Christentums vom Menschen.
M. verwechselt in seinen Erklirungen die Begriffe von Begrenztheit und
Siinde, Demut und Schuldgefiihl. Bei den christlichen Theologen gibt es
verschiedene Auffassungen iiber die Wirkungen der Erbsiinde, nicht aber
iiber die Grundgiite der von Gott geschaffenen Menschennatur. Die Lehre
von der Gutheit der Menschennatur schliefit die zuversichtliche Bejahung
der Menschenvernunft ein.

M. definiert nirgendwo genau die von ihm untersuchten Vergleichs-
objekte. Wie wir sahen, ist sein Verstindnis des Christentums von der
liberalen protestantischen Theologie bestimmt. Aus seiner Studie 1afit sich
auch seine Auffassung vom Buddhismus erkennen, iiber die sein japa-
nisches Buch ,Moderne Einfithrung in den Buddhismus® 2 weitere Auf-
schliisse gibt. Der Buddhismus, den M. dem Christentum gegenuberstellt,
ist vorziiglich die Lehre Shakyamunis, wie sie im Pali-Kanon nieder-
gelegt ist. Diese Lehre, friher Hinayéna (kleines Fahrzeug) genannt,
wird heute von fiihrenden japanischen Buddhologen (Ui, Nakamura,
Masunaga u.a.) in eine Lehre des Ur-Buddhismus und des Hinayéna
geschieden, wobei der Grenzstrich zeitlich nicht mit Sicherheit gezogen
werden kann. Doch gehdren die von Masutani als urspriingliche Lehre
Shakyamunis behandelten Analysen des Menschen in die 5 Skandha
(Elemente) und in die 6 Ayata (Basen) des Bewufitseins zweifellos der
spiateren Entwicklungsphase des Hinaydna an. Uber den Charakter der
urspriinglichen Lehre Shakyamunis ist von europiischen Gelehrten viel
gestritten worden. Zur Bliitezeit des liberalen Rationalismus in Europa
bestand eine Neigung, die Buddha-Religion als eine Doktrin der reinen
Vernunft und Buddha als einen pessimistischen Philosophen des Men-
schenleides anzusehen. Manche Gelehrte meinten im Buddhismus die
ideale Vernunftreligion ohne Dogma, Wunder, Kult noch irgendeine
ubernatiirliche Beimischung entdeckt zu haben, zu der sie das Christen-
tum zuriickzufithren wiinschten. Damals blithte auch die Kontroverse
iiber die Frage, ob der Buddhismus iiberhaupt als Religion anzusehen

* Gendai Bukkyé Nytdmon. Tokyo 1957.
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sei, die vorziglich durch Séderblom und Heiler zugunsten des Buddhis-
mus entschieden wurde3. Die Bedeutung des mystischen Elementes im
Buddhismus, von Beckh fiir den indischen Buddhismus herausgearbeitet 4,
wurde seitdem immer deutlicher erkannt. Auf Grund meiner Studien
iiber die Mystik im Zen kam ich zu dem so formulierten Ergebnis: ,Das
mystische Element spielt eine hervorragende Rolle im Buddhismus. ..
Nirgendwo tritt das spezifisch Buddhistische so klar zu Tage wie in der
Mystik, die allen Buddhismus durchdringt.5

Die Buddha-Religion, wie M. sie beschreibt, ist keine ,mystische Er-
lésungsreligion®, sondern ,Religion in den Grenzen der reinen Vernunft®,
Der Weg des Buddhismus ist nach ihm ein ,Weg der Philosophie® (63).
Der Mensch iiberwindet die innere Unordnung der Leidenschaften (im
Buddhismus klesa, von den griechischen Philosophen pathos genannt)
durch ,das Licht, das er in sich hat, nimlich seine Verstandeskraft® (54).
Der Buddha verfolgte und realisierte den gleichen Zustand der apatheia,
den die Stoiker erstrebten, nur in viel vollkommenerer Weise beziiglich
der ,Scharfe der Zielsetzung, der Genauigkeit des Vorgehens, der Griind-
lichkeit der Fihrung“ (55). Das Nirvina meint diesen Zustand der Frei-
heit. ,Nirvana ist die Freiheit des Geistes ohne Schmerz, Betriibnis oder
Trauer* (46). Ein Jenseits bedeutet es fiir den Menschen insofern, als
dieser aus dem Zustand der gewohnlichen menschlichen Existenz in jenen
der villigen Geistesfreiheit tiberfithrt wird. Der Ubergang geschieht durch
die Vernunft. ,Buddha fand den Schliissel der Vernunft. Er legte die
ganze schwere Verantwortung des Uberganges von diesem Gestade zu
jenem Gestade auf die Verstandeskraft des Menschen“ (51). So ist auch
das Nirvana, der absolute Zustand und die hochste Spitze der buddhisti-
schen Erleuchtungsmystik, auf das Niveau einer menschlichen Vernunft-
erfahrung herabgedriickt. Die Buddha-Lehre ist so nichts anderes als ,ein
prachtvolles System gut organisierten Denkens® (25).

Das Mahiyéna tritt in Masutanis Studie stark zuriick. Es kommt nur
im 3. Hauptteil zu Wort, wo der Amida-Glaube der japanischen Sekten-
stifter Honen und Shinran zum Glauben des Paulus in Parallele gesetzt
wird. Auch in der ,Modernen Einfithrung in den Buddhismus®, die sich
»um ein neues Verstindnis des Buddhismus® bemiiht, iberwiegt die Dar-
stellung der Lehre des Pali-Kanons. Erst die letzten vier Kapitel (210—248)
befassen sich mit dem Ubergang zum Mahayana und erklaren diesen
vom Hinayana her. Ein innerer Widerspruch innerhalb des Gefiiges des
urspringlichen Buddhismus drangte, so meint M., im dialektischen Prozefl

3 8. Frieorica Heiwer, Die buddhistische Versenkung. Eine religionsgeschicht-
liche Untersuchung. Miunchen 1918, 1.

4 Hermann Brckn, Buddhismus. 2 Bde (Sammlung Goschen), 3. Aufl., Berlin
und Leipzig 1928.

8 Hemwrice Dumouriy, Mystik im Urbuddhismus und Hinayina. ZMR 89,
1955, 116.
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der Selbstkritik zur Aufhebung. Der Vorgang entwickelte sich in vier-
facher Hinsicht. Die frithe Buddha-Gemeinde bestand hauptsichlich aus
den edlen, begabten Schnen der vornehmen Hauser, Arme und Unge-
bildete waren de facto ausgeschlossen. Sobald der Widerspruch dieses
Sachverhaltes zur Buddha-Lehre von der allgemeinen Gleichheit der
Menschen begriffen wurde, setzte die Entwicklung zum Mahéyana ein.
Ferner, die Lehre Shakyamunis ist eine Lehre der Unterscheidung. Er
»hat unter den Indo-Ariern in frithester Zeit sehr lebhaft das analytische
Denken gepflegt® (224, 225). Nun aber stellt die unterscheidende Analyse
nur die eine Seite des menschlichen Denkens dar und bedarf notwendig
der Erganzung durch die Intuition. Eine dritte innere Begrenztheit des
frithen Buddhismus ist die ausschliefiliche Bemithung um das eigene Heil
unter Vernachldssigung des Nichsten. Die Selbstkritik an diesem Punkte
fihrte zur Erfassung des Bodhisattva-Ideals, in dem sich zugleich mit
der Weisheit das universale Erbarmen des Buddha verkérpert. Das letzte
Moment im Entwicklungsprozefl ist nach M. die Freilegung der Tiefen-
schicht des Menschen im Unterbewufiten. Schon das Hinayéana trieb die
Introspektion bis zu unterbewufiten ,Wurzeln® vor. Das Mahayéna ent-
deckte in der unterbewufiten Schicht des Menschen die Buddha-Natur.
~Die Geschichte des Buddhismus ist die Geschichte seiner Selbstkritik®
(236). Innere Widerspriiche und historische Begrenztheiten werden von
der durch die Vernunft geleiteten Selbstkritik fortschreitend iiberwunden.
Der Buddhismus wurde durch die magischen Riten des Shingon, das An-
rufen des Buddha-Namens im Amidismus und das ,Nur-Zazen® im Zen
.im Vergleich zur wahrhaft lauteren Verntinftigkeit des von Shakyamuni
gewiesenen heiligen achtgliedrigen Pfades und der iibrigen praktischen
Tugenditbung ... gleichsam verunreinigt® (247).

In diesem buddhistischen Gesamtverstindnis ist die Einheit der Buddha-
Religion gewahrt, aber die Mannigfaltigkeit der Gestaltungen bescnders
im Mahayana nicht gewertet. Wenn das Nirvana mit der kantischen oder
stoischen Freiheit der apatheia gleichgesetzt und die Buddha-Natur, die
Zentralidee des Mahédyana, mit der unbewufiten Tiefenschicht des Men-
schen gleichgesetzt wird, sucht man vergebens nach dem Numinosen, dem
die nach Otto fiir alle Religion wesentliche ,selbstindige Kategorie des
Heiligen“ antworten kénnte6. Der Buddhismus wird so zu einem ethischen
Humanismus mit dem Ziel der ,Bildung des tieferen Selbst® (247), sehr
verschieden vom Formenreichtum der buddhistischen religisen Erfahrung

¢ Ruborr Otto, Der sensus numinis als geschichtlicher Ursprung der Religion,
in: Das Gefiikl des Uberweltlichen. Miinchen 1932, 11. Masurant beruft sich
wohl auf Orros Das Heilige, auch folgert er den religiosen Charakter des
Buddhismus aus der zentralen Stellung des Heiligen in dieser Religion. Aber
in seiner rationalistischen Erkldrung des ,heiligen Weges®, den er mit dem
,rechten Wege* gleichsetzt, ist kein Platz fiir ein Numinoses im Sinne Orros,
das die spezifisch religiése Erfahrung auslosen koénnte.
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in Geschichte und Gegenwart, den etwa die buddhistischen Verfasser
des englischen Sammelwerkes ,Der Pfad des Buddha® vor dem Leser
ausbreiten 7.

In Zielsetzung, Anlage und Ergebnissen vollig anders als M.s Studie
ist das zuerst als Dissertation gearbeitete Buch des protestantischen Theo-
logen Tucker N. Callaway ,Japanischer Buddhismus und Christen-
tum®. C. stitzt sich vornehmlich auf das verfiighare Material in eng-
lischer Sprache, das er bei einem langeren Aufenthalt in Japan durch
personliche Eindriicke, Mitteilungen japanischer Buddhologen und Ant-
worten auf einen Fragebogen bereichern konnte. Sein Ziel ist, ,christ-
lichen Fihrern, Missionaren und evangelisierenden Laien zu einem
klareren Verstindnis der Einzigkeit ihres Glaubens und des weitep
Abgrundes zu verhelfen, der diesen vom Buddhismus trennt“ (1). Er ver-
gleicht ,die Lehren beider Religionen in ihrer hochsten Form® (4), das
ist nach ihm das protestantische Christentum ,des nicht-katholischen, ge-
méfigten konservativen Typus“ (3) und der Buddhismus des Mahéyéna,
konkret die japanischen Sekten Zen, Shin und Nichiren, also die wahrend
der Kamakura-Zeit nach Japan iiberfithrten oder dort entstandenen Sek-
ten, die den japanischen Buddhismus am vollkommensten darstellen.

Im Einleitungskapitel schaflt C. durch die Erklirung der wichtigsten
Begriffe des Mahéyéna eine Grundlage fiir seine Beschreibung der drei
Sekten. Dieses Kapitel ist eine Art Glossary buddhistischer Fachausdriicke,
hilfreich fir eine erste Orientierung, aber nicht frei von Ungenauig-
keiten. Da diese Ausdriicke nur im Zusammenhang mit den Schulen, die
sich ihrer bedienten, voll verstanden werden konnen, hatte sich ein Auf_
riff der Hauptrichtungen im Mahayéna und die Charakterisierung ihrer
Unterscheidungslehren empfohlen.

C. hilt die drei von ihm untersuchten Sekten fiir ,wesentlich identisch
in ihren Grundlehren“ (59), weil sie auf der gleichen Grundstruktur
der Mahéyana-Metaphysik aufruhen. Ihr gleiches Ziel ist die erlosende
Erleuchtung, in den Mitteln zur Erlangung des Zieles unterscheiden sie
sich. Diese Riickbeziehung der Lehrformen auf den gemeinsamen Grund
erleichtert das Eindringen in die viclgestalte Welt des Mahayana-
Buddhismus. Die drei Sekten werden nach einem einfachen Schema dar-
gestellt. C. untersucht jeweils den philosophischen Hintergrund der Er-
leuchtung, die Natur der Erleuchtung, die sittlichen Folgerungen aus der
Erleuchtung und die Methode zur Erlangung der Erleuchtung. In allen
Féllen ist der Zentralbegriff die Erleuchtung, nimlich die Erfahrung der
Buddha-Natur in allen Dingen. ,Der Zen-Typ der Erfahrung ist grund-
legend auch fiir die anderen Sekten“ (37). Ware hier nicht eine Diffe-
renzierung notwendig? Die Erleuchtung bedeutet doch trotz letztlich
gleicher Metaphysik im Zen anderes und mehr als in den Amida-Sekten.

? The Path of the Buddha. Buddhism interpreted by Buddhists. Edited by
Kennern W. Morean, New York 1956.
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Auch in der Anwendung der Lehre von der doppelten Wahrheit
(shantai = absolute, letzte Wahrheit, zokutai = vorlaufige Wahrheit) wire
schiarfere Unterscheidung am Platze. Diese Lehre des Négarjuna gehort
zweifellos zu den Zentralideen des Mahédyéna. Alle Sekten kennen den
Unterschied zwischen dem absoluten Bereich der Buddha-Natur, des
Dharma-Leibes, der Soheit und Bewuftseinsschatzkammer und dem rela-
tiven Bereich der vorlaufigen Mittel (updya, jap. hében). So dankenswert
es ist, dafl C. die Wichtigkeit dieser mahayanistischen Zentrallehre unter-
streicht, so diirfen die Mittel doch nicht geringgeachtet werden. Die letzt-
liche Entwertung aller Mittel nimmt diesen nicht ihre relative Wirklich-
keit, so daf sie im tatsichlichen religiosen Leben eine erstrangige Rolle
spielen kinnen. Die Bezeichnung des geschichtlichen Shékyamunis als
eines vorldufigen Mittels ist eine in der logischen Konsequenz richtige
Grenzaussage; dennoch kommt der Person des Gautama als Gegen-
standes der Verehrung und als Begriinders des Buddhismus in fast allen
MahA4y4na-Sekten grofie Bedeutung zu. Ahnliches gilt, je nach den Sekten
verschieden, von anderen ,vorlaufigen Mitteln®.

Im Kapitel iiber das Zen sind manche Ungenauigkeiten, wie sie sich
bei der Benutzung von Quellen zweiter Hand leicht einschleichen, zu be-
richtigen. Das Zen ist nicht aus der Tendai-Sekte entstanden (62); auch
ist kein besonderer Einfluf des Lotossutra (Hokkekyd, nicht Hokekyoo)
im Zen nachweislich. Eisai empfing zwar seine erste Schulung auf dem
Hiei-Berge bei den Tendai-Ménchen; aber das Rinzai-Zen brachte er
von einer China-Reise nach Japan (95). Verehrung des Buddha-Bildes
und Sutrenrezitation gehoren in den Zen-Klistern ebenso zur tdglichen
Ubung wie in den Tempeln anderer Sekten. Der Buddha wird nie ,als
ein wirklicher personlicher Gott dargestellt”, sondern stets als ein Buddha
(64). Die berithmte fiir die Haltung des Zen typische Episode des Ver-
brennens der Sutren durch Te-shan darf nicht zur Vorstellung eines all-
gemeinen Ikonoklasmus verleiten (83).

Ubung und Erleuchtung im Zen werden nur dann richtig dargestellt
werden kénnen, wenn der Vorgang als eine (im weiten Sinne) mystische
Erfahrung begriffen ist. Die Losung des Koéan besteht nicht ,im Ent-
decken seines wahren Sinnes® (88), vielmehr bezweckt die Koéan-Ubung
die psychische Bereitung fiir das befreiende Erlebnis. Man kann nicht
sagen, ,das Koan ist der Gegenstand der Meditation, Zazen ist der Akt
der Meditation® (88). Auch ist die Beschreibung des Erleuchtungszustan-
des als einer geistigen Konzentration auf ,ein besonderes Gedankenbild
im Bewuftsein unter Ausschluf der anderen® (90) unzutreffend. Jeder
Zen-Jiinger, nicht nur der Anhinger der S6td-Sekte, ist angewiesen, den
Waunsch nach Erleuchtung aus seinem Bewufitsein fernzuhalten (94).

Beim Vergleich des japanischen Buddhismus mit dem Christentum hat
wegen einiger auffallender Ahnlichkeiten mit christlichem Glaubensgut
seit frith her der Amidismus besonderes Interesse geweckt. Missionarisch
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fiihlende Religionswissenschaftler wie Lloyd8 und Haas?® auflerten in
starken Worten freudige Uberraschung tuber die Entdeckung christlicher
Ziige in der Amida-Religion. Bei naherem Zuschauen kam die Forschung
zu niichternerem Urteil. Geschichtliche Abhéangigkeit liefl sich nicht be-
weisen. Und die Ahnlichkeiten in Haltung und Ubung sind mit Grund-
verschiedenheiten verkniipft. Da diese Ahnlichkeiten alle im Bereich der
vorldufigen Mittel liegen, schwinden sie in der Darstellung Callaways zur
Bedeutungslosigkeit dahin. Amida und Reines Land, Gebilde religidser
Phantasie, werden von der monistischen Wirklichkeit des kosmischen
Buddha-Leibes verschlungen. Doch ist zu beachten, dafl die vorldufigen
Mittel die Struktur der Amida-Frommigkeit wesentlich pragen 10,
C. schreibt: , Jenseits dem Selbst der Erfahrung Amida suchen ist schliefi-
lich nicht vom Suchen des Buddha-Geistes im eigenen Selbst verschieden.
Das Suchen der Shin-Sekte unterscheidet sich vom Suchen des Zen nur
in der Terminologie, nicht aber tatsichlich® (110). Das ist fiir die Ebene
der metaphysischen Wirklichkeit richtig, gilt aber nicht fiir die Beur-
teilung der religiésen Haltung der Frommen, auf die es bei der ver-
gleichenden Wertung des Amidismus doch wesentlich ankommt. Der
religionspsychologischen Forschung fallt die noch nicht geloste Aufgabe
zu, die Einflufibereiche von letzter Wahrheit und angepafiter Wahrheit
in der bewufiten Religiositit der Amida-Glaubigen, und zwar sowohl
der fithrenden geistlichen Ménner (Hoénen, Shinran, Rennyo) als auch der
schlichten Frommen im Volke festzustellen. Auch spielt das mystische
Erlebnis im Amidismus nicht die gleiche Rolle wie im Zen. Die im Glau-
ben erlangte Sicherheit der Wiedergeburt im Reinen Land ist nicht not-
wendig die ,Erfahrung einer mystischen oder intuitiven Realisation des
Absoluten® (121). Wenn auch in den Amida-Sekten Erlebnisse von der
Art des Satori im Zen vorkommen, so bezweckt die Ubung der Anrufung
des Namens Amida doch nicht in erster Linie die mystische Erfahrung.
Das Schlufikapitel bringt den Vergleich zwischen beiden Religionen.
C. weifl, dafl es keine voraussetzungslose Vergleichung gibt. ,Um die
Natur des Grundgegensatzes zwischen den Lehren der zwei Religionen
klarer hervortreten zu lassen®, gibt er auch die Griinde an, ,weshalb
die Christen an die Uberlegenheit ihres Glaubens glauben® (183). Der
Christ findet in diesem Kapitel die Hauptargumente der christlichen
Theologie und Philosophie gegen den Buddhismus. Der Buddhismus wird
diese Argumente nicht anerkennen. Ob er wenigstens seinen Standpunkt
richtig dargestellt findet? Nur ein Zweifel soll hier angemeldet sein.

8 ArTHUR Lroyp, The Creed of Half Japan. London 1911.

® Hans Haas, ,Amida Buddha, unsere Zuflucht®. Urkunden zum Verstindnis
des japanischen Sukhivati-Buddhismus. Leipzig 1910,

1 Um das Verstindnis der religiosen Haltung des Amidismus bemiiht sich
H. pe Lusac, Amida. Paris 1955.
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C. bezeichnet den Buddhismus als ,amoralisch®, weil er keine Krite-
rien fiir Gut und Bése kennt, die Willensfreiheit des Menschen leugnet
und in der Erleuchtung den Gegensatz von Gut und Bose fiir aufgehoben
hilt. Diese Griinde kommen nur fiir den MahAyana-Buddhismus in Frage,
auf den der Verfasser seine Untersuchung beschriinkt. Bekanntlich be-
sitzt die Hinayana-Gemeinde einen um die fiinf buddhistischen Gebote
zentrierten Moralkodex, in dem die wesentlichen Punkte des nattirlichen
Sittengesetzes zur Geltung kommen. Dagegen fiihrt die monistische Meta-
physik des Mahéyéna (wie alle pantheistischen Systeme) logisch zur Auf-
hebung der sittlichen Ordnung. Doch mufl davor gewarnt werden, von
dieser Logik vorschnell auf die Wirklichkeiten des Lebens zu schlieflen.
Die sittenstrengen Konfuzianer, die in China und Japan ausdauernd und
heftig gegen die Buddhisten polemisierten, warfen dem Buddhismus
wegen seiner weltfliichtigen Aszese oft mangelndes Verstindnis fir den
Staat und die sozialen Gemeinschaftsbindungen des Menschen vor, aber
sic haben den Buddhismus nicht schlechthin der Amoral geziehen. Ver-
band sich doch die buddhistische Grundhaltung des Erbarmens mit allen
Lebewesen stets mit einer nach Zeiten und Umstinden mehr oder weni-
ger hochstehenden ethischen Lebensfiihrung. Das Zitat aus Suzuki iiber
Ziigellosigkeit von Zen-Jingern weist auf die besondere Gefahr der
,Gesetzlosigkeit® (78), die leicht aus einem falsch oder halb verstande-
nen Mystizismus entstechen kann. Auch das ,vorliufige Kunstmittel® des
allverzeihenden Amida kann zu unsittlichem Wandel ermutigen. Doch
huldigen weder Zen noch Amidismus einem grundsitzlichen Amoralismus.

Dic Vergleichung von Buddhismus und Christentum lafit sich nicht in
ciner beiderseitig befriedigenden Weise durchfithren. Es gibt keinen neu-
tralen Vernunftstandpunkt. Ein Abwigen von Vorziigen und Nachteilen
kann wenig niitzen. Der liberale Rationalismus der Aufklarungszeit, der
alle Religionen vor den hochsten Gerichtshof der Menschenvernunft
zu zichen trachtete, war von der vorgegebenen unparteiischen Objektivitat
weit entfernt. Es ist ehrlicher und fruchtbarer, bei der heute in der Epoche
der einen Welt dringenden Auseinandersetzung zwischen den Welt-
religionen den eigenen Standpunkt voll zur Geltung zu bringen. Nur so
kann sich ein echtes Gesprich entwidkeln, in dem wohlwollende und
sachkundige Vertreter der Religionen nicht nach einem Kompromifi oder
einer unmdglichen hoheren Synthese, sondern nach gangbaren Wegen
positiver Zusammenarbeit zum Wohle der Menschheit in einer besseren
Welt suchen.
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KLEINE BEITRAGE

WILLIBRORDUS PERENNIS

Es gibt Tote, die Jahrhunderte iiberleben und wie strahlende Gestirne die
Wege der Lebenden erhellen. St. Willibrord gehdrt zu diesen Groflen. Sein
lebendiges Weiterwirken beweist alljahrlich das einzigartige Schauspiel der
Echternacher Springprozession am Pfingstdienstag, diese ,Frommigkeit der
Fifle, die beten, die mit Urgewalt hervorbricht aus dem nach duflerer Betiti-
gung verlangenden Glauben des Volkes und auch die neugierigen Zuschauer-
reihen mitreifit in den Zauberkreis einer stetig wiederkehrenden Melodie und
den Ernst und die Hingabe der wogenden Springergruppen jeden Alters und
Geschlechts. Am Niederrhein, an der Schelde, der Mosel und Sauer beweisen die
zahlreichen Kultstitten, dafl das Andenken des grofien Missionars nie ausgestor-
ben ist. Zur Feier des dreizehnhundertsien Gedenkjahres der Geburt (658) des
HIl. Willibrord fanden sich vom 24.—26. Mai in Echternach 24 Bischéfe und
Abte, die Vertreter von Regierung und Staat, sowie Zehntausende von Pilgern,
darunter Nachkommen der alten, wilden Friesen, zusammen. Die Jubildumsfeier-
lichkeiten wurden durch eine Festakademie in der ehemaligen, von Willibrord
im Jahre 698 gegriindeten Benediktinerabtei eingeleitet. Dr. Cam. Wampach,
emeritierter Professor der Universitit Bonn, umriff in seiner Festrede das
Leben und Wirken Willibrords, der von seinem geliebten Epternacum aus
seine gefahrvollen Missionsreisen unternahm, die ihn ins Archipel der frie-
sischen Inseln, an den Niederrhein, in den Maasgau und nach Thiringen fiihrten.
Nach der glanzvollen Festsitzung wurde im Prélatenfliigel der monumentalen
Barodkabtei die grofle Jubildumsausstellung?! eroffnet, die bis zum 24. August
dauert und dem Willibrordusverein (Dr. W. Speck) und anderen zu verdanken
ist. Eine ,einmalige geschichtliche Riickblende® auf den Heiligen und sein Strah-
lungsfeld! Die erste Abteilung der Ausstellung ist dem Leben des Hl. Willi-
brord gewidmet. Ubersichtskarten veranschaulichen die kirchlichen Griindungen,
das missionarische Wirken und die Wanderfahrten des Heiligen und geben
einen Uberblick tiber die politischen und kirchlichen Zustande des 8. Jahrhunderts.
Als besondere Kostbarkeiten werden gezeigt: der Tragaltar des Hl. Willibrord
(heute in der Liebfrauenkirche in Trier) und ein Bursenreliquiar, die sogenannte
.Arche des Hl. Willibrord® (aufbewahrt in Emmerich/Niederrhein). Die nach-
sten Riume zeigen die Verchrung des Heiligen, besonders die Geschichte der
Springprozession. Wertvolle Statuen und Gemalde, Stickereien, Holzschnitte und
Kupferstiche aus Deutschland, Holland, Belgien, Frankreich und Luxemburg
geben einen imposanten Uberblick iiber die Darstellung des HI. Willibrord in
der Kunst. Die zweite Abteilung der Ausstellung vermittelt einen Einblick in
das Kunst- und Kulturschaffen der Echternacher Abtei, deren Scriptorium und
Malschule im 8. und 11. Jh. Werke von iiberzeitlicher Schonheit hervorbrachte.
Nach der franzosischen Revolution zum grofiten Teil ins Ausland verkauft,

1 Zu ihr erschien ein ausgezeichneter Fuhrer (Esposition Saint-Willibrord), der
aufler wertvollen Angaben iiber die Ausstellungsgegenstinde willkommene Aus-
fiihrungen iber die Willibrordusliteratur, den W.-Kult, die Ikonographie des
hl. W., die Springprozession, das Scriptorium der Abtei Echternach etc. enthalt.
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fanden der Codex Aureus aus dem Germanischen Museum in Niirnberg, der
Liber Aureus aus Gotha, Evangeliare, Psalter, Kalender, Handschriften, Urkun-
den und Elfenbeinschnitzereien sich fiir kurze Zeit wieder in der Echternacher
Heimat zusammen
Wiihrend so Echternachs Vergangenheit wieder Iebendig wird, hiitet die vier-
tiirmige romanische Basilika, aus den Kriegsverwustungen zu neuem Glanze
erstanden, die Confessio des Heiligen, der — nach Wampach — am Schnittpunkt
der zwei grofien Kulturstrémungen der alten englischen Kirche, der iroschot-
tischen und angelsichsischen, stand und nicht nur regionale, sondern weltkirchliche
Bedeutung hat.
Dr J. P. Belche

,SCHWARZE PRIESTER FRAGEN SICH®?

Junge schwarze Priester Afrikas und Haitis sprechen hier von dem, was sie
beobachtet haben und an Wiinschen in ihren Herzen tragen. Es geht dabei im
Wesen um die Anpassung des Christentums an die Schwarzen und die Auf-
nahme der ,Werte“ und ,Reichtiimer® der Neger in den Schatz der Kirche,
um die ,indigénisation de I'Eglise en Afrique®, um ,une Afrique authentique-
ment chrétienne et une Eglise authentiquement africaine® (128), also um ein
hohes und erstrebenswertes Ziel.

Wir begriiien es von Herzen, dafi hier Kinder Afrikas iiber die Probleme
der Mission und das Christentum in Afrika reden. Wir bedauern mit ihnen,
dafl ihre Probleme, wie sie sagen, bisher ,pour nous, sans nous, et méme malgré
nous®, d.h. die Schwarzen, behandelt worden sind (16). Ja noch mehr! Wir
bestitigen ihre Feststellung und haben im Grunde die gleichen Wiinsche wic
sie. Es ist wahr, daf die Schwarzen unter dem Europdismus gelitten haben und
immer noch leiden. Wir verstehen durchaus, dafl sie verwundet sind durch
Kuflerungen von Missionaren und anderen Christen, die dahin lauten, daff die
Schwarzen Kinder, Wilde, incultes, violents, rageurs, keine wahren Menschen,
vetfluchte S6hne Chams sind. Wir sind entsetzt dariiber, dafl es in missiona-
rischen Biichern ,de véritables cascades des superlatifs péjoratifs® gegeben hat
(149). Wegen des Europdismus ist Gefahr, dafl das Heidentum im Untergrund
weiterlebt und von ihm aus den Uberbau bedroht, ja, dafl es frither oder spdter
zu ,gewaltsamen Ausbriichen® des Heidentums kommt. Wir kénnen nur aus
ganzer Secele wiinschen, daf unsere Kirche in Afrika bodenstindig und ein-
heimisch wird, Man sollte sich hinsichtlich Tanz, Malerei, Skulptur, Musik,
Denkweise, Theologie usw. soweit wie moglich anpassen. Immer wieder fragt
man sich: Warum nur hat die Vergangenheit oft so wenig wahres Verstandnis
fiir die Neger gezeigt und dieses und jenes verpaBt? Manche Bemerkungen
sind denkbar treffend und beherzigenswert. So etwa der Gedanke, dafl in Afrika
mehr auf den biblischen Charakter des Christentums zu insistieren und nicht

1 7Zu dem Budh: Des Prétres noirs sinterrogent, par A. Abble, J.-C. Bajeux,
J. Bala etc. Préface de S. Exc. Mgr Lefebvre. Paris 1956. Les Editions du Cerf
(29, boul. Latour-Maubourg), 281 Seiten.
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auf das europdische Gesicht des Christentums zu achten ist (82). Desgleichen
der Gedanke, dafl die Schwarzen der Bibel naherstehen als der Summe des
hl. Thomas v. A. oder der Philosophie des Aristoteles (59).

So haben wir die grofite Sympathie fiir die Gedanken und Wiinsche unserer
schwarzen Priester. Aber ihre Ausfithrungen wiirden noch mehr iiberzeugen und
stirker wirken, wenn sie sich auch fragten, was in Afrika zu dndern war und
ist. Es fehlt etwas in diesem Buch, nimlich der Gedanke, daff die Schwarzen
trotz aller ,prachristlichen Werte* (22, 49) und ,Reichtimer® (101) gleich uns
vor Gott ,arm“ sind und eines Heilands, Erlosers, einer Metanoia, einer Sin-
nesanderung, einer Umkehr, einer Erneuerung bedurfen. Gewifl wird zugestan-
den, dafl in den Schwarzen immer noch ,nichtevangelisierte Teile® sind und
daffl man immer mehr dem Paganismus absterben miisse (106, 108). Aber Téne
wie diese erklingen nur selten und leise. Man vertrdgt die These nicht, daf§
die Schwarzen ,im Todesschatten und in der Finsternis der Idololatrie® (42)
sitzen und lehnt mit Recht die Behauptung ab, dall der Neger seinem natir-
lichen Leben absterben miisse, um in Christus erneuert zu werden. Trotzdem:
Man gewinnt nicht, wenn man nicht verliert. Man bringt keine Frucht, wenn man
nicht stirbt; man wird nicht ,Jinger”, wenn man zu sehr auf den eigenen
Besitz und das eigene Kénnen pocht, wenn man nicht alles fiir die eine Perle
verkauft. Ein Leben gemaff der Bergpredigt verlangt mehr als Verzicht bloff
auf Irrtiimer, Fehler und dergleichen. Das Leben besteht in Tradition und
Neuschopfung. Auch und gerade das ,neue Leben®, die ,neue Schépfung®. Vor-
handene Erkenntnisse und Werte mogen und sollen in diese eingehen. Aber
im Wesen ist dieses Leben, diese Schopfung etwas Neues. Man mag stolz auf
die Vergangenheit und die Uberlieferungen, die Briuche und Sitten, die Be-
gabungen und Kinste sein. Aber jeder Mensch braucht auch Selbstkritik und
Selbstverncinung. Zum Heil gelangt, wer ,arm im Geiste® ist, wer diesen und
jenen ,gewohnten und eingepflanzten Vorstellungen“ den Abschied gibt, wer
sich ginzlich der Gnade eines anderen iiberantwortet, wer demiitig und gehor-
samsbereit fragt: ,Was miissen wir tun?“ Die besten Fiithrer der Vélker sind
demgemafl jene, die gleich Abraham, ohne aufzuhéren zu sein, was sie nach
Gottes Gedanken und Plan sind und sein sollen, doch ihr Land und ihren
Besitz geistig hinter sich lassen, auf die vergangene und vergehende Welt nicht
allzu sehr zuriickschauen und in Glaube und Vertrauen mutig in jene unbe-
kannte Welt wandern, in jenes Land, das ihnen noch nicht bekannt, nicht ver-
traut ist und das Gott ihnen erst zeigen wird. Kurz, unsere schwarzen Priester
haben recht. sehen aber nur die eine Seite. Alles in allem tut zweierlei not:
Altes und Neucs, Uberbildung und Entbildung, das gute Alte ins Auge fassen
und bewahren und zugleich dem Neuen gerecht werden! Was wire wohl aus
dem Christentum geworden, wenn sich die Christen der Antike allzu sehr an
die Werte der heidnischen Vergangenheit geklammert hitten.

Im tbrigen fillt auf, daf die Verfasser franzosisch schreiben und also auch
denken, dafl sie mehr oder weniger europiisiert sind, daff sie ungefihr so wie
wir auch denken, empfinden, schluffolgern und schreiben. Kann durch Schwarze
dieser Art und diesen Bildungsganges die Afrikanisierung des Christentums in
Alrika erfolgen? Fiir diese Aufgabe braucht es Leute, die vollig in Afrika
wurzeln und ihm nie entfremdet gewesen sind, die nicht erst dank Europa
ihrer eigenen négritude bewufit geworden sind. Vieles, was die Priester sagen,
ist schon in Europa gesagt worden. Es ist in viel tieferem Sinn, als sie denken,
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wahr, was sie sagen, namlich, dafl allein der Afrikaner sein Christentum afri-
kanisch machen wird, niemand anders (126), — der echte Afrikaner! Europa
ist auf cinem Tiefpunkt seiner politischen und moralischen Macht angelangt.
Aber seine Weise, zu denken, zu sehen, die Welt zu werten und zu bewaltigen,
bestimmt weiter die Volker — auch unsere Schwarzen. Das Leitbild der
européischen Kultur ist entgegen der eigenen Absicht weiter ihr Leitbild.

Und noch eines fallt auf. Auf der einen Seite bestehen die Verfasser auf der
These, dafl die Neger verschieden sind, auf der anderen aber reden siec mit
dem Hinweis darauf, daB es allen Gemeinsames gibt, stindig von ,dem Neger®,
_den Nevern*, dem Negertyp und der négritude, was gewifl nicht immer kon-
sequent ist.

Immerhin, die Zeit der Selbstbesinnung ist bei den Afrikanern gekommen.
Und das ist viel wert. Wir haben das Vertrauen, daf jene, die gleich unseren
schwarzen Priestern guten Willens sind und der Kirche, ihrer Mutter, und ihrer
négritude treu bleiben wollen (202), immer klarer und tiefer erkennen, was
der Neger nach Gottes Gedanken, Plan und Liebe ist oder sein soll, und im
Einklang mit den kirchlichen Autoritdten und Geistesminnern die Vereinigung
diecer néeritude mit dem wesentlich Christlichen anstreben und erreichen. Wir
hoffen mit ihnen, dafl unsere heilige Religion nicht blof die ,heidnischen Werte
taufen®, sondern geniigend Kraft entfalten wird, ,pour créer des formes nou-
velles, plus riches et plus belles que les anciennes valeurs indigénes, tout en
restant authentiquement indigénes et authentiquement chrétiennes” (134).

Thomas Ohm

WEITERES ZUR ISLAMISCH-CHRISTLICHEN ZUSAMMENARBEIT *

Das Continuing Committee on Muslim-Christian Cooperation (CCMCCQ), das
in Bhamdoun beschlossen und gebildet wurde, hat seine Arbeit fortgesetzt und
zwei weitere Tagungen veranstaltet, das eine Mal von islamischer Seite her,
das andere Mal von christlicher angeregt und durchgefiihrt.

1. Im April 1957 trafen sich sechs Teilnchmer, je drei von jeder Seite, in
Teheran, und zwar auf Veranlassung der dortigen Universitit. Die Grund-
gedanken lassen sich in die drei Worte zusammenfassen: Duldung, Gemein-
samkeit, Zusammenarbeit (1)2. Das setzt voraus, dafl jeder sich fir verpflichtet
halt, sich in des anderen Empfinden hineinzuversetzen (2), und das besonders
deswegen, weil die gemeinsamen Grundlagen der verschiedenen Religionen
reicher, tiefer und bedeutsamer sind als man gemeinhin glaubt, weil sie ndmlich
bezogen sind auf die fundamentalen Prinzipien der Licbe, Gerechtigkeit, Bri-
derlichkeit und sittlichen Ordnung, welche das Weltall bestimmen (2).

Gefragt werden mufi: Was sind die christlichen und moslimischen Grund-
lagen firr eine Zusammenarbeit? Was ist die Stellung der CCMCC-Mitglieder
zur missionarischen Arbeit? Welches sind die Ziele des moslimisch-christlichen
Gesprichs (1).

L vgl. ZMR 41, 1957, 283—294
2 Die Zahlen beziehen sich auf CCMCGC Newsletter vol 2, no 2, page L.
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Nur zur dritten Frage wurde Genaueres gesagt, dafl namlich die Christen
mit islamischer Theologie und die Moslems mit christlicher Theologie vertraut
gemacht werden miissen; dafl, besonders von Studenten, gemeinsame Unter-
suchungen durchgefithrt werden missen, und dafl vor allem, auf der Grundlage
gegenseitiger Achtung, aufbaunende Gespriche statifinden miissen.

2. Das erste Treffen in den U.S.A. fand am 21. und 22. November 1957
in Washington statt, das 203 Teilnehmer zdhlte.

Das Thema lautete: Durch Gemeinsamkeit Verstdndnis, durch Verstindnis
Zusammenarbeit.

Die Griinde fiir eine Zusammenarbeit diirfen nicht liegen in der Verteidi-
gung gegen die Philosophie und die Verwirklichung des atheistischen Materia-
lismus (3, 42)3, wegen der Gefihrdung, Beunruhigung und Furcht (8). Die Zu-
sammenarbeit darf sich auch nicht nur auf das weltliche Leben und die Er-
oberung der Natur richten (56). Sie ist vielmehr religids, ethisch und moralisch
gerechtfertigt und gefordert (11). Sie beruht auf dem gemeinsamen Glaubens-
erbe (2) und sollte, wie der Erzbischof von Washington anregte, sich nicht nur
aul Islam und Christentum erstrecken (2). Diesen beiden ist gemeinsam der
Glaube an den einen Gott (9), den Schopfer, womit gesagt ist, dafl der Mensch
nicht Gott ist (47); gemeinsam ist auch die Uberzeugung von der Wiirde und
Gleichheit der Menschen (9), der Verbindlichkeit der Ideale (57) und der all-
umfassenden Gemeinschaft (58).

Im religiosen Bereich darf nicht dies angestrebt werden, eine riesenhafte
religiose Korperschaft zu bilden (10), weil das eine Einheit voraussetzen
wiirde, die zu bewirken Gottes, aber nicht des Menschen Sache ist (28). Ent-
scheidend ist die Auffassung tiber Christus, und so wenig erwartet werden kann,
dafi die Christen ihren Glauben an Christus dndern, so sehr ist zu erwigen,
ob nicht eine neue Christologie moglich ist, in einer anderen Sprache, einer
anderen Terminologie und Ausdrucksweise (20). Im praktischen Bereich besteht
die Aufgabe darin, aufrichtig-fromme Boten Gottes zu sein (54), uns selbst und
unsere Mitgldubigen zu bekehren (14) und sich bewuflt zu halten, dafl Religion
sich in guten Werken und vorbildhafter Lebensfilhrung bekundet (12). Dann
ist Zusammenarbeit etwa auch im Wirtschaftlichen méglich (7), und es konnte
darauf hingewiesen werden, dafl in Kairo eine solche in Fragen der Gesund-
heitsfiirsorge, der Gemeindeverwaltung und der Entwicklungsarbeit im Dorf
bereits stattfindet (7). Gerade diese Tatsache 1iflt um so mehr wiinschen, daf},
was im engen Rahmen schon wirklich ist, auch im weiteren Rahmen zwischen
westlichem und &stlichem Christentum und Islam moglich wird (8).

Auch die Schwierigkeiten iibersah man nicht. Man wies hin auf die tragische
Geschichte der Bezichungen zwischen Islam und Christentum (19), und man
fragte: Ist das christliche Verstdndnis des Islams wihrend aller Jahrhunderte
dasselbe gewesen? Wieweit hat sich das jeweilige Verstindnis unter den Chri-
sten erstreckt? In welchem Mafl ist das christliche Verstindnis des Islams durch
politische Entwicklungen und Auffassungen bestimmt gewesen und noch be-
stimmt? (16) Zu wiinschen ist jedenfalls, dafl statt der ablehnenden Haltung
in der Vergangenheit und der gleichgiiltigen in der Gegenwart eine positive
in der Zukunft gefunden wird (20). Auch das darf nicht verschwiegen werden,

3 Die Zahlen bezichen sich auf The Minutes of the Institute on Muslim-Chri-
stian Gooperation, November 21—22, 1957.
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dal die Haltung der Moslems gegeniiber den Christen im ganzen grofziigiger
war als umgekehrt (19). Eine ganz andersartige Schwierigkeit, nicht nur der
Verstindigung, sondern des religiésen Lebens iiberhaupt, besteht darin, daf
Glaube und Handeln der einzelnen Personen sich véllig abtrennen kénnen von
dem, was sie als Gruppen, Nationen und Gesellschaften tun (48).

8. Bemerkenswert an der Tagung in Washington ist, daf die Triger der
Idee einer moglichen und notwendigen Zusammenarbeit sich dadurch nicht ent-
mutigen lassen, dafl man ihre Motive und Ziele verdichtigt (9), dafl sie die
Grenzen ihrer gegenwirtigen und zukiinftigen Arbeit erkennen und daf} sie
um so beharrlicher das Maogliche erstreben, das ein Teilnehmer so ausdriickte:
We must agree to disagree agreeably (10), und gerade deswegen um so iiber-
zeugter an das gemeinsame Ideal glauben. A. Antweiler

DIE AMERIKANISCHEN WELTPRIESTERKOLLEGIEN
DER UNIVERSITAT LOWEN

1. Das Nord-Amerika-Kolleg

Am Feste Peter und Paul 1957 beging die Katholische Universitit Lowen
unter Vorsitz des Rektors S. Exz. Dr. Honoratus Van Waeyenbergh und in An-
wesenheit S. Em. Kard. van Roey sowie zahlreicher belgischer und amerika-
nischer Bischéfe die Hundertjahrfeier des Nord-Amerika-Kollegs. Bei dieser
Gelegenheit wurde dem Vorsitzenden des Werkes der Glaubensverbreitung in
den USA, S. Exz. Dr. Fulton Sheen, die theologische Ehrendoktorwiirde verliehen.

Anlafllich der Zentenarfeier brachte die seit 1903 erscheinende Vierteljahres-
schrift des Kollegs ein Sonderheft heraus! mit einer Geschichte des Kollegs 2,
nachdem schon 1898 in den KM ein geschichtlicher Abriff mit interessanten Ein-
zelheiten erschienen war.?

Anlafl zur Griindung des Lowener Kollegs im Jahre 1857 war der grofie
Priestermangel der jungen Kirche in Nordamerika. Die ausgedehnte Dozese
Philadelphia besafl 1838 nur 40 Priester fiir 120 000 Katholiken, New York
hatte 1840 fiir 200 000 Katholiken nur 58 Priester, Richmond (West-Virginien)
nur 10 Priester fiir 10 000 Katholiken im Jahre 1850.4

Von 1857 bis 1932 konnte das Kolleg 552 europdische Priester fur Nord-
amerika ausbilden. Das zum 75jdhrigen Bestehen verdffentlichte Sonderheft des
American College Bulletin (1932) enthilt vollstindige Listen dieser Priester.
Bemerkenswert ist, dafl Deutschland bei weitem die meisten Priester stellte,
niamlich 230; in mehr oder weniger gréfleren Abstinden folgen Belgien (137),
die Niederlande (74), Irland (49), Polen (29), Luxemburg (15), Frankreich mit
Elsafl-Lothringen (11), Italien (8), Ungarn (2), Dinemark (1), Spanien (1).

Neben den curopéischen Kandidaten lebten im Kolleg seit seiner Griindung
auch immer amerikanische Seminaristen, die ihre Ausbildung an der theolo-
gischen Fakultit in Lowen erhielten.

Seit 1932 nimmt das Kolleg keine Europder mehr auf, sondern dient aus-
schlieflich als Theologenkonvikt fiir Nordamerikaner, dhnlich wie das nord-

L American College Bulletin 36, 1957 (Centenary Issue) Louvain, 242 p.

2 pp. 28—91.

2 26, 248—251. Als Vorlage zu diesem Bericht diente ein Artikel des damaligen
Vize-Rektors des Kollegs und spiteren Bischofs von Fall River (USA),
Dr. WitLiam StanG, cines Badensers, in der American Ecclesiastical Review,
1897, p. 254 ss.

4+ KM 26, 1898, 248.
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amerikanische Theologenkonvikt in Rom, das im Jahre 1959 sein erstes Zen-
tenar feiern wird.

In den ersten Jahrzehnten war die finanzielle Lage des Léwener Kollegs
sehr schwierig. Sein Fortbestand ist hauptsdchlich den regelmafigen Zuwendun-
gen des Ludwig-Missionsvereins (Miinchen) und der Wiener Leopoldinenstiftung
zu danken gewesen.®

2. Das Latein-Amerika-Kolleg

Uber die Griindung des Loéwener Latein-Amerika-Kollegs 1958 wurde in
dieser Zeitschrift bereits berichtet.® Seitdem hat sich diese Neugriindung iiber-
aus schnell entwickelt. Seit November 1956 bringt das Kolleg die Vierteljahres-
schrift: Aux amis de U Amérigue latine heraus, die in niederldndischer Sprache
unter dem Titel: Aan de Vrienden van Latijns-Amerika erscheint. Bis Juni
1958 konnte das Kolleg 26 europdische Priester nach Latein-Amerika entsen-
den; in Léwen studieren z.Z. 17 Priester und 47 Seminaristen. Folgende Na-
tionen sind vertreten: Belgien (65), Niederlande (6), Deutschland (5), Frank-
reich (8), Argentinien (2), Kolumbien (2), Brasilien (1), Irland (1), Jugoslawien
(1), Luxemburg (1), Mexiko (1), El Salvador (1), Venezuela (1). Seit 1956 steht
das Kolleg unter Leitung des Léwener Philosophieprofessors Dr. F. Van Steen-
berghen. Die 3. Nr. des Mitteilungsblattes Aux amis de I'Amérique latine?
brachte ein Schreiben, das die Konsistorialkongregation am 21. 2. 1957 an
Kardinal van Roey richtete, zur Erteilung wichtiger Richtlinien fir die Organi-
sation des Collegium pro America Latina in Léwen und die Entsendung der
Priester in lateinamerikanische Sprengel. W. Promper

UNESCO-EXPERTEN-TAGUNG IN BRAUNSCHWEIG (APRIL 1958)

In der Zeit vom 22. 9. bis 4. 10. 1958 wird in Tokyo eine UNESCO-Tagung
sein, in der es um die Darstellung der westlichen Geschichte in (geschicht-
lichen) Textbiichern Asiens geht und ein Grundriff fir die entsprechenden Ab-
schnitte in diesen Biichern vorbereitet werden soll. Zur Vorbereitung dieser
Tagung diente eine UNESCO-Konferenz in Braunschweig, auf der Experten aus
fast allen Landern Westeuropas sich zusammengefunden hatten, fihrende Man-
ner der UNESCO, Geschichtslehrer und andere. Der Unterzeichnete war einge-
laden, um in Fragen der Mission beratend mitzuwirken. Was man anstrebte,
war ein Memorandum von 8000 Worten, das in Tokyo empfohlen werden soll,
ein Memorandum, das zeigt, wie der Westen in den Geschichtsbiichern Asiens, die
fir Schiiler und Schiilerinnen im Alter von etwa 16 bis 20 Jahren bestimmt
sind, repréasentiert werden konnte.

Die Tagung fand in den Raumen des zur Kant-Hochschule gehdrigen Inter-
nationalen Schulbuch-Instituts statt. Die Leitung lag in den Hinden von Prof.
Dr. Georg Eckert, der vielen als Herausgeber der Zeitschrift fiir Ethnologie be-
kannt ist. Im Sinn der Konferenz wurden Kommissionen gebildet, welche den
Stoff aufteilten und bestimmte Gebiete bearbeiteten. In den einzelnen Kommis-
sionen und in den Generalsitzungen wurden dann die Vorschlige oder Memo-
randen diskutiert und bearbeitet. Die Aufgabe war gewil keine leichte. Manch-

5 American College Bulletin. 1.c. 51; KM a.a. 0. 251.
¢ ZMR 40, 1956, 218 f.
7 Mai 1957, p. 9s.
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mal gingen die Auffassungen weit auseinander. Aber es ist kein Zweifel dar-
iiber, dafl die Sache des Schweifles der Edlen wert war. Es liegt sehr viel daran,
dafl die Schulbiicher eine Gestalt und einen Inhalt bekommen, welche der Wahr-
heit und Gerechtigkeit entsprechen und der Verstandigung der Vélker dienen. Die
Zukunft wird mehr oder weniger in den Schulraumen entschieden, wie der Rek-
tor der Kanthochschule bei der Begriifung sagte. Dafl die Mission bei der An-
strebung der gestellten Ziele grofe Dienste zu leisten vermag und an der
Schaffung moglichst idealer Geschichtsbiicher interessiert ist, braucht nicht gesagt
zu werden. Im iibrigen wird ein Fachmann wie P. Nikolaus Luhmer S] von der
Sophia-Universitit in Tokyo, von dem wir demnichst einen Beitrag iiber die
Schulbuchfrage in Japan bringen werden, auf der UNESCO-Tagung dortselbst
vertreten sein. Thomas Ohm

AUS DER PRAXIS — FUR DIE PRAXIS

DER EINFLUSS DER GEWOHNHEITSRECHTLICHEN EHEFORM
DER BANTU AUF DIE GULTIGKEIT IHRER NATUREHEN *

von P. Dr. W. Kiihner, M.F.S.C.

Immer schon war es fiir die Missionare in Sidafrika eine schwer zu losende
Frage, ob und inwieweit die gewohnheitsrechtliche Eheform der Bantuneger,
vor allem die Lobola?, d.h. die Brautgabe des Mannes an die Eltern oder
Verwandten seiner zukiinftigen Frau, EinfluR auf die Ehe unter Nichtchristen
hat. Der Missionar mufl ja entscheiden, ob solche Verbindungen wirkliche Ehen
sind oder nicht, falls einer oder beide Partner sich zur Taufe melden.

Der Millhiller Missionar Jou~N DE Reeper hat in seinem neuesten Buch The
Sacraments on the Missions®, den gordischen Knoten einfach mit dem Schwert
zerhauen und erklirt, es sei gegen das Naturrecht und das gbttliche Recht, das
Nichteinhalten der gewohnheitsrechtlichen Eheform im allgemeinen und die
Nichtablicferung der Brautgabe im besonderen als trennendes Ehehindernis zu

1 Dieser Artikel hingt mit meiner Arbeit zusammen: Die Zustindigkeit der
Zivilgewall bei Ehen von Nichichristen (Rom 1951), die in ZMR 36, 1952, 232
von M. BiersauMm besprochen wurde.

® Ich vermeide den Ausdruck ,Brautpreis®, da die Braut nicht gekauft wird.
wie aus den verschiedenen Ausdriicken fiir ,Kaufen® und ,Lobola“ hervorgeht.
Wenigstens war es urspringlich nicht der Fall, wenn man auch zugeben mufi,
daf die heutige Form der Lobola sich immer mehr der eines Kaufes nahert. —
Wir sagen die Lobola im Anschluff an das deutsche Wort: die Brautgabe, ob-
wohl das Zuluwort wkulobola ein Infinitiv ist; man kénnte also genau so gut
das Lobola sagen. Die Zulusprache selbst hat keine Artikel. Das Hauptwort
von ukulobola ist ilobolo.

8 J. De Reeper: The Sacraments on the Missions. Dublin 1957, 222 s.: ~Among
some primitive tribes the lack of a dowry or bride-price is sometimes considered
as a diriment impediment to a marriage, which, of course, is at variance with
divine and natural low.”

4 Missions- und Religionswissenschaft 1958, Nr. 3 295



betrachten. Mit anderen Worten: Weder Christen noch Nichtchristen sind an
die gewohnheitsrechtliche Eheform gebunden. Dr Reeper schrinkt seine Fest-
stellung allerdings etwas ein, wenn er spiter sagt: ,In sich selbst ist die
Brautgabe oder der Brautpreis nicht gegen das Naturrecht, und deshalb hat
Rom auch erlaubt, dafl dieser Brauch unter Christen fortgesetzt werde, obwohl
er in manchen Gegenden zu unerquicklichen Ergebnissen gefithrt hat® % Die
Lobola wird von ihm eher als ein gesellschaftliches und wirtschaftliches
Problem denn als ein kirchliches angesehen®. Nach dem Gewohnheitsrecht mége
die Lobola wohl als ein Wesenselement des Ehckontraktes betrachtet werden;
aber die Kirche wiirde diese Ansicht nicht unterschreiben, ebenso wie sie auch
die Anschauung nicht gutheifle, daff die Zuriickgabe der Lobola die ,gesetzliche
Auflésung der Ehe bedeute”®. Die Behauptung: ,Die Brautgabe hat nichts zu
tun mit der Giiltigkeit der Ehe“7 ist richtig fiir katholische Eheschliefungen,
ob aber auch fiir Naturchen, das eben ist unsre brennende Frage. Sie wire
leicht beantwortet, wenn man Dt Rerrers Behauptung, dafl die Lobola gegen
das Naturgesetz und das gottliche Gesetz sei, ohne weiteres beipflichten kénnte.

Mit den meisten modernen Autoren erkennt auch DE Reerer dem Staat oder
Gewohnheitsgesetz das Recht zu, trennende Ehehindernisse fiir Nichtchristen auf-
zustellen. Er zitiert zur Bestirkung die beriihmte Instruktion der Propaganda
vom 26. 6. 1820, wo dies ganz klar ausgedriickt ist, ohne aber zu erwéhnen, daf}
die ausdriickliche Approbation der Instruktion durch die Kardindle fehlt®.

Trotz Anerkennung der Zivilgewalt sucht Verfasser zu beweisen, dafl Eheschlie-
fungen unter Heiden giiltig sein konnen, selbst wenn die Eheform des Ge-
wohnheitsrechts nicht beachtet wurde. Man kdnne das Bestehen einer giiltigen
Ehe aus verschiedenen Umstinden erschlieflen (z.B. Dauer der Verbindung,
Geburt von mehreren Kindern, Anhalten und Zunahme in der gegenseitigen
Liebe). Die angezogene Instruktion des HI Offiziums beweist das aber nicht,
da sie sich mit einem Fall beschiftigt, wo gar keine gewohnheitsrechtliche Ehe-
form besteht. Denn in Nr.7 der Instruktion heifit es ausdriicklich: ,Neque in
contrarium facit quod barbari in suscipiendo conjugio nulla utantur caeremo-
nia, et vir emat mulierem: nam solemnitates per se, maxime apud barbaros
et infideles, ad essentiam non pertineant matrimonii, quod una naturali lege
inspecta, etiam sine illis consistere potest: et apud hebracos quogue nuptiae
fiebant coemptione®?.

Fernerhin zitiert D Reeper die Instruktion des Hl. Offiziums vom 22. 8. 1860,
nach der zu einer giilltigen Ehe gentigt, dal die Ehepartner durch Zeichen oder
Zeremonien vor Zeugen nach der allgemeinen Ortssitte den gegenseitigen
vorhandenen Konsens geniigend zum Ausdruck bringen. Aus dem Gebrauch
des Wortes ,vel® schlieft Verfasser dann, dafl der Ehewille in irgendeiner

4 ibid 236

3 ibid. 287: ,....it is a social and economical rather than an ecclesiastical
problem . . .*

0 ibid 232 s.

* ibid. 282: , ...bride-price has nothing to do with the validity of the
marriage.”

5 ibid. 214 s. — Cf. P. Gasearri: Tractatus canonicus de matrimonio. Rom
1932, I n. 247. — Dk Reeerr zitiert die Nr. 1447 der Collectanea §.C. Prop.
Fide, d.h. die alte Ausgabe von 1898, nicht die neue, zweibidndige von 1907.
Auch mir steht nur die erste Ausgabe zur Verfiigung.

9 Coll. (1898) n. 1801 [Dr Reeper: n. 1427 (?)]
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Ausdrucksweise oder in den ortsiiblichen Zeremonien bekannt gemacht wer-
den kann, also nicht notwendigerweise oder aussschlieflich in den Zeremonien *°.

Bei niherer Untersuchung dicser Instruktion findet man aber, dafl sie von
christlichen Ehen handelt, nicht von Naturehen; denn es ist die Rede von triden-
tinischen und nicht-tridentinischen Ortenil. Es ist klar, dafl in nicht-tridentini-
schen Orten fiir katholische Ehepartner jede Ausdrucksweise des Ehewillens zur
Giltigkeit geniigte. Die Kirche hat nie, weder vor noch nach dem Tridentinum,
in nicht-tridentinischen Orten ihre Gliubigen zu einer bestimmten Form der
EheschlieRung unter Strafe der Nichtigkeit der Ehe gebunden. Das geschah erst
durch Tametsi, das nur dort verpflichtend war, wo es verkiindet war, d. h. an
tridentinischen Orten. Somit beweist diese Instruktion nichts fiir unsre Frage
beziiglich der gewohnheitsrechtlichen Eheschliefungsform Ungetaufter, ob sie
namlich daran gebunden sind unter Strafe der Ehenichtigkeit.

Obwohl die bisher angefithrten Begriindungen Dt ReEpPErs nicht befriedigen
konnen, bleibt seine Ansicht richtig, dal Lobola und andre Zeremonien keinen
EinfluR haben auf die Giltigkeit von Naturehen. Aber wir miissen andere
Griinde dafiir suchen bzw. die von Dr Reeper angedeuteten klarer heraus-
stellen. Solche Griinde sind folgende: Der Lobola-Brauch und die damit ver-
bundenen EheschlieBungsformen gefdhrden ein Grundrecht jedes Menschen,
nimlich das Recht zur Ehe und die Freiheit in der Wahl des Ehepartners. Da-
mit wird das Gewohnheitsrecht der Bantu-Eheform naturrechtswidrig und kann
nicht im Gewissen binden. Das bleibt nun zu beweisen.

Nach dem Stammesrecht der Bantuneger sind die Wesensbestandteile einer
legalen Fhe die Zustimmung der beiden betreffenden Familien, das Zahlen der
Lobola in Vieh oder Geld oder andern Sachwerten und schlieflich die Uber-
gabe der Braut durch ihre Familie an die des Brautigams!?a. Eine Naturehe

10 DE REEPER, 1. c., 8320 5. —Coll. n. 1298 [De Reeper: n. 1201 (?)]. Es scheint,
daR De Reeper bald nach der 1., bald nach der 2. Ausgabe zitiert oder nach
Quellen zweiter Hand. Da er keine Bibliographie in sein Buch aufgenommen
hat und die erste und folgende Zitationen der Collectanea nur mit Coll. an-
gegeben sind, kann ich nicht feststellen, da mir, wie gesagt, nur die 1. Ausgabe
zur Verfiigung steht.

1 aliunde (si sermo sit de locis in quibus tridentina lex publicata est)®

2a Vgl. Juris Lewin: Studies in African Native Law. Cap Town 1947. Auf
S. 88 fithrt Autor einen Fall an, der Autorititsbeweis ist fiir die Ansicht, dafd
Native Law keine besondere Form oder Zeremonie verlangt, um die Giltigkeit
einer Brauchtumsehe zu begriinden: ,A wedding feast, for instance, has a social,
but not a legal significance.* S. 34: ,The third stage involves the bride per-
sonally and not the groups as confractors. It is necessary for her to lcave the
ancestral kraal formally, to which end a sacrifice is offered and a feast is held
the ancestors being involved and the gall of the sacrifice being sprinkled over
the bride who is adorned with the bladder symbolically. ...it remains to ag-
gregate her to her husband’s group. Here also a sacrifice serves as the medium
to inform the ancestors...® ,But these acts are mere ceremonial and ritual
which affect the bride personally. They form the religious element...* — Der
Prasident des Native Appeal Court, Mr. A.G. McLoughlin, beruft sich auf
nicht weniger als zehn Berichte von Ethnologen gegen den Native Commissioner
von Carolina. Ebenso sagt F. E. Owen, mit dessen Urteil das von W. J. G. Mears
{ibereinstimmt, daf die Wesensmerkmale einer Bantuehe sind: 1. Konsens der
mafigebenden Parteien, 2. Zahlen der Brautgabe, 3. Ubergabe der Braut.
+Anything more than this is purely optional® (ibid. 35).
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bei den Bantu ist nicht nur ein Vertrag zwischen Mann und Frau, sondern
auch zwischen den beiden Familiengruppen. Jede Form des Zusammenlebens,
die obige Bedingungen nicht erfiillt, wird als Konkubinat betrachtet. Keine
Parte ist unter irgendeiner gesetzlich erzwingbaren Verpflichtung gegen die
andere. Der Mann ist nicht gebunden, die Frau zu erhalten, noch hat sie die
Pflicht, bei ihm zu bleiben. Es gibt kein Klagerecht, wenn das eine das andere
verliflt. Gewohnlich kann ein Mann nur durch Zahlen der Lobola ein Recht
fiber die Kinder bekommen, die er mit einer Frau gezeugt hat 12b.

Die Eltern oder der Vormund der Braut haben also sehr viel zu sagen, ja,
sie sprechen das letzte entscheidende Wort. Von ihrem Willen hdngt die Ehe
ab, mehr als von dem der Ehepartner.

Was sagt die Kirche dazu? Sie ist ja die von Gott bestellte Erkldrerin des
Naturrechts und entscheidet damit auch indirekt iber Giltigkeit oder Ungiiltig-
keit derer, die sonst nicht ihre Untertanen sind, d.h. der Nichtgetauften 3.
Can. 1088 deutet darauf hin, wenn er im § 2 ausdriicklich sagt, dal der héoch-
sten kirchlichen Autoritit privative das Recht zusteht, fiir Getaufte Ehehinder-
nisse aufzustellen, wihrend im § 1 kein passives Subjekt angegeben und damit
ausgedriickt wird, dafl nicht nur die Getauften, sondern auch die Ungetauften
durch die authentischen Auslegungen des gottlichen Rechts seitens der Kirche
verpflichtet werden 4, Das Naturrecht ist nach St. Thomas nichts anderes als ein
Teil der Sittenordnung, die Teilnahme der vernunftbegabten Natur am Welt-
gesetz, der lex aeterna, dem Plan Gottes, wodurch er das ungeheure Heer der
Geschopfe ihren Zielen zufiihrt 15.

Wernz-Vipar, fafit die Lehre der Kirche diesbeziiglich kurz zusammen:
,Parentum auctoritas numquam efficere potuit, ut matrimonium quoddam esset
valide contractum sine consensu sponsorum, neque defectus consensus genitorum
ex natura rei potuit reddere irritum consensum matrimonialem filiorum® 16,

Deshalb hat die Kirche gleich von Anfang an die Grundrechte des Menschen
in Schutz genommen, vor allem gegeniiber dem Rémerreich und seinem Gesetz.
Denn die Macht, die das rémische Rechtsbuch dem paterfamilias gab, wider-
sprach dem Naturgesetz. Sagte es doch: Nuptiae consistere non possunt nisi
consentiant omnes, id est qui coeunt, quorumque in potestate sunt17.

Die Religionsneuerer des 16. Jahrhunderts waren der Ansicht, dafl die
Eltern die Macht hitten, die Ehen ihrer Kinder zu annullieren, selbst wenn
die Ehe vollzogen und Kinder geboren waren 8.

Das Konzil von Trient hatte zuerst unter die Canones de sacramento matri-
monii propositi primo examinandi patribus als c. 3 den Satz aufgenommen:

12b Cf, J. Scuapera: The Bantu-speaking Tribes of South Africa. Cape Town
1958, 202; StarrorD-FRANKLIN: Principles of the Native Law and the Natal
Code. Pietermaritzburg 1950, 104

13 Engyklika Pruos’ XIL: ,Mit brennender Sorge®, hrg. von Hirt (Herder/Frei-
burg 1946), 17: Die Kirche ist ,die berufene Huterin und Auslegerin des gott-
lichen Naturrechtes®.

14 Cf, CoronATA: De matrimonio. Rom 1948, n. 122

188 Th 1. 11 q. 91, 4. 2 ad 3

18 Wernz-VIDAL: Jus canopicum, V.: Jus matrimoniale. Romae 1946, n. 189 mit
Angabe vieler Autoren in Anm. 3

17 G.H.S. J. Joxce: Die christliche Ehe, Leipzig 1934, 117. — P. BoNFANTE:
Istituzioni di diritto romano, Torino 1946, 184

18 JoycE, a.a.0. 114 u. 546, Anm. 20. 23
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Si quis dixerit, clandestina matrimonia quae libero contrahentium consensu
fiunt, non esse vera et rata matrimonia, ac proinde esse in potestate parentum,
ea rata vel irrata facerent: A.S.1°. In der 24. Sitzung am 11.11.1568 wurde
aber bei der endgiiltigen Fassung der Canones und Dekrete iiber die Ehe dieser
Kanon fallen gelassen und im Dekret Tametsi dafiir die Formulierung aufge-
nommen: ,Tametsi dubitandum non est, clandestina matrimonia, libero contra-
hentium consensu facta, rata et vera esse matrimonia, quamdiu Ecclesia ea irrita
non fecit, et proinde iure damnandi sunt illi, ut eos Sancta Synodus anathemate
damnat, qui ea vera et rata esse negant, quique falso affirmant, matrimonia a
filiisfamilias sine consensu parentum contracta irrita esse, et parentes ea rata
vel irrita facere posse...“ 2. Damit hat die Kirche eines der Grundrechte des
erwachsenen Menschen in Schutz genommen gegen jene, die im Namen der
Freiheit auftraten und in vielem die Knechtschaft brachten.

Auch in der modernen Zeit hat die Kirche nie Bestimmungen der Zivilgewalt
anerkannt, die den Konsens der Eltern zur Giiltigkeit der Ehe verlangten 2.
Meines Erachtens ist deshalb Oncrin im Irrtum, wenn er glaubt, eine Ehe zwi-
schen einem Christen und Nichtchristen sei ungiiltig, wenn die Zustimmung der
Eltern fehlt, die nach staatlichem Gesetz fiir den Nichtchristen verlangt wird 22

Wenn wir uns noch kurz die Zustinde in Deutschland vor dem Tridentinum
besehen, so kénnen wir eine grofle Ahnlichkeit mit den Eingeborenen Sidafrikas
feststellen. Die Braut wurde von den Eltern oder ihrem Vormund dem Bréu-
tigam iibergeben, der eine bestimmte Geldsumme zu zahlen hatte, um das
mundium oder die Hiitungsvollmacht vom mundoaldus oder Hiiter (Vater oder
Vormund) iibertragen zu bekommen. Nur solche Verbindungen galten als matri-
monia legitima.

,Zustimmung war bei den Germanen zweifellos nicht der wesentliche Faktor
fiir die Ehe. Wo das Mundium seine volle Wichtigkeit hatte, wurde der Ehe-
vertrag zwischen dem mundoaldus und dem Werber abgeschlossen, ohne dafy
anscheinend die Ehefrau urspriinglich viel bei der Sache zu sagen gehabt hat.
Die Kirche machte Front gegen einen Ehebegriff, der das Weib als Ware
ansah...%28,

Papst Nixoraus L. sagt in seiner Imstruktion an die Bulgaren (866), dafl die
formliche Trauung fiir die Gultigkeit nicht wesentlich sei. ,Wir sagen nicht,
es liege irgendeine Siinde darin, dafi man nicht sdmtliche dieser Stiicke beob-
achtet (Zustimmungszeremonie, Ansteckung des Rings, Ubergabe des Ehever-
trags, Brautmesse usw.) — wie die Griechen nach dem, was ihr erzihlt, euch
glauben machen wollen —; besonders deshalb nicht, weil es doch oft vorkommt,
dafl einige in solche dufierliche Not verstrickt sind, dafl ihnen jede Hilfe fehlt,

19 Concilium Tridentinum. Diariorum, Actorum, Epistularum, Tractatuum nova
collectio, ed. Soc. Goerresiana, Friburgi Br. 1924, IX 639

20 jhid. 966 s. — cf. GomEez: De matrimoniis clandestinis in Concilio Tridentino,
Romae 1950, 25

21 WEerNz-VIDAL, 1. c. n. 139 u. nota 11

22 Fphemerides Theologicae Lovanienses X, 1933, 61 Anm. 41. Cf. Fontes VII
n. 4703, p. 280; B. Tomizawa TagAHIKO: Jus missionarium de legibus japonicis
circa matr. imped., Romae 1945, 82/2; n. 120—125; Art. 741. 750; Genicor-
Savsmans: Casus conscientige (Bruxelles 1938) c. 990

2 Joyce, a.a.0. 62f.; 591
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~ solche Feiern vorzubereiten; darum laft die einfache Zustimmung der Heiraten-
den geniigen, wie das die (birgerlichen) Gesetze vorschreiben.® **

Das fithrt uns zu einem andern Grund, warum die Lobola nicht in sich, son-
dern durch die Umstinde naturwidrig werden kann. DE Reerer deutet darauf
hin, wenn er sagt, daB die Lobola ihre traditionelle Bedeutung vielfach ver-
loren hat — namlich der Ehe Bestand und Sicherheit zu geben und ein gutes
Betragen der Ehepartner zu verbiirgen — und dafl viele sie daher als cinen
veralteten Brauch betrachten, den viele nicht erfiillen konnen oder nur spdt im
Leben. Das unaufhdrliche Ansteigen des Brautpreises fithre dazu, dal nur
wenige reiche und wohlhabende Personen die Brautgabe fiir eine Frau ohne
grofe Schwierigkeiten zahlen kénnen und daffi ein Grofiteil zu unbestimmt
langem Zolibat verurteilt wird .

Der Zusammenbruch der Stammesordnung unter der Herrschaft der Weilen
ist ein weiterer Grund, dafl Lobola und Einhaltung der Ehebriuche von cinem
Grofiteil der urbanisierten Bantu nicht mehr als verpflichtend angesehen wer-
den. In den Stidten ist der einzelne nicht mehr Glied eines Stammes, sondern
Individuum mit eigener Selbstbestimmung und Verantwortung. Die Kirche for-
dert diese Idee der individuellen Verantwortlichkeit, die eine Reaktion darstellt
gegeniiber der traditionellen Auffassung von Stammes- und Gruppensolidaritat®.

Durch die Arbeit in den Stidten und Minen werden die Kinder der elter-
lichen Autoritdt entzogen, ja, oft sind die Eltern finanziell von der Unter-
stitzung der Kinder abhingig, um ihre Steuern usw. zahlen zu konnen.
.They will no longer let their parents arrange their marriages, but choose
their own brides; ...Premarital sex relations are so widely practised as to
have become almost customary, and so frequent have premarital births become
that the old attitude towards illegitimacy has been considerably toned down...
Where a family is disunited, the children, undeterred by any such prohibitive
sanctions as function in tribal life can do as they please. The severe displeasure
of the parents and relatives need not make itself felt in either the social or the
economic life of the rebellious couple.“2? Die Anderung der sozialen Struktur
und Funktion der Lobola hat P. Tuomas ResronpEr CMM von der ethischen
Seite her in dieser Zeitschrift beleuchtet 28,

Was sagt die Rechtsprechung der hier im Lande regierenden weiflen Rasse
dazu? Dr Rerper schreibt, dafl der Codex des Eingeborenenrechtes in Natal die
Zahlung des Brautpreises nicht unter die Wesensbestandteile einer Brauchtums-
ehe einschlieft 2. Das scheint iiberholt zu sein. Denn der Natal Codex wurde

22 ehd: 105

% DE REeePEr, L c. 285 s.

26 Scuaapera 1. c. 881

27 ihid. 382. 421

28 Der Heiratsbrauch der Ukulobola bei den Bantu in der siidafrikanischen Union
im Rahmen christlicher Ethik. ZMR 85, 1951, 27—88

20 Dg Reeper L c. 285: ,It is significant that the Natal Code of Native Law
does not include payment of bride-price among the essentials of a customary
union...* — Solche Brauchtumsehen werden im Gegensatz zu Transvaal in
Natal registriert. Registrierung wird als schliefender Beweis fiir den Bestand
der Verbindung angenommen. Manchmal aber versdumen es die Parteien, die
Ehe zu registrieren. Das macht aber die Verbindung nicht ungiiltig, und Re-
~ gistrierung ist nicht wesentlich zum Beweis der Existenz einer Ehe. (LEwiv 1. c.
88). ,In these circumstances the possibility of two systems of law (Native and
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des ofteren geindert und STAFFORD-FRANKLIN sagen in dem schon zitierten
Buch: Principles of Native Law and the Natal Code: ,The arranging and ec-
ceptance of lobolo is an essential®. Von den Zeremonien aber wird gesagt:
_The ceremonial and ritual of a marriage affect the parties personally but
their omission does not invalidate the complete contract any more than does
the absence of prayers, music, wedding reception, etc. in a European mar-
riage.“% ,In the Transvaal the following requirements are essential for a
customary union: a) The man and woman agree to live together as man and
wife. b) The parents consent thereto. c) Lobolo is paid (the full amount need
not necessarily be paid). The keystone of the union is lobolo and there is no
necessity for any celebrations, etc. and the fact, that interested persons regard
the union as having taken place is additional proof. %, Wir schen, dafl der
Staat andere Wege geht wie dic katholische Kirche, wie er ja auch beziglich
Viclweiberei und Ehescheidung nicht christlichen Grundsitzen folgt. Doch ist die
praktische Rechtsprechung milder. Z. B. hat bei einer Witwe oder einer geschie-
denen Frau das Nichtbezahlen der Lobola und das Unterlassen von Ehezeremonien
wenig oder keine Bedeutung. In solchen Fillen wird die Verbindung als regular
angenommen 32, Wenn ein Vater oder Vormund seine Zustimmung zu einer
beabsichtigten Brauchtumsehe ohne billige Griinde zuriickhalt, so kann der Na-
tive Commissioner nachforschen, und wenn er herausfindet, daf keine berech-
tigten Hindernisse bestehen, kann er die Verbindung zulassen, auch ohne Zu-
stimmung des Vaters oder Vormunds .

Wir kommen also zum Schluf, dafl eine Naturehe unter den Bantu giiltig
sein kann auch ohne die gewohnheitsrechtliche Form, da diese Grundrechte des
Menschen unterdriicken kann und dadurch naturgesetzwidrig ist. Dafi Nicht-
christen auch vor dem Zivilbeamten der weiflen Regierung eine Ehe schliefen
kénnen, die dann registriert wird und so keine weitere Eheschliefung wihrend
des Bestandes der ersten zulift, wihrend beliebig viele Brauchtumsehen ge-
schlossen werden konnen und in Transvaal nicht registriert werden, ist ja be-
kannt. Doch sehen wir von dieser Moglichkeit ab und beschrédnken uns nur auf
die Brauchtumsehe.

Der Ehewille kann sich auf irgendeine Weise duflern®. Geheime oder sog.
klandestine Ehen sind also naturrechtlich giiltig und erlaubt, auch ohne jeden
qualifizierten oder einfachen Zeugen *.

Common) running concurrently in one country will disappear. It is time to
recognize the fact that Native law has mo future in South Africa as system
separate from the Common Law of the land.“ (ibid. 48) Wenn in diesem Ar-
tikel von Sidafrika geredet wird, ist damit die Union gemeint mit Ausschluff
der britischen Hoheitsgebiete Basutoland, Swaziland und Betshuanaland.

7). c 104

31 jhid. 112

32 jbid. 110

33 jbid. 113

3  Fx jure naturae quodlibet signum sufficit, modo sit, pro natura sua aut ex
consuetudine, aptum ad consensum matrimonialem certe exprimendum. Nec ex-
cipitur copula, animo conjugali consummata. Nam ex jure nafurae, consensus
verbis, signis aut factis exprimi potest.“ G. PAYEn: De matrimonio in missionibus
ac potissimum in Sinis, 11 (Zikawei 1929), n. 1603 1) 2°

35 of Gasparrr L. c. II n. 928; CapeLro: De matrimonio, Romae 1947, nn. 617.
648; Payen L c. IT n. 1603
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In diesem Zusammenhang taucht noch ein andres Problem auf: Bantu haben
die Anschauungen ihrer Stammestradition und sind somit fiberzeugt, dafi eine
Ehe ohne Lobola, ohne das Schlachten eines Rindes oder einer Ziege®® und
andere Erfordernisse des Gewohnheitsrechts nicht denkbar ist; ferner, dafl eine
Verbindung nur mit gegenseitiger Erklirung des Ehewillens geschlossen, in den
Augen ihrer Stammesgenossen keine legale Ehe ist. Wie kénnen solche Ehe-
partner dann cinen wirklichen Ehewillen aufbringen, da sie doch wissen oder
meinen, dafl eine Ehe unmoglich ist? Etwas Unmégliches kann man doch nicht
wollen. Die Losung finden wir in can. 1085: ,Scientia aut opinio nullitatis
matrimonii consensum matrimonialem necessario non excludit. Da wir hier
wieder eine Erklirung des vom Naturrecht geforderten Konsenses haben, gilt
die Feststellung des Kodex auch fiir Naturchen.

Man kann einen dreifachen Fall diesbeziiglich unterscheiden: 1) Der Ehe-
partner weifl nichts von einem trennenden Hindernis und halt sich irrtiimlicher-
weise fiir ehefihig. 2) Der EheschlieBende weiff vom trennenden Hindernis
und will doch die Ehe, sei es, weil die Bedeutung des Ehehindernisses ihm nicht
klar ist, oder aus anderen Griinden. 8) Ein ehefihiger Partner hilt sich irr-
tiimlicherweise fiir eheunfahig.

Im ersten Fall kann ein Ehewille leicht vorhanden sein, der aber nicht wirk-
sam wird (can. 16, § 1). Schwieriger ist die Lage in den beiden andern Fillen,
wenn der Ehepartner um das wirkliche oder vermeintliche Ehehindernis weifl
oder zu wissen glaubt. Mit diesen zwei letzteren Fallen beschiftigt sich can. 1085;
nicht direkt mit dem ersten Fall, denn hier haben wir nicht die Kenntnis der
Ehenichtigkeit, von der der can. spricht, sondern die der Ehegiltigkeit.

Fiir die irrtimliche Meinung und das Wissen um die Ungiiltigkeit stellt der
angefithrte Canon das gleiche Prinzip auf: Es kann sein, dafl der Ehewille
vorhanden ist, obwohl das Vorhandensein eines trennenden Ehehindernisses,
sei es gottlichen Rechts oder naturrechtlicher Natur, gewufit oder félschlich ange-
nommen wird. Dieses Wissen oder irrtiimliche Meinen schlieft den Konsens
nicht notwendig aus. Das kirchliche Recht nimmt weder den Ehewillen noch
dessen Fehlen an: Es nimmt die Frage als Tatsachenfrage. Jeder einzelne Fall
hat also untersucht zu werden.

Wer nur meint, er sei eheunfihig, kann den bedingten Ehewillen haben
(auch wenn nicht ausdriicklich, sondern nur implicite), eine richtige Ehe za
schlieRen, insoweit es moglich ist. Wenn die Ehe also geschlossen werden kann,
ist der Konsens gegeben.

Aber auch wer weifl, dafl eine Ehe wegen eines trennenden Hindernisses
sicher nicht zustande kommen kann, ist doch imstande, den Ehewillen zu for-
men, entweder weil er an das Hindernis augenblicklich gar nicht denkt oder

3 ScuapEra l.c. 115s.: ,When lobola is handed over the girl's father will
slaughter a goat or beast, part of which may be sent to the boy’s people. When
finally, after years of negotiation, the bride sets out for her new home, a beast
will, in most tribes, be slaughtered to secure for her the blessings of her an-
cestors. Among the Shangana-Thonga, this is the marriage feast at which boy
and girl are publicly recognized as man and wife. The Xhosa do not hold a
feast at the girl’s kraal, both families contributing towards that held at the
groom’s; other tribes have feasts at both kraals...” (Kursivsatz vom Verfasser
des Artikels)
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seine Wirksamkeit nicht versteht, oder weil er bereit ist, gegen das Gesetz an-
zurennen, und bewufit dagegen handelt %7.

Als Illustration kann ein Fall dienen, den Paven anfithrt®: Der Katholik
Vinzenz verldfit seine Frau und fangt nach einem Jahr ein Verhaltnis mit der katho-
lischen Witwe Sophie an. Da er weit vom Ort seiner ersten Ehe weg ist, gelingt es
ihm, Sophie und den Pfarrer zu tduschen. Er sagt sich, niemand weiff, wer am
Leben bleibt und wer stirbt. So erkldrt er seinen Ehewillen vor dem Pfarrer
und zwei Zeugen mit Sophie. Zwei Wochen spiter bekommt er die Nachricht,
dafl seine Frau einen Monat vor seiner Heirat mit Sophie gestorben ist. War
seine zweite Ehe giiltig? PaveEN kommt zum Schlufl: Nulla est ratio cur Vin-
centii matrimonium convalidetur. Sed de peccato admisso eum paeniteat?. Er
konnte also den Ehewillen haben trotz seiner Kenntnis um den Bestand eines
trennenden Ehehindernisses.

Zusammenfassend konnen wir sagen: Es ist méglich, daff hier in Sidafrika
Naturehen bestehen ohne die gewohnheitsrechtliche Eheform. Viele scheinbar
lose Verbindungen konnen echte Ehen sein. Das Zusammenleben der Partner
ist nicht stindhaft. Wir werden also solche Paare nicht im vornhinein verur-
teilen, sondern jeden Fall untersuchen, wenn wir damit zu tun haben. Canon
1014 ist zu beachten.

Ein Missionar wird somit nicht selbst vorschnell entscheiden, wenn zwei zu
ihm kommen, die bisher ohne Eheform zusammengelebt haben. Es ist moglich,
dafl sie richtig verheiratet sind und er ihre Verbindung nicht trennen darf, es
sei denn durch das Privilegium Paulinum. Unter Umstinden kann die Ehe in
foro externo konvalidiert werden, obwohl es in foro interno nicht nétig ist.

Die Kirche kdmpft fiir die Grundrechte des Menschen. Es ist keine Gefahr,
dafl durch die dargelegte Lehre die soziale und sittliche Ordnung untergraben
wird und dafl sie zu Ubelstinden fiihrt, wie sie vor dem Tridentinum geherrscht
haben mangels einer unter Strafe der Ungiiltigkeit verpflichtenden Eheform und
wie sie von Jovce so erschiitternd geschildert werden . Denn hier in S.A. be-

3 Zum Ganzen s. Payen L c. II n. 1641 ff. Vgl. auch seinen casus 224 (lL.c. II
20 ss.), der unserem Problem genau entspricht: ,Carolus missionarius baptiza-
verat duos catechumenos, Petrum et Mariam, qui, abhinc septem et decem annis,
more conjugum convivebant, et habebant filiam annos quindecim natam. Ideo
autem ulteriorem investigationem omiserat quia censebat eos catechumenos,
a tanto tempore cohabitantes, esse legitimo junctos matrimonio. At, uno anno
post acceptum baptismum, Petrus in discrimine vitae versatus est. Tum ipse
eiusque mulier Carolo dixerunt se numquam fecisse hao-je, seu caeremoniam
civilem, qua Sinenses consensum matrimonialem manifestare solent, adeoque
non esse veros conjuges, licet simul jampridem convivant. Addiderunt se hac
de re, tempore quo baptismum receperunt, prae timore, tacuisse. Qua de causa,
Carolus, postquam Petrus convaluit, eos in ecclesia coram se et duobus testibus
conjunxit. Quaeritur, utrum irritum an validum ab initio fuerit matrimonium
Petri et Mariae, in infidelitate initum?* In der Erklirung sagt der Autor, dafl
die genannte Zeremonie ,videtur esse forma mere accidentalis®. Payen gibt
keine direkte Antwort auf die Frage nach der Gultigkeit oder Ungiiltigkeit
obiger Ehe.

38 Casus 237 (vol. II, p. 64)

3 Andere Falle, deren einige von Romischen Kongregationen gelést wurden,
s. bei Gasparri II n. 795 ss.

;")(JOYCE a.a.0. 107 u. 542 f. Vgl. auch das Dekret Tametsi in Conc. Trid. 1. c

966 ss.
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stehen Eheschliefungsformen und Maglichkeiten, und die Kirche will, dafl sie
eingehalten werden, — nicht aber auf Kosten persénlicher Menschenrechte .
Die Schuld fiir sittliche Mifistinde liegt an der ungentigenden und oft natur-
widrigen Gesetzgebung. Hier ist die Axt anzusetzen, nicht aber bei den Un-
schuldigen. Es war immer im Sinn der Kirche, die Verbindungen von Heiden
so viel als méglich nicht als Konkubinate anzuschen, sondern als legale oder
legitime Ehen 2,

Leider konnte fiir diesen Artikel die Doktordissertation von AManD REUTER
OMI am Pontificium Institutum utriusque lIuris iber die Matrimonia Indigena-
rum in Africa Australi secundum Leges et Consuctudines (Romae 1956) nicht
beniitzt werden, da trotz aller Bemithungen kein voller Text zu haben war,
sondern nur ein Auszug. A. REUTER beweist aber mehr die Giiltigkeit der nach
dem Gewohnheitsrecht abgeschlossenen Bantuehen, was wir ja nicht bezweifeln.
Hier handelt es sich um Naturchen ohne die gewohnheitsrechtliche Eheform.

MITTEILUNGEN

MISSIONSSTUDIENWOCHE IN BONN

22.—26. September 1958

veranstaltet vom Institut fiir Missionswissenschaft der Universitdt Minster und
vom Internationalen Institut fiir missionswissenschaftliche Forschungen

Gesamtthema:

Das Sozialgefiige der Volker und die Weltmission — heute

Programm

Montag, 22. September 1958

20.00 Uhr Eroffnung der Missionsstudienwoche durch Univ.-Professor Dr.
Tuomas Oum O.S.B. Minster;

anschlieflend:

P. Dr. Grecorius vonN Brepa, O.F.M.Cap. Tilburg (Holland):
Familie (Sippe, Stamm) und Mission

4t Auch die EheschlieBung vor dem Magistrat kann oft mit groflen Schwierig-
keiten verbunden sein, wenn die Ehepartner weit weg wohnen, keine Verkehrs-
mittel vorhanden sind und kein Geld. Vgl. was die Kirche tut in entgegenkom-
mendem Verstindnis fiir thre Untertanen: can. 1098.

2 Cf. Coll. (1893) n. 1300, wo den Missionaren vorgeworfen wird, dafl sie dem
Grundsatz zu folgen scheinen: In dubio standum esse pro invaliditate matri-
monii; ebenso nn, 1301, 1304 u.a.
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Dienstag, 23. September 1958

9.30 Uhr Dr. P. van Burck S.]. Rom: Individuum und Mission
15.830 Uhr Papers. Verlesung und Diskussion.

Mittwoch, 24. Sepiember 1958

9.30 Uhr Taomas Tursuru, Ghana/Afrika: Die Eliten in Afrika

1530 Uhr Fahrt nach St. Augustin
P. Dr. Kare Morrer S.V.D. St. Augustin: Die neuen selbstin-
digen Staaten Afrikas und Asiens und die Weltmission
Riickkehr nach Bonn

20.00 Uhr Geselliges Beisammensein

Donnerstag, 25. September 1958
9.30 Uhr Georc Lro, Kerala/Indien: Der Kommunismus in Indien

15.80 Uhr Papers. Verlesung und Diskussion.

20.00 Uhr Uffentlicher Vortrag
A. VaNISTENDAEL, Generalsekretir der Internationalen Kon-
foderation des christlichen Gewerkschaftswesens, Lowen:
Gewerkschaften und Weltmission

Freitag, 26. September 1958

8.00 Uhr Schlufigottesdienst

9.30 Uhr Prof. Dr. Scumaus, Minchen:
Kirdhe, Volk Gottes, Reich Gottes und Weltmission

Die Zahl der Referate ist absichtlich klein gehalten, damit Zeit fiir Diskussionen
bleibt und iiber dic eingereichten Papers verhandelt werden kann. Wir bitten
alle, die Wichtiges zum Thema der Tagung zu sagen haben, dieses in Form
eines Papers (hochstens 8 Maschinenschriftseiten, 1/2zeilig) vorzulegen. Diese
Papers werden dann, soweit moglich, vervielfiltigt, den Teilnehmern vorgelegt
und spéter im Tagungsbericht abgedruckt werden. Die Papers werden unter ande-
rem behandeln: Mutterrecht und Mission, Nationalismus und Mission, Mission
und die japanische Familie.

Die wissenschaftliche Leitung der Woche liegt in den Hinden von Prof. Dr.
Tuomas Omm OSB. Fiir Fragen organisatorischer Art wende man sich an
Dr. P. KarL MurLer SVD in St. Augustin iiber Siegburg (Rheinland). Bei ihm
moge man sich anmelden.

Die Vortrige werden in der Universitit Bonn gehalten. Das Sekretariat der
Wodhe ist wihrend der Tagung in der Universitit. Einzelheiten werden den
Teilnehmern bei der Ankunft mitgeteilt.

Jeder Tag beginnt mit einer Gemeinschaftsmesse und kurzer Ansprache, 7.45
im Albertinum.
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BESPRECHUNGEN

) MISSIONSWISSENSCHAFT

" 4 ;"
7 Aikcre, Francisco Javier, S]: Historia de la Provincia de la Compafita de
Jestis de Nueva Espaiia. Tomo 1: Libros 1—3 (afios 1566—1596). Nueva-edicién
por Ernest J. Burrus S] y Felix Zubillaga S]. (Bibliotheca Instituti

Historici SJ, vol. 9). Institutum Historicum SJ/Roma 1956. XXXII+640 pp.

Der mexikan. Jesuit ALEGRE (dessen reichhaltige Bibliographie p. 481 ss. ver-
zeichnet wird u. der auch als latein. Dichter hervorgetreten ist) lebte 1729—1788.
Seine Geschichte der Gesellschaft Jesu im Bereiche Neuspaniens (Méxiko mit den
heutigen siidlichen Rdumen der Vereinigten Staaten, einschl. Florida) und der
Philippinen, deren Manuskripte er bei der Vertreibung 1767 aus Mexiko zwecks
Konfiskation hinterlassen mufite, wurde zuerst 1841—1844 von C. M. de Bu-
stamente in Mexico gedruckt. Das Hauptmanuskript (das teils von Hilfs-
kriften, teils vom Autor selbst geschrieben ist) befindet sich heute in der Uni-
versititsbibliothek des Staates Texas in Austin (Texas/USA). Die Neuausgabe
geht auf diese Haupthandschrift und einige (zeitgendssische) Nebenhandschriften
zuriick und kommentiert den Inhalt durch prazise Literaturverweise in den
Fufinoten. Es ist so ein verldfiliches Arbeitsinstrument entstanden. — A. selbst
benutzt die ithm vorliegenden Akten und Berichte aus dem 16. Jh. mit liebe-
voller, die couleur locale wahrender Ausfiihrlichkeit. Der bewegten Missions-
periode des 16. Jhs. fehlt es real nicht an abenteuerlichen Zigen (charakteri-
stisch der Ausdruck: pequenia aventura [470]), die der (annalistisch angeordneten)
Ordens- und Missionsgeschichte des Gebiets selbst ein stark iuxtapositiv-novel-
listisches Geprdge (in der Art Herodots) geben. Als Beispiel diene die (wenn
auch vielleicht wahre) Novelle von der resistencia heroica del casto joven (369)
gegen eine Verfithrerin: Der Jingling will sich in der ausweglosen Bedringnis
aufhingen, das Seil bricht aber, er bleibt ohnmichtig liegen; die Verfithrerin
erblickt ihn, glaubt ihn tot und erhangt sich mit dem Seilrest, der nun nicht
bricht; der erwachende Jungling erblickt die Erhdngte und bewundert die da-
mit vollzogene Gerechtigkeit. — Mit dem novellistischen Geprige in Zusam-
menhang stehen die prosopographischen und ekphrastischen (besonders in der
Beschreibung von Stadten, Gebauden und Festen [222]) Ziige, die einen leben-
digen Einblick in das Missions- und Kolonialmilieu gestatten. — Einige Einzel-
heiten missionsgeschichtlich-allgemeingeschichtlichen Interesses: Die Devotions-
gegenstinde (Medaillen usw.) entsprechen mehr der einfachen Frommigkeit der
Eingeborenen, wihrend die span. Gebildeten wegen ihrer Nichtachtung dieser
Frommigkeitsform getadelt werden (409). — Die Missionare lieflen die heid-
nischen Gotzenbilder zerbrechen und durch Fufitritte o6ffentlich verhéhnen (71),
vornehmlich durch Kinder und Neubekehrte, die so die Ehrlichkeit ihrer Be-
kehrung unter Beweis stellten (409s.). — Als Florida 1768 englisch wurde,
wanderten alle (?) katholischen Indianer nach Kuba aus, wo die meisten (man-
gels Flichtlingsbetreuung) elend zugrunde gingen (81). — Heidnische Banden-
mitglieder, die (unter Anfithrung eines indianischen Renegaten) mehrere Missio-
nare ermordet haben, werden zum Tode verurteilt, erhalten nun noch Katechis-
musunterricht und werden getauft, dann wird das Todesurteil vollstreckt (86). —
Gegen die koloniale Sittenverderbnis treten Jesuiten zum Schaden ihres Ordens
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als Prediger auf (282) oder verirren sich in den Pietismus (258: Alonso San-
chez, der sozusagen als Vorldufer des Michael de Molinos [s. DENZINGER:
Enchiridion Symbolorum 11982, nr. 1221 ss.] aufzufassen ist). Auch der literatur-
feindliche Rigorismus von V. Lenoci (254), der die Profanautoren aus dem
Unterricht ausschalten will, gehort hierher.

Miinster (Westf.) Heinrich Lausberg

Lapostolato dei laici. Bibliografia sistematica. Ed. Universita Cattolica del
Sacro Cuore, Milano. ,Vita e Pensiero“ Milano 1957, 261 pp.

Die Kath. Universitit Mailand hat sich der miihevollen, aber dankbaren Auf-
gabe unterzogen, zusammen mit dem Weltsekretariat fur Laienapostolat eine
Bibliographie iiber das Laientum und das Laienapostolat herauszugeben, die
sum Zweiten Weltkongref fiir Laienapostolat vorlag. Beriicksichtigt sind alle
westeuropaischen Verdffentlichungen grundsatzlicher Art aus den Jahren 1922
bis 1957 und einige bedeutendere aus fritheren Jahren. Die Bibliographie um-
falt 2220 Nummern. Zwei alphabetische Indices erméglichen eine schnelle
Orientierung. Bei einer Neuausgabe sollten die fremdsprachlichen Teile einer
genauen Korrektur unterzogen werden.

Miinster (Westf.) P. ]. Glazik MSC

Brermany, Benno, OP: Lascasiana. Unedierte Dokumente von Fray Bartolomé
de Las Casas. Sonderdruck: Archivum Fratrum Praedicatorum 27, 1957 (Rom),
337—358.

Gern machen wir auf diese Veroffentlichung aus der Feder des bekannten
Missionshistorikers aufmerksam. Sie ist ein Beitrag zur Erhellung des Zwie-
lichtes, in dem immer noch die Gestalt des Las Casas steht. Vf. ediert hier
einige Dokumente, die ihm von dem L.C.-Forscher L. HANKE iiberlassen wur-
den. Es handelt sich im einzelnen um eine Proklamation, die L.C. am 20. 3. 1545
in Chiapa erlief (Museo Nacional/Mexico), um ein undatiertes Schreiben an den
Indias-Rat (Indias-Archiv Sevilla, Indif. 1098) und um zwei Briefe von 1555
(ebd., Indif. 757) und vom 20. 2. 1559 (Staatsarchiv Simancas E 138 f. 360),
die die Insel Espafiola betreffen. Ein letztes Dokument, das nur teilweise wie-
dergegeben wird, stammt aus ciner Privatsammlung (G.R.G. Conway-Mexico)
und ist von geringerer historischer Bedeutung. Glazik

Alte Briefe aus Indien. Unveroffentlichte Briefe von BARTHOLOMAUS ZIEGENBALG
1706—1719. Hrsg. von Arno Lehmann. Evangelische Verlagsanstalt Berlin
(Ost). 552 S. Gr. -8°. 28,— DM.

Das Buch enthilt zur Religionswissenschaft nur wenig Material, dafiir um
so mehr zur Geschichte der lutherischen Mission in Stidindien in den ersten
beiden Jahrzehnten des 18. Jhs.: iiber Missionsmethoden, Missionspraxis, Leben
der Missionare, ihre Verhiltnis zueinander und zur Obrigkeit, ihren Glauben,
ihre Frommigkeit und ihre Verwaltungssorgen. Nicht ohne Interesse diirften
auch mehrere Auferungen sein, die die katholische Mission von der Sicht des
lutherischen Missionars aus beurteilen. Anhénge enthalten ein vollstindiges
Verzeichnis aller Briefe ZiscEnsarcs und ein detailliertes Orts- und Personen-
register, das eine grindliche Benutzung des Buches sehr erleichtern dirfte.

Bonn Paul Hacker
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CARRASCAL Roman Juawn, S]: Si vas a ser Misionero. Editorial ,Sal terrae®/
Santander (Espana) 1957. 8. 450.

Um es gleich vorwegzunehmen: Das Buch ist ausgezeichnet! Es ist geschrieben
von einem Chinamissionar, der nach 15 Jahren Missionstatigkeit (Anking) und
einem Jahr Gefangenschaft von den Roten ausgewiesen wurde.

Von seinem Buch, dessen Titel man dem Sinne nach fibersetzen kann: Fiir
die Ausreise in die Mission, sagt VI. folgendes: ,Dieses Buch ist an erster
Stelle geschrieben fiir den ausreisenden Missionar. Es will daher kein Hand-
buch der Missionswissenschaft sein. Die gibt es schon. Wohl aber eine An-
leitung fiir den Jungmissionar. Dartiber ist wenig geschriecben. Somit werden
die Missionsprobleme behandelt vom Standpunkt des Missionars aus. Ihn gilt
es zu orientieren, zundchst in seinem Beruf, dann aber vor allem in seinem
Missionsleben. Wenn wir uns daher in manchen Punkten bescheiden missen, so
legen wir besonderen Wert auf Wirklichkeitsnahe und Tatsachentreue.” Er teilt
sein Werk in 6 Teile: 1. die Lichtseiten des Missionslebens, 2. die Schatten-
seiten des Missionslebens, 3. der Missionar und sein Arbeitsfeld, 4. der Missio-
nar und das Problem der Anpassung, 5. Missionspastoral, 6. der Missionar
und das Problem seines Alltags.

Schon diese Ubersicht zeigt die Eigenart, ja Originalitit des Werkes. Ich
kenne in deutscher Sprache kein Buch, das sich in so meisterhafter und kon-
kreter Weise mit den angedeuteten Problemen auseinandersetzt und praktische
Lésungen aufweist. Das Werk ist ein systematisch aufgebauter missiologischer
Kurs, von einem Praktiker fiir die Praxis geschrieben. Wohltuend empfindet
man die solide theol. Begriindung und die tibernatiirliche Sicht, die, ohne sal-
bungsvoll zu werden, eine gesunde, gldubige und fromme Haltung sichert. Um
so mehr Gberrascht (und gerade bei einem spanischen Autor!) die unbestechliche
Ehrlichkeit in der Schilderung konkreter Schwierigkeiten und Probleme. Hier
ist nichts von Missionsromantik, aber wohl echte Missionsliebe, ja Missions-
begeisterung cines Paulusherzens! Nach der Lektiire des Buches wird jeder
sagen: Das mufl jeder angehende Missionar gelesen, studiert und betrachtet
haben. Nicht nur er. Der Altmissionar wird es vielleicht mit noch mehr Interesse
und mit mehr Nutzen lesen. Keiner, der junge Menschen fiir den Missionsberuf
vorbereitet, auch kein Oberer, der dic Bestimmung fiir die Mission trifft, Jiirfte
an dem Buch vorbeigehen. Bleibt da nicht der grofle Wunsch nach einer deut-
schen Ubersetzung?

Oeventrop/Westf. P. Dr. Bernh. Siebers MSC

L
Ceccaererni, Cravpio, OFM: El Bautismo y los Franciscanos en México
(1524—1539). Thesis ad lauream (Pars dissertationis). Madrid, Pontificio Insti-
tuto Cientifico Misionero de Propaganda Fide 1955 (S.-A. aus: \Missionalia
Hispanica 35, 1955 [Madrid], 99 pp.)-

Wie der heilige Franz Xaver in Ostindien, so sahen sich die Franmskaner
der ersten Halfte des 16. Jhs. in Mexico gezwungen, dem iiberwiltigenden
Ansturm der Taufwilligen durch Vereinfachung der intellektuellen Taufanfor-
derungen (nur summarische Unterweisung iiber religiose Rahmenwahrheiten)
und der Taufform selbst (Verzicht auf die Rahmensymbolik und Reduzierung
auf die Taufformel mit gleichzeitigem Ubergieflen der einzelnen Individuen
mit Wasser) sowie durch zeitliche Generalisierung der Taufe (die also nicht
an bestimmte liturgische Zeiten gebunden wurde) zu begegnen, also die Be-
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dingungen der ,Nottaufe' fiir gegeben zu erachten, obwohl die physische Not-
lage nicht auf Seiten der Tauflinge (wie sonst bei Nottaufe, Todesgefahr usw.),
sondern durch die groRe Zahl auf Seiten der Taufenden vorlag. Die Téduflinge
kamen aus ihren weit entfernten Siedlungen in grofien Scharen und konnten
auf liturgische Zeitwahl nicht achten, die Zeit fiir ein regelrechtes Katechumenat
war zu knapp, das chrliche Taufverlangen lag vor. Insofern war auch eine
Notlage auf Seiten der Tauflinge gegeben, wenn sie auch neuartig war und
vom Kirchenrecht bisher nicht vorgesehen war. Die Praxis der Franziskaner stief}
bei den spiter hinzukommenden Dominikanern und Augustinern auf Wider-
stand, da diese beiden Orden ein regelrechtes Katechumenat forderten. — In
der Untersuchung wird gezeigt, dafi der gegen die Franziskaner erhobene Vor-
wurf der Taufe durch Besprengen der Tiuflingsversammlung unbegriindet ist.
Der Streit fithrte zur Bulle Altitudo Paurs III. vom 7. 6. 1537, in der das
franziskanische Verfahren fiir die Vergangenheit gelobt wird, wihrend fiir die
Zukunft die Beobachtung aller Zeremonien eingeschirft wird, extra urgentum
necessitatem. Die mexikan. Synode von 1539 legt die urgens necessitas in tradi-
tioneller Weise eng aus: Belagerung, Schiffbruch, schwere und gefahrlich-akute
Krankheit. Leben in unsicherem Lande. Da die so verstandene urgens necessilas
bei den Tauflingsmassen nicht vorliege, diirfe ihnen die Taufe nur unter den
normalen Bedingungen gespendet werden. Die taufwilligen Indianerscharen, die
zur Missionsstation kamen, mufiten aus kirchenrechtlichen Griinden ohne Taufe
zuriickgeschickt werden (71). Allerdings gab es auch Franziskaner, die weiterhin
auch im Massenandrang eine urgens necessitas erblickten und danach handelten,
da sie sich auf ihre Privilegien berufen und so die Bulle Altitudo in ihrem
Sinne (gegen die Diozesansynode) interpretieren konnten (72 s.).

Miinster (Westf.) ] Heinrich Lausberg

¥

Da Sitva Reco, A.: Curso de Missionologia. Agéncia Geral do Ultramar, Lis- f' 60

boa 1956. 8°. 700 pp.
_Missionswissenschaftlicher Kurs* nennt sich dieser umfangreiche und inhalts-

reiche Band des unermiidlichen Forschers. Der Titel scheint zu versprechen, es

werde hier cine missionsmethodische Lehre geboten. Jedoch sind nur die ersten
110 Seiten der Theorie gewidmet. Nahezu sechsmal soviel Raum dient der Dar-
stellung der Missionsgeschichte Portugals vom 15. Jh. an bis zur Gegenwart
auf allen Missionsfeldern, soweit sie von Lissabon aus betreut wurden und z. T.
noch betreut werden. Der Inhalt ist gegliedert nach geographischen Gesichts-
punkten, ausgehend von der nordafrikanischen Mission bis zur Bekehrungs-
geschichte des Fernen Ostens. Die Grundlage der Mission war und ist das por-
tugiesische Padroado, das Patronatsrecht: Die Entdedungsfahrten der Portu-
giesen, von Nordafrika ab, von der Zeit der Periplous, der Umseglung Afrikas,
bis nach Indien, zu den Inseln und zum Fernen Osten hatten dem tapferen See-
fahrervolk das Privileg gebracht, in den entdeckten Lindern Handel zu treiben,
und den Auftrag seitens der Kirche, im ganzen Gebiet fiir die Glaubensverkiin-
digung zu sorgen. Nun schildert S.R. nach den authentischen Quellen, ergénzt
durch iibersichtliche Kartenskizzen, die Missionsfahrten und Missionserfolge in
Afrika, Indien, China, Japan, auf den Inseln, in Hinterindien und in Brasilien.
Die Missionsweise der einzelnen Orden wird dargestellt, die politischen Ver-
widilungen, besonders nach dem Auftreten der holldndischen und englischen
Seefahrer im 17. Jh. Es wire wiinschenswert, dafi andere Vélker mit der
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gleichen Grofiziigigkeit ihre Missionstétigkeit erforschen und darstellen wiirden.
Hier ist natiirlich das Padroado der grofle Vorteil Portugals: Staatsmissionen
verfiigen iiber Mittel, derartige Werke zu finanzieren. Im Reichtum des Ma-
terials finden sich Einzelheiten, die wenig bekannt sind: so etwa, dall Kongo-
kénig Alvaro II. Klosterschwestern fiir sein Land gewiinscht hat; dafl sich in
Japan ganze Bonzenkloster bekehrt haben. .. Ein Fille von Material bietet der
Band auch iber die Versuche zur Schaffung eines einheimischen Klerus. Ebenso
bringt die Schilderung der Inselmission im Fernen Osten viel Neues, das
sonst kaum von einem Einzelforscher gefunden werden kann. — Zu Anfang
des Bandes (p. XXVII—XLV) findet sich eine reiche Bibliographie zum Thema
des ganzen Werkes, alphabetisch geordnet, das die Literatur bis in die neueste
Zeit verzeichnet. Bei den Schriften iiber GongarLo pa SiLveira und seine Mo-
nomotapa-Mission diirfte erginzt werden: Kivcer, L., Die erste Mission unter
den Bantustammen Ostafrikas, Minster 1. W. 1916. Es ist immerhin eine um-
fangreiche Dissertation tiber diesen Missionar, die den Quellen sorgfiltig
nachgeht.

Uznach/St.G. P. L. Kilger OSB

Naal e DE Reeper, Joun: The Sacraments on the Missions. A Pastoral Theological
Supplement for the Missionary. Browne & Nolan/Dublin 1957. S. 538.

;E:‘.-‘_j___ Vf., der sich durch sein Werk: 4 Missionary Companion um die Missions-
praxis verdient gemacht hat, gibt hier ein Werk von gleicher Bedeutung iiber
die Sakramente heraus. Es behandelt viele Fragen, die den Missionar interes-
sieren, und bringt Klarheit in vielen strittigen Punkten. Ein Missionar, der
seine Arbeit ernst nimmt, wird zu diesem Buch greifen miissen.

Wenn auch nicht direkt in Beziehung zu den Sakramenten, so ist doch zu
begrifien, dafl Vf., frither selbst Missionar in Afrika, die Notwendigkeit der
Kirchensteuer in den Missionen so sehr betont. Es wire gut gewesen, in dieser
Frage seinen Artikel in Worldmission (3, 1952, 810—318: Church Taxes in the
Missions) zu erwdhnen. — Sehr wertvoll ist das Kapitel tiber den Verkehr mit
Rom, mit zahlreichen Beispielen von Bittgesuchen. — Im Kap. iiber das Kate-
chumenat hitte betont werden sollen, dafl der gute Wille sich auch in Opfern
zeigen muf, die vor Empfang der Taufe zu bringen sind, z. B. in freiwilliger
Arbeit fiir die Mission. Solche Opfer sind ein Priifstein fiir gute und ehrliche
Gesinnung. — In der Frage zur Taufe von Kindern kath. Eltern, die kein
christliches Leben mehr fithren, wird man dem Vf. nicht unbedingt zustimmen
miissen. Es mag Fille geben, wo solche Eltern wie Heiden leben. Wenn sie
trotzdem das Kind zur Taufe bringen, konnten sie die Taufe nur als eine
andere Art Zauberei betrachten, die das Kind beschiitzen soll. In der Zeit-
schrift: The Priest (Huntington/Indiana, USA) 1955, 571 wird die Ansicht ver-
treten, die Antwort der Propaganda Fide vom 31. 1. 1796 setze voraus, dafl
Hoffnung bestehe, die Eltern wiirden spdter wieder praktizieren. Wenn der
Seelsorger sicher ist, dal das Kind spiter keine kath. Erzichung erhalten wird,
ist er berechtigt, die Taufe zu verweigern. Die Antwort des Hl. Offiziums vom
24. 8. 1708 (Coll. Prop. Fide, Romae 1907, nr. 259) spricht nicht von einer Ver-
pilichtung, sondern von einer Erlaubnis (licere), die Kinder solcher Eltern zu
taufen, betont aber, dafl der Missionar oder die Eltern spiter fiir christl. Er-
zichung sorgen miissen. Daraus ist der Schlufl berechtigt, daff man die Taufe
verweigern kann, wenn keine Hoffnung auf kath. Erziechung besteht. Der Missionar
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mufl sich selbst dariiber ein Urteil bilden und zu einer moralischen Gewiflheit zu
kommen suchen. Moralische Gewiflheit schlieBt nicht die Moglichkeit, wohl aber
dic Wahrscheinlichkeit des Gegenteils aus. Auf der 8. Konferenz der Missions-
obern von Belg.-Kongo wurde beschlossen, dafi Kinder von kath. Eltern getauft
werden miissen, es sei denn, dafl keine Hoffnung auf christl. Erzichung besteche
(8ieme Conférence Pléniére des Ordinaires des Missions du Gongo Belge et du
Ruanda-Urundi, Léopoldville 1945, 267).

Beziiglich der frithen Kommunion der Kinder wird in manchen Missionen das
Sprachproblem ein Hindernis sein. Kinder mégen zum Vernunftgebrauch ge-
langt sein, aber sie konnen noch nicht die fremde Sprache verstehen, die in
dieser Mission gebraucht wird, z. B. Pidgin-English in vielen Gebieten Neu-
guineas. Dieser Umstand mag eine spitere Erstkommunion nétig machen. —
Es ist nicht korrekt, wenn gesagt wird, der Tabernakelschliissel kénne von der
Sr. Oberin oder einer anderen Schwester aufbewahrt werden. Die Instructio
der Sakramentenkongregation vom 26. 5. 1938 bestimmt, dafl in diesem Falle
der Tabernakelschlissel in einem sicheren Schrank, der mit zwei Schldssern ver-
sehen ist, aufbewahrt werden mufl (Bouscaren: Canon Law Digest 2, 1956, 884).

Den bedeutendsten Teil des Werkes nimmt natiirlich das Ehesakrament ein.
Fragen iber Naturehe, Ehe unter Heiden nach Landessitte, staatl. Ehegesetz-
gebung, Brautpreis u. a. werden eingehend behandelt und zeigen die reiche Er-
fahrung des praktischen Missionars. Das Paulinische Privileg und das Privilegium
fidei, die oft in den Handbiichern zu knapp behandelt werden, erfahren eine
schr eingehende Darstellung. Auf S. 294 ist Vf. aber entschieden zu weit ge-
gangen, wenn er der ersten rechtmifigen Frau eines Polygamisten, die sich
taufen lassen und die Ehe fortsetzen will, jedes Recht auf die Fortsetzung der
Ehe nimmt. Eine kirchenrechtliche Vergiinstigung kann eine Forderung des
Naturgesetzes nicht aufheben (vgl. Theol.-prakt. Quartalschrift 1955 [Linz],
231—238). — In der Frage der Notform der EheschlieBungen (can. 1098) in
Verbindung mit kirchl. trennenden Ehehindernissen braucht man der Ansicht
des VE. nicht zu folgen. Aus der Antwort des Hl. Offiziums von 4. 6. 1851 folgt
nicht mit Notwendigkeit das Aufhéren von Hindernissen. WErNz sagt dariiber:
.Ex ipsis verbis: ,Facto verbo etc.’ patet R. Pontificem non dedisse aliquam
declarationem de impedimento iam sublato, sed potius aliquam gratiam.” Con-
sentit cum P. Wernz Cappello. Ex ejus sententia ,responsum S.C.S. Officii,
4. jun. 1851, quo nituntur nonulli AA., nihil probat® (zit. aus Paven: De Ma-
trimonio® [Zikawei], nr. 1101). Aus der Antwort der SC de PF vom 28. 5. 1900
148}t sich nichts beweisen. Payen Lc., p. 805, nota 1 beachtet nicht, dafl es sich
in diesem Falle um eine Ehe handelte, die von Rom einé sanatio in radice er-
halten hatte. Eine auf diese Weise giiltig gemachte Ehe konnte natiirlich keine
Ungiltigkeitserklarung erhalten. (Cf. Collectanea typis Societatis Missionum
1905 edita = C. H., nr. 2283.) Von einer allgemeinen Ansicht der Kanonisten
in dieser Frage kann man nicht sprechen, da verschiedene Autoren diese Frage
gar nicht behandeln, wihrend andere (WErNz, TrieEss, MoERSDORF, ARREGUI,
Stros, Denis, ScuoensTeINER) die gegenteilige Ansicht vertreten. Entscheidun-
gen des HI. Offiziums vom 11. 8. 1868 fiir Japan, 18. 12. 1872 fir Ozeanien,
11. 9. 1878 fiir Korea, 4. 2. 1891 fiir Japan und vor allem die Entscheidungen
tiber Ehen im span. Biirgerkrieg vom 9. 6. 1943 (cf. RicaTiLLO: Jus Sacramen-
tarium?, nr. 1928) scheinen gegen das Aufhoren der impedimenta zu sein. Nach
der Ansicht von P. Hitrta S] laBt sich das Dekret des Hl. Offiziums vom 27. 1.
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1949 mit den Vergiinstigungen fiir China nicht auf andere Gebiete ausdehnen
(Periodica 1949, 190).

S. 828 wird gesagt, die Instruktion der Sakramentenkongregation vom 29. 6.
1941 iber die Nachforschungen vor der Eheschliefung sei in den Missionen
nicht verpflichtend. Aber im Text der Instruktion findet sich kein Ansatzpunkt
fiir eine solche Ansicht. Wenn Neubekehrte geniigend in den Geboten unter-
richtet sind, werden sie die Heiligkeit des Eides verstehen. — Fille, wo eine
von einem Katholiken mit einem Heiden mit Dispens von disparitas cultus
giiltig geschlossene und konsummierte Ehe vom Papst gelost wurde (820), wur-
den von Bouscaren, Canon Law Digest 21956, III 486 s.; Suppl. through 1954
ad Can. 1127; Suppl. through 1955 ad Can. 1127 verdffentlicht (Freso-Cases).

Diese Ausstellungen sollen den Wert des Buches in keiner Weise beeintrach-
tigen. Man kann nur wiinschen, dafl es in die Hinde méglichst vieler Missio-
nare kommt.

Neuguinea P. Johannes Gehberger SVD

Die Schrift des P. Gongalo Fernandez, S.]. iiber die Brahmanen und Dharma-
Sastra (Madura 1616). Eingeleitet und inhaltlich wiedergegeben von P. Josef
Wicki S]. (Veroffentlichungen des Instituts fiir Missionswissenschaft der
Westf. Wilhelms-Universitdit Miunster/Westf., Heft 6). Aschendorff/Miinster
1957. 86 S. kart. DM 2,50. ey

P. Gongaro FErnanDEz, Missionar in Indien, verfafite als 75jihriger eine
Schrift iiber Brahmanen und religiéses Brauchtum in Indien. Er war ein Spat-
beruf: zuerst Soldat, dann Student und Jesuit. Rechtschreibung und Grammatik
im Portugiesischen sind mangelhaft. Er wandte sich besonders gegen Anpas-
sungsversuche des P. Nobili. Mit niichterner Sachlichkeit hat er indische
Brauche und heidnische Zeremonien bildhaft geschildert, so die Witwenver-
brennung und die frithen Ehen von Madchen, die bereits mit 8 oder 10 Jahren
als heiratstahig galten. Bullen bei Vergehen gegen die indischen Ritengesetze
werden ausfithrlich geschildert. Jedenfalls verdanken wir ihm eine Anzahl kost-
licher Einzelheiten und Beobachtungen, die wohlgebildeten Autoren entgangen
sind. Das Biichlein gehort zu den interessantesten Schriften jener bewegten
Missionszeit.

Uznach/Schweiz P. Laurenz Kilger OSB

" Masses urbaines et Missions. Rapports et compte rendu de la XXVIe Semaine

de Missiologie. Louvain 1956. (Museum Lessianum, Section missiologique, Nr.35.2'
Desclée de Brouwert, 1957.

Die Verkiindigung des Evangeliums ist, geschichtlich gesehen, in erster Linie
tber die Stadte erfolgt. Das Missionswerk des hl. Paulus und Francisco Xaviers,
aber auch der jingeren und jingsten Zeit, ist reprdsentativ. Auch heute steht
und fallt die Mission mit der Frage, ob es gelingen wird, die Stadte zu christia-
nisieren. Die besondere Problematik fiir die moderne Mission erwéchst aus der
Tatsache, dafl die Industrialisierung der Missionslinder dem in ihrem Gefolge
liegenden immer stirkeren Urbanisierungstrend Wachstumsgesetze aufzwingt,
die die Missionare vor auflerordentliche Schwierigkeiten stellen. Die Mission
sieht sich heute einer Entwicklung gegeniiber, die fiir das Europa des letzten
Jahrhunderts kennzeichnend war und hier langsam zum Abschluff kommt. Wih-
rend aber die technischen und organisatorischen Erfahrungen Europas die indu-
strielle Revolution der unterentwickelten Gebiete gleichsam im Zeitraffertempo
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vorantreiben und Kkostspielige Investitionsumwege iiberfliissig machen, bleibt
der Kirche kaum etwas von den Schwierigkeiten erspart, die die negative Kehr-
seite der wirtschaftlichen Erschliefung darstellen. Im Gegenteil: gerade das
aufergewdhnliche Tempo der Entwicklung steigert diese Schwierigkeiten noch
betrichtlich. — Die geschilderte Problematik bildete das Thema der 26. Semaine
de Missiologie in Lowen 1956, Wihrend namhafte Religionssoziologen sich mit
mehr grundsitzlichen Fragen befafiten (Demographische Entwicklung der Stidte
in den Missionslindern, Seelsorge in den Grofstidten, Betriebsseelsorge), konn-
ten erfahrene Missionare aus persénlicher Anschauung in lokalen Einzelstudien
mit einem reprisentativen Uberblick iiber die konkrete Situation in den ver-
schiedenen Missionslindern aufwarten. Da auch pastoral-methodische Fragen
ausfiihrlich zur Sprache kamen, kann die vorliegende Sammlung der Einzelrefe-
rate iiber den unmittelbaren Gegenstand hinaus allgemeines pastoraltheolo-
gisches Interesse beanspruchen.

Miinster/Westf. Wilhelm Weber

Katholisches Missionsjahrbuch der Schweiz 1955. Paulus-Druckerei/Freiburg. 96 5.~
Das Buch, ein Querschnitt durch die Vergangenheit und Gegenwart des
schweizerischen Missionswerkes, enthilt die Rede, die Exz. Mgr. P. Sicismonbi
bei der Eroffnung der ,Messis® in Freiburg/Schweiz gehalten hat. G. D’ ReynoLp
beschiftigt sich mit der Besonderheit der schweizerischen Mission, die von der
politischen Lage des Landes mitbestimmt wird. Er zeigt auf, wie von der euro-
piischen Offenheit und vom Férderalismus der Schweiz auch die schweizerische
Missionsarbeit ihren Akzent bekommt. — Ein historischer Uberblick iiber die
Entwicklung der katholischen schweizerischen Mission aus der Feder von
J. Beckmann informiert vornehmlich {iber die wichtigsten Schweizer Missionare
des 16.—18. Jhs. und das Erwachen des Missionsgedankens auf hreiterer Ebene
im 19. Jh. — Dankenswerter Weise wird dem interessierten Leser auch ein
Einblick in die gegenwirtige Schweizerische Missionstitigkeit gegeben. H. Dirr
stellt die dem schweizerischen Missionsrat angehorigen Gesellschaften, ihren
organisatorischen Aufbau und ihre finanziellen Beitridge zusammen und fiihrt
Statistiken auf iiber die méinnlichen und weiblichen Missionsinstitute, die
pipstlichen Werke und andre katholischen Missionseinrichtungen. Interessant
ist die Tabelle iiber die Verteilung des schweiz. Missionspersonals in der Welt-
mission und iiber die Abreisen der schweizerischen Missionare i. J. 1954. — Von
grundlegender Bedeutung ist der Aufsatz von E. ScHorer, der anhand von
Statistiken aus dem Wirkungsfeld von Schweizer Missionaren das Problem der
Wachstumsformen und der Wachstumsintensitit untersucht. Er zeigt auf, wie
die eigentliche missionarische Offensive der ersten Periode, — er nennt sie
hyperdynamische Phase —, iibergeht in die dynamische, wo sich Pastoration
und Bekehrung noch die Waage halten; die letzte Phase ist dann die adyna-
mische, in der der Katholikenzuwachs dem Bevélkerungszuwachs entspricht.

Dillingen a.d.D. E. Neuhdusler

SorzsacuEr, Jouannes: Die Heilige Stunde im Dienste der Mission und der
Earitas nach den Zeiten des Kirchenjahres. B. Kithlen/M.Gladbach #1957, 152 S.
Einige Monate vor dem Tode des VI erschien seine Heilige Stunde in
4. Auflage. Gewifl ein Zeichen, daf sie sich Freunde erworben hat, aber auch
ein Zeichen, dafl sie Freunde fiir die Mission geworben hat.
Jeder Andacht ist eine konkrete Missionsaufgabe vorangesetzt. Die Gebets-
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texte sind biblisch orientiert. Die Betrachtungen verraten, wie sehr Vf. die
Anliegen der Mission, die Ausbreitung des Reiches Gottes auf Erden und die
personliche Begegnung des Menschen mit der Herzliebe Gottes, zu seinem per-
sonlichen Anliegen gemacht hat. Ein schones Zeugnis fir den frommen Sinn
des aktiven Férderers der Mission in Deutschland! Glazik

~ Statisiik des Einsatzes deutscher Krifte im katholischen Apostolat aufierhalb

Deutschlands. Herausgeber: Katholischer Missionsrat, Aachen, Hermanstr.14. 24 S.

Sicherlich eine sehr dankenswerte und aufschlufireiche Statistik. Aber sie ent-
spricht nicht in allem. So nicht in bezug auf den Titel und die Terminologie
{,Apostolatskrifte“, ,Mission“). Man darf nicht alle Gebiete, die der Orienta-
lischen Kongregation unterstehen, zu den ,eigentlichen Missionen® (1) rechnen.
Vor allem nicht ,ganz Lateinamerika® (1). Wenn man dieses wegen der Priester-
not als Missionsland betrachtet, miissen manche Gebiete Furopas wegen der
Priesternot auch als eigentliche Missionsgebiete angesehen werden. Andererseits
ist nicht recht verstindlich, warum in dieser Statistik Linder wie die Schweiz,
Portugal, Luxemburg etc. aufscheinen. Die Folge der Verwirrung, die heute in
bezug auf den Missionsbegriff herrscht, macht sich auch hier bemerkbar. Schliefi-
lich befriedigt der Begriff ,Lateinamerika® nicht ganz. Denn zu dem gemeinten
Gebiet gehoren auch englische und hollandische Besitzungen. Thomas Ohm

Van peEr Marck, Wiruerm H. M. O.P.: Statuta pro missionibus inter se ac
praesertim cum iure ecclesiastico communi comparata (Missionswissenschaftliche
Abhandlungen und Texte, 22). Aschendorff/Minster 1958, XVI+92 S. kart.
DM 8,50 oy

In der Einleitung gibt Vf. Objekt und Umfang seines Werkes an. Objekt
sind die Missionsstatuten, die seit 1887 von der Propagandakongregation appro-
biert wurden. Unter diesen Statuten (St.) verstehen wir die Sammlung von Nor-
men des allgemeinen und des besonderen Rechtes, welche das Leben der Missio-
nare aus dem Ordensstand, besonders aber das Verhiltnis zwischen der kirchl.
Hierarchie und den Ordensobern regeln. Was den Umfang anbelangt, so be-
schrankt sich VI. auf die wesentlichen Elemente, und zwar rechtlicher Art. Er
berithrt nur kurz den Ursprung der neueren St. und deren Zahl und behandelt
dann vor allem das Personen- und Vermogensrecht.

Zunichst gibt Vf. Abkiirzungszeichen, Quellenwerke und Bibliographie an.
Den Stoff teilt er in vier Kapitel; das 1. erwihnt den Ursprung der St.; das
9. bietet ein Verzeichnis der St.; das 3. entwickelt in 9 §§ das Personenrecht;
das 4. berficksichtigt in 4 §§ das Vermogensrecht in den Missionen. Dem Nach-
wort folgen ein Verzeichnis der zitierten Canones und ein Personen- und Sach-
verzeichnis.

Nun zum einzelnen: Das 1. Kap. behandelt den Ursprung der St. Urspriing-
lich war es dem Generalprokurator der Kapuziner verboten, sich in die Missions-
angelegenheiten des Ordens einzumischen. Als aber 1622 von Gregor XV, die
Propaganda errichtet wurde, iibernahm der Generalprokurator neben den an-
deren Ordensangelegenheiten auch die der Missionen. So bildete sich an der
rémischen Kurie die Ansicht: Die Missionsgeschifte gehoren zum ausschlicflichen
Amtsbereich des Generalprokurators. Die Folge war, daff er neben den vielen
anderen Auftrigen die Missionen zu ihrem grofien Nachteil in den Hintergrund
stellte. Diesem Ubelstand half ein Erlafl der Propaganda, der am 7.12.1884
von Leo XIIL bestitigt wurde, ab. Die Missionen der Kapuziner wurden un-
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mittelbar dem General des Ordens unterstellt; die Prokura fiir die Missionen
wurde aufgehoben. Dafiir wurde ein Sekretér, der unmittelbar dem General
unterstand, mit der Sorge fiir die Missionen betraut. Diesen giinstigen Zeit-
punkt beniitzte der damalige General des Kapuzinerordens, P. Bernard Christen
von Andermatt, spiter Titular-Erzbischof von Stanuropolis, und entwarf eigene
St. fiir die Missionstitigkeit der Kapuziner, die 1887 approbiert wurden. Diese
St. hatten das Verdienst, das schon vorhandene, aber zerstreute Material gesam-
melt zu haben; sie dienten spiter auch anderen Missionsgenossenschaften beim
Entwurf ihrer St. Diesen Gedanken fithrt V. des weiteren aus.

Im 2. Kap. sind 20 St. mit eigener Inhaltsangabe aufgezihlt. Von einer grofien
Anzahl von Instituten erfuhr Vf. schriftlich oder miindlich, dafl sie keine St.
besitzen.

Das 3. Kap. (28—60) beschiftigt sich mit dem Personenrecht in den Missionen.
Zuniichst wird kurz und biindig die Kompetenz der Propaganda und der Kon-
gregation fiir die orientalische Kirche mit steter Beriicksichtigung der Missions-
statuten geschildert. Die Lehre iiber die Apost. Vikare und Prifekten wird in
sechs Abschnitten behandelt. Es wird zunichst die Frage der sog. ,Terna® be-
handelt und die Fragen: Wem kommt das aktive und passive Wahlrecht zu?
Sodann wird kurz erwihnt der ,Vicarius Delegatus®, von dem spéter ausfithr-
licher die Rede sein wird. Das kirchliche Gesetz besteht auf Trennung beider
Gewalten, niamlich der des Missionsobern und der des Ordensobern; eine Aus-
nahme bildet die Abbatia Nullius im Orden des hl. Benedikt; in dieser Abtei
waltet der Missionsobere zugleich als Vater der klosterlichen Familie. Sodann
wird iiber den Missionsrat und die Zulassung der Ordensleute zur Missions-
tatigkeit gehandelt. Die sog. ,missio sui iuris® erfuhr eine grofie Begiinstigung
durch Kardinal van Rossum als Prifekten der Propaganda; er war bestrebt,
ihr eine rechtliche Grundlage zu geben, indem auf seine Bitte hin in der Audienz
vom 7. 11. 1929 Pius XI. die Normen fiir die Apost. Vikariate und Préifekturen
auch auf die ,missio sui iuris* ausdehnte. Da dieses Institut im Kodex nicht er-
wihnt ist, enthalten auch die St. wenig iiber diesen Punkt, zumal nach dem
Tode des Kardinals (1982) die Missionen sui iuris ,in dies numero pauciores
evaserunt®, wie PavenTr als Beamter der Propaganda erklirt. — Eine lingere
Abhandlung widmet Vf. dem ,Vicarius Delegatus®, dessen Normen und dessen
Stellung im Kodex nicht vorgesehen war, obwohl er in gewissem Sinne eine
juridische Notwendigkeit fiir die Apost. Vikare und Prifekten im Sinne eines
Generalvikars darstellt. Dieser Notwendigkeit kam Benedikt XV. am 6. 11. 1919
entgegen, indem er den Apost. Vikaren und Prifekten die Vollmacht erteilte,
nominandi Vicarium Delegatum, ,cui practice concessa sit omnis iurisdictio in
spiritualibus et temporalibus, qua ex Codice J.C. uti potest Vicarius Generalis
in dioecesi.“ Pius XI. gewidhrte am 7.11. 1929 ,eandem facultatem Superioribus
missionum sui juris. Es entspann sich nun eine heftige Kontroverse iiber die
Frage: Ist die Jurisdiktion des Vicarius Delegatus ordinaria oder delegata?
Das Wort des ,Delegatus® sprach fur eine delegierte Jurisdiktion; denn die
Vollmacht des Vicarius Apostolicus ist zwar ordinaria, aber nur vicaria. Der
Streit von 18 Jahren wurde durch die Propaganda selbst entschieden, indem sie
am 16, 11. 1987 an den damaligen Apost. Vikar von Holl.-Neu-Guinea schrieb:
Jiurisdictio vicaria delegata est ordinaria.“ Sedann wird kurz die Frage tiber
den Namen des Vicarius Delegatus und die noch heiklere Frage der Prizedenz
besprochen. Den Zweifel, ob ,sede vacante® der Vicarius Delegatus Rechtsnach-
folger des Apost, Vikars sei, loste am 30. 12. 1940 die Propaganda selbst in
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einem Brief an den Generalprokurator der Pariser Missionsgesellschaft. Sollte
es S. 43 nicht heiflen: ,sicut ad Vicarium Capitularem in dioecesi.“? — § 4
handelt von den Ordenshiusern. Die St. betonen vor allem, dafl in den Missio-
nen ein Mittelpunkt mit dem Sitz des Obern fiir die Missionare und zur Aus-
bildung der Neulinge im Missionswerk geschaffen werden soll. Dann ist die
Rede vom Ordensobern oder vom Regionalobern. Es werden die Fragen be-
rithrt: Muf der kirchliche Obere vor der Ernennung des Regionalobern gefragt
werden? Hat dieser das Recht, Kandidaten zum Noviziat und Novizen zur Profef}
zuzulassen? Kann er die Dimissorialien ausstellen? Sodann wird die Stellung
des Lokalobern behandelt hinsichtlich seiner Amtsgewalt und Amtsdauer. Der
7. Paragraph behandelt den wichtigen Gegenstand der Personenfrage, ndmlich
die Missionare. Sie miissen eine gute Ausbildung erhalten in religioser, sittlicher
und wissenschaftlicher Beziehung; Vf. weist auf einige Missionshduser zur Aus-
bildung der Missionare hin und erldutert den Gegenstand durch die entsprechen-
den Bestimmungen der St.; ferner geht er auf die strittige Frage ein: Prisen-
tiert der Ordensobere dem Obern der Mission seine Untergebenen fiir das
Missionswerk oder hat er nur ein Vorschlagsrecht (proponere)? Sodann hebt Vf.
die rechtliche Bedeutung der Instruktion der Propaganda vom 8. 12. 1929 hervor.
Obwohl das Dekret der Propaganda vom 16. 1. 1924 das Privileg ., Missionarius
Apostolicus® aufhob, widmet Vf. dem alten Titel doch einige Worte, um das
3.Kap. mit der Abhandlung iiber die kirchlichen Laienvercinigungen abzuschliefien.

Das 4. Kap. handelt iiber das Vermégensrecht der Missionen. Die zeitlichen
Giiter einer Mission gehdren teilweise dem Ordensinstitut, teilweise der Didzese,
dem Vikariat, der Pfarrei usw. Zundachst beantwortet Vf. die {iberaus wichtige
Frage: Welche zeitlichen Giiter gehéren der Mission, welche dem Ordensinstitut?
Ganz kurz spricht er von den ,bona mixta® und von den ,bona intuitu missio-
num in genere data®. In § 2 wird die Frage gestellt: Wer ist der Rechts-
inhaber dieser Giiter? Wer der Verwalter (§ 3): die Diozese, das Vikariat, die
Prafektur, die Pfarrei oder die Missionsstation? Sodann werden einige allge-
meine Regeln fur die Verwaltung der verschiedenen Giiter aufgestellt, um in
§ 4 die Frage zu beantworten: Wer unterhdlt die Missionare in gesunden, kran-
ken und alten Tagen? Wer bezahlt die kostspieligen Reisen? Welche Bedeutung
kommt in dieser Frage den Mefstipendien zu? Welche Unterstiitzung hat die
Mission von der Ordensgenossenschaft zu erwarten?

Im Schlufwort betont Vf. die Bedeutung der ersten St. von 1887. Fir die
Missionare waren sie ein Handbuch in der Ausiibung ihres erhabenen, aber
auch dornenvollen Berufes. Sodann regelten die St. das oft schwierige Verhalt-
nis zwischen kirchlicher Hierarchie und Missionsinstituten. Vf. meint, die Auto-
ren sollten sich fiir die richtige Auslegung der St. nicht immer auf die Instruk-
tion der Propaganda vom 8.12.1929 berufen. Am Schlufl wird die Bedeutung
der St. fiir unsere Zeit betont, die genannt werden konnen: ,summa quaedam
vitae missionariae®.

Der herrliche Traktat von P. v.d. M. hat zwei grofle Vorteile: Er erldutert
in leicht verstindlicher Form die Hauptelemente des Missionsrechtes, ndmlich
das Personen- und Vermdgensrecht; sodann erhilt der Traktat Leben durch
die einschligigen Zitate aus den verschiedenen St. BarTocETTI, der an dem
Athendum der Propaganda dozierte, spricht von der ,excellentia juris missio-
narii, quae pendet e sublimi dignitate apostolici ministerii, quo nihil altius
concipi potest.®
Rom — Gerleve P. Gerard Oesterle O.8.B.
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RELIGIONSWISSENSCHAFT

Bamumer, Frirz: Die Religionen der Welt und der Friede auf Erden. Federmann-
Verlag, Minchen 1957, 843 S.

Nicht mit grofispuriger Armbewegung, nicht mit eleganter Spekulation, nicht
mit pathetischer Beredsamkeit, sondern in sorgfaltiger Kleinarbeit und mit be-
stindiger Wachsamkeit behandelt Vf. ein Thema, von dem es verwunderlich
ist, dafl es noch nicht behandelt wurde: ,Die systematische Aufhellung der
komplexen Materie, die die ,Grundformen‘ bzw. Grundgedanken und Grund-
motive der vielfiltigen und gegensétzlichen pax terrena-Einstellung, wie sie in
Geschichte und Gegenwart quer durch die Welt der Religionen anzutreffen sind.
sichtbar macht und eine Gesamtschau erleichtert® (7). Der 1. weitaus grofiere
Teil (9—254) bringt eine empirisch-darstellende Typologie, die aus den Quellen
gearbeitet ist, die genau und zuverldssig zitiert werden. Der 2. Teil (255—279),
die Typologie, fithrt die unterschiedlichen Urteile und Einstellungen auf Unter-
schiede in der Struktur zuriick: Volksreligion und Weltreligion, kultische und
ethische Religiositit, absoluter Idealismus und realistischer Friedenswille be-
stehen nebeneinander und stehen oft gegeneinander.

Allen KurzschluBpropagatoren — sei es des Krieges, sei es des Friedens —,
die sich selbst das Denken leicht und den anderen das Leben schwer machen,
ist das Buch dringend zu empfehlen, ebenso sehr den hoffnungslosen Praktikern
wie den ausweglosen Theoretikern.

Miinster Antweiler

Braser, Werner: Tempel und Teehaus in Japan. Urs-Graf-Verlag, Olten u.
Lausanne 1955. 156 S.

Bl hat sich einige Zeit in Japan aufgehalten, um dort Anregungen fiir un-
sere Baukunst zu suchen und zu empfangen. Solche sind ihm tatsdchlich gewor-
den, in reicher Fiille. Das beweist das vorliegende Buch. Hier sind die konstruk-
tiven und verkleidenden oder filllenden Elemente des Baues klar geschieden.
Hier werden die geistigen Grundlagen allen Bauens offenkundig. Hier dréingt
sich die Gegenwartsbedeutung der japan. Baukunst geradezu auf. Das Buch
unterrichtet zundchst allgemein iber die japan. Baukunst, speziell iiber jene
Kunst, in der sich der Tee-ismus in vollendeter Weise ausdriickt. Dann folgen
prachtvolle Aufnahmen, die das Gesagte belcuchten und verdeutlichen. Fiir uns
ist wichtig, dafl wir auf diese Weise mit verschiecdenen Wesensziigen des Japa-
ners und seiner Kunst vertraut werden. Noch wichtiger aber ist etwas anderes.
BL. spricht nie von der Mission. Aber dem Missionar und Missionsfreund stellen
sich beim Lesen und Schauen unausweichlich einige Fragen. Haben wir den
richtigen Weg zum Herzen der Japaner gefunden, die so bauen, wie sie bauen;
jener Menschen, fiir die auflen und innen eins sind, fiir die Natur und Kunst
eine Einheit bilden; jener Menschen, bei denen das Auflen zum Innen fithrt
und das Innere das Auflere durch und durch prigt? Hat unsere christliche ,Bau-
kunst® den Japanern geholfen und i{iberhaupt helfen konnen, das Wesen der
christlichen Botschaft zu erfassen und zu verwirklichen? Sind wir uns bewufit,
immer bewufit gewesen, dafl die Japaner Klarheit, Einfachheit, Vollendung in
der Unauffélligkeit suchen und lieben? Sind wir uns bewuflt, immer bewufit
gewesen, dafl ,auslindische Erzeugnisse® ... in Japan immer erst von ihrer for-
malen Seite her verstanden zu werden® scheinen (20)? Dafl uns driiben eine
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~Leere®, die wirklich geistig ist und spricht, die ,das Unvergingliche® ist, mehr
helfen wiirde als die Fiille der Bilder, Statuen und Einrichtungsgegenstinde?
Atmen unsere christlichen Bauten das Pneuma Christi so aus, wie das Teehaus
den Teegeist? Sind auch bei uns wie in Japan in Bau und Ritus Harmonie,
Ehrfurcht, Reinheit und Stille verbunden? Das Buch sei allen wirmstens emp-
fohlen, die sich in Japan auf die geistigen Grundlagen allen Bauens besinnen
und um den dem Christentum gemiflen baulichen Ausdruck bemiihen.

Thomas Ohm

Gossmann P. F., Oesa: Das Era-Epos. Augustinus-Verlag, Wiirzburg o. J. (1957),
XII u. 102 S., 12 Tafeln. DM

Das Buch bringt im 1. Teil die Textgeschichte, den Urtext (in Umschrift)
mit gegeniibergestellter Ubersetzung sowie Bemerkungen und Belege. Der 2. Teil
enthdlt Untersuchungen tiber die Theologie des Era-Epos, iiber das Era-Epos
als Kunstwerk und tiber das Era-Epos in der Geschichte.

Das Era-Epos ist bedeutsam, erstens, weil sein VI. sich selbst nennt: Kabti-
ilani-Marduk, Sohn des Dabibi; zweitens, weil es eine Epoche aus der Ge-
schichte des Vorderen Orients schildert und sich deswegen, wenigstens ange-
ndhert, datieren lif}t, etwa um das Jahr 685 v. Chr.; drittens, weil es, besonders
die finfte Tafel, als Amulett gegen die Pest getragen wurde; viertens, weil es,
trotz des immer noch liickenhaften Zustandes des Textes, eine klare Disposition
erkennen lift, die zwar nicht an die eines griechischen Dramas heranreicht,
aber doch bewufite Gestaltung und streckenweise dichterische Kraft erkennen
laft. Ob die Willkiir und Wildheit der Gétter nur der Eigenart der damaligen
Religiositit des Vorderen Orients zugehdrt und nicht vielleicht eine bestimmte
Stufe und Erlebnisform des Religiosen tiberhaupt darstellt, konnte und miifite
erwogen werden.

Das Buch ist sorgfaltig, zuriikhaltend und, trotz hoher Anteilnahme des
Verfassers, unpathetisch gearbeitet und der schwierige Druck sauber ausgefihrt.
Nur weniges konnte gedndert werden: S. 86 Z. 10 v. u.: Paldographie; S.5 Z. 13
v. 0. konnte angegeben werden, dafl En.el. Abkiirzung fiir Enuma-eli§ ist; S.5
Z.21 v.o. werden Vs und Rs als Abkiirzung fiir Vorderseite und Riickseite ge-
braucht statt des sonst tiblichen recto und verso; S.77 Z.8 v.o. entspricht der
Odyssee das Gilgame$-Epos, und auf S. 87 Z. 17 v. u. mifite auch vom Dichter
des Gilgame§-Epos gesprochen werden, wie iiberhaupt oft Gilgame§ fiir Gilga-
mes-Epos gesetzt wird.

Einige Proben mogen die Denk- und Sprechweise verdeutlichen: Tafel I,
Z. 109—112: Im Himmel bin ich der Wildstier! Auf der Erde bin ich der Lowe!
Im Lande bin ich der Kénig! Unter den Géttern bin ich der Grimme! Unter
den Igigi bin ich der Held! Unter den Anunnaki bin ich gewaltig! Unter dem
Vieh bin ich der Metzger! Im Getreide bin ich der Wiiterich! —

Tafel IV, Z. 76—86: Wer im Kampfe nicht starb, der wird im Gerichte
sterben. Wer im Gerichte nicht starb, den wird der Feind erbeuten. Wen der
Feind nicht erbeutet, den wird der Dieb stehlen. Wen der Dieb nicht stiehlt,
den wird die Konigswaffe packen. Wen die Konigwaffe nicht packen wird, den
wird der Labbu hinstrecken. Wen IStar nicht zunichte machen wird, den wird
Adad verderben. Wen Adad nicht verdorben hat, den wird Sama¥ austrocknen.
Wer auf die Steppe hinausgegangen ist, den wird der Wind wegfegen. Wer
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in sein Gemach hineingegangen ist, den wird ein Ddmon schlagen. Wer auf
die Hohe hinaufgegangen ist, der wird vor Hunger sterben. Wer ins Tal hinab-
gegangen ist, wird im Wasser umkommen.

Miinster/Westf. A. Antweiler

HamMerscumipt, Ernst: Die koptische Gregoriosanaphora. Syrische und grie-
chische Einfliisse auf eine dgyptische Liturgie. (Deutsche Akademie der Wissen-
schaften, Institut fiir griechisch-rémische Altertumskunde. Berliner Byzantinische
Arbeiten, 8) Akademie-Verlag, Berlin 1957. XI u. 193 S. mit 10 Tafeln,
brosch. 39,— DM.

Von den drei uns in koptischer Sprache iiberlieferten Liturgieformularen wird
die Gregoriusanaphora innerhalb des kopt. Ritus am wenigsten gebraucht. Man
verwendet sie heute hauptsichlich an den Herrenfesten, also zu Weihnachten,
Epiphanie und Ostern.

Nach der von BaumsTArRk-MoHLBERG-RUckER begriindeten liturgie-wissen-
schaftlich-vergleichenden Schule, die auf dem Gebiete der oriental. Liturgie eine
eigene Zielsetzung und Methode herausgearbeitet hat, legt H. uns eine Ausgabe
der Gregoriusliturgie in koptischer Sprache und deutscher Ubersetzung vor, der
er cine nihere Untersuchung der einzelnen Textteile anschliefit. Die Arbeit ist
formgeschichtlich ausgerichtet, d. h. textkritisch-genetisch-vergleichend, wobei der
Inhalt der Texte tunlichst herangezogen wird.

Die fleifige und mithevolle Arbeit ist eine bedeutende wissenschaftliche Lei-
stung, der man die Anerkennung nicht versagen kann. Thr Hauptwert liegt darin,
daf der kopt. Text in ciner kritischen Ausgabe nun wohl endgiiltig und ge-
sichert vor uns liegt, dafl weiterhin die kritischen Darlegungen iiber den liturg.
Text in Form einer Textanalyse die Méglichkeit zu einer weit ausholenden und
ergebnisversprechenden wissenschaftlichen Diskussion bicten. Denn hier ist das
wenigste gesichert; das meiste ist noch hypothetisch zu nehmen.

Wir skizzieren zunidchst den Gang der Untersuchung (I), um dann unsere
eigenen kritischen Anmerkungen anzufiigen (II).

I. Vf. macht uns im 1. Teil zunédchst mit dem modernen Gebrauch der Gre-
goriusanaphora bekannt, die heute vielfach schon in arabischer Sprache gefeiert
wird. Sodann werden die einzelnen Handschriften (= Hs.) aufgezahlt und grup-
piert. Wir werden weiterhin bekannt gemacht mit den Druckausgaben, unter
denen auch die der unierten Kopten nicht fehlen. Es folgen die bisherigen
latein. und engl. Ubersetzungen und eine kurze Beschreibung des dufieren Ver-
laufes der Feier der Gregoriusliturgie. Damit ist der Boden fiir die Darbietung
des Textes bereitet, der zugleich zum ersten Male ins Deutsche tibersetzt wird.
Dem kopt. Texte wurde zugrunde gelegt die vermehrte Edition der Abna@ al-ka-
nisa von 1936. Die Hs.-Varianten wurden beigefligt. Auf 10 Tafeln wurden
Facsimilia der einzelnen Hs. geboten, die einen guten Eindruck tiber deren Zu-
stand und den Schriftductus vermitteln. Diese Tafeln sind auch Zeugen eines
verlegerischen Kénnens. Der 2. Teil enthdlt die speziellen Untersuchungen zu
den Gebetstexten der Gregoriusliturgie, die analysiert, erkldrt und verglichen
werden. Jedes Gebetsstiide bildet ein eigenes Thema, so die oratio veli, die
oratio osculi pacis, die alia oratio osculi pacis. Den breitesten Raum nimmt
naturgemifl das eucharistische Hochgebet ein, das in die oratio theologica, die
oratio oeconomiae veteris testamenti, die oratio christologica und die conclusio
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unterteilt wird. Ebenso interessant sind die Ausfihrungen iiber die Epiklese,
die Intercession, das prooemium fractionis, die oratio gratiarum actionis, die
oratio inclinationis post communionem und die Schlufdoxologien. Die Abrun-
dung bildet eine Zusammenfassung des Dargestellten zu einem Ergebnis. Dan-
kenswert sind die Beigaben einer schematischen Ubersicht iiber die Gebetstexte
der drei kopt. Liturgien und einer Tabelle der kopt. Monatsnamen und der
Berechnung der Monate. Das alle wichtigen, cinschligigen Arbeiten enthaltende
Literaturverzeichnis kann Vollstindigkeit beanspruchen. Der kurze Sachweiser
erleichtert den Gebrauch des Buches.

I. In der guten und fliissigen deutschen Ubersetzung ist uns einmal eine
kleine Hirte bzw. Abstraktheit aufgefallen. Auf S. 63 heiflt es von Gott , Viel-
seins seines Erbarmens“. Wir méchten fiir Vielsein ,Grofe® oder »Grofizigig-
keit® vorschlagen, was durchaus dem Koptischen entsprechen wiirde. Warum
S. 19 und 67 ,Reinigungs(ort)* und nicht »Reinigung“ oder auch ,Reinheit*
im Sinne von Gerechtigkeit? Die Stelle bezieht sich auf Christus. S. 49 findet
sich eine vom Verf. hinzugefiigte Uberschrift, die der koptische Text nicht auf-
weist: Gebet fiir die Opfergaben. Es ist aber in erster Linie ein Gebet fiir die
Opfernden und um die Frucht des Opfers.

Aus der Fille der textlichen Probleme greifen wir nur einige der Haupt-
probleme heraus, und auch nur die, die im Zusammenhang mit der Herkunft
und der Zeit der Entstehung der Gregoriusanaphora stehen. Mafigeblich sind
hier die syrischen Einfliisse. Die griechischen kénnen wir nicht einmal berithren,
ohne den Rahmen einer Rezension zu sprengen.

Zuerst die Herkunft. Als ein Ergebnis wird auf S. 176 festgestellt, dafl ,die
Grelit nach Syrien als ihrem Entstehungsgebiet weist®. Jedenfalls sprechen
viele Momente dafiir, daBl sie von der syr. Liturgie her beeinflufft worden ist.
Diese Einfliisse sind so stark, dal man geneigt sein kénnte, die Gregoriusliturgie
tatsichlich in ihrem Ursprung nach Syrien zu verweisen. Ob aber die ganze
Gregoriusliturgie? Oder genauer: Welche Teile und welche nicht? Auch agyp-
tische Einfliisse machen sich geltend. Um eines hier hervorzuheben: Die Epiklese
wie auch der gesamte Gebetstext sind an Christus gerichtet: Dieses Merkmal
ist rein dgyptisch. Es ist durchaus méglich, daf die Form der Epiklese als
Christusepiklese dem Ganzen des Textes die Richtung auf Christus gegeben hat.
Die Gregoriusliturgie scheint urspriinglich eine Ménchsliturgie gewesen zu sein,
wie auch Vf. vermutet. Als Mdnchsgemeinde kime wohl eine syrische in Frage.
Eine solche wiire in der Skete gegeben. Wahrscheinlich liegt die Losung darin,
dafi die von den syr. Monchsgemeinden in der Skete gebrauchte einheimisch-
dgypt. Gregoriusliturgie sehr stark dem syrischen Ritus angeglichen worden ist.
Damit wiirde allerdings Syrien als Heimatgebiet entfallen. Rez. meint, daf die
Vermutungen fiir eine heimatliche Trennung der Gregoriusliturgie vom dgypt.
Boden vorldufig noch zu schwach sind.

Als Zeit der Entstehung wird der Zeitraum von 350—400 angegeben (S. 178f.,
112). Das wire gegen S. 880. Ein, wenn nicht der wichtigste Grund hierfiir wird
darin gesehen, dafl die Christologie der Texte antiarianischen Charakter tragt
und somit mit der Christologie auch die ganze Liturgie vormonophysitisch sein
miisse. Christologisch werden die beiden Naturen hervorgehoben mit einem
besonderen Ton auf die gottliche Natur. Das kann gewiff fir den Antiarianis-
mus sprechen. Aber nicht allein fiir ihn. Auch der Monophysitismus severia-
nischer Richtung 1ift beide Naturen in Christus der essentia nach bestehen,
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ebenso unter besonderer Betonung der gottlichen Natur. Der Severianismus lehnt
auch den Monophysitismus eutychianischer Prdgung ab. Die Christologie der
Texte der Gregoriusanaphora entspricht ganz gut dem monephysitischen Denken
um 500. Damit kimen wir zu einem spiteren Zeitpunkt der Abfassung bzw.
der Redaktion.

Die Meinungen des Rez. wollen nur als Anregungen verstanden werden. Die
Fiille ist zu groB, als dafl wir noch weitere Betrachtungen anstellen sollen. Eine
fortschrittlichere Erklirung der Probleme werden sicher die vom Vf. auf 5.176
in Aussicht gestellten, noch folgenden Arbeiten bringen, die wir gerne und mit
einer gewissen Spannung erwarten.

Haus Kannen ith. Amelsbiiren (Westf.) Paul Kriiger

HenniNGER, Josepm: P. Wilhelm Schmidt 8.V.D. 1868—1954. Eine biographisdlcf,f‘"'
Skizze. Freiburg (Schweiz). Paulusdruckerei. 44 S. [Sonderabdrude aus Anthropos °

51 (1956).]

Unter den vielen Nachrufen, die dem groflen und verdienten Ethnologen
P. Wilhelm Schmidt gewidmet sind, ragt der vorliegende von Prof. Dr.
Hennineer durch seine Ausfithrlichkeit, Griindlichkeit und Wissenschaftlichkeit
hervor. Ja, er ist mehr als ein gewdhnlicher Nachruf, ndmlich eine griindliche
biographische Skizze, die quellenméBig iber Schmidts Heimat, Elternhaus, Stu-
dienzeit, Lehrtatighkeit, wissenschaftliche Arbeit, Lebensabend und Personlichkeit
handelt. Beigegeben sind einige vorziigliche Fotos. Eine sehr willkommene Gabe!
Moge mit der Zeit eine richtige Biographie folgen. P. Wilhelm Schmidt ver-
dient sie. Thomas Ohm

Hostie, Raxmonn: G. G. Jung und die Religion. Karl-Alber-Verlag, Freiburg.

i. Br./Miinchen 1957.

Das urspriinglich hollédndisch geschriebene Buch zeugt von ciner hervorragen-
den Kenntnis der Junc'schen Psychologie. H. beabsichtigt aber nicht, eine voll-
stindige Darstellung von ihr zu geben, sondern nur jene Gesichtspunkte her-
auszuheben, welche die Theorien Junes in bezug auf die Religion beleuchten.
Dariiber hinaus wird eine kritische Auseinandersetzung mit diesen Theorien
geboten. Auflerdem gibt das Buch eine vollstindige Bibliographie aller Jung'-
schen Verdffentlichungen und gute Hinweise auf die einschldgige Literatur. Es
ist also ein empfehlenswertes Werk zur Orientierung fiber einschligige Fragen,
besonders auch deshalb, weil der Autor einen Mittelweg einschlagt zwischen
zwei Extremen, nimlich zwischen jenen, die sich zu viel von der June’schen
Psychologie versprechen, und jenen, die zu schnell ein ganz ablehnendes Urteil
sprechen.

Vielleicht erlauben die Junc’schen Betrachtungen der Religion, einige prak-
tische Folgerungen fiir die Missionstitigkeit, vor allem in Ostasien, und fir
die Seelsorge iberhaupt zu ziechen. Erstaunlicherweise finden sich im religiosen
Denken Ostasiens Parallelen zu Gedanken, die Junc entwickelt hat. Fiir ihn ist
Wirklichkeit, also auch religiose Wirklichkeit, alles, was wirkt; beachtlich ist
fir ithn nur, was fiir die menschliche Psyche von unmittelbarem Nutzen ist. Ein
religioses ,Ding an sich® interessiert ihn nicht. Genau so reagiert, im allgemei-
nen gesehen, der ostasiatische Mensch. Dieser ist schwer zu bewegen, sich von
der Wahrheit, nodh schwieriger von der Allgemeingiiltigkeit einer Religion tiber-
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zeugen zu lassen. Jede Religion ist fiir ihn gut und wahr, wenn man nur auf-
richtig glaubt. Es entspricht durchaus der Wirklichkeit, wenn man behauptet,
der ostasiatische Mensch bediirfe viel mehr des religiésen Erlebnisses als der
religiosen Theorie, ein Zug, der sich iibrigens in allen Bereichen der ostasiati-
schen Geistigkeit feststellen 1idfit.

Dafl Junc (und nicht er allein) das gleiche Bediirfnis — vor allem in bezug
auf das Religiose — auf Grund seiner psychiatrischen und psychotherapeutischen
Praxis betont, ist vielleicht symptomatisch fiir die geistige Situation des Abend-
landes. Es kénnte bedeuten, dafl die europdische Religiositit etwas einseitig
intellektuell ausgerichtet ist, wie es etwa der iibliche Predigtstil zeigt, der oft
abstrakt und polemisch wirkt, ohne Herz und Gemiit anzusprechen. Sowohl
fir die Missionstétigkeit, vor allem in Ostasien, als auch fiir alle Seelsorge
tiberhaupt empfiehlt sich, vielleicht heute mehr denn je, der Grundsatz des
hl. Thomas: Contemplari res divinas et contemplata aliis tradere.

Das bisher Behauptete darf aber nicht so verstanden werden, als ob die ob-
jektive Begrindung des Christentums iiberflissig sei. Der Mensch muff ja in
Bewegung gesetzt werden mit Seele und Geist. Was nun Ostasien — wahr-
scheinlich alle Missionsgebiete — betrifft, so kommt hier noch ein zeitbedingtes.
doch darum nicht weniger wesentliches Element hinzu: eine Wertverschicbung
zugunsten des rein rationalen und des technischen Denkens. Fir diese Wert-
verschiebung spielt selbstverstindlich auch die Verherrlichung der Technik und
der Naturwissenschaft durch den Marxismus-Leninismus eine grofie Rolle. In-
folgedessen wird die Jugend, vor allem die gebildete, viel mehr der objektiv-
rationalen Begriindung der Religion bzw. des Christentums bediirfen als frither.

Dafi Juwe fir diesen Aspekt (objektive Wahrheit) des Religigsen, vor allem
des Christentums, noch kein Verstindnis hat, zeigt H. eingehend, besonders
im 7. Kapitel: ,Psychologie und Dogma“ (besser vielleicht: Analytische Psy-
chologie und Dogma).

Koénigstein/Taunus Dr. Thaddius Hang

Jenny, Hans: Athiopien — Land im Aufbruch. Mit einem Vorwort von Prof.
Dr. Enno Littmann. Deutsche Verlagsanstalt, Stuttgart 1957, 268 S., 42 Ab-
bildungen und eine Karte. Leinen 18,50 DM.

Der Schweizer H. J. legt hier ein Buch iiber A. vor, das griindliche Informa-
tion mit lebendiger, farbiger Schilderung vereint. Schon die Tatsache, dafl Prof.
Littmann das Vorwort geschrieben hat, betont die Bedeutung dieser Publika-
tion. J. hat den Stoff systematisch angeordnet, geht aber iiberall von seinen
eigenen Erfahrungen aus. Seine Informationen griinden sich u.a. auf Unter-
haltungen mit 4th. Beamten, mit einheimischen und eingewanderten Kennern
des Landes und auf Mitteilungen von Frau Minister Ilg (der Witwe nach dem
Berater Menileks II., Alfred Ilg). Ausfiihrlich beschiftigt er sich mit der bis auf
Salomo zuriickdatierten Geschichte des Kaiserreiches, mit seiner Geographie,
Wirtschaft, sozialen Ordnung, mit seinen zahlreichen Vélkerschaften und mit
dem eindrucksvollen Aufbau (besonders nach dem Ende der italienischen Okku-
pation), der allerdings noch grofie und schwierige Aufgaben zu bewiltigen haben
wird. Dankbar sei hier vermerkt, dafl der Autor manche Legenden (d. h. unwahre
oder zumindest stark iibertriebene Behauptungen iiber verschiedene Details des
dth. Lebens) zerstort.
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Zu Ausstellungen gibt m. E. das Kapitel diber die &th. Kirche (S. 102—114)
Anlaf, was aber wohl dadurch bedingt ist, dal dem Autor das Gebiet des
Theologischen ferner liegt: Der Egege (S. 102) ist nicht mit ,Grofiprior®,
sondern mit ,Erzabt® wiederzugeben. Die Zahl der édth. Bischofe ist nun (ein-
schliefl. des Abuna) elf, nicht fiinf (wie auf S. 102). Zu 8. 102 wire auflerdem
zu bemerken, daff Abuna Kyrillos am 22. Okt. 1950 gestorben ist. Sein Nach-
folger wurde der Bischof von Schoa, Basilios (wie auf S. 113 richtig vermerkt).
Auf S. 105 vermifit man eine Erklirung, dafl ,Masqual® das Fest der Kreuz-
erhghung ist. Leider wird auch in diesem Buch von der ath. Kirche als von der
,koptischen® gesprochen (so S. 102, 108, 118). Da ,koptisch® (= &gyptisch) aber
eine Volkstumsbezeichnung ist, kann man — wenn man genau sein will — nur
die ,monophysitische® Kirche Agyptens als koptische bezeichnen. Diese Unge-
nauigkeit sollte aus den einschligigen Werkien endlich einmal verschwinden.

Diese Kleinigkeiten kénnen natiirlich den Wert des Buches, dessen geschrie-
bener Inhalt durch ausgezeichnete Fotos veranschaulicht wird, nicht beeintrach-
tigen. Niitzlich erscheint mir auch die Liste der amharischen Ausdriicke aus dem
dth. Alltagsleben am Schlufl des Bandes.

Wien DDr. Ernst Hammerschmidt, B.Litt. (Oxon.)

VERSCHIEDENES

Lexikon fiir Theologie und Kirche, begriindet von Dr. M. Buchberger,
2. vollig neu bearbeitete Auflage herausgegeben von Jos. Hofer und Karl
Rahner. 1. Band 1957. Freiburg (Herder). 1271 Spalten.

Das Vorwort zur 1. Aufl. (1980) dieses Lexikons beginnt: ,Das Lexikon
fiir Theologie und Kirche will fiir alle Gebiete der Theologie, der Kirche, der
Religionskunde etc. biindig und griindlich nach dem gegenwartigen Stande der
Wissenschaft Aufschlufi geben®. Es setzte sich kein geringeres Ziel, als ,eine
moderne Summa theologiac und ein Ehrenmal katholischer Aktion® zu werden.
Die 2. Aufl. formuliert ihre Aufgabe vorsichtiger, niichterner, scheint uns aber
ihrer Zielsetzung (, ... da und dort sogar mehr zu werden als eine blofle
getreue Inventarisierung der schon fertigen Ergebnisse in der kath. Theologie®)
in einem Mafe gerecht zu werden, dafl Herausgeber wie Verlag des Dankes
aller Interessierten gewifl sein dirfen.

Es ist einigermaflen mifilich, auf engstem Raume iiber ein Werk referieren
zu sollen, das auf mehr als 1200 Spalten tiber alles fiir kath. Theologie und
Geisteswelt Wissenswerte informieren will und in zahllosen Hinweisen auf
Beitrage der folgenden 9 Bde verweisen mufl. Gewif kommen fir die ZMR
nur die Artikel in Betracht, die unmittelbar auf missions- und religionswissen-
schaftliche Fragen zielen. Indes ist jedem Kundigen cinsichtig, dall gerade die
Religionswissenschaft der letzten 80 Jahre von den Problemen der vergleichen-
den R.-kunde weg auf solche der R.-philosophie und R.-psychologie in uferlose
Breite und bodenlose Tiefe vorgestofen ist. Andererseits stellen sich heute theol.
Disziplinen (Fundamentaltheologie, Dogmengeschichte, Bibelwissenschaft etc.)
Fragen, die man frither ausklammern zu dirfen glaubte, falls man sie iber-
haupt schon sah, oder gegen die man sich apologetisch abzuschirmen unternahm.
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So diirften fir unsere Ubersicht eigentlich nur rein kirchengeschichtl., liturg.,
kanonist. und das kirchl. Organisationswesen betr. Beitrdge des 1. B. ausscheiden.

Der aufmerksame Leser — fir die meisten systematischen Beitrige ist
~Leser® kaum das rechte Wort —, der sie ernstlich Studierende legt den Bd
nach jeder Beniitzung dankerfullt beiseite: So belastet und gefahrdet unsere
Zeit vom Politischen her auch sein mag, wir leben in einer Zeit des Umbruchs
und des Aufbruchs, nicht nur im naturwissenschaftlich-technischen Bereich, son-
dern auch in den geistigen Rdumen, in einer geistig und geistlich kithnen,
ehrlichen, ja im Grunde glaubenssicheren und -froheren Zeit als vor etwa
einer Generation noch, wo man in dergleichen Sammelwerken vorwiegend ein
Waffenarsenal fir apologetische Defensiven erblidken zu sollen meinte. Die
Spannungen zwischen Naturwissenschaft und kath. Weltanschauung aus dem
Offenbarungsgut werden zum Nutzen beider nie ganz schwinden; aber sie schei-
nen nun jede Schirfe verloren zu haben, ja einer gegenseitigen Anregung und
Férderung entgegenzugehen.

Der angedeutete Fortschritt unseres theol. Bemithens in den letzten 30 Jahren
wird besonders anschaulich, sooft wir die wichtigeren Artikel des neuen Bandes
mit den entsprechenden der 1. Aufl. vergleichen. Es kann hier nur auf die
u. E. charakteristischsten unter ihnen hingewiesen werden, zunichst solche, die
mehr im rein Dogmatischen, Biblischen oder Fundamentaltheologischen bleiben,
hernach auf solche, die unmittelbar religions- und missionswissenschaftliche
Materialien behandeln. Zu den ersteren zihlen Beitrige wie Ablafi (wo
K. Rahner auf 9 Sp. — gegeniiber 3 Sp. der 1. Aufl) erheblich tiefer gribt
nicht nur beziiglich der geschichtl, Entwidlung, sondern vor allem auch der
theol. Deutung), Adam (vorbildl. Aufgliederung und neue Sicht in bibeltheol.
Richtung), Abtreibung (weitsichtige Behandl. auch der pastoralen Seite des
Problems, zu der sich die alte Aufl. ausschwieg), Agnostizismus (was hat
K. Rahner zum Geheimnischarakter unserer Gotteserkenntnis zu sagen, wor-
iber in der alten Aufl. nur das einzige Sitzchen zu finden: ,Das Wesen Gottes
kann freilich nur analog erkannt werden®!), Alter der Menschheit (in der alten
Aufl. nicht explicite behandelt), Analysis fidei (desgl), Angelologie (wiederum
von K. Rahner als wissenschaftstheoretisches Problem erst begriindet), Anthro-
pologie (einer der gewichtigsten Beitriige des Werkes: J. Schmid erweitert
u. vertieft seinen fritheren kaum 2 Sp. langen Art. zur bibl. A. auf iiber 10 Sp.,
A. Halder tber philos. A. auf 4 Sp., K. Rahner iber theol. A. auf 8 Sp.
gegeniiber einer halben Sp. in der alten Aufl), Assumptio (fehlt im alten
Bande; aktueller und tief christologisch fundierter Beitrag von M. Schmaus),
Ausgrabungen (prichtiges Bildermaterial).

Unter den Beitriagen zur Religionswissenschaft im engeren Sinne seien hervor-
gehoben: Akt (13 Sp. gegeniiber 2 in der fritheren Aufl., wo die existential-
philos. Betrachtung noch véllig fehlt), Aberglaube (klare u. tibersichtl. Aufglie-
derung des Stoffes), Abraham (desgl, religionsgesch. Ausweitung), Absolutheits-
anspruch des Christentums (frither nicht behandelt; klare und lichtvolle Her-
ausarbeitung gerade gegen die modernen rel.-wiss. Theoreme von Troeltsch -
Jaspers und die dialekt. Theol. K. Barths), Ahnenkult (W. Schmidts
Beitrag in der alten Aufl. gegeniiber wohl etwas zuriickhaltender), Anbetung
(wesentl. Vertiefung geg. frithere Behandlung), Agypten (hier dirfte Altmeister
G. Graf’s Beitrag in der alten Aufl. der reichere sein; Beitrige von 8 Auto-
ren, gute Gliederung und neueste Literaturangaben bis 1957), Assyrien (desgl.),
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Astrologie (wesentl. Vertiefung gegeniiber fritherer Darstellung), Atheismus
(desgl., bes. in religionspsycholog. und theolog. Hinsicht), Athiopien (friher
3 Sp., nunmehr 10).

Unmittelbar rein missionswissenschaftlichen Fragen dienen nicht viele Bei-
trige; solche werden naturgemdfl erst unter dem Stichwort ,Mission® zu erwar-
ten sein. Hingewiesen sei auf Abendland (Thema fehlt im friiheren Band;
A.Halder fiir geschichtsphilos. und K. Rahn er fiir theol. Aufhellung teilen
sich in die Behandlung; vielleicht hétte im ersteren Beitrag zur schidrferen Ab-
grenzung und Verdeutlichung auf die entsprechenden Strukturen des islamischen,
indischen und ferndstlichen Raumes hingewiesen werden konnen), Afrika (aus-
gezeichnete Kartenbeilagen, wie auch zu einer Reihe anderer Artikel, etwa zu
Antiochien, Armenien, Assyrien, Australien, Balkan etc.; treffliche, knappe Re-
ligionsiibersicht, statistische Erfassung bis Ende 1956, indes keine weiteren Hin-
weise auf die heute besonders aktuellen Probleme), Asien (wohlberatener Ver-
zicht auf prozentuale Aufspaltung der Bewohner in die fithrenden Religio-
nen, da véllig unméglich [von Altmeister ScuMiDLIN noch im alten Bande
versucht]; statist. Angaben bis 1957; fiir spitere Artikel wire wiederum wiin-
schenswert eine Diskussion oder doch Nennung der eigentlichen Problematik
der christlichen Propaganda in den asiatischen Kulturrdumen in ihrer aktuellen
Verschirfung und ein Messen der Erfolge an der eigentlichen Aufgabe etc.).

Fir die Missionsgeschichte ist auch der Pontifikat Alexanders V1. von einiger
Bedeutung. Die Charakterisierung des Borgia-Papstes in der necuen Aufl. scheint
uns hinter derjenigen des fritheren Bandes (von Altmeister SeppeLT) wesentlich
zuriickzubleiben. Dem Bearbeiter scheint der entsprechende Band von SeppELT’s
Papstgeschichte (1956) nicht mehr zuginglich gewesen zu sein. Es darf der
Waunsch geduflert werden, dafl in den weiteren Binden des LThK bei der
Behandlung disterer Erscheinungen in der Kirchengeschichte (nicht nur mancher
Tiaratrager in der Zeit des Saeculum obscurum, des Exils von Avignon, der
Hochrenaissance, sondern auch bei der Kennzeichnung der Ingquisition, der
Hexenprozesse, der Ursachen zur Glaubensspaltung im 16. Jh. etc.) die klare,
wenn auch zuweilen erschiitternde Sprache der geschichtl. Wahrheit ohne apo-
loget. Abschwichungsversuche deutlich vernehmbar werde, so etwa, wie gerade
Fr. X. SeppeLT in seinem Lebenswerk unbestechliche Wahrheitsliebe zu ver-
binden wufite mit tiefer Glaubigkeit und Hingabe an die Mutter Kirche; man
vgl. etwa sein Schluflwort tber die Renaissancepipste, seine abschliefSende
Wertung tber die Avignonzeit oder eine Gestalt wie Bonifazius VIII. Die
Kirche bleibt die Una Sancta, auch wihrend solcher Einbriiche des Allzumensch-
lichen, ja Untermenschlichen in den heiligen Raum, und unsere evangelischen
Bitider, deren zweifellos viele gleichfalls zu den Binden dieses Lexikons greifen
werden, achten sie ob eines solchen Nostra Culpa nicht geringer.

Zur Sprache des 1. Bandes wiére zu sagen, dafl sie trotz der lexikographisch
geforderten Kiirze manchmal — besonders in den inhaltlich tiefschiirfenden
Beitragen K. Rahners — hart an die Grenze des Zutriglichen geht. Theolo-
gie hat es im letzten Grunde iberall mit dem Logos zu tun. So miifite doch
auch auf das Wort in threr Darstellung — so mdchte man wiinschen oder
traumen — noch ein letzter Schimmer von der Klarheit und Lichtheit des
LOGOS fallen, der selber in unverginglicher Klarheit gesprochen hat, wenn-
gleich in die menschliche Verhillung hinein und aus ihr heraus. ,Ein nicht
seinsollendes Seinmiissendes® z. B. wire in der Sprache Goethes, Stifters oder
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Carossas ehen schlicht ,etwas, das nicht sein sollte und doch sein muf.“ Die
indogermanischen Sprachen erfreuen sich im Gegensatz zu den ferndstlichen
des unschitzbaren Gutes von Relativsitzen. Indessen gehort schlieflich auch
solches zum Signum und Stigma unserer aufgewithlten Zeit und beeintrichtigt
in keiner wesentlichen Weise den Wert des Werkes, auf dessen noch folgende
Briider wir uns aufrichtig freuen.

Waekwan, Korea Dr. P. Olaf Graf OSB

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.

A. DavpHIN-MEeunier: Kirdhe und Kapitalismus (L'église en face du capitalisme)
Bibliothek Ekklesia, 7. Pattloch Verlag/Aschaffenburg 1958, 152 S., kart 4,80 DM.
A.Deroo: Lourdes, Stadt der Wunder oder Jahrmarkt der Illusionen? (Lourdes
cité des miracles ou marché d’illusions?) Bibliothek Ekklesia, 6. Pattloch Verlag/
Aschaffenburg 1958, 197 S., kart. 5,80 DM.

Digest des Ostens. Hsg. Ostpriesterhilfe e. V. Konigstein/Taunus. 1,— DM.

W. D’Oxrmesson: Der Stellvertreter Christi. Papst und Papsttum (La papauté).
Der Christ in der Welt, eine Enzyklopédie, hrg. von J. Hirschmann. XII. Reihe:
Bau und Gefiige der Kirche, 2. Bd. Pattloch Verlag/Aschaffenburg 1958, 152 8.,
kart. 4,80 DM.

J. Dountier: Was ist ein Heiliger? (Qu’est-ce qu'un saint?) Der Christ in der
Welt, VIII. Reihe: Das religiose Leben, 8. Bd. Pattloch Verlag/Aschaffenburg
1958, 122 S., kart. 8,80 DM.

Quaestiones disputatae, hrg. von Karl Rahner und Heinrich Schlier. Verlag
Herder/Freiburg i. Br.

1. K. Ranner: Uber die Schriftinspiration. 1957, 88 S. Engl. Broschur 5,20 DM.
2. K. Rauner: Zur Theologie des Todes. Mit einem Exkurs tber das Martyrium.
1958, 106 S. Engl. Broschur 5,80 DM.

The Star. A Catholic Bulletin for the Teachers of the Diocese of Kisumi.
Ab 1956.

The Torch. A Catholic Bulletin for the Youth of the Diocese of Kisumi.
Ab 1957.

Anschriften der Mitarbeiter dieses Heftes: Pfarrer Dr. J. P. Bercue, Bavigne/
Wiltz (Luxemburg). — P. Dr. Heinrics Dumourin SJ, Sophia University,
Chiyosaku, Kioicho 7, Tolyo (Japan). — P. Dr. W. Kirmner MFSC, Bishop’s
House, 18th Elisabeth Av., Witbank/Transvaal, P. O. Box 651 (Studafrika). —
Abbé W. Promprr, rue de Tervueren 56, Louvain (Belgien). — Lic. theol
Heinz RoBerT ScHLETTE, Miinchen 28, Herzogstr. 5/II1. — Dr. ANDREA
Virranyr, Cas. Post. 90—87, Roma (Italien).
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ERWAGUNGEN EINES THEOLOGEN UBER DIE
KONGO-MISSIONEN

von G. Philips

Wer als Fremder wihrend der Trockenzeit in zwei Monaten Belgisch-
Kongo bereist hat, darf dariiber nur mit duflerster Zuriickhaltung spre-
chen. Dafiir, dafl er seine Eindriicke {iberhaupt mitteilt, gibt es nur eine
Entschuldigung: nimlich, daf diese Eindriicke noch ganz neu und frisch
sind. Die folgenden Aufzeichnungen gelten vorab der religiésen Lage,
die vom theologischen Gesichtswinkel aus betrachtet wird.

Einleitung

1) Was den aus Belgien kommenden Reisenden an allererster Stelle
beeindruckt, ist die ungeheuere Ausdehnung des Gebietes. Wenn man die
Kongokarte so auf die Europakarte legt, dafl Coquilhatville mit Brissel
zusammenfillt, dann befindet sich die Hauptstadt Léopoldyville irgendwo
in der Provence und der Hafen Boma jenseits der Pyrenden. Der Nord-
westpunkt féllt auf die Hohe zwischen Schottland und Dinemark, der
auferste Siidosten auf Kleinasien; der Nordosten stofit iber die Ukraine
hinaus . Man wird also nicht mehr allzu erstaunt sein iiber die enormen
Unterschiede der Vélker, der geographischen Lagen und selbst des Kli-
mas. Dazu kommt noch, dafi das Schutzgebiet Ruanda-Urundi ein Land
fiir sich ist, mit anderen Rassen und einer anderen Kultur. Auch in der
geistigen Haltung unterscheiden sich die Hauptstadt und der Rest der
Kolonie weitgehend. Dieser Unterschied findet zum Teil seinen Wider-
hall in dem starken Gegensatz zwischen den Industriezentren und dem
chenso unendlichen wie eintonigen Busch. Die Rassen und Sprachen
summieren sich zu zweistelligen Zahlen. Die Bevélkerung ist horizontal
geschieden in die grole Masse derer, die man Primitive nennt, und die
kleine Schar der sogenannten évolués.

Was den Theologen am meisten verwirrt, ist die Aufteilung der Apo-
stolischen Vikariate und Prifekturen. Sie erscheinen ihm wie Kirchen,
die beziehungslos nebeneinander gestellt sind und nur in sehr geringem
Umfange ihre Erfahrungen austauschen, besonders da, wo verschiedene
Missionskongregationen an der Arbeit sind. Seit kurzem besteht jedoch
cine Dauerkonferenz der wichtigsten Vikare. Aber die Verteilung der
apostolischen Krifte und ihr Einsatz bleiben noch sehr unterschiedlich.

2) Der nichste Eindruck ist eine Art Betdubung angesichts der ver-
wirrenden Fiille von Problemen. Die religiose Frage, die Grundsatze und

1 Vgl. A, Micarers / N. LAUDE: Notre colonie. Bruxelles 171954; s. die geo-
graphische Karte S. 5.
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die Praxis der Moral, die wirtschaftliche und soziale Lage, die Erzichung
— all das steht unter der Belastung der Hauptschwierigkeit: dem Rassen-
gegensatz, der mehr als einmal eine dumpfe Gereiztheit zwischen Weiflen
und Schwarzen verursacht. Diese Probleme erscheinen infolge eines
geradezu schwindelerregenden Entwicklungsrhythmus von Tag zu Tag
weniger losbar, wihrend die Mittel zu ihrer Losung beschrinkt bleiben.
Die Aufgabe der Mission geht tiber Menschenkraft hinaus, sobald sie
diese siedende und brodelnde Wirklichkeit angreift.

3) Diesen ersten Eindricken gesellt sich ein Gefiihl aufrichtiger Be-
wunderung fir die Pioniere bei, die mit Hand anlegen, und vor allem
fur die Missionare. Mir scheint, dafl ihre Arbeiten und Miihen bei wei-
tem die Schilderungen tbertreffen, die man uns davon gegeben hat. Doch
ist dieser Bewunderung ein Schufl Traurigkeit beigemischt angesichts des
Unvermogens der Missionare ihrem Auftrag gegeniiber. Wenn ich dies
schreibe, denke ich nicht nur an die stets beschrankte Zahl der Arbeiter,
sondern mehr an die Knappheit ihrer geistlichen und materiellen Hilfs-
mittel. Die Problematik, der sie gegentiberstehen, bringt sie mehr als
einmal aufler Fassung. Nicht alle haben die Spannweite des Genies, und
doch verlangt man von ihnen ohne Unterlal buchstdblich schopferische
Arbeit.

Neben den Missionaren sind da noch die Verwaltungsbeamten, die
Industriellen, die Arzte, Offiziere und Siedler. Sie haben oft iberragende
menschliche Fahigkeiten, aber ohne Zweifel auch ihre Schwichen. Alles
in allem haben sie hart zu arbeiten. Man macht ihnen oft genug unbe-
grindete Vorwirfe.

Gegentiber der einheimischen Bevolkerung herrscht beim Besucher eine
Art staunender Sympathie vor. Wie schwer ist es, den Einheimischen
von Grund auf zu verstehen! Er ist zur selben Zeit ganz Mensch wie wir,
und doch wieder vollkommen verschieden von uns. Er erscheint uns in
seinem Entwicklungsstadium gleichzeitig sehr reich und sehr arm, je nach
dem Gesichtspunkt. Was uns ihm gegentiber in Unruhe versetzt, ist das
Vorhandensein ziemlich konfuser Komplexe, die verschiedentlich eine ge-
fahrliche Intoxikation veranlassen mdchten.

I. Was ist Mission?

Auf diese Frage wiirde jeder Kongolese Ihnen antworten, indem er
mit dem Finger auf eine Reihe von Gebduden aus hartem Material mit-
ten in der Ebene hinweist: verhdltnismafig imposant, Mittelpunkt reli-
gioser, erziecherischer und karitativer Wirksamkeit, wirkliche Zuflucht fiir
alle, die der Hilfe an Leib oder Seele bedirftig sind. Aber der Theologe
mochte tiefer sehen; er fragt nach dem Wesen dieses grofien Unterneh-
mens.

‘Was ist das Wesen der Mission? Man konnte annehmen, es bestdnden
vier Arten von Missionen, oder doch wenigstens drei; denn die vierte
hat, von nahe gesehen, nur den duferen Anschein der Mission.
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Beginnen wir mit ihr, um sie gleich ausschalten zu kénnen. Es ist die
romantische Mission, ein wirklichkeitsfremdes Gebilde, eine Fahrt in ein
fernes Land, voller Tiere und gutmiitiger Wilder, ein abenteuerliches
und pittoreskes Unternehmen eines gefirbten Humanitarismus und einer
oberflichlichen Religiositit. An den Ufern des grofien Stromes erwarten
die Schwarzen kniend die Ankunft des Bootes, in dem der Missionar das
Kreuz aufgepflanzt hat, und bitten mit gefalteten Hinden um die Taufe.
Diese Vorstellung, an der die Propagandakalender der Missionare zum
Teil schuld sind, wiegt die guten Pfarrkinder in ihren Illusionen, wih-
rend sie fiir den Einheimischen, der doch kein Kind ist, bis zu einem
gewissen Punkt verletzend ist. Die wirkliche Mission ist eine ganz andere
und viel ernstere Sache. Sie ist die Erfiillung einer harten Aufgabe, die
Christus und die Kirche ihren Gesandten iibertragen hat, damit sie die
Botschaft ausbreiten und die Erlésung vollenden.

Eine zweite Auffassung von Mission ist wohl die am meisten ver-
breitete. Sie stellt sich auf einen kanonistischen und strukturellen Stand-
punkt und begniigt sich damit, die auswirtigen Missionen zu betrachten.
Mission ist danach der Wirkbereich der Apostolischen Vikare und Pra-
fekten, die von der rémischen Kongregation der Propaganda abhingen.
Sie kennt noch keine Bischife, die in eigenem Namen einen Teil der
Herde Christi leiten. ,In den Gebieten, die noch nicht als Ditdzesen er-
richtet sind, ist die gesamte Sorge fiir die Missionen unter den Nicht-
katholiken einzig und allein Sache des Apostolischen Stuhles.“2 Der
Papst ist der Dominus Apostolicus, den die Vikare und Prifekten ledig-
lich stellvertreten. Offensichtlich erhofft man bald den Aufstieg zu einer
festeren und besser eingewurzelten Organisation. Vorldufig verwendet
man fiir die Christianisierung, wenigstens in Afrika, noch recht pater-
nalistische Methoden. Das ist keine Kritik. Dieses Vorgehen erweist sich
fir den Anfang als unumganglich, aber es darf nicht verewigt werden.

Wihrend des Krieges hat ein aufsehenerregendes Buch den sozio-
logischen Sinn der Mission in den Vordergrund gestellt. Als Abbé
Godin seine Schrift: La France, pays de Mission?® heraushbrachte, be-
absichtigte er keineswegs, sein Vaterland als Kirche im Anfangsstadium
darzustellen. Wir kennen Bischofe in Gallien mindestens seit dem
2. Jahrhundert. Aber die Glaubensprediger sehen sich heute einer Kultur
gegeniibergestellt, die nicht vor-christlich, sondern nach-christlich ist. Das
ist ungleich schwerwiegender. Angesichts des Neuheidentums der alten
Welt wire eine ,missionarische® Reaktion wohl angebracht, denn die
Bevélkerung ist stark vom Materialismus durchsetzt, hat sich der In-
differenz ergeben und ist mancherorts vom Atheismus, ja, vom kimpfe-
rischen Antitheismus umworben. Eine unzdhlige Schar von Europiern,

* Codex Juris Canonici (abgek.: CJC), can. 1850, § 2; cf. can. 293, § 1.

8 H. Gopiv / Y. Danier: La France, pays de mission? (Rencontres) Paris 1943,
— Diese Verdffentlichung fand weiten Widerhall in Deutschland, England,
Belgien und anderswo.
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vorab aus den Arbeiterklassen und im Unter-Proletariat der grofien In-
dustriezentren, wird von der Botschaft nicht mehr angesprochen und mufl
buchstiblich evangelisiert werden. Katechumenate wiren fiir sie nicht
tberfliissig. Zwar kennen wir, dank der Redemptoristen und anderer
Kongregationen neueren Datums, Missionare fiir die Landbevdlkerung,
fiir unsere Pfarreien und selbst fiir die Fabriken. Aber die Geschichte
der Mission de Paris und der Mission de France ist bewegt genug. Auch
hier bestimmt die soziologische Auffassung den Missionsbegriff.

Die eigentliche, tiefe Bedeutung der Mission, die allen anderen zu-
grunde liegen muf, ist theologischer Ordnung. Sie hat teil an der kirch-
lichen, hierarchischen Gemeinschaft, die mit der Evangelisation der Welt
beauftragt ist. Diese Gleichsetzung bringt es mit sich, dafl jeder Christ
von seiner Taufe an Missionar ist. In Unterordnung unter die kirchliche
Hierarchie mufl er an der gemeinsamen apostolischen Aufgabe teilneh-
men.

Eine andere kithne Verdffentlichung trigt den Titel: L'Eglise en état
de Mission*. Wenn man nicht genau acht gibt, konnte dieser Ausdruck
ein wenig ungenau sein. Man konnte versucht sein, an eine Nation im
Alarm- oder Kriegszustand zu denken. Aber fiir die Kirche ist die Mis-
sion nicht ein Ausnahmefall, sondern ein Normal- und Dauerzustand.
Die Gemeinschaft hat eine wesentliche Sendung und Ausbreitungskraft,
bis zu ihrem letzten Glied hinab. Diese Feststellung schliefit die Existenz
von bestallten und qualifizierten Missionaren nicht aus. Ohne sie konnten
die gewdhnlichen Gliubigen nichts fiir die systematische Aushreitung des
Glaubens unternehmen. Man mufl jedoch gestehen, daffi die Gesamtheit
der Christen ihrer Aufgabe nicht gerecht geworden ist; viele sind sich
ihrer nicht einmal bewuRt. Der Christ als solcher tragt aber einen Teil
der kollektiven Verantwortung. Wenn wir ,Katholiken® sind, sind wir
auf die Oikumene ausgerichtet, auf die ganze Welt. Die beiden Typen
von Missionaren, die berufsmifigen aufierhalb der Heimat und die an
Ort und Stelle mobilisierten, sind im gleichen Mafle notwendig, und ihre
jeweiligen Anstrengungen erginzen sich. Weil die Autoren nicht sauber
genug die verschiedenen Auffassungen des Begriffs ,Mission® unter-
schieden haben, haben sie nicht wenig Verwirrung angestiftet.

Diese Ungenauigkeit veranlafit uns, vom Warum der Mission zu spre-
chen. Die Missionswissenschaft ist eine junge Wissenschaft. Sie gehort

4 L. J. Suenens: L'Eglise en état de mission. Bruges 1955. Ubersetzt in ver-
schiedene Sprachen, deutsche Ausgabe: Die Kirche im apostolischen Einsalz.
Neue Wege im Apostolat. Freiburg/Schw. o. J. Der Inhalt des Buches berichtigt
die Doppeldeutigkeit des Titels. — Fir die verschiedenen Auffassungen des
Begriffs Mission vgl. A. Seumors: Introduction @ la missiologie (NZM, Suppl.
8). Schoneck-Beckenried 1952, bes. 61 ff. Noch eingehender A. Sgumors: L'évo-
lution de la théologie missionnaire au XXe siécle. In: Scientia Missionum
ancilla, Festschrift A. Mulders, Nijmegen 1953, 54—65. — Zugunsten eines
fundamental theologischen Sinnes behandelt die Frage L. M. DEwarLry: Qu’est-
ce qu'une mission? In: La Uie spirituelle (Paris) 1948, 132—153.
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leider zu den Teilen der Theologie, die noch am weitesten zuriick sind.
Vorliufig wenigstens noch; denn sie macht grofle Fortschritte, seit sie das
Stadium der Amateure iiberwunden hat. Unsere katholische Missions-
wissenschaft war an ihrem Anfang weitgehend von der reformatorischen
abhiingig. Noch heute kann man im Kielwasser von Professor S chmid-
lin die Spur von Ideen Gustav Warnecks feststellens. Hier entsteht
ein ziemlich verwirrendes Problem. Wenn man das Gesamt der missio-
narischen Heerschar betrachtet, zeigt sich, dafl die europdischen Nationen,
die Besitzungen in Ubersee haben, eine grofie Zahl von Freiwilligen
stellen. Die Linder ohne Kolonien bilden viel weniger aus. Bis zu einem
bestimmten Punkt 148t sich dieses Phinomen erklaren. Das Mutterland
fithlt sich fiir seine , Adoptiv“-gebiete verantwortlich, und dieses Bewufdt-
sein iibersetzt sich bei den Gliubigen in missionarischen Eifer.

Die koloniale Ausbeutung und der religidse Proselytismus erscheinen
so irgendwie miteinander verwandt. Man kénnte sehr instruktive Stu-
dien machen iiber das Herkunftsland der Glaubensboten dieser entlegenen
Gebiete.

Es gab eine Zeit, in der fast 2/s der Missionare Franzosen waren. Heute
treten Hollinder und Belgier in relativer Stiarke an die Spitze. Diese
Linder gehoren zu denen der besitzenden Vélker. Die Deutschen und
Italiener sind in relativ geringer Anzahl vertreten. Ihre afrikanische Ex-
pansion ist gestoppt. Usterreicher und Ungarn sind in den Aufstellungen
der Propaganda nur sehr gering vertreten . Sie haben keine Besitzungen

5 Beziiglich Gustav Warneck vgl. J. DUrr: Sendende und werdende Kirche
in der Missionstheologie Gustav Warnedck’s. Basel 1947. — P. LEFEBVRE: La
théologie missionnaire de Gustav Warneck. In: NZM 11, 1955, 15—29. — Das
zuginglichste Werk J. ScrmipLins ist seine Katholische Missionslehre im Grund-
7iff. Miinster 21923. — Uber die katholische Missionswissenschaft im allgemeinen
siche aufier dem zitierten Werk von Seumors die beiden kleinen Béandchen der
Reihe: La sphére et la croix — J. DanieLou: Le mysiére du salut des nations.
Paris 1946 (Deutsch: Uom Heil der Udlker. Frankfurt/M. 1952) und H. pE
Lusac: Le fondement théologique des missions. Paris 1946, Weiter die Ver-
offentlichungen von TH. OuM, u. a.: Von der Umkehr, der Mission und der
Missionswissenschaft. In: ZMR 40, 1956, 257—265. — Pio DE MONDREGANES:
Manuale di missionologia. Torino 1950, bes. 847—3855. — Eine gute Zusammen-
fassung der gesamten Frage bietet R. SwoEks: Missies en missietheologie, in:
Coll. Medhl. 27, 1957, 5—23 und 121—185. — Uber die theologischen Grund-
begriffe s. A. ScurLLmnckx: Katholieke missie en missieapostolaat, in: Bijdragen
der Nederl. Jezuieten 12, 1951, 368—386. — A. Prrpar: La teologia missiona-
ria, in: Problemi ¢ Orientamenti di Teologia dommatica. Rom 1957, T 415—462.
8 of. L. ScuORER: Prétres travaillant dans les territoires de la Propagande.
Nombre. Provenance. Champs d’activité. Rome, Union Missionnaire du Clergé,
1954. In seinen Statistiken, die auf offiziellen Quellen beruhen, macht dieser
Autor folgende Angaben: 1953 stammten 3395 Priestermissionare aus Frank-
reich, 2289 aus Belgien, 2229 aus Holland, 2001 aus Irland, 1332 aus Italien,
847 aus Deutschland, 779 aus Spanien. Usterreich zdhlte 85 Priestermissionare,
Polen 70, Ungarn 25. Die belgische Provinz Limburg (mit einer halben Million
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auflerhalb Europas gehabt. Doch diirfte man die Bedeutung dieses auf
den ersten Blick sonderbaren Zusammentreffens nicht iibertreiben. Die
Berufung zum Glaubensboten hingt ja von so vielen Imponderabilien
ab, vor allem von der Gnade. In allen Teilen der Welt wird man Mis-
sionare aus Frankreich, Belgien und Holland antreffen, selbst da, wo das
nationale Prestige keine Rolle spielt. Doch genigt das, um uns zu be-
ruhigen?

Polen, die erklarte katholische Nation, tritt in der Missionsgeschichte
wenig in Erscheinung; vielleicht hingt das mit seiner unruhvollen Ge-
schichte in Europa zusammen. Augenblicklich tritt eine grofle Zahl von
Polen in die Gesellschaft des Géttlichen Wortes ein. — Eine dhnliche
Feststellung scheint sich fir Irland zu ergeben. Doch mufl man es den
Iren als Plusanrechnen, daf} sie den Katholizismus der Vereinigten Staaten,
Australiens und Neuseelands ,gemacht® haben. Thre Priester begleiteten
die Auswanderer und die Deportierten in ihr neues Vaterland. — Die
Spanier sind augenscheinlich stark in Latein-Amerika und auf den Phi-
lippinen vertreten, aber auch in Japan und anderswo in Asien, Spanier
wie Irldander stellen immer mehr Kandidaten fiir die Missionsgenossen-
schaften zur Verfiigung. Der Parallelismus zwischen Kolonisation und
Mission nimmt also ab, und diese Scheidung der Begriffe kann uns nur
freuen. Die Koppelung Kolonien—Mission, die Warneck zwar nicht
zum Prinzip erhoben, aber doch als Tatsache hingenommen hat, ist also
im Begriff sich aufzulésen. Wir kénnen uns heute nur schwer vorstellen,
was es mit dem Optimismus und der Euphorie der europdischen Expan-
sion in den anderen Kontinenten im letzten Jahrhundert auf sich hatte.
Wir sind zurtckhaltender geworden, und mit Hilfe dieser Niichternheit
haben sich unsere geistlichen Anschauungen geldutert. Der christliche
Universalismus dringt sich uns immer gebieterischer auf. Selbst ein nor-
maler Kontakt mit der politischen Macht birgt fiir die apostolische Arbeit
die Gefahr einer Hypothek in sich, deren drgerliche Riickwirkungen man
nach Mdglichkeit vermeiden sollte. Im Kongo macht man heute diese
Erfahrung. Das wirkliche Ziel der Mission kann dabei nur deutlicher
hervortreten.

Ubrigens mufl vermerkt werden, dafl die missiologische Reflexion
ziemlich regelmifig hinter dem missionarischen Leben zuriickbleibt. Auf
religiosem und theologischem Gebiet ist es eine nicht seltene Erscheinung.
Der Heilige Geist hat nicht die gelehrten Analysen der Dogmatiker ab-
gewartet, um die besten Christen, Minner und Frauen, zur Bekehrung
der Heidenldnder zu treiben. Seit mehr als 100 Jahren schicken die
Patres von Scheut ihre tapfersten Mitbriider in die fremde Welt; erst

Einwohner gegeniiber mehr als 7 Millionen in Usterreich) hat mehr als 200
Priestermissionare. Eine neuere Statistik gibt fiir Usterreich 120—130 Priester-
missionare an, die Sidtiroler abgerechnet. Vgl. J. Frien / J. Berrray: Uster-
reichische Priester, Briider und Schwestern in aller Welt, Wien 1957.
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in unseren Tagen studieren sie auf wissenschaftliche Art den Beweggrund
zur Mission. Um das machen zu kénnen, brauchten sie einen beachtlichen
Abstand, der eine kritische Uberlegung gestattete?.

In Belgien, und ohne Zweifel auch anderswo, ist die Tat sehr spontan,
und sie eilt oft der systematischen Reflexion weit voraus. Man wiirde aber
im Unrecht sein, wollte man hieraus auf einen Mangel an Reife schlieffen.
Es hat immer eine verborgene, aber wirkliche Rechtfertigung dafiir ge-
geben: nimlich die Inspiration des Heiligen Geistes, die im Ruf der
Kirche Gestalt angenommen hat. Die Versuche einer verstandesméfligen
Begriindung dagegen sind meistens unvollkommen gewesen, und vor
allem vereinfachten sie zu sehr.

1) Eine erste Deutung sucht den Hauptgrund, der den Verkiinder des
Christentums treibt, in der duflersten Notlage, in der die Heiden sich
dem ewigen Verderben ausgesetzt sehen. Wenn die Kirche, wie H. de
Lubac sagt, ,der Leib der Liebe auf Erden®8 ist, dann wird sie den
Verlassensten zu Hilfe eilen. Wir sind jedoch nicht gezwungen, uns vor-
zustellen, daf der heidnische Block wie ein Stein in die Hoélle fallt. Ohne
Laxisten zu sein, diirfen wir auf die mehr oder weniger auflerordent-
lichen Heilsmoglichkeiten rechnen. ,Auflerordentlich® heifit ja: aufler-
halb der regelrecht errichteten Heilsanstalt, nicht aber notwendig: un-
bedingt ausnahmsweise. Die gesunde Theologie kennt ein trostliches
Kapitel iiber die Wirksamkeit der Begierdetaufe. Ein Heide kann unter
dem Einfluf der Glaubensgnade, die auf einem Wege, den Gott allein
kennt, zu ihm gelangt ist, gerettet werden, selbst unter den miihseligen
Bedingungen Schwarz-Afrikas. M. Glorieux schlofl eine schon iltere
Abhandlung mit der Behauptung, fiir den Ungldubigen im allgemeinen
seien die Missionen nicht so sehr eine Frage von Leben und Tod als
vielmehr eine Frage der Fiille des Lebens?®.

Wir rithren aber mit dieser aus einer anthropozentrischen Sicht her
gegebenen Antwort nicht an den letzten Grund der Missionen.

2) Eine zweite Ansicht ist durch die Veroffentlichungen und die weit-
reichende Tiétigkeit von P. Charles SJ10 fast klassisch geworden. Man
konnte sie als ekklesiozentrisch bezeichnen. Fiir P. Charles und seine

7 1949 reichte der Scheutvelder P. VEersErT bei der Theologischen Fakultit
Léowen eine Doktordissertation ein iiber die theologische Rechtfertigung der
Mission. Die Doktorarbeit eines anderen Scheutisten, des P. LEFEBVRE (s. Anm.
5), datiert vom Jahre 1954.

8 H. oE Lueac, o. c., 40.

® Cn. Grorieux: De la necessité des missions ou du probléme du salut des
infidéles, in: Supplément @ I'Union Missionnaire du Clergé de France, Janv.
1933, 5—25; s. auch die Okt.-Nummer, 19—85.

10 g vor allem P. CrArLES: Missiologie. Etudes, rapports, conférences. Louvain
1939, bes.: Dogmatique missionnaire fondamentale, 48—62. Das Anliegen ist
noch dringlicher dargestellt bei J. Frisoue: La mission dans I'Eglise, in: Respon-
sabilités internationales des chrétiens (Eglise Vivante), Tournai 1956, 111—144.
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zahllosen Schiiler, die vor allem Ménner der Tat sind, ist Ziel der Mis-
sion die Pflanzung der Kirche auf allen Feldern der Welt. Ihr Plan ist,
tberall Kirchen zu errichten, die vollstindig mit lokalem Klerus ausge-
stattet sind, d. h. mit einem Klerus, der an Ort und Stelle ausgebildet
wurde, und mit einem einheimischen Episkopat.

Dieses System wird wesentlich von dem Bestreben bestimmt, moglichst
schnell zu einer Vollendung der kanonistischen Struktur und zu einer
ernstzunehmenden Verbesserung der soziologischen Anordnung zu ge-
langen. Zwei Faktoren, die komplementir sind. Nach Mafigabe dieser
Entwicklung wiirden die Heidenldnder bald aus der Zustdndigkeit der
Propaganda an die anderer romischer Kongregationen iibergehen, nimlich
in die der Konzilskongregation und der Kongregation fir auflerordent-
liche kirchliche Angelegenheiten — beides Kongregationen, denen die
oberste Leitung und die Errichtung der Didzesen zusteht 1%,

Wir konnen heute besser feststellen, wie sehr diese Problematik, so
begriindet sie auch sein mag, trotz allem doch auf ein Immediatum ver-
engt ist. Durch eine neue gesetzgeberische Umordnung sind soeben in
Franzosisch-Afrika regelrechte Didzesen errichtet und zu Kirchenprovin-
zen zusammengefalt worden, die aber trotzdem, wenigstens vorliufig,
in Abhiingigkeit von der Propaganda-Kongregation bleiben. Sie sind
also noch nicht vollstindig ,emanzipiert” 12. Selbst im Stadium der Auto-
nomie kann demnach die Notwendigkeit einer ausgesprochen missio-
narischen Tétigkeit nicht unterschlagen werden. Die Arbeit der effek-
tiven Einwurzelung und der Heiligung mufl immer noch fortgefithrt wer-
den.

Oft denken wir uns nicht genligend bei den Begriffen, die wir verwen-
den. Etymologisch und theologisch bezeichnen die Ausdriicke Mission und
Apostolat genau die gleiche Sache mit dem einzigen Unterschied, dafi
das eine Wort lateinisch, das andere griechisch klingt. Ist die Lokalkirche
einmal gegriindet und eingepflanzt, so taucht doch die Frage wieder auf:
Wozu soll diese sozusagen autochthon gewordene Organisation dienen?
Ein letztes Ziel haben wir damit noch nicht gekennzeichnet. Die Kirche
an sich ist kein letztes Ziel. Selbst in ihrer hochsten Vollendung geht sie
iiber den Wert eines Mittels nicht hinaus, allerdings eines Totalmittels,

Der Artikel ist ein Panegyrikus auf das Werk des P. Lebbe in China. —
Weiter der interessante Beitrag von A. SEumois: La mission, ,implantation de
I'Eglise“, dans les documents ecclésiastiques, in: Missionswissenschaftliche Stu-
dien, Festgabe ]J. Dindinger, Aachen 1951, 39—53. Im Gegensatz dazu
unterwirft P. O’Connor die Ideen P. Charles’ einer herben Kritik: The Pur-
pose of the Missions, in: American Ecclesiastical Review 124, 1951, 272—289;
vgl. auch A. ScHELLINCEX, 0. c. — Die Diskussion ist noch umfassender, aber
auch heftiger bei E. LorreLp: Le probléme cardinal de la missiologic et des
missions catholiques (Bijdragen van het Missiologisch Instituut Nijmegen, 4)
Bussum 1956. Vgl. dazu R. Vogele in ZMR 42, 1958, 139—147,

11 CJC: De congregationibus romanis, can. 242—257.

12 ek, GG, can. 252, 8§ 8.
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eines Ursakramentes, wenn man will; aber sie ist nicht das letzte Wort.
Die kirchliche Gemeinschaft ist immer in Beziehung zum wesenhaften
Wort, das niemand anders ist als das Wort Gottes.

8) Zweifelsohne hat P. Charles die theologischen Prinzipien recht
wohl gekannt. P. de Lubac setzt sich weiter mit ithnen auseinander
und erldutert sie durch das biblische Zeugnis, ohne jedoch bis zum letzten
zu einer freien theozentrischen Sicht zu kommen 13, Dieses letzte Epithe-
ton muf} in vollem, christlichem Sinne verstanden werden: Anfang und
Ende, Alpha und Omega ist das Heilsmysterium, die Offenbarung der
Liebe des Vaters in seinem menschgewordenen Sohn, dem Erléser, und
in der Sendung seines Geistes der Liebe. Diese Sicht entspricht genau
einer der schonsten Beschreibungen, die die Uberlieferung uns von der
Kirche geschenkt hat. Man kénnte sie in dem Namen: Ecclesia de Trini-
tate zusammenfassen.

Fir S. Cyprian ist die Kirche in ihrer Einheit und in ihrer wachsen-
den Ausbreitung ,de unitate Patris et Filii et Spiritus Sancti plebs
adunata“ 4, Volk, das sich fortschreitend zusammenschliefit, indem es an
der Einheit der drei géttlichen Personen Anteil erhalt. Alle sind berufen,
in das einheitschaffende Strahlungsfeld dieses unteilbaren Lebens ein-
zutreten, und solange der letzte Mensch nicht Eingang gefunden hat, ist
die ,Mission“ der Kirche unvollendet. Die Liebe Christi driangt und
treibt die Kirche stdndig zur missionarischen Arbeit15. Sankt Paulus be-
tont in diesem Zusammenhang nicht so sehr die Liebe des Apostels zu
Christus, sondern vielmehr die herabsteigende Liebe des fleischgeworde-
nen Gottessohnes, die ihn unwiderstehlich drangt, die Menschen zu ret-
ten, bis dafl die ganze Welt in die Herrlichkeit des Vaters aufgenommen
ist.

Die Kirche muff also ununterbrochen am Werk bleiben, um diese gott-
lichen Reichtimer in ihrer ganzen Fiille auszuteilen an alle Berufenen,
bis zum letzten. Diese sich verschenkende, wesentlich missionarische Liebe
ist zur Pflicht gemacht und ist in dem groflen Missionsbefehl zum Gesetz
erhoben: Zieht also hinaus und macht alle Vélker zu meinen Jingern
im Namen der Heiligsten Dreifaltigkeit6, Ein Auftrag ohne Grenzen
des Raumes und der Zeit, unabhingig von allen 6rtlichen und geschicht-
lichen Zufilligkeiten. Die Kirche wird vor dem Ende der Zeiten nicht
zu Ende damit kommen.

Es sei uns gestattet, an einem Beispiel aus dem Leben zu zeigen, wie
unléngst bekehrte Unglaubige die Mission betrachten. Priester aus Urun-
di, deren Eltern oder Grofleltern noch im Animismus gelebt hatten,
driickten ihre Reaktion folgendermaflen aus: ,Was habt ihr Missionare

13 H. pE LuBac, o. c., 47 ss. Ebenso Y. Racuin: Théologie missionnaire de
U'Ancien Testament (La sphére et la croix) Paris 1947.

14 8. Cyerian, De oratione, 23: PL 1V, 536 (553); CSEL 3/1 (Hartel), 285.

15 2 Cor 5, 14: Caritas Christi urget nos.

18 Mt 28, 18—20.
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aus Belgien uns eigentlich gebracht? Bildet euch nicht ein, ihr hittet uns
das Dasein Gottes gelehrt. Wir kannten es schon. Aber dieser Gott hatte
einen unendlichen Abstand von uns. Damals war unser ganzes Leben
von Geistern beherrscht, die wir immer wieder mittels Opfer besinftigen
mufiten. Diesen fernen Gott habt ihr uns nahe gebracht...“ Dieser letzte
Satz deckt sich mit einer Behauptung des heiligen Paulus!?; aber der
Apostel vertieft und verbessert ihn: , Jetzt, in Christus Jesus, seid ihr,
die ihr einst fern waret, nahe geworden, durch das Blut Christi.“ Denn
Gott ist nicht fern von einem jeden aus uns. Es sind die Menschen, die
sich durch ihre Untreue von ihm entfernen. Christus macht aus allen ein
einziges Volk und einen einzigen Menschen.

Das ist es, was der Missionar zu bringen hat: die Nihe Gottes in Jesus.
Die Gottlosen sind in Europa zahlreicher als in Zentralafrika, ich meine
jene Menschen, die wissentlich und gewollt die Gottesidee verwerfen.
Die Schwarzen sind religios. Was uns angeht, so fordert man von uns
schristliche Missionare. Um Gott in seiner Giite nahe zu finden, miissen
die Menschen Christus entdecken, denn im Antlitz Christi offenbart sich
die Liebe Gottes. Die Kirche ist die Sichtbarmachung und die Fortsetzung
Christi. Darin liegt der letzte Grund der Mission. Diese Deutung wider-
spricht nicht der These P. Charles’, sie geht iiber sie hinaus, um sie
zu vervollstindigen.

II. Was ist ein Missionar?

Unsere Ausfuhrungen kénnen hier mehr beschreibend sein. Die Mis-
sionare am Kongo lassen sich wie anderswo in vier Gruppen einteilen.

1) Zur ersten Gruppe gehoren die katholischen Priester, die aus fernen
Lindern gekommen sind. Mit ihnen die Missionsschwestern und -briider.
Die Berufung zum Missionar beschrinkt sich nicht auf die Priesterweihe.
Die Missionare bringen verschiedene Formen der Spiritualitit mit sich,
je nach der Gesellschaft, der sie angehoren. Nicht alle sind direkt fiir die
Aufgabe, die ihrer hier unten wartet, geformt. Das liturgische Offizium
mit aller Pracht feiern bereitet noch nicht vor auf das Leben im Busch
oder an Zentren, wo die Menschen aufler dem Gewohnheitsrecht leben.
In der Anfangszeit haben die Trappisten mit Begeisterung dem Werben
Leopolds II. nachgegeben und liefen sich mit ihrem Zisterzienserideal
in Cogquilhatville nieder. Heroisch treu gegeniiber dem Buchstaben ihrer
Regel, konnten sie den apostolischen Mithen und dem Klima nicht lange
standhalten. Auch am Aquator schliefen sie in ihrer Kutte. Niemand
bezweifelt mehr die Notwendigkeit einer besonderen Ausbildung zur
Missionsarbeit,

Heute beginnt das klassische Bild des Missionars sich zu andern. Der
alte Typ war der Missionar, der aufler seiner Hauptaufgabe, der Evan-
gelisation, fast alle iibrigen Berufe ausiibte. Wir kennen alle die dufierst

17°Fph 2,13 ss.
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sympathische Figur des birtigen Buschliufers, der gleichzeitig Siedler,
Baumeister, Lehrer, Agronom und Arzt-war. Von den Bediirfnissen des
Lebens gejagt, gab er sich aus bis zum Letzten, bis zum vorzeitigen Tod.
In jener Zeit streckten fiinf bis sechs Jahre in den Tropen den Missionar fiir
gewohnlich zu Boden. Mit der Weiterentwicklung der Mission haben sich
die Anforderungen, vor allem an den Intellekt, verzehnfacht, und selte-
ner denn frither kann Grofimut die Zustindigkeit ersetzen. Als zu Leb-
zeiten des heiligen Franz die ersten Minderbriider nach Marokko ge-
kommen sind, ist es ihnen nur gelungen, gemartert zu werden, bevor sie
sich an dem islamischen Block die Zihne ausbeiflen konnten. IThre Nach-
folger, die vielleicht weniger heldenhaft sind, haben klarer erkannt, dafl
es darauf ankomme, den Arbeiter fiir seine Aufgabe, fiir sein ,Hand-
werk® vorzubereiten und zunichst das Gelinde zu erkunden. Heute kann
der Kongo-Missionar einen Teil seiner materiellen Aufgaben anderen
iiberlassen und sich selbst mehr unmittelbar der Evangelisationsarbeit
widmen, obwohl er zumeist in beachtlicher Weise durch Schulunterricht
in Anspruch genommen wird.

2) Bei der zweiten Gruppe ist es mehr als fragwiirdig, ob man sie
noch ,Missionare* nennen kann. Sie umfaflt nimlich die Berufungen an
Ort und Stelle (frither sagte man: die einheimischen). Im allgemeinen
habe ich fir den Kongo und fiir Ruanda-Urundi unheimlich viel Gutes
iiber sie gehort. Die Apostolischen Vikare bezeugen, dafl in den Reihen
des schwarzen Klerus die Zahl der Ménner mit Fahigkeiten, ja, mit
groften Fihigkeiten, sehr beachtlich ist. Das hindert nicht, dal die Men-
talitat der ,Abbés“ eine gewisse Spannung verrdt. Das Unbefriedigtsein
kann einen schweren Minderwertigkeitskomplex erzeugen. Fihlen sie sich
entwurzelt? Ich wiirde nicht wagen, diese Frage entscheidend zu beant-
worten. Sie besitzen durch ihre langen Studien (drei Jahre Philosophie,
ein Probejahr, fiinf Jahre Theologie) ein ernstzunehmendes Wissen und
eine Allgemeinbildung, die es gestatten, sie im wahren Sinne des Wor-
tes als ,évoulués® oder, wenn man will, als wirkliche Intellektuelle zu
bezeichnen. Threm Ursprungsmilieu entzogen, haben sie wenigstens 15
Jahre lang europdisch gelebt, mit nur kurzen Ferienunterbrechungen in
ihrem Dorf. IThren Unterricht erhielten sie in den groflen Seminaren, die
vollkommen durchorganisiert sind, und in Lehrkursen oder nach Hand-
biichern, die nur mehr oder weniger angepafit waren, jedenfalls in den
meisten Fallen nicht von der fiir Afrika speziellen Problematik aus ver-
fafit und durchdacht waren. Von daher 1afit sich ahnen, dafl sich ganz
bestimmte Probleme von allein stellen, ohne dafl man sie in genauen
Begriffen einfangen kénnte. Mit anderen Worten: Die schwarzen Prie-
ster kennen viel mehr Fragezeichen als eine Grundlage fir die Antwort.

Weiter: Die schwarzen Priester sind Weltgeistliche. Thre Bischofe und
ihre Vorgesetzten dagegen sind fast alle Ordensleute. Sind sie durch
diese Bezeichnung als ,Sakulare® in ihren eigenen Augen nicht gewisser-
maflen deklassiert? Jedenfalls melden sich viele von ihnen, wenn man

267



fiir sie die Tore des Noviziats auftut. Ein delikates Problem! Fir den
30. Juni 1957 als Stichtag wird ihre Zahl mit 461 angegeben, sehr un-
gleich verteilt auf die verschiedenen Vikariate. 163 davon gehéren zu
Ruanda-Urundi. Zum gleichen Datum zihlte man 480 Grofiseminaristen.

Man kénnte sich schlecht vorstellen, dafl die politische Entwidilung die
schwarzen Kleriker unbeteiligt 1a8t. In allen Seminaren haben die Stu-
denten dem Verfasser dieser Zeilen dieselbe Frage gestellt. Sie wufiten
von seiner Stellung als Senator Belgiens. Aber hoflich, wie sie sind, und
wohlerzogen in der Kunst des Gesprichs — Erbteil ihrer Rasse —,
machten sie sich auf einem rhetorischen Umweg an ihr Anliegen heran:
,Wir haben gehért, daff es im belgischen Parlament einen Priester gibt.
Auf meine Antwort: ,Ich glaube ihn wohl zu kennen® fuhren sie fort:
. Wir haben auch das Gefiihl, dafl er nicht weit von uns ist. Wir wiren
interessiert zu wissen, was er in diesem Milieu macht.“ Der Gedanken-
gang laft sich erraten. Er ist duflerst natirlich. Er steht, bewuft oder
nicht, in Bezichung zu dem Fall des schwarzen Priesters Youlou, der
Biirgermeister von Brazzaville (gegeniiber Léopoldville) ist und ganz im
politischen Nationalismus aufgeht. Er ist voller Hingabe fiir sein Volk,
lebt aber im Zerwiirfnis mit seinem Bischof.

In der Sammlung: Des prétres noirs s'interrogent!8 wird dieser deli-
kate Punkt kaum gestreift. Gleichwohl ist er von Bedeutung. Die Chri-
sten, vor allem die Priester, miissen sie sich nicht gedrdngt fithlen, sich
an die Spitze einer Bewegung zu stellen, die ohne sie Gefahr lauft, zu
einem Irrweg zu werden?

Auf meine Antwort, dafl der genannte Priester-Senator nicht deswegen
im Parlament ist, um in Politik zu machen, gab es grofle Augen. Was
macht man im Parlament, wenn nicht Politik? Der Kirchenmann, der
eine so aufergewdhnliche Stellung einnimmt, befafit sich hauptsichlich
mit der moralischen Wertung der legislativen Titigkeit. Er ist Garant
und Vergegenwirtigung des Geistlichen inmitten der Erwdgungen iiber
das Zeitliche und darf sich nicht damit begnigen, als Auflenstehender
dariiber zu befinden. In Wirklichkeit gehort er zum Parlament wie des-
sen Seelsorger, er gilt praktisch als der Pfarrer dieser auflergewdhn-
lichen Pfarrgemeinde.

Hoflichkeit oder Uberzeugung — jedenfalls schienen meine Zuhorer
sich mit dieser Erklirung zufrieden zu geben. Vielleicht denken wir nicht
genug an diese unvermeidliche Problematik. Sie zu iibersehen kénnte
sich unheilvoll auswirken. Auch die Apostolischen Vikare stellen sich
solcherart Fragen, wenn sie ihre besten Leute fiir héhere Studien auf die
Universititen senden. Soeben ist eine theologische Fakultit an der Uni-
versitit Lovanium zu Léopoldville1® gegrindet worden, die erste ihrer

18 A ABBLE e. a.: Des prétres noirs sinterrogent. ,Présence Africaine” (Ren-
contres, 47). Paris 1956. — Uber den Fall Youlou cf. Le monde missionnaire
en 1956 (Eglise Vivante) Paris 1957, 288—305.

19 5. den Beitrag: Die neue theologische Fakultdt an der Universitat Lovanium/
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Art in Afrika. Im ersten Jahr zihlte sie sieben schwarze Priester, und
eine schone Weiterentwicklung zeigt sich an. Es ist aber auch wirklich
dringend notwendig, wohlausgeglichene und gutinstruierte Leute mit
einer theologischen Bildung von Universititsrang vorzubereiten, die dann
fahig sind, die Fille der religidsen Probleme Afrikas aufzugreifen.

Im Augenblick hat man den Eindruck, dafl die schwarzen Priester
selten Verwaltungsminner erster Klasse sind. Das Gegenteil wére auch
kaum verstindlich. Das Milieu, dem sie entstammen, kennt ja keinerlei
bewufite Organisation, die verborgene Fihigkeiten wecken kénnte. Ein
Grund mehr, ihnen geduldig in einem Bereich Vorschub zu leisten, dessen
Bedeutung niemand leugnen wird. Neben den schwarzen Priestern gibt
es die einheimischen Briider und in noch groferer Zahl die einheimischen
Schwestern. 1957 zahlten die Briider 479 und 157 Novizen, die Schwe-
stern 1075 und 380 Novizinnen. Zahlen, die beredt fiir sich sprechen.
Zuweilen stellt man eine gewisse Schwankung fest hinsichtlich der den
Briidern iibertragenen Arbeiten. Man fiihrt sie mehr und mehr dem
Lehrberuf zu. Die Schwestern genieflen einen ausgezeichneten Ruf wegen
ihres religiosen Eifers, ihrer Hingabe und ihrer Beharrlichkeit. Dieses
Ergebnis ist auferordentlich tréstlich, vor allem, wenn man die moralische
Stellung der Frau in der autochthonen Gesellschaft in Rechnung stellt,
wo sie zumeist ohne jede Ausbildung blieb und den schlimmsten Ge-
fahren ausgesetzt war. Soll man die Schwarzen in europiische Genossen-
schaften zulassen oder fiir sie eigene Gesellschaften griinden, die mehr
oder minder von den auslindischen unabhingig sind? Es ist schwierig,
sich iiber dieses dornige Problem auszulassen; noch schwieriger, eine all-
gemeine Regel aufzustellen. Heute gibt es schon schwarze Scheutisten
und sogar schwarze Weifle Viter. Soll man sie in fremde Linder schik-
ken, um aus ihnen echte Missionare zu machen?

8) Eine dritte Art von Missionaren bilden die Sdkularen. Wohl ver-
standen: es handelt sich nicht blofl um Laien, sondern auch um Didzesan-
priester. Die Ankunft der letzteren am Kongo ist ein ganz neues Phéno-
men. Ohne Angliederung an einen religiésen Orden war ihr Dasein dort
unten alles andere als gesichert. Gegenwirtig gibt es schon andere Lo-
sungen des Problems. Aber ihre verstirkte Entsendung ist aus verschie-
denen Griinden mehr als notwendig. Mehr als ein Apostolischer Vikar
bittet kniefdllig um Weltpriester, die an seinem Kolleg fiir Europaer
Griechisch und Latein geben sollen. Dieser Sekundarunterricht muf
hauptsichlich fiir die weiflen Kinder gegeben werden, augenblicklich von
Missionaren, die mit einem anderen Ideal zum Kongo gekommen sind.
Jeder belgische Professor wiirde einen Pater frei machen fiir den Busch,
der auf ihn wartet. Auferdem konnten die Dibzesanpriester sich sehr
niitzlich machen fiir die Seelsorge unter den Weiflen, die schliefilich ja

Léopoldville, in: ZMR 42, 1958, 66—68. Auflerdem vor allem A. VANNESTE:
Une faculté de théologie en Afrique, in: Revue du Clergé Africain 1958, 3—14.
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auch Pfarrkinder sind, und seien es auch ,deplazierte®. Die Dibzesan-
geistlichen waren in der Regel fiir diese Arbeit geeigneter; man muf sich
ja nicht nur um die Anpassung an die schwarze Bevolkerung kiimmern.
Schliefflich besitzen auch die Europder in Afrika eine Seele.

Dann gibt es noch die Laien. Bis jetzt kommen mehr Frauen als Min-
ner hier an. Aber auch fiir diese gibt es manches Arbeitsfeld im direkten
oder indirekten Dienst der Mission. Die Sozialassistentinnen und die
Krankenpflegerinnen leisten Dienste, die hoch bewertet werden. Irgend-
einem freien oder offiziellen Foyer angegliedert, bringen sie der schwar-
zen Frau die Kinderpflege bei, die Hygiene, das Nihen, die Hauswirt-
schaft. Die menschliche und christliche Forderung gibt es nur um diesen
Preis. Diese jungen Frauen nehmen auch Besuche im Dorf, in den Hiitten
in ihren Titigkeitsbereich auf. Dadurch erhalten sie eine reelle Moglich-
keit, Kontakte mit der weiblichen Bevilkerung in ihrem natiirlichen
Milieu aufzunehmen, zumal sie nicht durch klosterliche Vorschriften ein-
geschrankt sind. Die am meisten weltoffenen Ordensfrauen sind ebenso
beweglich wie die Laien, aber sie kénnen nicht allen Anforderungen ge-
recht werden, und im allgemeinen iibt der soziale Bereich des Lebens
nicht eine solche Anziehungskraft auf sie aus.

4) Schliefilich bleibt noch die vierte Art von Missionaren — wir neh-
men dabei das Wort in seinem weitesten Sinne, namlich alle Glieder des
glaubigen Volkes. Die Zugehorigkeit zur Kirche verleiht ihnen diese
Eigenschaft und diese Pflicht. Wenn viele von ihnen sich am Kongo in
den Dienst der Mission stellen: Arzte, Assistenten, europdische Lehrer,
schwarze Katechisten — dann konnen die anderen in threr Umgebung
sich nicht mehr von der gemeinsamen Aufgabe ausschliefen, Die Frauen
der Beamten oder der christlichen Siedler stellen sich oft hingebungsvoll
zur Verfiigung. Viele bleiben jedoch noch untitig. Schwierig wiire es, die
Bedeutung der christlichen Familie und die Strahlungskraft ihres Bei-
spiels zu tiberschatzen. Die Afrikaner haben ein ausgesprochenes Bediirf-
nis, die Verwirklichungsformen gelebten Christentums zu sehen. Die
katholischen Familien am Kongo beginnen, sich ihrer Berufung bewufit
zu werden; sie haben bereits blithende Vereinigungen ins Leben gerufen.

Natiirlich bleibt die tberwiegende Mehrheit der Gldubigen in der
Heimat. Das befreit sie aber nicht von der allen gemeinsamen Pflicht,
von der sie sich nicht durch ein gelegentliches Almosen oder ein zerstreu-
tes Gebet loskaufen konnen. Man mufl besonders bedauern, dafl die
religiése Bildung vieler Intellektueller in dem Punkte duflerst mangel-
haft ist. Manche Leute mit Universititsdiplomen sind hinsichtlich einer
universalen Auffassung des Christentums wie Kinder, die nur den
kleinen Katechismus gelernt haben. Es wire Zeit, dafl sie erwachten! *

* Ein zweiter Beitrag des Verfassers folgt in der ersten Nummer des nichsten
Jahrganges. Die deutsche Ubersetzung des franzésischen Originals besorgte Dr.
P. Josef Glazik MSC.
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EIN MISSIONSDOKUMENT AUS FRUH-
CHRISTLICHER ZEIT

Deutung und Ubersetzung des Sermo de memoria Petri et Pauli
des Narsai

von Paul Kriiger

A. Mingana hat eine Anzahl von Sermones des syrischen fithrenden
Nestorianers Narsai (T nach 503), 47 der Zahl nach, im syrischen Ur-
text ohne Ubersetzung ediert?, dazu noch cinige Sogyatha, kleinere Ge-
dichte dramatischen Charakters. Leider duflert sich Mingana nur sehr
sparlich tber die Handschriften, deren er drei auffiihrt, eine des chal-
déischen Patriarchates, eine andere des Hormisdasklosters und eine dritte
private2. Uber Alter und Beschaffenheit der Handschriften erfahren wir
leider nichts. Der Sermo de memoria Petri et Pauli findet sich Bd I,
S. 68—89.

Man kann keine beachtlichen Griinde anfithren, die gegen die Ver-
fasserschaft Narsais spriachen. Stil und Geist der Sprache sowie die dar-
gebotene Theologie, vorab Christologie, entsprechen durchaus dem be-
deutenden Schriftsteller Narsai.

Interessanterweise ist in dem Sermo nur von Paulus die Rede. Petrus
wird nicht einmal erwahnt. Veranlassung zur Abfassung dieses Sermo
war die Verteidigung Pauli gegen die Judaisten, die als Priasentanten
des Neujudentums gegen Paulus die heftigsten Vorwiirfe zur Zeit des
Narsai erhoben hatten. Es ist nicht ersichtlich, ob und inwieweit der
Sermo eine liturgische Verwendung gefunden hat.

Theologisch ist der Sermo zunichst interessant wegen der genauen
Exegese der Erscheinung des Herrn vor Damaskus, die ganz modern an-
spricht, und im Zusammenhang damit das Problem der Taufe Pauli, die
in die Handauflegung durch Ananias, die Paulus das Augenlicht wieder-
gab, verlegt wird. Das naturliche Augenlicht war ein Symbol fiir das
innere Licht der Gnade, die mit dem wiedererhaltenen Augenlicht in die
Seele einzog. Sodann wegen der Christologie. Narsai anerkennt zwei
Naturen in Christus, die verschieden, weil in sich geschlossen und des-
halb voneinander getrennt sind. Das Moment die Einigung siecht Narsai
im Willen und in der Liebe gegeben. In ihrer Einheit und Verschieden-
heit bilden die beiden Naturen das Prosopon, die Erscheinungsweise. Be-
merkenswert ist, dafl Narsai hier die Formel Person nicht nur tibergeht,
sondern sie direkt vermeidet. Soviel zum eigentlich Theologischen.

1 A. MiNngaNA: Narsai, doctoris Syri homiliae el carmina, 2 vol. Mausilii 1905.
2. 1924
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Das Hauptanliegen des Sermo aber ist der Missionsgedanke,
der in einer zweifachen Form auftritt: einmal allgemein, dann in Paulus,
der gleichsam als der ideale Reprasentant eines Missionars gilt. Der
Missionsgedanke tritt so plastisch und aktuell vor uns, dafl er bei Narsai
als ein ganz besonderes Anliegen anzusehen und recht lebendig ist. Er
ist also nicht nur ein Gedanke nur so nebenbei. Zudem wird er geschlos-
sen, in einem ganzen Sermo, nicht beildufig behandelt. Dieser wichtige
Hinweis fithrt uns dazu, den Sermo als ein ganz bedeutendes Missions-
dokument anzusehen, das in seinem Werte noch dadurch erhoht wird,
dafl es das ilteste Dokument dieser Art in der gesamten syrisch-nesto-
rianischen Kirche ist. Es ist also missionsgeschichtlich eine primédre Quelle.
Damit kimen wir zu der Erkenntnis, dafl die nestorianische Kirche schon
von ihrer Griindung an eine Missionskirche gewesen ist. Wahrscheinlich
war der Apostel Paulus, der fiir die nestorianische Theologie eine her-
vorragende Bedeutung hat, auch fiir den Missionsgedanken von mafi-
geblichem Einfluff. Mit dem Glaubensfundament wurde in der nestori-
anischen Kirche zugleich das Missionsfundament gelegt. Von dieser Sicht
aus verstehen wir die aufierordentliche Dynamik und Aktivitiat der spa-
teren nestorianischen Kirche, die im Osten und Siiden reichen Boden fand.
Sie breitete sich aus in Nordarabien, in Tibet, in Sumatra und China.
Das 18. Jahrhundert bildete den Hoéhepunkt der nestorianischen Mis-
sion 8. Narsai reicht uns den Schliissel zu dieser fast ungeheuer zu nen-
nenden Entwidklung der missionarischen Tétigkeit, die einen Wesensbe-
standteil der nestorianischen Kirche bildet.

Die Grundséitze der Mission sind die gleichen wie auch in der katho-
lischen Kirche. Hierin unterscheidet sich die syrisch-nestorianische Mis-
sionsauffassung nicht von der katholischen.

Wir versuchen nun eine kurze Skizzierung des Missionsgedankens in
unserem Sermo.

Zunidhst allgemein. Die Zwolf Apostel waren erwahlt, um das Reich
Gottes auszubreiten. Dafiir bekamen sie eine besondere Gnade, ,die Kraft
des Geistes“ (68) 4. Diese Zwolfschaft hatte die Aufgabe, das unsterbliche
Leben zu vermitteln, um dadurch der Tyrannei des Todes und des Bosen
ein Ende zu bereiten. Ziel und Aufgabe waren damit klar gestellt. Die
Apostel wurden nach allen vier Himmelsrichtungen ausgesandt, und zwar
nach Narsais Meinung nicht einzeln, sondern zu je zweien. Niemand war
von der apostolischen Verkiindigung ausgeschlossen. ,Du hast ausgeteilt
den Reichtum der Kraft Deiner Gnade iiber alle Schichten (der Mensch-
heit) und Du hast alle gerufen, die Guten und die Bésen, zum Gastmahl
Deiner Liebe.* (70) Ein einzelner Apostel wird nicht hervorgehoben.

3 Kurze Orientierung bei Fr. Hewer: Urkirche und Ostkirche, Miinchen 1937,
421 f.

4 Die Zahlen in Klammern geben die Seiten der Ausgabe Minganas an, die in
der deutschen Ubersetzung (s. unten) eingeklammert wurden.
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Den FErfolg der apostolischen Missionsarbeit bezeichnet Narsai als grofi:
,Und nachdem die Hohe und die Tiefe durch die Stimme Deines Befehls
wiedererweckt waren, blithten sie auf und trugen Friichte des Lobes dem
Namen Deiner Majestit. (69) Zu diesem Erfolg trug auch die Wunder-
kraft bei, mit der die Apostel ausgestattet waren. (70)

Das Missionszentrum bildeten die K1o6ster. ,Du hast die Guten aus-
erwahlt, um die Guten anzueifern zum Dienst an der Wahrheit, und Du
hast Gemeinschaften berufen, die Hoffnung bringen sollen denen, die
ohne Hoffnung.“ (70) Von ihnen aus zogen die Monchsmissionare in die
nichtchristlichen Lander und Gebiete.

Narsai ist das Gebet zur Erweckung von Missionaren bekannt. Es
ist nach ihm eine Notwendigkeit. Er wendet sich in erster Linie an die
Verkiinder des Evangeliums, an die Priester. Es moge dahingestellt blei-
ben, ob Narsai hier ein Gebet innerhalb der Liturgie gemeint hat. ,,Grof§
ist fiir Thn (den gottlichen Namen) die Ernte der Friichte Deiner Saat,
die Du unserer Erde {ibergeben hast, und wenige sind der Arbeiter des
Geistes, um sie (die Ernte) einzubringen. Richte Deinen Willen auf die
Diener Deiner Verkiindigung, dafl sie Dich bitten, Du mogest Arbeiter
aussenden zur Einholung Deiner Saat.“ (70)

Die Idealgestalt des Verkiinders des Wortes Gottes unter den Volkern,
dem Judenvolk ebenso wie den Heidenvilkern, ist Paulus. In unserem
Sermo steht er ganz in der Schau des Missionarischen. Seine Berufung
zum missionarischen Apostelamt erfolgte durch den Herrn. Die Gnade
der Bekchrung war zugleich die Gnade der Berufung. Sein Charakter
war lauter, er war erfiillt mit einem festen Glauben und mit dem gott-
lichen Geiste. Korper und Seele waren gestirkt und gestdhlt gegen jedes
Beschwernis und Leiden. Seine Missionsaufgabe und sein Missionsziel
bestanden in der Erneuerung der ganzen Welt in Christus, die Paulus
nach Narsai allein durchgefiihrt hat. Paulus legte Christus als Fundament,
worauf er das Gebaude der Menschheit errichtete. Die Stinde vertrieb er,
die Gnade vermittelte er. Auch heilte er Krankheiten des Leibes. Seine
Missionsaufgabe fithrte er rastlos durch bei Tage und bei Nacht und
ruhte nicht bis zu seinem Tode.

Soweit die Grundgedanken des paulinischen missionarischen Personlich-
keitsbildes.

Nunmehr lassen wir die erstmalige Ubersetzung folgen.

Ubersetzung

(68) t Guter, der den Reichtum Seiner Liebe den S6hnen Seines Hauses
austeilt, gib mir, dafl ich wiirdig sei einer geringen Benetzung? durch
Deine Gnade. O Kénig, der mit der Ristung des Geistes Seine Heer-
scharen bekleidet, (69) richte aus meine Gedanken auf das Anliegen

! Die Zahlen in Klammern bedeuten die Seiten der Ausgabe Minganas.
* Wortl.: Ausgieflens.

2 Missions- und Religionswissenschaft 1958, Nr. 4 273



Deiner Verkiindigung. Grofler Geist3, der der menschlichen Unzuldnglich-
keit# Verstand verlieh, mache weise meinen Geist, dafl er sich Deinen
Worten zuwende. Gib Leben der Sterblichkeit durch Sterbliche, erwecke
meine Sinne, um zu héren auf die Stimme des Wortes des Lebens. (Gott-
licher) Verfasser’, der das Buch des Geistes fiir die Leiblichen besiegelt
hat, auf dem Wege Deines Wortes moge meine Zunge mit meinen Ge-
danken eilen. Mit Dir sollen sich beschiftigen die Sinne und die (in-
neren Seelen-) Regungen®, die Augen und der Verstand, damit sie doch
vor der Beschiftigung mit Leerem zurtickgehalten werden. Dich bitte ich
um die Hilfe des (Heiligen) Geistes, der das All bereichert. Gib mir, daff
ich in Dir von Deinen Weisheiten berichte. Du erhellst die Armut un-
seres verachteten Geschlechtes und durch Dich wird die unwissende Welt
weise und erhilt sie den Verstand. Deine Stimme sucht den Weg des
Lebens unter den Sterblichen und wie ein Fiihrer ist Dein Gebot fiir
unsere Unwissenheit. Durch die Botschaft der S6hne Deines Geschlechtes
willst Du den Frieden wiederherstellen (zwischen) Himmel und Erde, die
unserer Siinde wegen getrennt waren. Zwdlf Menschen hast Du erwihlt
aus dem staublichen Geschlechte und gabst ihnen die Kraft des Geistes,
um das All zu stirken. Durch sie hast Du die Tyrannei des Todes und
des Bosen niedergeworfen und durch sie hast Du die Hohe und die Tiefe
unter Deine Herrschaft gebeugt. Zwolf Felssteine hat Dein Wille aus
dem Berge der Menschheit herausgelost und Du hast sie zu Fundamenten
des Hauses Deiner Liebe gemacht. Durch die Zwdlfschaft hast Du durch
Monate, die dem Jahre dienen, erfiillt und vollendet den Bestand des
unsterblichen Lebens. Nach vier Seiten hin hast Du sie zu je zweien aus-
gesandt und sie dienten der Erde und rissen aus ihr aus das Unkraut
des Bosen. Wiederum hast Du 70 auserwahlt und sie mit dem Geiste des
Lebens ausgestattet. Und sie hauchten in das Antlitz der Welt den Odem
des lebendigen Geistes. Und nachdem die Hohe und die Tiefe durch die
Stimme Deines Befehles wiedererweckt waren, blithten sie auf und trugen
Friichte des Lobes dem Namen (70) Deiner Majestat. Grof ist fiir Ihn
(den Namen) die Ernte der Friichte Deiner Saat, die Du unserer Erde
iibergeben hast, und wenige sind der Arbeiter des Geistes, um sie (die
Ernte) einzubringen. Richte Deinen Willen auf die Diener Deiner Ver-

3 'Wértl.: Erleuchteter, Erfahrener.

4 Wortl.: Kindheit, Unerfahrenheit.

5 Eine sehr beachtliche Aussage. Gott bzw. der Heilige Geist wird als der Ver-
fasser der Heiligen Schrift bezeichnet. Dem Wortlaut nach steht NARsAr einer
Verbalinspiration nahe.

¢ Der Erkenntnisgegenstand wird wahrgenommen durch die dufferen Sinne und
die inneren motus, die das innere Strebevermégen ausmachen. Danchen treten
die inneren Sinne, wie Auge usw. Diese Dreiheit spielt eine ausschlaggebende
Rolle fir die Glaubenserkenntnis und fiir die Mystik. Ob die inneren Sinne
organisch oder metaphorisch zu deuten sind, ist eine Frage, die im grofieren
Rahmen noch der naheren Untersuchung harrt.
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kiindigung, daf} sie Dich bitten, Du mogest Arbeiter aussenden zur Ein-
holung Deiner Saat. Du hast ausgeteilt den Reichtum der Kraft Deiner
Gnade iiber alle Schichten (der Menschheit) und Du hast alle gerufen,
die Guten und die Bosen, zum Gastmahl Deiner Liebe. Du hast die
Guten auserwihlt, um die Guten anzueifern zum Dienste an der Wahr-
heit und Du hast Gemeinschaften berufen, die Hoffnung bringen sollen
denen, die ohne Hoffnung. Durch die Gerechten offenbarst Du Deine
Gerechtigkeit, der Du die Wahrheit liebst, und an den Siindern zeigst
Du den Reichtum Deiner Giite. An denen, die sich im Willen (zu Dir)
wenden, offenbarst Du unsere Freiheit? und an denen, die harten Her-
zens, zeigst Du und tust Du kund (Deine) Macht8 Zwolf folgten Dir
willentlich und in der Kraft der Wunder, und Deinen Verfolger iiber-
wand Dein Gebot (Wort), trotzdem er nicht wollte. Saulus war aufséssig
gegen die Worte Deiner Verkiindigung. Und trotzdem er nicht wollte,
beugte ihn Deine Erscheinung unter das Joch Deiner Liebe. Ein Eiferer
war er, der sich allezeit fiir das Gesetz einsetzte und das Verdienst des
gesetzlichen Lohnes erwartete. Ein Kdmpfer war er, der bestindig fiir
das Gesetz sich ereiferte, indem er hoffte, (so) im irdischen Lauf (des
Lebens) zu siegen. Irdisch kimpfte er im Kampfe der Welten und wufite
nicht, dall er ohne den Geist nicht gekront wird. Mit irdischen Kampf-
mitteln war er ausgeriistet, wenn er alle Tage hinabstieg zum Kampfe
mit den Sinnen des Leibes. Eine schwache Walfenriistung besal} er alle-
zeit in seinen Gliedern?, und der Wille seiner Seele war (deshalb) ge-
hindert zu siegen. Das grofle Zeichen des Namens des Schopfers trug er
(zwar) in seiner Seele, und er fithrte (auch) mit sich ein (bestimmtes)
Bekenntnis in seinem Geiste. Ganz Grofies bedeuteten ihm alle Ver-
ehrungen (Gottes); denn nicht hatte er einen fremden Gott angenommen,
sondern den Einen10. Mit dieser Auffassung verfolgte er die Verkin-
digung in der Meinung, dafl diese dem Gott des Alls etwas Fremdes
wire. Der Eiferer horte von einem neuen Geriichte der Verfolgung von
(71) Personen und er setzte sich ein und war entflammt, Schmach tber
den Namen des Schopfers zu bringen. Er sah, dafl einige Menschen etwas
Neues auf der Erde verkiindeten, und er zog aus, um sie wie Feinde zu
vernichten. Er konnte es nicht ertragen zu sehen, dafl der Name eines

7 Diese Stelle ist fiir die Bufipraxis interessant. Die Bufie bestand in der Umkehr
des Willens vom Bésen und in der Hinwendung zu Gott. Dadurch hat sich der
Siinder frei fiir Gott entschieden. Es scheint, als ob NArsar hierin das Wesen
der Bufle sicht. Das Bekenntnis wire dann nicht wesentlich.

8 Wortl.: die Kraft iiber alle Dinge. Das wire die Macht im Sinne von Allmacht.
Fiir das letzte ,und“ schlagt der Herausgeber Mingana ,dafl” vor.

® D. h. er konnte sich nur auf das Leibliche in seinem Kampfe mit dem Bésen
verlassen, da er dic geistigen Mittel nicht besafl. Leibliche Krdfte aber waren
allein zu schwach.

10 Narsar schildert hier die religiose Einstellung des Saulus, der zwar einen Gott
anerkannte, den des AT, aber noch nicht zu Christus vorgestofien war.
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Menschen erglinzte und von allen Miindern als der Name des Schopfers
gepriesen wurde. Der Eiferer brannte gewaltig wie Feuer und beabsich-
tigte, den reinen Weizen wie Spreu zu verbrennen. Warum denn machen
sie (die Christen) eine geschaffene Natur dem Schépfer gleich? Und
warum stellen sie die Wesenheit einer anderen Kraft gleich? Warum
bringen sie die Verehrung des Verborgenen einem Leiblichen (Menschen)
dar? Und warum wird ein gekreuzigter Mensch mit dem Namen Gottes
beehrt? Nicht ertrage ich die grofle Schmach des Namens meines Gottes,
dafl die Menschen den Namen seiner Grofie einem Gebilde seiner Hinde
geben. Es wire nicht richtig von mir, mich abzuwenden und zu schweigen
vor der Pflicht, damit ich nicht vom Gesetze angeklagt werde, das dieses
vorschreibt. Moses offenbarte mir, daff Dir nicht ein fremder Gott sei
und er lieB mich erkennen, daff das bestehende Neue nicht wahr ist.
Alle Gotter, die nicht erschufen und hervorbrachten Himmel und Erde,
sollen ganz untergehen und nicht soll ihr Andenken begangen werden.
Mit dieser Anschauung war behaftet der heiflspornige und harte Eiferer
und verfolgte den Namen Jesu als einen fremden. Er verfolgte Seinen
Namen, weil das Haus der Isracliten nicht anerkannt ward, und Er
trennte Seine Verkiinder vom Volke12. Und weil er sah, dafi die Ver-
kiindigung dem Hause der Fremden anhing, ward der Eiferer entflammt,
weil Er auch das Haus der Volker auserwihlte. Er nahm die Herrschaft
von den Groflen, (die) blind gegeniiber dem Bésen. Und er (Saulus) zog
aus und verfolgte das Licht, das die Finsternis des Irrtums verscheuchte.
Der Eiferer schritt auf dem Wege der Volker, um das Licht zu verfolgen.
Und plotzlich zuckte ein Strahl auf und traf ihn und warf ihn nieder.
Mit der Rute des Lichtes traf der Giitige jenen Eiferer, Der sich ihm
offenbarte, dafl er von dem, der Ihn hafite, gegeifielt wiirde. Den
Pfeil des Lichtes warf Er auf ihn und traf ihn in die Augen, und er nahm
Sein Licht auf, der beabsichtigte, das Licht des Alls zu verfolgen. (72)
Durch das Licht fiithrte Er den, der das Licht verfolgte, zu seiner Er-
leuchtung und traf ihn in sein Angesicht und brachte den in Erregung,
der seinen Namen verfolgte. Es erlosch und wurde blind das Licht sei-
ner duferen Augen, und es erhob sich sogleich das verborgene Licht in
seinem Geiste. Er sah das Licht, das das Licht der Sphire der Sonne
verdringte, und horte eine Stimme, die die siieste und lieblichste von
allen Stimmen war. ,Saulus, Saulus®, rief Er ihn leise an, als ob Er
ihn kennte, und zeigte ihm, daff Er um seinen Eifer gegen Seine Lehre 13
wufite. ,Warum verfolgst du Mich, Beschnittener dem Leibe und Un-
beschnittener der Seele nach? Und warum rottest du den Namen Meiner
Herrschaft als einen fremden aus? Warum bist du ganz feindlich Meinen
Verkiindern und diirstest du nach dem Blute Meiner Boten, da sie dir

11 Saulus wird hier in einem Selbstgesprach vorgefiihrt.
12 Das Er bezieht sich auf Christus, bzw. auf Seinen Namen.
13 Wortl.: Worte.
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(doch) nichts getan haben? Warum willst du einreiflen die Hohe des
Gebiaudes der Liebe und verwirren den Frieden, der gekommen ist, um
die geteilte Welt zu befrieden? Warum kampfst du mit einem Starken,
der den Tod iiberwiltigt hat? Und warum wirfst du die Pfeile deines
Hasses auf Den, Der das All besiegt hat? Zu stark ist fir Dich der Mann
(= Gegner = Christus), um Ihn zu durchbohren mit den Stacheln, und
nicht kannst du den Kampf aufnehmen mit den Sinnen gegen die
Geistesmenschen. Zu schwach ist deine Natur, um zur Hohe vorzudringen,
dahin, wo Ich bin. Und nicht bist du fdhig, zu Mir emporzusteigen, da
du fleischlich bist. Warum verfolgst du Mich wie einen Toten, entbrannt
im Eifer? Und warum schméhst du Meinen geehrten Namen vor den
Menschen 14?7 Warum ereiferst du dich fiir das Gesetz, den unvollkom-
menen Schreiber ? Verlasse die Unvollkommenheit®™ und komme
und nahere dich der Vollkommenheit. Nicht bin Ich tot, wie du
meinst, sondern lebendig. Und durch Mich erstehen das versprochene
Leben und der Friede des Alls. Auch wenn Ich von den Aufrithren un-
gerechterweise getdtet ward, so lebe Ich doch in einem neuen Leben ohne
Ende.“ Dieses sprach die lebendige Stimme zu einem Sterblichen. Und
Furcht ergriff ihn, und er wurde erregt und verwirrt durch die Stimme
und das Licht. Durch zwei Zeugen zeigte der Lebendige Seine Wahrheit
den Toten. Durch die Stimme und das Licht offenbarte Er Sein Leben
und Seine Herrschaft. Durch die Stimme belehrte Er ihn, dafl Er nicht
tot war, wie er meinte, und durch das Licht zeigte Er die Wahrheit Sei-
ner Verkiindigung. Der Eiferer meinte, er verfolge einen toten Menschen,
und er sah an Thm, dafl eine Krone bereitet war in der Hohe und Er
iber das All herrsche. In groflem Glanze zeigte Er sich vor (73) Seinem
Verfolger geheimnisvoll in der Offenbarung der Vollendung??. Jenes
Geheimnis der Glorie zeigte Er im Geiste, nicht in sichtbarer Schau; denn
nicht kann der Leib mit den Sinnen jenen Glanz schauen. Die korper-
lichen Augen haben nicht eine Person gesehen, sondern das Geheimnis
des sich offenbarenden Abbildes Dessen, Der in der Héhe verborgen ist.
Durch das plotzliche Licht war er fihig, IThn und das, was mit Thm, zu
sehen, und der Sinn der Worte wurde nur von ihm verstanden. Er und
auch sie (= die Genossen) sahen das Licht und héorten eine Stimme.
Ihnen (= den Genossen) war die Stimme ein Zeichen fiir Den, Der in
der Stimme verborgen. O Wunder, das an Saulus vollzogen wurde, der
die Stimme des Verborgenen horte, und Er war offenbar und das, was
mit Thm. O Ohr, indem es gewiirdigt ward, war es (doch) nicht wiirdig.
Und einer verstand und der andere stand da wie ein Unverstandiger. Sie
hérten die Stimme, die vernehmbar war wie ihre Rede, und verborgen

14 Wortl.: den Sichtbaren.

15 Das Gesetz des AT hat sich nach Narsa1 gleichsam selbst geschrieben, daher
ist es unvollkommen. Der Schreiber der Heiligen Schrift aber ist Gott selbst.

18 Wortl.: Jugend.

1" D. h. Christus zeigte sich Saulus als der erhohte Christus.
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war ihre Kraft 18 vor dem Ohre und dem Geiste. Einer hatte gehort und
mit dem Gehorten auch dessen Sinn (aufgenommen) und ein anderer
vernahm etwas, das seiner Einsicht verborgen war. Saulus horte und
verstand den Sinn dessen, was er horte, und seine Genossen ergriff Ver-
wunderung iiber die Verschiedenheit der Stimme. Mit ihm allein redete
Er in geheimnisvoller Weise wie (mit) einem Hausgenossen, der weifl
und das Geheimnis seines Herrn bewahrt. Die Stimme belehrte ihn,
dafl er unniitzerweise mit Ihm streite, und Er zeigte ithm in einer Offen-
barung, dafl es nicht geziemend sei, gegen Ihn zu kimpfen. Und er ver-
nahm und horte und vollfithrte das, was er horte, und er wandte sich in
Liebe zu Jenem, Der ihn in giitiger Weise gerufen hatte. ,Wer bist du,
o Herr“, wandte sich Saulus an Den, Der ithn gerufen hatte, ,wer bist
du, der Du verborgen, und geoffenbart ist Deine Stimme durch die Tat.*
,Ich bin Jesus, Den du verfolgst“, antwortete der Giitige, ,Ich bin Der,
der gestorben, und die Kraft, mit der Mich Seine (= Gottes) Liche be-
kleidete, hat Mich wieder zum Leben erweckt. Ich bin Der, Den der Same
Abrahams am Holze gekreuzigt hat, und du hast mit Mir die sterblichen
Menschen * gekreuzigt, die Ich durch Mein Leben (wieder) zum Leben
gefithrt habe. Ich bin Der, Der Ich mit Meinem Blute hinabgestiegen bin
zur Tiefe der Scheol und aus ihr befreit habe die lange Zeit Gefesselten,
die der Tod gefangen hielt. Mich verschmihst du wie einen Toten, der
gestorben und aufgeldst ist. Siehe und sei einsichtig, dafl Ich lebe in ei-
nem Leben ohne Ende. Siehe, Ich habe dir die Kraft Meines Sieges durch
die Tat gezeigt. Hore auf, (74) die Kraft zu verfolgen, die zu stark fiir
dich ist. Siehe, warum habe Ich mit dir in giitiger Weise gesprochen und
nicht an dir Vergeltung geiibt fiir die Schmach, die du Mir angetan? Bis
jetzt hast du ohne Barmherzigkeit Mich in Meinen Boten verfolgt. Ziehe
dein Schwert zuriick und hére auf mit dem Morden Meiner Diener.® Der
Zornentbrannte sah die Flamme, die in den Worten verborgen, und der
Zorn seines Eifers machte ihn bedéchtig2®, und er wurde ruhig und fried-
lich. Er stieg herab von der Hche seines torichten Stolzes, auf der er
stand. Und er legte an das Gewand der Demut und schdmte sich. Seine
Stimme wandte sich von den Schmdhungen zum Bekenntnis hin und
er begann, klagende Stimmen der Reue seiner Seele hervorzubringen.
. Wer bist Du denn, Herr?“ Und er nannte Thn Herrn, ohne es (eigent-
lich) zu wollen. Und es antwortete eine Stimme, die lieblicher als die
Seine: ,Ich bin Jesus.“ — ,Wer bist Du, dafl die Stimme Deiner Worte
furchterregend und die Seele dngstigend ist? Denn ein kleiner Wink von
Dir ist mehr als ein Blitz in (Deinen) Angelegenheiten. Wer bist Du,
Mann des Lichtes, das Deinem Befehle vorauseilt? und Du fihrst in die
Bande des Feuers? den, der Dich hafit. Wer bist Du, Der Du wohnst

8 D. h. der Inhalt der Stimme.
1 Wortl.: die Sterblichkeit.
20 ‘Wortl.: rief ihn an.
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im Lande droben und Dessen Wort auf der Erde (ist)? Und Dein Wink
befiehlt den Himmlischen und den Irdischen. Nicht mein ich, dafl Du im
Himmel (bist), sondern ich meine, Du seiest auf der Erde. Nicht vermeine
ich, dafl Du das Haus des Lebens bist 22, sondern ich hielt Dich fiir tot.
Verlasse mich, der ich gesiindigt habe (darin), dafl ich Deinen Namen
und Deine Boten verfolgt habe, und rechne es mir nicht an, dafl ich Deine
Glorie, die Dir gebiihrt, geschmiht habe. Die Unwissenheit hat mich vor
der Einsicht blind gemacht. Und meine (inneren Seelen-) Regungen waren
verfinstert und nicht habe ich geachtet auf den Glanz Deines Lichtes.
Doch Du wolltest und Deine Liebe rief mich zu Deiner Weisheit 2. Nicht
werde ich (mehr) arbeiten fiir das Gesetz, sondern in Deiner Liebe. Ver-
lassen sind das Gesetz und seine Verpflichtungen, die mich blind gemacht
haben; denn nicht gibt es den Lohn fiir meinen Willen, der seine Last
und Hitze trigt. Unter Deiner Herrschaft soll mein Geist geistig tatig
sein und unter das Zeichen Deiner Verkiindigung beugen sich meine
(inneren Seelen-) Regungen.® Der Giitige sah ihn, den Er schaute, noch
bevor Er seine Seele traf mehr noch als mit der Berithrung seiner Augen.
Er sah ihn, dafl er bereit war, (75) Thm zu dienen mit Leib und Seele 4.
Und er besiegelt ihn mit Seinem Namen 2 und nannte ihn Seinen Ar-
beiter des Geistes. Er (Saulus) sah, dafl Er ihn schlug mit dem, worin er
gesiindigt, und Er (Christus) erbarmte sich seiner in barmherziger Liebe
und gab ihm das Leben in der Hoffnung der Bufigesinnung 2. Er starkte
ihn durch das Versprechen der Vergebung der Siinde, das Er ihm machte,
und reichte ihm die Hand zur Gemeinschaft mit Seinen Boten. ,Erhebe
dich, Saulus, und tritt ein in die Stadt zu Meinen Boten, damit du dort
lernst die verborgenen Geheimnisse, die unerreichbar fiir dich. Erhebe
dich, tritt ein und sich die Verfolgten, die du aus dem Volke ausgestofien
hast, trotzdem die Kraft in ihnen unter den Vélkern aufleuchtete. Geh
zu den Menschen, die du fiir Irrgliubige gehalten hast, und lerne von
ihnen die geoffenbarte Wahrheit der Kraft des Schopfers. Geh, indem
die Rute, die dich schlug, an deinem Auge sichtbar ist 7, und zeige ihnen
das Zeichen Meiner Herrschaft, und sie werden dich aufnehmen; denn
ihnen habe Ich gegeben die Schliissel der Barmherzigkeit und des Ge-
richtes. Geh zu ihnen, bitte und siche, sie werden dir das Tor des Lichtes
offnen. Ich habe sie gemacht zu Verwaltern des Schatzes des Geistes.
Nihere dich ihnen und sie werden dich aufnechmen am Tore Meiner
Herrschaft.* Durch das, was er vom Giitigen gehort hatte, war der Eifer

# der Gehenna.

22 d. h. lebendig bist.

28 Rief mich zu Dir.

24 Wertl.: mit den (dufieren) Sinnen und den (inneren Seclen-) Regungen.

% Taufe?

2 Wortl.: in der Hoffnung auf Bufie. Gemeint ist die Hoffnung, die in der Bufle
selbst liegt, insofern Gott Verzeihung gewahrt.

2 Wartl.: steht.
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erloschen und er ging als Blinder zu den Jiingern, wie (ihm) befohlen.
Drei Tage fastete er, indem er weinte und sich beklagte, und er bat,
dafl ihm das Licht seiner Augen wiedergeschenkt wiirde. Am Ende seines
Fastens ward er gewiirdigt des Schauens der Offenbarung des Geistes
und er wurde gefestigt durch den Boten (Christi), der seinen Schmerz
heilte. Der Mann sagte ihm, dafl sein Name seine (des Saulus) Gesund-
heit verkiindete, und durch das Auflegen seiner Hand floh die Finsternis
von seinen Augen. Durch das Sehen offenbarte er sich ihm auch als Arzt,
der zu ihm gesandt ward. ,Geh, erwecke den toten Saulus, der das Leben
verfolgt. Geh, 6ffne mit seinen Augen auch seine Gedanken, dafl er sehe
mit seinen Augen und mit seinem Geiste das Licht Meiner Lehre, Geh,
laf ihn horen (76) die Stimme der Erneuerung des Leibes und der Seele.*
Und siche, geweckt wurden die Sinne seines Leibes und die Regungen
seiner Seele. ,Geh und mache weise den erleuchteten Schreiber des (Neuen)
Bundes und den Schreiber fithre geistig ein in Meine neue Lehre. Geh,
sage ihm, der dem Gesetze folgt, daBl es keinen Lohn gebe im Stadion
der (Gesetzes-) Verpflichtungen. Enthiille und erklire dem Streiter, der
stolz auf die Beschneidung, dafl dir (sic!) die Besiegelung des Leibes28
nicht die Krone der Reinheit gibt.“ Ananias hérte, dafl Er ihn zu Seinem
Verfolger sandte, und er ward verwundert und zweifelte, ob ein Wolf
sich in ein Schaf verwandeln (konne). ,Herr, ich hére von Vielen iiber
diesen Mann, wieviel Boses er Deinen Verkiindern zufiigt. Wie soll ich
hingehen zu dem Verfolger, der Deinen Namen verfolgt, und wie soll
ich das Geheimnis Deiner Liebe Deinem Schmiher kundtun? Wie soll ich
die Stimme der Auferstehung dem, den nach unserem Blute diirstet, nahe-
bringen und wie soll ich aussien Hoffnung und Liebe in den, der unsern
Frieden stort?“ ,Erhebe dich und geh®, sagte der Herr zu Ananias, ,,denn
nicht ist er ein Wolf, wie du meinst, sondern ein Schaf. Das Aussehen
eines Wolfes ist duflerlich, dem Scheine, nicht der Wahrheit nach. Auch
als Verfolger ist er kein Verfolger, sondern ein Verfolgter. Er ereiferte
sich, weil er glaubte, dafl er es fiir die Wahrheit (tue). Und es fehlte nur
ein Wink, und siehe, er naherte sich der Vollkommenheit (Wahrheit). Ein
auserwahltes Gefafl ist er, der auserwihlt und erprobt ist fiir den Willen
des Verborgenen. Und nicht ist in ihm eine Makel am reinen Golde der
Lauterkeit seiner Seele. Laut wird seine Stimme Meinen Sieg in allen
Teilen der Erde verkiinden und Ich werde ihm Meine Kraft zeigen in der
Tat vor den Menschen. Durch seine Worte wird er die Mauer des Ge-
setzes der Vorschriften niederreifien und die Vélker einfithren in die
Gemeinschaft derer des Hauses Abrahams. Durch den Schall seiner
Stimme wird er die Erde bewissern, dafl sie Friichte bringt und durch
seine Worte wird er die Toten auferwecken, die durch die Siinde ge-
storben sind. Ich kenne ihn, wie sehr er bereit ist, Leiden zu ertragen,
und nicht zweifle Ich daran, daf} er zu jeder Zeit fiir Meine Lehre sterben
(will). Seine Liebe ward zuvor von Mir gepriift, wie fest sie sei. Und ich

* Durch die Beschneidung.
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kenne ihn, dafl er vor Schwierigkeiten nicht erlahmt. Er ist Mir ein guter
Freund, dessen Liebe mit seinem Geliebten verbunden ist, und nicht 143t
sein Eifer nach in Verleumdungen. Ein Kidmpfer ist er, der weif8 (77), dafl
er geistig siegt, und der Wille seiner Seele geht nicht im Irdischen auf.
Er ist ein ausgezeichneter Arbeiter, der bestindig kimpft gegen das
Feindliche, und nicht legt er ab die verborgene Walfenriistung von seinem
Geiste. Und weil ich sah, wie sehr die Bestandigkeit seiner Seele ge-
festigt war, habe Ich ihn auserwdhlt und ihn besiegelt mit dem Siegel
des Geistes, wie er es verdient.“ Der Jiinger vernahm das Zeugnis des
grofien Lichtspenders. Und er nahm an und stimmte zu, weil der Wahr-
heit entsprach, was gesagt wurde. Er setzte Vertrauen in das, was er iiber
den Verfolger horte, und ging zu ihm, dafl er wiederum durch Taten
gefestigt wiirde. Er trat ein und sagte zu ihm mit sanfter Stimme, wie
ihm aufgetragen war: ,Saulus, mein Bruder, unser Herr schickt mich, zu
dir zu gehen. Jener schickt mich, der dich ,Saulus’ rief, damit durch meine
Gegenwart dir das Licht deiner Augen wiedergegeben werde.“ Der Er-
krankte wurde aufmerksam auf den Arzt des Geistes, der zu ihm gesandt
ward, und er wiinschte, ihm entgegenzugehen, als er eine Stimme hérte,
die der glich, die ihn rief. Und der Arzt sah den Erkrankten, der sich
iiber den, der ihm entgegenkam, freute. Und er zégerte nicht, das Heil-
mittel des Lichtes seinen Augen zu geben. Er legte seine Hand auf seine
Augen, die erkrankt waren, und er nahm von ihnen den Schleier der
Finsternis, der das Licht verdringte. In dem Lichte wird sein (Sauls)
Licht aufgehoben, und sein Licht war finster, und Er wandte das Licht
seinem blinden Diener zu und gab ihm das Licht2®. O Licht, das alles
erleuchtet, was Es will, und das Licht dessen, den er (Saulus) verabscheute,
macht Es finster durch seine Strahlen. O Wunder, indem das Licht die
Augen erleuchtet, machte der Strahl Seines Lichtes die Augen Sauls blind.
Das Licht nahm hinweg das Licht dessen, der das Licht verfolgte, und
wiederum gab Er ihm ein zweifaches Licht in Augen und Verstand. Durch
die Handauflegung des Arztes des Geistes floh die Finsternis, und es kam
das Licht wieder und erfreute Augen und Geist. Er (Saulus) sah und
verstand das, was er horte, wie sehr es erhaben, und er schrieb es mit
der Feder des Geistes in seine Gedanken(welt). Er wurde getauft und
gereinigt und legte ab die Last der (Gesetzes-) Verpflichtungen und legte
an (78) das Gewand der Gnade, das der Geist ihm gewoben. Er zerbrach
das Siegel, mit dem er durch das Gesetz besiegelt war 39, und er besiegelte
seine Seele mit dem neuen Siegel des Namens der Gnade3!. Der Ver-

2 Der Text spricht von der Erscheinung des Herrn vor Damaskus und der Hei-
lung der Blindheit des Saulus durch Ananias.

30 D. h. durch die Beschneidung.

31 Der Text deutet hier das Problem der Taufe Pauli an. Mit dem Lichte der
Augen, das Paulus durch Ananias wiedergegeben wurde, iiberflutete sogleich
das innere Licht der Gnade die Seele Pauli. In diesem Augenblicke empfing
Paulus die Taufe durch den Beauftragten des Herrn, Ananias.
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folger wandte sich ab und begann niederzureifien, was er aufgebaut hatte,
indem er seine eigene Auffassung3? verwarf. Auf Grund des Gesetzes
klagte er das Judentum an, und er wies nach, wie gering es der Gnade
gegeniiber (sei). Durch Taten verkiindete er den Beistand des Geistes und
machte offenbar die Kraft des Verborgenen durch die Verkiindigung. Das
beschnittene Volk sah den Beschnittenen, der (jetzt) seinen Namen ver-
folgte, und es erregte sich und ward verwirrt, welches (wohl) der Grund
sei, weshalb er das Volk verlieff. Die Sohne Abrahams sahen den Sohn
Abrahams, der seinem Volke den Riicken kehrte. Und er begann, die
getrennten Volker zur (wahren) Liebe Abrahams zuriickzufihren. Ver-
wundert waren die Beschnittenen und die Unbeschnittenen tber seine
Veranderung und beide Seiten waren erftllt mit grofer Furcht vor ihm.
Das Volk wunderte sich, wie er gegen sein Volk auftreten konne. Und es
fiirchteten sich vor ihm auch die Jinger, ob es (etwa) List sei. Durch
Taten zeigte er die Wahrheit seiner Verkiindigung, dafl er nicht dem
Scheine, sondern der Wahrheit nach die (innere Wesens-) Anderung be-
sitze. In Wahrheit bekleidete er sich mit dem herrlichen Gewande des
Glaubens und ward geistigerweise mit thm geschmiickt, verborgen und
offenkundig. In Liebe und Barmherzigheit vollendete er seine Seele fiir
den Dienst an der Wahrheit. Und er zog die Waffenristung an und stand
im Kampfe gegen den Irrtum. Er sah, dafl er seinen Kampf nicht gegen
sichtbares Fleisch fihrte, und er bewaffnete seine Seele geistigerweise
gegen den (falschen) Geist. Der Konig gab ihm eine Waffenriistung des
Geistes, in ihr zu kdmpfen, weil Er erkannte seine (Pauli) Liebe, die
geistigerweise kdmpfen wollte. Gleich einer glinzenden Macht setzte Er
ihn unter Seine Heerschar, und Er sah, daf} er gegen die Leiden des Kor-
pers und der Seele abgehartet war. In seinem Eifer wollte er die Grofle
seiner Kraft zeigen, wenn er einen Angehorigen seines Volkes mit eigenen
Waffen schliige, wie sehr er hier zu Hause ist 3. Mit jedem fihrte er den
Kampf geistigerweise und besiegte ihn und gab ihm den Lohn als Sie-
ger 34, Er erneuerte die (ganze) Welt, und (zwar) er allein. Und alle
Volksschichten wurden iiberwunden, die gegen die Wahrheit (standen),
und es siegte der Apostel. Er nahm den Kampf auf mit den Geistigen
und Korperlichen %. Und er beugte nieder und brachte in Furcht (79) alle
religiosen Gemeinschaften; denn seine Stimme war erhaben. Es versam-
melten sich die Irdischen und die Himmlischen, um auf ihn zu schauen,
indem er gegen alle stillen und sichtbaren Leiden kampfte. Nicht wollte

32 Wortl.: Worte.

33 Der Sinn: Paulus wollte nachweisen, dafl das Gesetz des AT vom Judentum
nicht richtig aufgefafit wurde. Die Deutung des Gesetzes, d. h. der Theologie
des AT, kann nur eine christliche sein. Paulus wollte die Angehdrigen seines
Volkes zum wahren Verstindnis des AT bringen, indem er sie mit ihren eigenen
Waffen zur christlichen Uberzeugung zu fithren versuchte.

34 Den Lohn der Wahrheit.

% D.h. mit denen, deren Weltanschauung mehr geistiger oder materieller Art war.
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er den Kampf aufgeben bei Tage und bei Nacht, bis dafl das Zeichen des
Todes kam und er von seiner Mithe ausruhte. Nicht legte er die Waffen-
ritsstung ab, die thm der Konig gegeben hatte, um in ihr zu kdmpfen, bis
er die Gattungen des Bosen vollends vernichtete. Nicht schlief er und
rastete er, indem er auf dem wogenden Meere schiffte, damit nicht der
von ihm gesammelte Reichtum von den Wogen verschlungen werde. Er
wachte zu jeder Stunde und bewahrte seinen Schatz vor den Dieben. Und
mit der Stimme seiner Worte eiferte er seine Genossen an. Gesund war
sein Korper mit seinem Geiste im Glauben, und er heilte mit seinen
Worten die Schmerzen des Leibes und die Flecken der Seele. Mit den
Gewandern seines Leibes heilte er die Korper der Kranken und mit dem
Odem seines Mundes vertrieb er das Bose aus den Seelen. Die Nieder-
geworfenen erhob er und gab die Hand denen, die gefallen, und gab
das Heilmittel der Bufie der Seele den Verwundeten. Er rief und richtete
auf die Tragen, die sich erhoben und eifrig wurden. Er stiitzte und erhob
die, die sich in der Bufle gedemiitigt hatten. Mit allen und in allem
machte er sich gleich, damit er das All zum Leben erweckte. Und alle
Schichten fiigte er durch seine Hilfeleistungen zusammen. Seine Liebe
war ausgegossen und er bot dar und gab den Reichtum seiner Worte.
Und er lud alle Schichten ein, um von ihm bereichert zu werden. Nicht
verlief} er ein Volk, ohne dafl er ihm von seinen Schitzen ausgeteilt hitte,
und kein Konigreich, ohne daff die Kraft seiner Weisheit es geheilt hatte.
An allen Orten horte man merkbar seine Stimme und man versammelte
sich zu ihm von allen Seiten, um ihn zu horen. Viel angenechmer war die
Stimme seiner Worte als alle Stimmen, indem er die Dreifaltigkeit in den
Ohren aller Menschen besang. O Zither, auf der der Gesang des Geistes
sich fand, so dafl sie die Geistigen (im Himmel) und die Kérperlichen
(auf der Erde) erfreute. O Trompete, die alle Tage sang und nicht er-
miidete. Und wenn sie nachldssig wurde, regte er sie an, indem er auf
ihr sang. O Tuba, die (alle) an einem Orte zusammenbrachte und ihre
Stimme an allen Orten erschallen liel wie ein Freund. Thre Teile um-
glrteten sich mit seinem Geiste nach allen vier Teilen der Erde hin, und
er versammelte sie, um das Wunder seiner Verkindigung zu héren. (80)
Durch Taten ward durch ihn das Zeugnis fir seinen Herrn vollendet,
dal er ein auserwihltes GefdBl (sei), der auserwdhlt und geprift im
Feuerofen des Geistes. Er erwahlte den (gottlichen) Willen, der ihm zu-
vor in allem geoffenbart war3%, und erteilte mit seinen Hinden den
Schatz des Geistes Seiner Verkiindigung aus. Er (Christus) machte zu-
nichte die Beschneidung, das Siegel des verweslichen Fleisches, und Er
besiegelte thn mit dem Geiste, damit er geistig arbeite. Er verdnderte
den Namen dessen, der mit dem natiirlichen Namen genannt wurde, und
nannte (ihn) Paulus, den gelehrigen, der tiberzeugt war und iiberzeugte.

% Es ist der Wille des Herrn, der Paulus in der Erscheinung sich kundgab
inbezug auf die kiinftige Aufgabe des Paulus.
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‘Mit seinem Namen ward sein Geist gedeutet, der seinen Namen voll-
endete. Und durch Taten vollendete er seinen Namen und seine Aus-
erwdhlung. Nach allen Seiten hin legte er den Namen des Judentums ab
und in allem bekleidete er sich mit Christus, dem erhabenen Namen, Vor
allem liebte er den Namen, der seinen Namen verinderte, und setzte
nicht etwas anderes an die Stelle dessen, der ihn erwéahlte, als Thn selbst.
Im Namen Christi bestand er alle Bedrdngnisse und in Thm kimpfte er
und besiegte er den Irrtum und seine Anhénger. Diesen Namen nahm er
zum ['undament seiner Verkiindigung und uber Ihm vollendete er das
Gebaude der Menschheit, die an Seinen Namen glaubte. Herrlich war
sein Bauwerk, und gldnzend und begehrenswert die Hohe seiner Lehre 7.
Und niemand baute das Gebiaude der Wahrheit besser als er. ,Ich aber
setze als Weiser die Mauer der Wahrheit.“ Jeder Mensch sieht, wie er
baute zur Vollendung hin.' O Erbauer, der das Fundament des Glaubens
legte und wie mit festen Banden (es) vollendete, und er erbaute die
Hoffnung und die Liebe . O Kampfer, der den Kampf mit allem auf-
nahm, und alles durch die Kraft seines Glaubens besiegte. O Kampfer,
geistig ausgeriistet, und kimpfte und stimmte innerlich iiberein mit dem
Zeichen Christi. Wer kann mit Worten den Sieg deiner Miihen schildern
und wer kann darstellen deine Schonheiten (Wahrheiten) in' den (hei-
ligen) Biichern? Kein Geist kann die Hohe deiner Mithen erreichen; nur
der, der dir gleicht in (&ufleren) Sinnen und (inneren Seelen-) Regungen.
Kein Mensch gelangt dahin, (81) wohin du gelangt bist, wie du gesagt
hast; doch Er nahm die Sterblichkeit nicht von deinem Leben. Zum dritten
Himmel fithrte dich der (gottliche) Wink, und Er sprach mit dir ver-
borgene Worte, die mit der fleischlichen Zunge nicht aussprechbar. O
Fleischlicher, der, indem er fleischlich war, sich in die Luft erhob. O Sterb-
licher, der der Stimme der Unsterblichen gewiirdigt ward. O, der geehrt
ward durch Auszeichnungen, die hoher als er. Und er verdemiitigte sich
wie ein Unwissender, der zu nichts wiirdig. O Wanderer, der nach Eden
gelangte, ohne dafl er wanderte. Und er hérte eine redende Stimme, die
unaussprechlich. Was hast du gesagt, Paulus, Erwahlter, dessen Frage
(uns) nicht faflbar? Wie kann der héren, der zum Héren nicht fihig?
Offenbare uns, Mann, was du gesagt hast, dessen Horen unverstindlich
Durch welche Sinne wurdest du gewiirdigt, allein Thn zu héren? Wenn
es unmoglich zu sprechen, warum wurde gesprochen? Und wenn ge-
sprochen wurde, dann ist (man auch) fahig, seine Stimme zu horen. Wenn
du gewiirdigt wardst, etwas Unaussprechliches zu horen, dann hast du
auch den Sinn des Gehérten verstanden. Ob ich gehért und begriffen
hitte die Kraft dessen, was ich horte? Doch fiir Sterbliche ist es zu schwer,
so zu horen. , Auch ich#® horte; nicht mit den Sinnen des Fleisches horte

37 Wortl.: Worte.

% Narsa1 kennt die Dreiheit der gottlichen Tugenden.
3 Paulus.
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ich, sondern im Geheimnisse einer Stimme, die die Unsterblichen besitzen.
Im Geheimnisse jener Stimme, mit der sie in jener Erschaffung lob-
preisen 4%, horte ich, was ich horte, nicht mit dem Leibe. Im Geiste horte
ich die Zithern der Hohe geheimnisvoll, die geistigerweise die Kraft der
Wesenheit priesen. Herrlich und bewunderungswiirdig war die Stimme
der Laute ihrer Lobpreisungen. Und nicht séttigte sich der Verstand, jene
Siife zu horen. Nicht geniigte das Ohr des Fleisches fiir jenes Horen und
nicht konnte die Zunge sprechen wie deren Stimmen. Etwas Neues ge-
schah an mir allein, nicht meinetwegen, der ich gewitrdigt ward, jene
Schopfung geheimnisvollerweise zu sehen. An mir wollte Er zuerst den
Reichtum Seiner Erbarmungen zeigen, (82) um in meine Hénde eine gute
Hoffnung fiir die Sterblichen zu legen. Zu dieser Aufgabe bin ich ge-
wiirdigt worden inbezug auf das, was zu erhaben fiir die Sterblichen;
denn durch mich soll das Menschengeschlecht zur Hoffnung des Lebens
aufgerufen werden. Und deshalb hat mich die Erscheinung bis nach Eden
gefiihrt, daf ich hingehen und sehen und bringen soll die Verkiindigung
jener Schopfung. DaB ich hinging, weif} ich; aber wie ich hinging, weifs
ich nicht; denn die Erscheinung wollte mich nicht erkennen lassen, wie
ich hinging. Nicht wollte Er mir offenbaren, ob die Glieder von der Seele
beseelt seien; denn auch das lief Er im Ungewissen, daf ich mich selbst
erkenne. Auflerhalb der Ordnung wollte Er sich mir zeigen als einen
Geringeren 4. Damit ich nicht iiber meine unwertige Natur in Irrtum
gerate, hinderte Er mich hieran. Als ich die Stimme horte, war mir auch
der Sinn klar. Ob ich dort mit Leib und Geist war, weill ich nicht. Und
ob ich etwas (wirklich) horte, ist mir verborgen. Warum zweifelt der-
jenige, der (gerne) wissen mochte, wie ich hingekommen bin? Ich bin
dorthin gekommen und dorthin gelangt, wie ich sagte: Glaube und ver-
traue. Und ich hérte auch das, was ich berichtete, zweifle nicht. Nicht die
Eitelkeit fithrt mich dazu, das Lob meiner Taten zu singen. Der Eifer
der Toren zwingt mich, mich dessen zu rithmen, was erhabener als ich.
Aus diesem Grunde mochte ich erkldren, was ich gesehen habe, dafi ich
die Hoffnung fiir die, die ohne Hoffnung, in den Giitern, die dort oben,
besitze. Wer wiirde sich nicht des (dieses) Wortes des Paulus annehmen,
der horte und iiberzeugt war. Und nicht(s) verbarg er und téduschte (nicht)
seine Genossen in dem, was er horte. Wer wiirde sich nicht beschiftigen
mit dem Inhalt der Worte des Schreibers des Geistes und darlegen und
sichtbar machen die verborgenen Geheimnisse vor seinen Schillern? Wer
wiirde nicht vor seinem Geiste wigen den Ausdruck des Wortes dessen,
der in seinem Innern und Aufleren4® seinem Siege entgegeneilte? Wer
wiirde nicht den Haf seiner Seele durch die Schénheit seiner (Pauli)
Worte tiberwinden und seine Flecken sehen durch die Schau seiner Schon-

4 In der Erschaffung der Geister.
4t Als Er wirklich ist.
42 Wértl.: mit seinen (inneren) Regungen und Gliedern.
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heiten? Wer wollte nicht bauen auf dem Bekenntnis seines Glaubens,
daf} er die Geister der grofien Leidenschaften vertreibe, damit sie es (das
Bekenntnis) nicht erschiittern? Wer wollte sich nicht bekleiden mit der
Waffenriistung des Geistes in seiner Ordnung, damit er nicht ermiide vom
Kampfe bis zu seinem Tode? Wer wiirde nicht auf dem Wege schreiten,
der zur Hoéhe emporfithrt, daf er erreicht (und) hingelangt zur Hohe
(83) ohne Beschwernis? Wer bindet nicht die Regungen seiner Seele durch
den Glauben und beschiftigt sich (nicht) mit der Hoffnung und denkt
(nicht) nach tber die unzerstérbare Liebe? Wie kann der, der in seinen
(Pauli) Schriften gelesen, (noch) Unrecht tun, der nicht von ihm profi-
tierte, auch wenn er Worte anstatt Taten (setzen wiirde)? Wie kann der,
der seinem Siegeszeichen entgegeneilt, sich abkehren, so dafl Er ihm nicht
die Krone des Sieges gibt, wie er (sie) verdiente (an sich)? Wer kampft
den Kampf der Wahrheit wie Paulus und wer ist wiirdig der Krone der
Glorie, (die) erhabener als er? Wer ist weise im Geistigen wie sein Geist?
Und wer (kann) tiber das Zukiinftige berichten, wie er geschrieben? Wer
gleicht (ithm) inbezug auf das Siegeszeichen, das der Konig errichtete?
Und wer miiht sich um den Sieg wie er? Wer arbeitet ohne Nahrung wie
seine Arbeit (ohne Nahrung geleistet wurde) und nahm keinen Lohn (in)
Naturalien? Wer lduft nicht im geistigen Stadion und wiirde nicht den
Willen seiner Seele vom Irdischen 16sen? Zur Morgenzeit arbeitete er
geistig und setzte seine Mithe ununterbrochen 43 bis an das Ende seines
Lebens fort. Er begann mit dem Laufe der Verkiindigung in seiner Ju-
gend und vollendete seinen Weg in Ketten und in seinem Alter. Paulus
war sogar als Greis ein Gefangener fiir die Wahrheit. Welcher Mund
kann dir berichten, wie es dir wiinschenswert 44? Ein kleiner Geist geht
mit dir ein wenig tiber und (dann) wird sein Fliigel schwach, um zu dir
zu fliegen, dahin, wo du bist%. Einer kann dir die Krone des Sieges
reichen, Jener, Den du lieben sollst vor allen Dingen, wie es Thm geziemt.
Die Erscheinung, die dich erwdhlt hat48, kann dir als Lohn deine Liebe
hervorsprieflen lassen, Jener, auf Den alle Mithen vor allem, was ist,
abzielen. Die Barmherzigkeit Seiner Liebe erbarmt sich deiner und liebt
dich und nennt dich Sein (eigen) und gibt in dir die Kraft zu siegen durch
das Seine wie durch das Deine 47. Nicht dein ist es zu siegen (84) uber die
Leidenschaften ohne Seine Kraft; denn zu schwach ist die Natur der

43 Wortl.: wie einen Tag.

44 Wortl.: so, wie du bist.

% Sinn: Ein kleiner Geist vermag nicht dahin zu gelangen, wo die Seele des
Glaubigen weilt, im Ubernatiirlichen.

18 Hier wird der Glidubige angesprochen, dessen Erwdhlung durch die Glaubens-
gnade geschah.

4 Von einem Pelagianismus, den man in der nestorianischen Literatur nament-
lich von Barar ab vermeintlich entdedkt hat, ist bei Narsar keine Spur zu finden.
Das gute Werk kommt zustande durch die Mitwirkung mit der Gnade, wie hier
deutlich gesagt wird. Vergl. den folgenden Text,
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Sterblichen, aus eigenen Kraften zu siegen. Nicht aus dir kennst du die
Geheimnisse des Verborgenen; denn nicht wird das, was verborgen, durch
Geschaffenes begriffen. Seine Liebe offenbarte Er dir wie einem Freunde,
dessen Liebe fest ist. Und Er erklarte dir die Kraft des Verborgenen, das
zu erhaben fur dich. Deine (Pauli) Treue zeigtest du (Paulus) durch das
Silber, das Er zum Lohne gab. Und du vermitteltest durch deine Hinde
als Getreuer den Schatz Seiner Erbarmungen. Treu war deine Liebe und
herrlich der Schatz, der durch deine Hinde vermittelt wurde. Und kein
Mensch vermag mehr als du auszuteilen. Du hast den Namen der Wesen-
heit in den Ohren aller Menschen verkiindet und du hast gezeigt die
Gleichheit des Vaters und des Sohnes und des Geistes. Du hast erklart,
dafd nicht der Sohn geringer ist als Sein Vater 48 und auch nicht der Geist
geringer als der Vater und der Sohn, der aus Thm. Du hast uns gelehrt,
dafl nicht die Wesenheit in sich begrenzt ist, und du hast uns gezeigt,
daf sie nicht durch die Leidensfdhigkeit versucht wird. Im Geiste der
Offenbarung hast du offenkundig gemacht das Geheimnis der Erlésung
unseres Lebens, dafi Er vollendete und erfillte den Willen des Ver-
borgenen durch die Offenbarung unseres (sic!) Leibes4?. Auf der Zither
deiner Seele (ward) der Gesang der Unterscheidung von zwei Ahnlich-
keiten, der Ahnlichkeit des Geschépfes und des Schopfers, der verbor-
genen und der offenbaren. Deine Zunge war wie ein Griffel in der Hand
des Geistes3® und zeichnete die Zeichen im Geiste des Menschen: das
Wort und den Leib5t. Das Wort und den Leib verkiindete deine Stimme
unter den Sterblichen: zwei, die in ithren Naturen verschieden und zu-
sammen geeint sind. Verschieden sind sie und geeint und verborgen und
offenbar, und eins werden sie genannt: der Sohn Gottes, der mit Sich
vereinte den Menschen, den Er annahm. Nicht eine Trennung zwischen
Sohn und Sohn fiihrte Paulus ein, damit nicht ein Hiretiker auf die
Unterscheidung seiner Worte sich stiitze. Die Naturen trennte er, weil
die eine von der anderen verschieden ist, und er vereinigte sie in der
Einheit zu einem Prosopon. Er trennte sie wegen der Leiden und der
Herrlichkeiten und er vereinte sie wegen der unteilbaren Liebe. Er trennte
sie, (85) doch riff er sie nicht auseinander und er vereinigte sie durch den
Willen, der solches wollte. Jeder von ihnen (den Naturen) gab er das
Ihrige gemidfl dem, was sie ist, ohne daB das Sein den Leidenschaften
unterworfen wurde dadurch, daff Er uns annahm. Der Erhabene verband
die Schwichen (der Menschennatur) mit Seinem natiirlichen (gbttlichen)
Namen und den demiitigen (der Menschennatur) mit den Herrlichkeiten
durch die (Wunder-)Taten. Und wenn Paulus, den der Geist erwihnte,

4 Offensichtlich gegen den Arianismus.

* D. h. in der Offenbarung des menschlichen Leibes bei der Inkarnation.

% Das Bild vom Griffel in der Hand des Geistes ist ein sachlich klarer Ausdrudk
fiir die Inspiration.

7t Die gottliche und die menschliche Natur Christi.



trennte und vereinigte, warum wird (dann) das auserwihlte Gefafl als
Haretiker gebrandmarkt? Paulus hat versprochen: Wer kann Paulus
brandmarken? Und wer ihn brandmarkt, klagt den Geist an, der ihn
erwihlte. Schweige daher, Haretiker, nicht mégest du gebrandmarkt
werden, damit du nicht des harten Gerichtes des Geistes schuldig wirst.
Schweigt, nicht sollt ihr mit den Echten die Betriiger nennen. Es geniigt,
dafl ihr den Frieden der Menschen durch eure Streitigkeiten zerstort
habt. Ich bin iiberzeugt, dafl ihr sehr den Namen des Paulus hafit, und
ich irre nicht, dafl ihr euch nicht iiber die Unterscheidung seiner Worte
beruhigen kénnt. Das Heilmittel seiner Worte reizt den Schmerz in euch,
und deshalb hafit ihr ihn wie einen Fremden. Der Hafl auf den Menschen
macht das Auge eures Geistes® blind, dafl ihr nicht sehet das Licht,
das in seinen Worten verborgen ist. Er reicht euch den verwirrenden
Kelch der Bitterkeit seines Zornes. Und durch euch wird die Reinheit des
Friedens, der das All befriedigt, zerstort. Er lehrt euch, zur Hélle, zur
Wesenheit hinaufzusteigen. Und er zeigt euch den verhafiten Weg des
Leidens 5. Er (der Hafl) hilt euch zurtick vor der Beschdftigung mit dem
Worte des Paulus, die erkennt, dafl er verkiindet die unbegrenzte Natur
des Verborgenen. Seine (Pauli) Auffassung ist es®, zu finden und zu
lehren, was ithm entspricht, dafl er den Verborgenen leiden lifit und un-
sern Leib um die Herrlichkeit betriigt. In dieser Anschauung fithrt er
seinen Willen durch eure Worte durch und verwirrt die Ordnungen, die
der Geist durch die Verkinder ordnete. In euch verbirgt er seinen Be-
trug wie in einem Gewande. Und er (Paulus) trat ein und versteckte sich
unter der Herde als Echter. Euch sandte er wie Kundschafter zu den Ein-
heimischen und durch euch verletzte er die Verkiindigung als eine solche
fir Gefangene 5. Durch euch vollfithrt er die Rache seiner Verachtung
derer, die die Wahrheit besitzen; denn ihr verletzt den gesunden Leib
des Glaubens 5. Von eurem Hasse zu Paulus haben wir das erfahren, (86)
dafl ihr euch mit Taten gegen seine Worte bewaffnet habt. O Kiithnheit
der Haretiker und Verleumdung derer, die jederzeit bereit sind, die Ord-
nungen des Geistes zu verwirren. Etwas sehr Schreckliches veriiben die
Kithnen mit den Aufrithrern, dafl sie zuriickweisen und verachten das
reine Heiligtum mit ihren Schmihungen. In der Zuflucht zu Dir, Kénig,
der unser Menschengeschlecht erlost hat, erbarme Dich unseres Menschen-
geschlechtes; denn, nachdem es befreit ward, wandte es sich ab und unter-
warf sich dem Dienste des Todes. Die Menschen verliefen den Weg

52 Wortl.: euerer Geister.

% Die gegen das Judentum gerichteten Vorwiirfe beziehen sich hier auf das
Leiden Christi, den Juden ein Dorn im Auge.

% Hier werden die Judaisten redend eingefiihrt.

% Dadurch, dafl die Verkiindigung Pauli an die durch die Ursiinde in die Ge-
fangenschaft der Siinde geratene Menschheit sich wandte, verletzte nach den
Judaisten Paulus die wahre Verkiindigung Gottes.

5 Bis hierhin die Judaisten. Es folgt die Antwort Narsars.
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Deiner Liebe, erfiillt mit dem Frieden, und betraten den Weg voller
Furcht ohnegleichen. Sie hafiten die Boten, die die Wahrheit und den
Glauben verkiindeten, und liebten den Betrug der Liige, der das Bose
gebar. Verlassen war der Name des Paulus und seine(r) Genossen, der
Diener des Geistes, und jeder flocht einen Kranz von Lobpreisungen fiir
die Betriiger. Niemand liefl zu das Zeugnis der Worte der echten (Boten);
denn es wurde die Liige des Irrtums in dem Geiste der Toren befestigt.
Wenn jemand das Wort des Paulus oder Christi berichtete, (so) war
sein Horen fremd und nicht wurde es in den Ohren der Toren aufgenom-
men. Sie hafiten sehr das Studium der Worte in den (heiligen) Biichern
und wie eine Anmaflung wurde seine (Pauli) Lehre von den Kiihnen
aufgefafit. Nicht war es vorteilhaft 57, sehr die Herrlichkeiten zu betrach-
ten, damit nicht das Herz durch die Betrachtung der Worte des Geistes
irre. Ein Nachgriibeln lehrt die Beschiftigung (mit) den Worten und
verwirrt die Seele und macht den Verstand verwirrt und trunken wie
vom Weine.

»Du sollst nicht viel Honig essen®, sagt der Weise. Siehe, er zeigt
dir, daB es dich nicht geliisten soll nach dem, was geschrieben. Und den
Diener, der den Willen seines Herrn kennt und ihm nicht nachkommt,
treffen harte Strafen, weil er (ihn) kennt und (doch) falsch handelt .
Siche, die Lehre des Grofien (Christus) war Torheit fiir Seine Jinger,
Der Zeichen tat und sie von Anfang bis Ende unterrichtete 3. Siehe, das
Wort des Weisen 8 war seinen Hérern gegentiber eine List, die sie von
der Weisheit des Wortes des Lebens ausschlof} 81. Siehe, er gab sein Gift,
das den Menschen totete, das er iiber den Menschen ausgoff. Und er
fiihrte sie in die Irre auflerhalb des Weges der Worte des Geistes. Der
Geist sucht den Weg des Lebens durch den Mund der Boten. Und der
Hafl in seiner List erfiillte ihn (den Weg) mit Steinen vor den Daher-
schreitenden. Er brachte Furcht und schreckte sie (die Menschen) vor der
Lehre zurick, damit du nicht auf dem Wege der heiligen Biicher schrei-
test und du (vielleicht) irren konntest. Komm, Verkiinder, auserlesenes
Gefafl, das die Wahrheit verkiindet. (87) Siehe an die Werke, die der
Bose gegen deine Worte aufbietet. Komme, belehre uns in den Weis-
heiten, die der Geist in dich gesetzt hat, dafl er durch sie das Gebidude
des Truges niederreifie, das der Listige® errichtete. Du redest durch
uns, dafl wir das Deine den Frevlern iiberliefern, die dich sehr schmihen
durch den Haf ihrer Verleumdungen. Aus der Gesamtheit deiner Schrif-

57 Wortl.: schon. Narsar charakterisiert hier weiterhin die Judaisten.

58 Es soll die Jinger eben nach dem Worte des uns unbekannten Weisen nicht
zu sehr nach Honig gelisten, d. h. sie sollen sich nicht mit den heiligen Biichern
beschéftigen.

5 Wortl.: vom Tau (Buchstabe) bis Aleph.

% Des oben angefiihrten falschen Weisen.

81 Hier meldet sich wieder Narsa1 zu Wort.

%2 Der Teufel.

3 Missions- und Religicnswissenschaft 1958, Nr. 4 289



ten halte sie nieder, und durch deine Worte soll das Triigerische ihrer
Gedanken offenbar werden. Jedes Buch, das der Geist schrieb, berichtet
das Deine. Den Reichtum des Lebens schenkt die Mithe um es dem, der
von ithm lernt. Und es dient dazu, geistig zu horen. Kommt, Liigner,
seht den Reichtum der Worte des Geistes, der den Menschen im Geistigen
vollkommen macht und das Leben gibt. Es (das Buch) berichtet auch
dariiber, wie® du deinen Schiiler dadurch anregst; denn von deiner
Jugend an lehren dich die Biicher den Weg des Lebens . Es sollen sich
schimen und erréten die Hasser der Betrachtung der Worte des Geistes
vor der Stimme des grofien Erleuchteten (Paulus) an seinen Schiiler.
Nicht sollt ihr falschlich beschuldigen das Gebdude seiner Worte, das in
der Furcht des Geistes errichtet und weise erbaut ist. Der Geist bezeugt
iiber sein Gebdude, dafl er es gut erbaut, und er weist ab das Gebdude
des Truges ihrer Gedanken. Der Geist mige Schiedsrichter sein in dem
Urteil iiber mich und euch, und sein Wink soll die verborgene List eurer
Gedanken offenbar machen. Er wird euch schelten, dafl ihr die Miihe
seiner Liebe mit Unrecht vergolten habt, die kimpfte und siegte und ihre
Freunde gerecht® machte. Welches Licht glanzt bei seinem Aufgange
wie der Name des Paulus? Welchen Weg gibt es, dessen Lauf so klar
(ist) wie seine Worte? und wer ermiidet auf dem Wege seiner siiflen
Worte? Welche Giiter sind nicht verborgen enthalten in seinem Namen!
Und wenn ein Mensch (sich) 6ffnet, so ruft Paulus: Bereichere dich und
werde gerecht. Welches Heilmittel wire nicht (gut) zusammengestellt
und gemischt in seinen Briefen? Und fiir jeden Schmerz wird eine Hilfe
aus seiner Heilkraft gefunden. Welche Ordnung besitzt das Leben, die
er nicht gebracht hitte? Und welcher Gruppe wire nicht von seinen
Satzungen geholfen worden? Er setzte das Gesetz fir die Jugend (88)
und das Greisenalter, fir die Sklaven und Freien, um unter einem
Herrn zu dienen. Er brachte alle Stinde unter die Richtschnur seiner
Verkiindigung und beugte die Manner mit ihren Frauen unter das Joch
der Liebe. Er gab den Sieg dem Kampfe des Willens der Gerechten
und stirkte und stiitzte die Schwachheit derer, die ermiideten. Er ordnete
die Grade der Herrschaft nach innen und auflen und er zeigte jedem
Menschen, wie er das, was geziemt, zur Entfaltung bringen kann. Er
beugte die Welt unter das siife Joch der Liebe seines Herrn, damit jeder
Mensch sich mithe um den Preis des geistigen Lebens. Er verfolgte die
Finsternis, welche die Kraft des Bosen in der Menschheit (ist), und es
folgte der Mensch dem Lichte seiner Verkiindigung. Mit dem Schwerte
seines Wortes schnitt er ab und verwarf die Liebe zum Gelde. Und er
zeigte jedem die Bitternis des Siindigen® in ihren Friichten. Mit der

6 Wortl.: dafl.

8 Hier wird der Schiller angeredet.
65 Wortl.: rein.

86 Wortl.: Verborgenen.
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Lanze seiner Liebe zerstorte er die Hohe der Ruhmesliebe und demiitigte
den Hochmut und den Stolz der Seele, die dem Menschen anhdngen. Der
Neider, die Schlange, goB ihr Gift aus und totete den Menschen. Er
(Paulus) warf auf sie den Pfeil des Wortes des Friedens und léschte aus
ihr Gift. Er rief den Erziirnten %7 zu: Kommt, haltet Frieden und hért auf
mit dem Zorn, bevor die Sonne des Lebens untergegangen ist, die die
Zeit erfillt. Er setzte Furcht und das Gericht den Siindern vor und
wiederum ermutigte er (sie), falls sie gerecht wiirden, nicht wieder in
Schuld zu fallen. Er offenbarte den Reichtum der Giiter des Gottes des
Alls, dafl Er sie zeigen wird am Ende der Zeiten gegeniiber allem und
in allem. O Tiefe des groflen Reichtums, der unbegrenzt, der die Welt
mit seinen Bewohnern umgibt und nicht abnimmt. O Lehre, deren Er-
forschung sich mit den Sinnen und den Seelenregungen verbindet %, und
sie fithrt nicht in die Irre weder das Schauen noch den kleinsten Einblick.
O Erkenntnis (Gottes), die das All ohne Erkenntnis einschlof}, die das
Leben gibt und das Geschépf ihrer Hinde in Gnade zum Leben erwedkt.
O Grofier, dessen Wink die Schliissel des Geistes und den Schatz des
Geheimnisvollen gab, der vor allen verborgen. O Schiler, der die Stufe
des Magistertums erreichte und kennenlernte und lehrte die Betrachtung
der drei (gottlichen) Personen. O, der vom Gesetze her kannte (89) das
Reich der Hohe  und reich war und bereicherte aus seinen Schitzen das
Volk und die Vélker 7°. Durch dich wurde durch Taten erfillt die Kraft
der Vorbilder (des AT), der du den gesetzlichen und geistigen Reichtum 7
in dich schliefft. Du bist des Preises aller Miinder wert, o Verkiinder, der
du die Wahrheit verkiindet hast und das All zur Furcht vor der Wahr-
heit gefiihrt hast. Der Kranz des Sieges wird dir von allen Zungen
iiberreicht, dafl du die Menschen gelehrt hast, zu singen das Lob dem
Namen der Wesenheit. Auf dem Wege deiner Worte geziemt es allen
Schichten zu wandeln, der du gesucht hast den Weg der Auferstehung
des Leibes und der Befreiung der Seele. Auf dem Gebdude deines Wortes
bauen die, die die Wahrheit lieben, der du vollendet und auferbaut hast
ein unwandelbares Bekenntnis. Deinem Zeichen neigt sich jeder mit Leib
und Seele zu, die fiir die Schopfung tot war. Auch die Schopfung war fiir
dich tot. Gekreuzigt ward sie alle Tage durch die Begierden gleich einem
Toten und dir erschien die lebendige Welt wie ein Toter. Selig bist du,
gehorsamer Paulus, der tiberzeugt war und tberzeugte; denn dir ist der
Kranz des Sieges aufbewahrt fiir den Kampf deiner Miihen. Bitte fiir
uns, Gehorsamer, dafl wir der Barmherzigkeit gewiirdigt werden wie der
Wink72 dich der Giiter gewtirdigt hat.

% Himmel und Erde.

% Wortl.: eintritt in.

% Gemeint ist das Gottesreich des AT.
™ Das Judenvolk und die Heidenvolker.
" D. h. das AT und das NT.

72 Erscheinung.
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DIE PATRONATSWIRREN IN INDIEN UNTER ERZBISCHOF
SILVA TORRES (1843—1849)

Nach den Akten des Propagandaarchivs *

von P. Josef Metzler OMI

Am 21. Februar 1957 waren es hundert Jahre, dafl die Plenipotentiare
des HI. Stuhls und Portugals, Kardinal Camillo di Pietro P.N. A. und
Rodrigo da Fonseca Magalhaes, ein Konkordat unterzeichneten, das die
Patronatswirren und Jurisdiktionsschwierigkeiten in Indien beenden soll-
te; ein Versuch, der daran scheiterte, dal Portugal nicht in der Lage war,
die im Konkordat eingegangenen Verpflichtungen zu erfillen. Erst das
Konkordat vom 23. Juni 1886 brachte eine beiden Seiten genehme Lo-
sung.

Seinen Hohepunkt hatte das sogenannte ,Goanesische Schisma“ mit
dem Apostolischen Breve ,Multa praeclare” vom 24. April 1838 erreicht,
durch das Gregor XVI. ,provisoria ratione® die Patronatsdiozesen in
Indien und Hinterindien aufler Goa aufhob, ihre Gebiete unter die
Apostolischen Vikariate aufteilte und den Stuhl von Goa seiner erz-
bischoflichen und primatialen Rechte tiber die vier ehemaligen Patronats-
di6zesen beraubte (nicht aber das Patronatsrecht als solches aufhob, noch
dasselbe auf die portugiesischen Besitzungen in Indien einschrinkte).

Das Quellenmaterial des Propagandaarchivs zu diesen Patronatswirren
wurde fiir die Jahre 1832—1849 bereits bearbeitet und teilweise ver-
offentlicht !, wihrend es fiir die folgenden Jahre noch der Erforschung
bedarf. In diesem Artikel soll der vielleicht verworrenste Teil dieser
Periode behandelt werden: die Zeit des Erzbischofs Silva Torres
(1843—1849).

* Wenn nichts Besonderes angegeben, beziehen sich die Anmerkungen auf dieses
Archiv. — Ferner wurden zu Rate gezogen das Archiv der Portugiesischen Ge-
sandtschaft beim HI. Stuhl (Abk.: A. L.) sowie das Vatikanische Geheimarchiv
(Abk.: A. V)

I N. Kowarsky OMI, Die Errichtung des Apostolischen Vikariates Kalkutta.
ZMR 36, 1952, 117—127, 187—201 u. 87, 1953, 209—228. — Dgzrs., Die Er-
richtung des Apostolischen Vikariates Madras. NZM 8, 1952, 86—48, 119—126,
193—210. (Erschienen auch als Sonderdruck 1952 im gleichen Verlag). —
J. Merzrer OMI, Die Aufnahme des Apostolischen Breves .Multa praeclare®
in Indien nach den Akten des Propagandaarchivs. ZMR 38, 1954, 295—310. —
Ders., Das Salsette-Dekret von 1839 und seine Bedeutung fiir Bombay. NZM
10, 1954, 109—122, 194—207 (Erschienen auch als Sonderdruck im gleichen
Verlag)
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Ernennung des Erzbischofs?

Seit 1835 schon bemiihte sich die portugiesische Krone, die diploma-
tischen Beziehungen mit der romischen Kurie wiederaufzunehmen. Im
Februar ernannte Maria II. da Gloria (1826—1853) den Visconde da
Carreira zum auBergewGhnlichen Gesandten und Plenipotentiar an der
Kurie, aber erst am 20. Juni 1840 traf er in Rom ein. Im November 1841
wurde Joao Pedro Migueis de Carvalho sein Nachfolger. Am 18. No-
vember desselben Jahres ernannte Gregor XVI. Mgr. Capaccini zum
Internuntius und Apostolischen Legaten in Portugal.

Im Marz 1842 schickte Gregor XVI. Konigin Maria II. die Goldene
Rose, im Mai protestierte der portugiesische Innenminister gegen das
Breve ,Multa praeclare” sowie die ,ubrigen Dekrete, die die Rechte des
portugiesischen Patronats verletzten®, am 29. November 1843 uberreichte
der Plenipotentiar in Rom die Protestnote Kardinal Lambruschini und
bat im Auftrag seiner Regierung um baldige Regelung der Patronats-
frage 3. Vorldufig erfolgte keine Antwort.

Neben der Regelung der brennenden Kirchenfragen im Mutterland be-
stand des Internuntius Aufgabe auch in vorbereitenden Besprechungen
fiur die Ernennung eines Erzbischofs fiir Goa. Der Krone stand es zu,
den Wiirdentriger vorzuschlagen. Sie nannte José Maria da Silva Tor-
res4, tiber den Capaccini bereits durch den ,ausgezeichneten General-
vikar von Coimbra“ und den Vize-Rektor des Seminars daselbst, ,zwei
zuverldssige und ehrenhafte Personlichkeiten“, nihere Erkundigungen
eingezogen hatte5. Nach menschlichem Ermessen, so urteilte der Inter-
nuntius, besitze Silva Torres alle fiir die Ubernahme der verantwortungs-
vollen Aufgabe notwendigen Eigenschaften, der Hl. Stuhl konne den

2 Seit dem Tode des Erzbischofs Manuel de Galdino am 15. 7. 1831 war der
Stuhl von Goa vakant, Bis zur Ankunft des neuen Erzbischofs verwalteten Ka-
pitelsvikare die Erzdiozese. Den 1836 von der portugiesischen Krone zum Erz-
bischof ernannten Antonio Feliciano a S. Rita Carvalho hat Rom nicht bestitigt.
Vgl dazu Merzier ZMR 38, 1954, 295, 306

3 A. L. Caixa 87, Mago 1 doc. 24

4 A. V. Consistoria Gregoriu PP. XVI. anni XIII. P. II. fol. 245, 246, 289.
José Maria da Silva Torres, geb. am 14. 10. 1800 in Caminha, trat bei den
Benediktinern ein (Fr. José de Jesus Maria Torres). Am 24. 7. 1831 Dr. der
Theologie, dozierte er Philosophie im Ordenskolleg und spiter im Lyzeum in
Coimbra. Im Konsistorium vom 15. 6. 1843 als Erzbischof von Goa bestitigt,
am 8. 10. 1843 in Lissabon zum Bischof konsekriert, kam er am 11. 1. 1844 in
Bombay, am 2. 3. 1844 in Goa an. Am 22. 12. 1848 zum Erzbischof von Pal-
myra i. p. ernannt, verlieR er am 26. 3. 1849 Goa. Am 17. 2. 1851 wurde er
Koadjutor des Erzbischofs von Braga mit dem Recht der Nachfolge. Er starb
am 7. 11. 1854 in Lissabon.

® Capaccini an Kardinalstaatssekretir Lambruschini 27. 3. 1843: A. V. Nun-
ziatura di Lisbona (1843—1844) Nr. del Protocollo 43916

293



Vorschlag der Kénigin ohne Bedenken annehmen®. Auch mit dem Bischof
von Leira sprach der Internuntius und erkundigte sich bei diesem vor
allem, was Silva Torres iiber die Patronatsverhiltnisse in Indien denke.
Der Bischof versicherte ihm, Silva Torres sei der Uberzeugung, diese
ganze Frage gehe ihn nichts an, sei vielmehr eine Angelegenheit, die
zwischen dem HI. Stuhl und der portugiesischen Krone geregelt werden
miisse 7.

Von Capaccini uiber die Lage in Indien, besonders die Errichtung der
Apostolischen Vikariate unterrichtet, versprach Silva Torres, sich in allen
Stiicken dem Willen des Papstes unterzuordnen und nach seiner Er-
nennung durch die Kénigin nicht nach Indien abzureisen, bevor er die
Bestitigungsbullen vom HI. Stuhl erhalten8 Ebenso gelobte er Gre-
gor XVI. in einem Brief vom 18. Mirz 1848 Gehorsam ®.

Nach alledem hatte Gregor XVI. keine Bedenken, Silva Torres im
Konsistorium vom 15. Juni 1848 als Erzbischof von Goa zu bestatigen 19,
Trotz des Abratens einiger Kardinidle wurde beschlossen, die Bestitigungs-
bullen fiir den neuen Erzbischof im alten Kanzleistil abzufassen, mithin
die Errichtung der Apostolischen Vikariate in Indien, die Aufhebung
der vier Patronatsditzesen, der Suffragane Goas, nicht zu erwihnen,
sondern in einem Privatschreiben des Papstes an Silva Torres diesen auf
die Anerkennung des Breves ,Multa praeclare” zu verpflichten. Das sollte
sich als verhangnisvoller Entschlufl herausstellen, der die bisher gréfiten
Patronatsschwierigkeiten in Indien zur Folge hatte. Letzter Grund dieses
Konsistorialbeschlusses war nicht, wie Lambruschini ein Jahr spiter in
einem Brief an Kardinal Fransoni vorgab, die Schwierigkeit, den alten
Kanzleistil zu dndern!!, sondern vielmehr die begriindete Befiirchtung,

¢ _Bis zum Jahre 1838 war sein Leben in jeder Beziehung untadelig. Selbst aus
der folgenden Zeit, da er Mitglied einer Kommission war, deren Aufgabe darin
bestand, der neuen Regierung die Anhidnger Don Miguels unter den kirchlichen
Wiirdentrdgern zu benennen, konnte ich nichts Nachteiliges tiber ihn erfahren,
aufler dafl er einer Ordensschwester versprach, ihr bei ihrer Sakularisation be-
hilflich zu sein. In jiingster Vergangenheit hat er nicht mehr von sich reden
gemacht. Mit grofiter Hochachtung spricht er vom HIL Stuhl.“ (Aus dem Brief
Capaccinis an Lambruschini: Ebd.)

7 Ebd.

8 Ebd.

¥ Jus Pontificium de Propaganda Fide V, 316

10 A. V. Consist. Secr. Gregorii PP. XVI. (1842—1843) 411—413. Er stellte ihn
den Kardinilen vor als ,vir tandem doctus, pius, gravis, prudens, rerum usu
praestans, ac optimis imbutus moribus® (A. V. Consist. Gregorii PP. XVI. anni
XIII P. II. (1843) fol. 266

11 Te formole una volta adottate non sogliono cosi facilmente cambiarsi®.
Lambruschini an Kardinal Fransoni (seit 1834 Prifekt der Propaganda) 9. 5.
1844: Scritture riferite nei Congressi (Indie Orientali) vol. 9 (1843—1844) fol.
1004—1006
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die portugiesische Krone werde Bullen, die das Padroado in irgendeinem
Punkte einschrankten, das Regium Placet verweigern 12,

Die Bestitigungsbulle ,Divina disponente clementia“ trigt das Datum
vom 19. Juni 184313, Sie ist adressiert an ,universis vasallis Ecclesiae
Goanae“ und ,Venerabilibus Fratribus Universis Suffraganeis Ecclesiae
Goanae“ 4. Nach ,Multa praeclare” aber hatte der Erzbischof von Goa
nur noch einen Suffraganen, den Bischof von Makao. Das Patronatsrecht
ist bis heute in keinem Punkte abgeschafft !5, heif}t es, genauso wie in
friheren Builen, als die Metropolitanrechte der Erzbischdfe von Goa
noch unangetastet und die Patronatsrechte der portugiesischen Krone
noch nicht eingeschriankt waren. Beides hatte sich inzwischen durch ,Multa
praeclare” geandert.

Fast gleichzeitig, am 8. Juli 1843, schrieb Gregor XVI. an Silva Torres
ein Breve, ,Nuncium ad te“ %, das Capaccini ohne Wissen der Regie-
rung dem FErzbischof {iberreichte. Darin wies der Papst hin auf das
wiederholte Versprechen des Erzbischofs, nur die Jurisdiktion auszuiiben,
die ihm vom HI. Stuhl iibertragen wiirde. Wieweit sich nun seine Juris-
diktion erstrecke, gehe klar hervor aus dem Breve ,Mulia praeclare”
und den anderen bereits erlassenen oder noch zu erwartenden Dekreten 17.

Silva Torres hielt dieses Breve fiir belanglos, da es nicht mit dem
Regium Placet versehen war. Ruhigen Gewissens glaubte er dem Inter-
nuntius versprechen zu kinnen, nur die Jurisdiktion auszuiiben, die ihm

12 Diesen Grund gibt Lambruschini in seinem Brief an Capaccini vom 10. Juli
1843 an (A. V. Nunziatura di Lisbona. Missione de Mgr. Capaccini 38118/6):
,Le mando similmente la risposta del S. Padre al nuovo Arcivescovo di Goa,
non che un altra Lettera Pontificia pel nuovo Vescovo di Macao: alle quali
trovera pit unite le respettive Copie per di Lei uso. Nelle Bolle di canonica
istituzione spedite per questi due Prelati non si ¢ potuto esprimere le con-
veniente restrizioni e riserve a senso del Breve ‘Multa praeclare’, e delle suc-
cessive provvidenze che vi sono prese e vi prenderanno su vari di quei luoghi
dalla S. Congregazione di Propaganda. Il Governo in quel caso non avrebbe
mai dato esecuzioni a tali Bolle, i due Prelati non avrebbero potuto assumere
il regime delle Chiese stesse, e quella specialmente di Goa sarebbe quindi
rimasta nello stato in cui gid da tanti anni miseramente si trova. Percid vi &
adottato invece il partito d’inculcare il dovuto rispetto ed obbedienza alle
provvidenze sudde, nelle due lettere che ora Le compiego®.

13 A. V. Reg. Lat. vol. 2238 fol. 298v—299v. — Jus Pontifictum V, 815 5. —
Acta Gregorii XVI. vol. 111, 280s.

14 A. V. Reg. Lat. vol. 2233 fol. 299v—300

18  ...cui non est hactenus in aliquo derogatum...*

18 Seritture riferite nei Congressi vol. 9 (1843—1844) fol. 577—577v. — Jus
Pontifictum V, 316 s. — Acta Gregorii XV 1. vol. III, 281 s.

17, Pertinent haec ad ea quae statuimus in apostolicis litteris datis sub annulo
Piscatoris die XXIV. aprilis anni 1838 quarum initium ‘Multa praeclare’, atque
hinc ad decreta cetera subinde edita, aut etiam edenda, circa procurationem
catholicarum rerum in quibusdam regionibus, ubi ob mutatam temporum viam
Goanus Antistes nec facile iam, nec satis animarum bono consulere poterat...*
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vom HI. Stuhl iibertragen worden sei, wobei er ausschliefilich an seine
Bestatigungsbulle dachte,

Welche Jurisdiktion war nun de facto dem Erzbischof von Goa iiber-
tragen? Diese Frage ist ndherhin zu kldren, bevor wir die weiteren
Ereignisse in Indien verfolgen.

Nach ,Divina disponente clementia® ist seine Jurisdiktion dieselbe
wie sie die fritheren Erzbischofe von Goa ausiibten. Das ergibt sich aus
der wortlichen Ubereinstimmung seiner Bestatigungsbulle mit jenen sei-
ner Vorginger. Das Breve ,Nuncium ad te® aber befiehlt dem neuen
Erzbischof, ,Multa praeclare® und die ,nachfolgenden” Dekrete zu be-
achten. Nach , Multa praeclare” hat der Erzbischof von Goa keine Juris-
diktion mehr in jenen Gebieten der Suffraganbistiimer Kotschin, Kran-
ganor und Meliapur, die bisher, d. h. bis zum Erlafl von ,Multa prae-
clare®, noch keinem Apostolischen Vikar unterworfen waren. Da ,Multa
praeclare” die friheren Dekrete nicht bestitigt und diese in ,Nuntium
ad te“ nicht erwiahnt werden, behilt Silva Torres Jurisdiktion auch in
jenen Gebieten, die vor ,Multa praeclare® ,provisoria ratione“ den
Apostolischen Vikaren unterstellt worden waren. Der Dekrete aber nach
~Multa praeclare®, die die Jurisdiktion des Erzbistums Goa einschrink-
ten, waren zwei: Das Salsette-Dekret!® und das Canara-Dekret 19,
Es ist jedoch offensichtlich, dafl der HI. Stuhl nicht die Absicht hatte, dem
Erzbischof in den vor ,Multa praeclare® errichteten Apostolischen Vi-
kariaten irgendwelche Jurisdiktion einzurdumen. Klar zum Ausdruck ge-
bracht aber ist das nicht; noch konnte Silva Torres wissen, was unter
»decreta cetera subinde edita aut etiam edenda“ zu verstehen sei. Auch
Capaccini unterliefl, darauf hinzuweisen, welche Dekrete gemeint waren.
~Multa praeclare® war Silva Torres bekannt, nicht aber, wie er spiter
sagte 20, diese ,anderen Dekrete“. Auch hielt er es nicht fiir notwendig,
sich nach diesen zu erkundigen. Fiir ihn war die Bestatigungsbulle die
einzige Richtschnur seiner jurisdiktionellen Handlungen.

Durch das Breve ,Cum propter” vom 19. Juni 184321 erlaubte Gre-
gor XVI. dem Erzbischof, seine Didzese schon vor Besitzergreifung zu
verwalten. Silva Torres ernannte am 26. September 1843 den bisherigen
Kapitelsvikar von Goa, Ataide??, zu seinem Generalvikar. Am gleichen
Tag schrieb er an P. Mariano Soares?2, den ,Generalvikar fiir den
Norden®, und kindigte seinen Besuch in Bombay an 24,

18 Vgl. MetzLEr: NZM 10, 1954, 109—122, 194—207

1 Vgl. E. Huit SJ, Bombay Mission-History. (Bombay 1927) I 300

20 Silva Torres an Gregor XVI. 19. 1. 1844: A. L. Caixa 36 Mago 2 doc. 17.
#1 A. V. Secr. Brevium vol. 5029 Nr. 3—5.

* Antonio Jodo Ataide, geb. am 8. 1. 1770, am 7. 10. 1839 auf Weisung
der portugiesischen Krone vom Kapitel in Goa zum Kapitelsvikar gewihlt, gest.
am 1. 5. 1848.

23 Vgl. MerzLer: NZM 10, 1954, 118—122

2 D’Sa, The History of the Diocese of Damaun, 143.
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Der Propaganda-Prifekt unterlieff nicht, die Apostolischen Vikare in
Indien zu benachrichtigen; er betonte, Silva Torres sei rechtméiflig ernannt,
vom Papst bestitigt. Die Apostolischen Vikariate seien ausdriicklich aus
seinem Jurisdiktionshereich ausgenommen 2.

Silva Torres in Indien

Die Nachricht von der Ernennung und Bestitigung des neuen Erz-
bischofs wurde von den Anhangern der ,Patronatspartei” in Indien mit
grofler Freude aufgenommen. In Bombay wirkte sie geradezu ,elektri-
sierend” 26, Als Soares im November bekanntgab, die unmittelbare An-
kunft des Erzbischofs in Bombay stehe bevor, kannte die Begeisterung
keine Grenzen mehr 27. Bischof Fortini, der Apostolische Vikar, war in
groflen Sorgen. Bischof Whelan, sein Koadjutor, befiirchtete das Schlimm-
ste. Die zivilen Behorden erkundigten sich vorsichtig bei Whelan, wie
sie sich dem Erzbischof gegeniiber verhalten sollten 28,

Am 11. Januar 1844 traf Silva Torres in Bombay ein. In feierlicher
Prozession wurde er vom Hafen zur Kirche N.S. da Gloria geleitet, wo
er am darauffolgenden Sonntag ein Pontifikalamt feierte. Darin sah der
Apostolische Vikar eine Verletzung seiner Rechte. Er wollte in einem
Hirtenbrief Stellung dazu nehmen. Whelan riet ihm davon ab, So be-
gnugte sich denn Fortini vorerst damit, mehrere Dokumente an Silva
Torres zu schicken, die ihm klar machen sollten, dafl er in Bombay keine
Jurisdiktion ausiiben konne und fir bisch6fliche Amtshandlungen die
Erlaubnis des Apostolischen Vikars einzuholen habe 29. Silva Torres ant-
wortete am 19. Januar: ,Ich habe die Ehre, den Empfang Thres Schrei-
bens mit der Abschrift mehrerer Dokumente zu bestdtigen. Sie sagen, ich
konne daraus ,unsere Lage’ ersehen. Leider konnte ich nur feststellen,
was Sie zu besitzen glauben, denn meine Lage ergibt sich ausschliefilich
aus meinen Bestdtigungsbullen, von denen ich eine getreue Abschrift

25 Fransoni an Franz Xaver, den Apostolischen Vikar von Verapoli, 12. 8. 1843:
Lettere e Decreti della S. Congregazione de Propaganda Fide e Biglietti di
Monsign. Segretario (im Folg. abgek.: Let. e Decr.) vol. 330 (1843 Juli-Dez.)
fol. 670v—671

2 Fortini an Fransoni 26. 8. 1843: Secrit. rif. ner Congr. vol. 9 (1843—1844)
fol. 422

27 Fortini an Fransoni 1. 12. 1843: Ebd. fol. 582

28 Whelan an Fransoni 30. 11. 1843: Ebd. fol. 580—581

2 Diese Dokumente waren: ,Multa praeclare”, das Salsette-Dekret, das Moni-
torium der Propaganda vom 23. 7. 1839 (vgl. MeTzLER, ZMR 38, 1954, 308—310),
ein Brief des Propaganda-Prifekten vom 10. 12. 1839 an Fortini (in welchem
Fransoni irrtimlicherweise die Meinung vertrat, ,Multa praeclare® beziche sich
auch auf Bombay: Let. ¢ Decr. vol. 322 (1839 Juni-Dez.) fol. 1228—1230) und
ein Brief vom 12. 8. 1843 (in welchem Fransoni mitteilte, der Erzbischof habe
dem Papst versprochen, die Breven der Propaganda zu beachten: Let. e Decr.
vol. 330 (1843 Juli-Dez.) fol. 670v—671)
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beilege.“ Er sei im Gewissen verpflichtet, alle anderen Dokumente, die
ihm nicht auf demselben Weg wie seine Bullen, d. h. diber die portugie-
sische Krone, zugestellt wiirden, zuriickzuweisen 30,

Am gleichen Tag richtete Silva Torres ein Rundschreiben an den Kle-
rus von Bombay, Salsette und Bassein. Er dankte allen im Namen der
Konigin fir die tapfere Verteidigung der Patronatsrechte gegen die
sehrgeizigen Usurpationen®. Durch seine Bestitigungsbulle sei ,Multa
praeclare” aufgehoben. Er sei aufs tiefste erschuttert, sehen zu missen,
wie Katholiken die Rechtmafigkeit seiner Jurisdiktion bezweifelten und
behaupteten, der Papst habe ihm nur Vollmachten fiir portugiesisches
Gebiet gegeben. Das widersprache seinen Bullen und hiefle, den HI. Stuhl
selbst Liigen strafen. Kein grofleres Unrecht konne man ihm zufiigen.
Es werde doch niemand zu behaupten wagen, der Papst habe die Kénigin
betrogen. Nie wire es weder ihm noch der Krone eingefallen, Bullen
anzunehmen, die in einem sich selbst widersprechenden Sinne zu ver-
stehen seien®. Am 29. Februar verlieR der Erzbischof Bombay, am
7. Médrz nahm er von seiner Erzdiézese Besitz.

Inzwischen erhielt Fortini einen Brief des Propaganda-Prafekten, in
dem Kardinal Fransoni noch einmal betonte, Silva Torres habe keine
Jurisdiktion ,liber die Gebiete, die dem Apostolischen Vikar unter-
stehen® 32, Aber damit war niemand gedient., Die grofle Frage war ja
gerade die, um welche ,Gebiete“ es sich da eigentlich handelte 33. So sehr
Fortini auch in Bombay immer wieder verkiindete, das ganze englische
Territorium unterstehe seiner Autoritat, so war er doch selbst seiner
Sache nicht ganz sicher 34,

Bald nach der Abreise des Erzbischofs aus Bombay erschien der lingst
geplante Hirtenbrief des Apostolischen Vikars. Scharfe Vorwiirfe erhebt
Fortini darin gegen Silva Torres, vor allem deswegen, weil er unvor-
bereiteten Glaubigen die hl. Firmung gespendet, auferhalb der fest-
gesetzten Zeiten die hl. Ole konsekriert und einen von Bischof Petrus
von Alcantara % suspendierten Subdiakon zum Diakon und Priester ge-
weiht habe 3, Silva Torres verstand sich zu verteidigen: Die Firmlinge

30 Silva Torres an Fortini 19. Jan. 1844. In: A impostura desmascarada ou os
Propagandistas convencidos de Usurpadores da Jurisdiccao da Igreja Metro-
politana e Primacial d’Oriente (Bombay 1844) 31 (A. L. Caixa 86 Mago 2
doc. 67)

¥ Vgl. Hury, Bombay Mission-History. I, 848 s.

3 Fransoni an Fortini 13. 2. 1844: Let. ¢ Decr. vol. 331 (1844) fol. 102—102v
33 Vgl. MeTzLER, NZM 10, 1954, 206s.

3 Das ergibt sich aus einem Brief vom 1. 5. 1844, in dem Fortini Kardinal
Fransoni bat, doch endlich ,das gesamte Gebiet der Prasidentschaft (Bombay),
einschlieflich aller Orte und Kirchen* dem Apostolischen Vikar zu unterstellen:
Scrit. rif. nei Congr. vol. 9 (1843—1844) fol. 983—984

3 Der Vorganger Fortinis als Apostolischer Vikar von Bombay (1760—1840)
3 Der Hirtenbrief ist abgedruckt in .4 impostura desmascarada® (1—9) und
mit sehr bissigen und gehéssigen Fuflnoten versehen. Z. B. Zu dem Ausdrudk
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seien alle gut vorbereitet gewesen. Die hl. Ule konne er laut pépstlichen
Indults zu jeder Zeit konsekrieren, und was den Subdiakon betreffe, so
habe Petrus von Alcantara kein Recht gehabt, ihn zu suspendieren, da
er nicht sein Untergebener gewesen, sondern zur Erzdiozese gehort habe.
Und dann erhob Torres seinerseits Klagen gegen den Apostolischen
Vikar: Er habe die Patronatsrechte der portugiesischen Krone angegrif-
fen, er vertrete Prinzipien, die die ganze kirchliche Disziplin auf den
Kopf stellten, habe drgerniserregende Behauptungen tiber die Autoritat
des Erzbischofs aufgestellt, habe den HI. Stuhl aufs Schlimmste be-
leidigt 7. An anderer Stelle behauptete Silva Torres sogar, der Aposto-
lische Vikar von Bombay sei den kirchlichen Zensuren verfallen, weil er
goanesische Kleriker ohne Dimissorialien des Ordinarius geweiht habe.
Seine Primatialrechte géiben ihm oberste Autoritdt auch iiber die Aposto-
lischen Vikare. Die Apostolischen Vikare konnten, wenn sie wollten,
seine Suffragane werden 38,

In Rom war man iiber die Vorgidnge in Indien sprachlos. Kardinal
Fransoni wufite keinen anderen Rat, als das Breve vom 8. Juli 1843 an
alle Apostolischen Vikare in Indien und Hinterindien zu schicken und
zu erkldren, wenn auch die Bestdtigungsbulle fiir den Erzbischof im alten
Kanzleistil abgefafit worden sei, so habe doch der Papst in seinem Breve
klar genug zum Ausdruck gebracht, was unter ,Suffragane® und der For-
mel, das Patronatsrecht sei in keinem Punkte abgeschafft, zu verstehen
sei. Er habe keine der in ,Multa praeclare® und den anderen Dekreten
getroffenen Entscheidungen zuriickgenommen®. Am 28. November bat
Fransoni in einem langen Brief Kardinal Lambruschini, geeignete Maf}-
nahmen zu treffen, um den Erzbischof in die Schranken zu rufen, die
seiner Jurisdiktion gesetzt seien 4?.

»Bischof von Gottes Gnaden®, den Fortini in der Einleitung scines Hirtenbriefes
gebraucht, bemerkt der Herausgeber der .Impostura“ (Silva Torres?): ,Muito
duvidamos. Quem he por graca de Deus, faz obras de Deus; mas o sr.Fr. Luis
‘non sic’® (1). — Zu ,Multa praeclare® bemerkt er: ,Immer noch ‘Mulia prae-
clare’? Hat man denn nicht schon 100mal bewiesen, dafl es gefilscht, erschwin-
delt und erschlichen ist? Der Herr Apostolische Vikar lese und lese immer
wieder und lese noch einmal den Hirtenbrief des erwidhlten Erzbischofs von Goa
D. Antonio Feliciano“ (Carvalho) (3)

3 In: A impostura 15—30

3 Fortini an Fransoni 19. 7. 1844: Scrit. rif. nei Congr. vol. 9 (1843—1844)
fol, 865—865v

3 Fransoni an die Apostol. Vikare 21. 5. 1844: Lei. e Decr. vol. 831 (1844)
fol. 363—364v. — Gedruckt in: Letters, forwarded from Rome 2Ith May 1544,
to the Uicars Apostolic of India showing what extent of Jurisdiction has been
conferred, by his Holiness Pope Gregory XVI. on his Grace Joseph a Silva
Torres Archbishop of Goa (Madras 1844), 8—5

40 Fransoni an Lambruschini 28. Nov. 1844: Let. ¢ Decr. vol. 831 (1844) fol.
860—864. — A. V. Nunziatura di Lisbona, Protokoll-Nr. 55599
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Bevor sich Silva Torres in Bombay nach Goa einschiffte, schrieb er am
19. Januar 1844 auch einen 18 Seiten langen Brief an Gregor XVI. 4,
in welchem er seine Handlungsweise in Bombay zu rechtfertigen suchte.
Nach einleitenden Worten spricht Silva Torres zunichst von ,Multa
praeclare”. Er glaube zwar, dafl das Breve echt sei, weil es der Inter-
nuntius gesagt habe, ,aber so viel ist sicher, Heiliger Vater, dafl der
Wille Eurer Heiligkeit und seine Beschliisse nicht in gebiihrender Weise
veréifentlicht werden kénnen und folglich keine verpflichtende Kraft fir
die Gldubigen in Portugal haben, wenn sie nicht auf jene feierliche Art
bekannt gegeben werden, die seit langem nicht nur in Portugal sondern
in den meisten katholischen Lindern Europas in Gebrauch ist®.

Dann kommt er auf seine Bullen zu sprechen. Der Gedankengang
ist kurz folgender: Meine Bestitigungsbulle gibt mir die gleiche Auto-
ritdt, wie sie meine Vorgdnger innehatten. Aus der ,strengen, aber lo-
gischen Analyse“ des Textes der Bulle ergibt sich, dafl , Multa praeclare”
aufgehoben ist. Das folgt iibrigens auch aus der Art und Weise der Be-
stiatigung: In der Bulle heifit es, der Papst bestdtige den Vorschlag der
Koénigin. Die Konigin aber hat mich auf Grund des Patronatsrechts vor-
geschlagen, das in keinem Punkte abgeschafft ist, wie auch im Text der
Bulle ausdriicklich erklart wird.

Der zweite ausfithrliche Teil des Briefes handelt vom Breve ,Nuncium
ad te“ vom 8. Juli 1848. Hierzu schreibt der Erzbischof: ,Als ich, Heiliger
Vater, meine Bullen empfing, stand ich in Verbindung mit Eurer Heilig-
keit und mit der Kénigin. Da wurde mir vom Internuntius Eurer Heilig-
keit in Lissabon eine Andeutung (insinuacio) gemacht, als wolle Eure
Heiligkeit genau das Gegenteil von dem, was sie mir im gleichen Augen-
blick ausdriicklich in meinen Bestdtigungsbullen befahl: die Beobachtung
des Breves ,Multa praeclare” und anderer Dekrete, von denen ich nie-
mals etwas gehort hatte und die mir selbst der Internuntius nicht niher
bezeichnete. Ich finde keine Worte, Heiliger Vater, meine Uberraschung,
mein Entsetzen, meine Bestiirzung tiber dieses seltsame, um nicht zu sagen
sagenhafte Zusammentreffen zu schildern!!! Aber meine Bestiirzung dau-
erte nicht lange, konnte nicht lange dauern, ohne Eure Heiligkeit aufs
tiefste zu beleidigen. Nur das Wort des achtbaren Internuntius Eurer
Heiligkeit sprach fir die Wahrheit jener Andeutung. Aber dieser Grund
konnte nicht bestehen, mufite sich wie Rauch im Winde zerstreuen, da
ich mich iiberzeugte, eher annehmen zu miissen, jene Andeutung sei
apokryph und der Internuntius von irgend jemand betrogen, als die Un-
gerechtigkeit zu begehen, auch nur einen Augenblick anzunehmen, Eure
Heiligkeit konne meine Bestatigungsbullen diktieren und gleichzeitig auf
jenem Breve bestehen, das ithnen widerspricht; konne in ihnen das Gegen-

L Abschriften dieses Briefes gingen auch nach Lissabon. Eine derselben findet
sich im Archiv der portugiesischen Gesandtschaft beim Hl Stuhl in Rom: Caixa
36 Maco 2 doc 17
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teil von dem sagen, was sie dachte, und das in einer so wichtigen Sache
und in einer Urkunde, die vor aller Welt ein mich verpflichtendes Gesetz
zu sein hat.

Aber das ist nicht der einzige Grund, der mich im Gewissen verpflich-
tet, jene Andeutung fir falsch zu halten. Denn eher mufl man sie als
falsch betrachten, Heiliger Vater, als annehmen, man habe durch meine
Bullen nichts anderes bezweckt, als die Regierung der Konigin zu tdu-
schen, die die Bullen in ihrem offenbaren, natirlichen Sinn auffafite,
daher mit meiner Bestitigung einverstanden war, meiner Konsckration
zustimmte und mir die gebithrende Ausfiihrung der Bullen befahl. Eher
muf} man die Andeutung als falsch bezeichnen, als annehmen, Eure Hei-
ligkeit habe mich, ohne dafl ich’s verdiente, beleidigen wollen, indem sie
mich auf so seltsame Weise meiner Rechte beraubte, die sie mir im glei-
chen Augenblick durch meine Bullen iibertrug; eine um so ungerechtere
Beleidigung, als ich, hdtte man mir vor Empfang meiner Bullen erklart,
ich miiflte sie in einem anderen Sinne verstehen, als ihre Worte besagen,
sie niemals angenommen und unweigerlich die Konigin gebeten hitte,
mich mit dem Amt zu verschonen. Ja, Heiliger Vater, eher mufl man
sagen, jene Andeutung ist falsch, als glauben, der Heilige Stuhl habe
die Absicht, das verderbliche Prinzip aufzustellen, die Einsetzungsbullen
fiir einen Bischof, weit entfernt, der Wahrheit Zeugnis abzulegen, seien
nichts anderes als leere, triigerische Worte, seien nicht der Ausdruck des
Willens Eurer Heiligkeit, noch die sichere, zuverldssige Grundlage fiir
die bischofliche Jurisdiktion.®

Dann spricht der Erzbischof von den Ereignissen in Bombay, bezeichnet
das Verhalten des Apostolischen Vikars als ,wohlvorbereitetes Intrigen-
spiel“ und fahrt fort: ,Ich bin im Gewissen verpflichtet, meine Bullen
als einzige Richtschnur meines Handelns zu nehmen. Als guter Hirte
gabe ich mein Leben fiir meine Herde, die mir Eure Heiligkeit zu
weiden befohlen. Noch einmal wiederhole ich: Nie werde ich eine andere
Jurisdiktion austben als jene, die mir die rechtmiflige Obrigkeit Eurer
Heiligkeit in meinen Bullen tbertrug. Und wenn Eure Heiligkeit die
Absicht hat, meine Bullen zuriickzunehmen und die mir in ihnen ver-
liechene Jurisdiktion einzuschrinken, werde ich mich bereitwillig unter-
werfen. Denn ich bin sicher, dafl Eure Heiligkeit das niemals auf einem
anderen Weg tun wird als auf dem, den Vernunft und Gerechtigkeit
verlangen, d. h. auf demselben Weg und in derselben feierlichen Weise,
wie meine Bullen verdffentlicht wurden...“ Zum Schlufl verteidigt dann
Silva Torres noch die Notwendigkeit des Regium Placei fur alle papst-
lichen Erlasse, sollen diese im Gewissen verpflichten.

Das war die Einstellung des Erzbischofs, danach handelte er in Indien.
So nahmen denn die Dinge ihren Lauf: Silva Torres berief sich auf seine
Bestatigungsbulle und neuerdings auf den Brief an den Papst, auf den
er keine Antwort erhielt; die Apostolischen Vikare beriefen sich auf das
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Breve ,, Nuntium ad te“ und nannten den Erzbischof einen ,Schismatiker®,
»~Haretiker“, ,Heuchler®, ,Renegaten® 42,

In Goa bestand eine der ersten und wichtigsten Aufgaben des Erz-
bischofs darin, den Seminaristen, von denen viele ihre Studien langst
beendet hatten, die hl. Weihen zu spenden. Alle mufiten zuvor die ent-
sprechenden Weiheexamina ablegen. Vom 10. bis 25. April 1844 wurden
an neun Tagen 982 Kandidaten examiniert, alle unter Vorsitz des Erz-
bischofs#3; in der Examensperiode Anfang Juli waren es 401 Kandi-
daten 4. Wiederum hatte an allen Tagen aufler am 11. Juli der Erz-
bischof selbst den Vorsitz gefiihrt 4.

In der ersten Junihilfte wurden an fiinf Tagen 28 Priester geweiht,
14 Diakone, 55 Subdiakone, 349 Kandidaten erhielten Tonsur und nie-
dere Weihen 48. Nach Berichten einiger Propaganda-Missionare soll Silva
Torres damals in kurzer Zeit 800 (nach anderen 600) Priester geweiht
haben 7. Seitdem tauchen diese Zahlen in der Literatur auf, wo sie sich
bis 1930 hielten. Zuweilen wird sogar hinzugeftgt, Silva Torres habe
diese Weihen ,auf einen Schlag® gespendet®®. Bemerkenswert ist die Fest-
stellung, dafl es wahrscheinlich ein goanesischer Priester war, der diese
ungeheuerlichen Zahlen in die Welt setzte: P. Fulgenzio Chrizologo de
Perozy hatte sich 1844 voriibergehend in Goa aufgehalten. Nach seiner
Riidkkehr in das Apostolische Vikariat Pondicherry erzihlte er, der Erz-
bischof von Goa habe 800 Priester geweiht. Seine Absicht war offenbar,
den Anhingern der Patronatspartei in Bellary Mut zum Durchhalten zu-
zusprechen, da bald zahlreiche Priester aus Goa kdmen, um die Seelsorge
in allen friheren Patronatskirchen zu tbernehmen. Es kam ihm nun
darauf an, eine méglichst hohe und runde Zahl von Neupriestern an-
zugeben . Auf diese Erzahlung stitzt sich der erwiahnte Brief Bonnands.

42 Silva Torres an den portug. Gesandten in Rom 7. 6. und 8. 7. 1844: A, L.
Caixa 37 Maco 1 doc. 10 u. 11

4 Zirkular vom 26. 3. 1844: Appenso Nr. 27. — Diese und die folgenden
Einzelheiten wurden entnommen dem Appenso ao Boletim do Gowverno do
Estado da India. Das war das offizielle Nachrichtenblatt des Erzbischofs. Es
erschien von Mai 1844 bis Dezember 1845 und wurde dann fortgefiithrt unter
dem Titel Jornal da Santa Igreja Lusitana do Oriente. Einige Nummern des
Appenso finden sich im Archiv der portug. Gesandtschaft beim HI. Stuhl in
Rom. Da die vollstindige Serie nicht vorhanden ist, bleibt das Bild unvoll-
standig.

4 Appenso Nr. 29: A. L. Caixa 86 Mago 2 doc. 71.

4 Ebd.

4 Appenso Nr. 27. Ebd.

4 So Bischof Bonnand, Apost. Vikar von Pondicherry, am 18. 7. 1844 an
Fransoni: Scrit. rif. nei Congr. vol. 9 (1843—1844) fol. 1088—1091

“8 So 1885 in einem Memorandum Kardinal Jacobinis: ,Ordind in un sol colpo
circa 600 preti senza istruzione e senza la qualitd voluta dai canoni.*

“* Bonnand an Fransoni 18. 8. 1844: Scrit. rif. nei Congr. vol. 9 (1843—1844)
fol. 1088—1091
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Demgegeniiber ergibt sich aus den 1925 herausgegebenen ,Monimenta
Goana Ecclesiastica“, daf Silva Torres insgesamt wihrend seines fiinf-
jahrigen Aufenthaltes in Indien nicht mehr als 317 Priesterweihen ge-
spendet hat 50,

Die Neugeweihten schickte der Erzbischof in die durch ,Multe prae-
clare® aufgehobenen Patronatsditzesen, wo sie viel Unruhe und Durch-
einander stifteten.

Nicht nur in Bombay, sondern in ganz Vorder- und Hinterindien
machte Silva Torres seine Primatialrechte geltend. Am 10. Februar 1844
schrieb er an Francisco Gomez, den Bistumsverweser von Malakka, lobte
ihn und seine Untergebenen ob der Standhaftigkeit, mit der sie ,Multa
praeclare” und den iibrigen Propagandadekreten getrotzt und ihren al-
ten, ,rechtmifligen Hirten die Treue gehalten, und betonte noch ein-
mal, jene Dekrete seien erschlichen und erschwindelt. Fiir den Fall aber,
dafl sie echt gewesen, seien sie nun durch seine Bullen zuriickgenommen 51,
Derselbe Brief ging in alle tibrigen Patronatsdiézesen.

Vor allem war es die Provinz Canara, die die Autoritit des Erz-
bischofs zu sptiren bekam32. Mehrere goanesische Geistliche kehrten
freiwillig unter die Jurisdiktion Goas zuriick 53, die anderen suspendierte
Silva Torres®. Die Mehrzahl der Christen aber tat nicht mit. Viele
Pfarreien waren geteilt; mancherorts stand Kirche gegen Kirche 5. Bischof
Ludwig, der Koadjutor des Apostolischen Vikars von Verapoli, ging im
August 1844 selbst nach Mangalore, der Hauptstadt von Canara, um
weitere ,Abfille® zu verhindern. Er exkommunizierte die Hiupter der

80 Monimenta Goana Ecclesiastica, herausgegeb. von Conego Francisco Xavier
Vazund P. P. da Costa Campos. Pars III (Nova Goa 1925).

51 A. L. Caixa 36 Maco 2 doc. 36. Eine Abschrift dieses Briefes schickte auch
Bischof Ludwig v. d. hl. Theresia, Koadjutor und seit Dezember 1844 Apost.
Vikar von Verapoli, nach Rom: Scrit. rif. nei Congr. vol. 9 (1843—1844) fol.
889.

% Die 21000 Christen dieser siidlich Goa gelegenen Provinz hatten frither zur
Erzdiézese Goa gehort. Die meisten Pfarreien stellten sich in den Jahren
1838/40 freiwillig unter die Jurisdiktion des Apost. Vikars von Verapoli. Im
Mirz 1841 approbierte Gregor XVI. nachtriglich alles, was der Apost. Vikar
bis dahin in der Leitung der Kirchen von Canara unternommen hatte und gab
ihm alle Fakultiten ,fir die weitere rechtmifige Leitung der Glaubigen®.
Fransoni an Franz Xaver, Apostol. Vikar von Verapoli (1771—1844), 6. 3. 1841:
Let. e Decr. vol. 825 (1841 Jan.—Juni) fol. 189—189 v

% Aus einem Brief einiger Christen Canaras an Bonnand 15. 5. 1860. In:
Memorials submitted to the Holy See and The Late Right Rev. Dr. Clement
Bonnand, Uisitor Apostolic of India. By the Catholic Community of Canara
(Madras 1874) 26s.

% Ludwig v. d. hl. Theresia an Fransoni 2. 6. 1846: Scrit. rif. nei Congr. vol.
10 (1845—1846) fol. 1078—1076 v

% Moore — Maffei, The History of the Diocese of Mangalore (Mangalore
1905), 105. — Hull, Bombay Mission-History 1. 300
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Patronatspartei. Die Gegenmafinahme des Erzbischofs bestand darin,
daf er seinerseits den Koadjutor exkommunizierte 56.

In den Gebieten der aufgehobenen Patronatsdiozese Meliapur raffte
sich die Patronatspartei zu neuen Widerstanden gegen die Apostolischen
Vikare auf. Thre Seele war immer noch P. Antonio Teixeira. Ihn for-
derte Silva Torres durch ein Schreiben vom 19. Februar 1844 zu noch
groflerer Tatigkeit auf 57, bestitigte seine Jurisdiktion und erlaubte ihm,
die Firmung zu spenden 58, Teixeira verbreitete das Gerticht, Silva Torres
werde ihn bald zum Bischof weihen 5.

Auch auf die Perleninsel Ceylon griff die allgemeine Verwirrung tiber.
Silva Torres verlangte vom Apostolischen Vikar und den Oratorianern,
seine Jurisdiktion anzuerkennen®, und da sie sich standhaft weigerten,
befahl er den aus Goa gebirtigen Oratorianern unter Androhung kirch-
licher Zensuren, nach Goa zuriickzukehren®. Die Oratorianer schickten
diesen Brief einmiitig an den Erzbischof zuriick ¢2. Doch Ende des Jahres
unterwarf sich einer von ihnen Silva Torres, andere waren unschliissig 3.
Die Verwirrung nahm zu, als neue Priester aus Goa nach Ceylon kamen.
Mit List und Trug gelang es ihnen, sich in den Besitz mehrerer Kirchen
zu bringen®. Im Dezember 1844 ernannte Silva Torres in P. Felipe
Gaetano Pietade da Conceigao einen Generalvikar fiir Ceylon 95,

So war die Lage in Indien verworrener denn je. Die Apostolischen
Vikare dringten Rom, ,Gegenmafinahmen® zu ergreifen.

Abberufung des Erzbischofs

Es bestand keine Aussicht, Silva Torres werde ein Breve des Papstes
ohne Regium Placet annehmen, wie klar genug aus dem Brief vom
19. Januar hervorging. Dennoch richtete Gregor XVI. am 1. Mirz 1845
einen ernsten Mahnbrief an den Erzbischof 6. Der Papst beschwert sich,
Silva Torres habe ,einige Ausdriicke der Bestatigungsbullen falsch und

5 Ludwig v. d. hl. Theresia an Fransoni 16. 11. 1844: Scrit. rif. nei Congr.
vol. 9 (1843—1844) fol. 1259—1260 v

7 Silva Torres an Teixeira 19. 2. 1844: A. L. Caixa 36 Mago 2 doc. 37

58 Bonnand an Fransoni 18. 7. 1844: Scrit. rif. nei Congr. vol. 9 (1843—1844)
fol. 1088—1091

58 Ebd.

% Bettacchini, italien. Oratorianer, seit 1842 Missionar auf Ceylon, an
Fransoni 23. 8. 1844: Scrit. rif. nei Congr. vol. 9 (1843—1844) fol. 1124

61 Bettacchini an Fransoni 24. 9. 1844: Ebd. fol. 1126

82 Bettacchini an Fransoni 23. 8. 1844: Ebd. fol. 1124

% Bettacchini an Fransoni 19. 10. 1844: Ebd. fol. 1332

8 Gaetano Antonio, Apostol. Vikar von Ceylon, an Fransoni 9. 7. 1845: Scrit.
rif. mei Congr. vol. 10 (1845—1846) fol. 442

% Bettacchini an Fransoni 15, 2. 1845: Ebd. fol. 62

% ,Quantalaetitia“: Jus Poniificcum V, 858—855. — Acta Gregorii XV1I.
vol. III. 385—387. — Scrit. rif. nei Congr. vol. 10 (1845—1846) fol. 87—88v.
— Hull, Bombay Mission-History 1, 858—855 (englisch).
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entgegen Unserer Absicht® ausgelegt; sein Verhalten in Indien sei ge-
eignet, ,das schlimmste Schisma heraufzubeschworen®.

Das Breve wurde Silva Torres auf direcktem Wege, also ohne das
Regium Placet der portugiesischen Regierung, zugestellt. Fin Duplikat
davon schickte Kardinal Fransoni an Griffiths, den Apostolischen Vikar
von London, damit er es durch den englischen Gesandten in Goa dem
Erzbischof iiberreichen lasse”. Aber alles war vergebens. Silva Torres
tat, als existiere der pépstliche Mahnbrief nicht. Die Patronatspartei
bezeichnete ihn, wie iiblich, als Filschung; er verdiene keine Aufmerk-
samkeit, da er nicht Uiber die portugiesische Krone gegangen sei .

Nach der Thronbesteigung Pius’ IX. wufiten die Anhdnger der Patro-
natspartei neue Parolen auf der indischen Halbinsel zu verbreiten. Der
neue Papst, erzihlten sie, sei mit den Mafinahmen Gregors XVI. und
der Propaganda nicht einverstanden; er verwerfe .Multa praeclare®,
werde es bald aufheben und den Frieden zugunsten der portugiesischen
Krone wiederherstellen®. Das waren vollig aus der Luft gegriffene
Behauptungen. Wie wenig Pius IX. daran dachte, ,Multa praeclare®
aufzuheben, beweisen der Mahnbrief ,, Quanta fuerit® vom 13. Januar 1847
an Silva Torres 7 und ein Breve an Bischof Whelan vom 2. April 1848 71,

Auch dieses zweite Monitorium blieb ohne Antwort und Erfolg. So sah
Pius IX. schon im ersten Jahr seines Pontifikats die Notwendigkeit, auf
die Abberufung des Erzbischofs von Goa durch die portugiesische Re-
gierung zu driangen. Dahin gehend lautete die Instruktion, die er 1847
dem Internuntius geben lie: 1) fiir die Abberufung von Silva Torres
zu sorgen, oder wenigstens die Regierung zu veranlassen, dafl sie dessen
Benehmen miflbillige; 2) zu erkliren, der HI. Stuhl sei bereit, das Pa-
tronatsrecht fiir die Didzesen Goa, Kranganor, Kotschin, Meliapur und
Malakka unter folgenden Bedingungen wieder herzustellen: ausreichende
Dotation der Bischofe, Kapitel, Seminare und Pfarrer; Ernennung ge-
eigneter Ménner fiir die Bischofsstithle; genaue Umschreibung der Dio-
zesen; Beseitigung der Schwierigkeiten zwischen Portugal und den an-
deren Regierungen in nicht-portugiesischem Territorium; Moglichkeit
direkter Verhandlungen des HI. Stuhles mit den Regierungen; Belassung
der Apostolischen Vikare im Patronatsgebiet, bis die vorgeschlagenen

67 15, 7. 1845: Let. e Decr. vol. 332 (1845) fol. 481 v—482

8 Carew, Apostol. Vikar von Kalkutta (1800—1855), an Fransoni 3. 11. 1845:
Serit. rif. nei Congr. vol. 10 (1845—1846) fol. 595—600

% Bonnand an Fransoni 10. 2. 1847: Scrit. rif. nei Congr. vol. 11 ({1847—1848)
fol. 178—179

0 Jus Pontificium VI. P. 1. 30—382. — HurL, Bombay Mission-History, 1, 356—
857 (englisch)

" Scrit. rif. nei Congr. vol. 11 (1847—1848) fol. 769—771. — Secrit. originali
riferite nelle Congregazioni Generali vol. 972 (1849—1850 P. IL) fol. 743—744.
— Biker, Collecgao de tratados XII. 292—294 (portugiesisch). — BuUSSIERRE,
Histoire du Schisme Portugais dans les Indes 325—328 (franzosisch). — HuLr,
Bombay Mission-History. 1. 357s. (englisch)

4 Missions- und Religionswissenschaft 1958, Nr. 4 305



Bischofe im - Konsistorium bekanntgegeben sind; freie Ausiibung der
Jurisdiktion durch die Apostolischen Vikare in der Zwischenzeit 72.

Nur tber den ersten Punkt konnte der Internuntius nach einjéhrigen
Verhandlungen eine Einigung erzielen?. Am 21. Oktober 1848, als
Pius IX. in Gaeta weilte, erklirte sich die portugiesische Regierung be-
reit, Silva Torres abzuberufen, wenn er 1) zum Kommissar der Kreuz-
zugsbulle und 2) zum Koadjutor des Erzbischofs von Braga mit dem
Recht der Nachfolge ernannt wiirde ™. Letztere Bedingung bereitete dem
Papst grofle Sorgen. Doch da der Internuntius in Lissabon seine Zustim-
mung bereits gegeben hatte, ferner, um ein gréfleres Ubel zu vermeiden
und da Silva Torres sich nach wie vor des guten Rufes seiner Gelehr-
samkeit und guter Sitten erfreute, nahm er sie schlieBlich an, verlangte
aber zuvor eine schriftliche Zuriicknahme aller dem HI. Stuhl zugefiigten
Unbilden durch den Erzbischof 75. Im Konsistorium zu Gaeta vom 22. De-
zember 1848 wurde Silva Torres zum Erzbischof von Palmyra i. p. und
im Januar des folgenden Jahres zum Kommissar der Kreuzzugsbulle
ernannt 75,

Kaum hatte Silva Torres von seiner bevorstehenden Abberufung ge-
hort, schrieb er am 21. Januar 1849 einen verletzenden Brief an den
HI. Stuhl, darin er behauptete, niemals etwas gegen die Vorschriften
des Kirchenrechts getan zu haben. Er sei bereit, alle seine Handlungen
zu verantworten?. Am 26. Marz 1849 resignierte er und verlief am
3. April Goa. In einem Hirtenbrief hatte er kurz zuvor seine Ernennung
zum Koadjutor des Erzbischofs von Braga bekanntgegeben. Zum
Bistumsverweser ernannte er D. Joaquim de S. Rita Botelho, der am
7. Mai 1851 zum Kapitelsvikar gewahlt wurde 7. Am 19. November 1850

12 Acta Congregationis particularis vol. 24 (1850—1856) fol. 242 v—243 (Ris-
posta al dispaccio in cifra contenente istruzioni sul Patronato. Lisbona 8.
Maggio 1853)

78 Ehd. fol. 243

7 Allocutio Pii IX. habita in Consistorio secreto die 17 Februarii 1851: Jus
Pontificium VI. P. 1. 118—116. — Acta Pii IX. vol. 1. 265—273. — BUSSIERRE,
Histoire du Schisme Portugais dans les Indes, 284—292 (franzosisch). — HuLr,
Bombay Mission-History. 1. 362—364 (englisch. Auszug)

7 Ebd.

% Ebi.

"7 Hurr, Bombay Mission-History. 1. 361

8 Amaro Pinto Loro, Memoria Historico-Eclesiastica de Arquidiocese de Goa,
132. — Gopinao, The Padroado of Portugal in the Orient (1454—1860), 65,
begrindet folgendermafen die Abberufung des Erzbischofs: Wahrend seiner
ununterbrochenen Pastoralvisitationen unter dem indischen Himmel hatte seine
Gesundheit so sehr gelitten, daft die Gefahr eines friihzeitigen Todes bestand.
Daher rief ihn die portugiesische Regierung zuriick und vertraute ihm einen
hoheren Posten in der portugiesischen Kirche an.

™ Amaro Pinto Lozo, 1. ¢. 97. — Joaquim de S. Rita Botelho, geb. am
30. 10. 1781 in Pangim. Franziskaner. Professor fiir Phil. und Theol. in seinem
Konvent. Dreimal Provinzial der franziskanischen Ordensprovinz. Bistumsver-
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unterschrieb Silva Torres einen ihm vom Internuntius vorgelegten Re-
traktationsbrief, in welchem er alles zuriicknahm, was er in Indien gegen
den Willen des Papstes unternommen hatte. Damit war Pius IX. ein-
verstanden 80, ‘

Es 1aft sich nicht leugnen, dafl Erzbischof Silva Torres durch die eigen-
artige pépstliche Diplomatie in nicht geringe Bedringnis geriet. Nach
dem Wortlaut der pipstlichen Bestitigungsbullen war er ebenso Erz-
bischof von Goa und Metropolit von Indien wie alle seine Vorgédnger.
Andere Bullen hitte die portugiesische Regierung nie angenommen. Sie
verpflichtete den Erzbischof auf diese Bullen. Ein geheimes Breve des
Papstes aber verlangte von Silva Torres die Beobachtung des Breves
~Multa praeclare” und ,anderer Dekrete®, die nicht einmal ndher be-
zeichnet wurden, die die portugiesische Regierung nicht anerkannte, ge-
gen die sie wiederholt protestiert hatte. Wie sollte sich der Erzbischof
entscheiden? Hielt er sich an den geheimen Befehl des Papstes, hitte
ihn die Regierung zur Rechenschaft gezogen, ihn zuriickgerufen, abgesetat,
bestraft. Als Portugiese und iiberzeugter Patriot entschied er sich fiir
seine Bullen und den Befehl der Regierung. Rom aber und die Aposto-
lischen Vikare standen auf dem entgegengesetzten Standpunkt. Fiir sie
waren ,Multa praeclare® und die Propaganda-Dekrete mafigebend. So
war ein verhingnisvoller Jurisdiktionskonflikt unausbleiblich.

Uber die Bedenken, die ,Nuntium ad te® wecken mufdte, setzte sich
Silva Torres hinweg, indem er das Breve vom 8. Juli als Falschung
bezeichnete und Papst und Internuntius vorwarf, sie hétten sich von an-
deren tduschen lassen. In seinem Brief an den Papst befafit er sich lang
und breit mit diesem Breve, ohne freilich das Wort ,Breve® zu ge-
brauchen (er spricht von ,insinuacio”). In seinem Antwortschreiben aber
auf den Hirtenbrief Bischof Fortinis sagt er, jenes Breve, von dem der
Apostolische Vikar spreche (,Nuntium ad te“), sei eine ,triigerische Er-
findung®, eine ,Erdichtung ehrgeiziger Bestrebungen* 81, fiigt aber hinzu:
»Und wenn wir so indiskret gewesen wiren, dem Internuntius etwas zu
versprechen, was unserer Bestdtigungsbulle widersprach, so wire er reich-
lich unklug gewesen, das zu glauben® 82,

Ebenso zwiespiltig ist die Haltung, die Silva Torres ,Multa praeclare®
gegentiber einnimmt. In seinem Brief an Gregor XVI. gibt er unum-
wunden die Echtheit des Breves zu, behauptet freilich, es sei durch seine

weser von Kranganor und Kotschin. Durch kénigliches Dekret vom 28. 2. 1840
zum Bischof von Kotschin ernannt. Von Rom nicht bestitigt. Gestorben im
Februar 1859.

80 Piys IX. an Silva Torres 6. 1. 1851: Jus Pontificium VI. P. 1. 111—118. —
Acta Pii I1X. vol. 1. 276—279. — BussierrE, Histoire du Schisme Portugais dans
les Indes, 304—306 (franzésisch). — Huri, Bombay Mission-History. 1. 365
(englisch).

81 A impostura desmascarada, 21

8 FEbd. 24
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Bestatigungsbullen aufgehoben. Aber in seinen Hirtenbriefen an seine
Didzesanen schlof er sich der Argumentation Carvalhos an und bezeich-
nete ,Multa praeclare” und die iibrigen Propaganda-Dekrete als Werke
des Teufels®s.

Man mag der schwierigen Lage des Erzbischofs Verstidndnis entgegen-
bringen, alle seine Schritte wird man nicht rechtfertigen konnen,

8 _Por que nao queremos acreditar, como obra da Santa Sé, senao como
producgao de Satanaz, esses Breves, e Decretos...“. Hirtenbrief vom 2. Jan.
1846: Scrit. rif. nei Congr. vol. 10 (1845—1846) fol. 691—695

AUSBILDUNG DER GROSS-SEMINARISTEN IN DEN CHINA-
MISSIONEN DER GESELLSCHAFT DES GOTTLICHEN WORTES *

von Joh. Bettray SVD

Nach den Abschlufipriifungen im Kleinen Seminar reichten die jungen
Leute eine Petition um Aufnahme ins Grofe Seminar ein. Danach begann
ein 21/sjdhriges! philosophisches Studium. Die Schwierigkeiten fiir den
chinesischen Seminaristen, Philosophie nach der scholastischen Methode zu
studieren, waren bedeutend. Einmal durch die Forderung einer starken
Abstraktionsfahigkeit, dann durch den Gebrauch der lateinischen Spra-
che2. Die Seminaristen brachten es fertig, enorme Mengen Stoff aus-
wendig zu lernen, ohne ihn jedoch zu verstehen. Darum verwandte P.
A. Czech seit Mitte der 30er Jahre Chinesisch als Unterrichtssprache.
Dieser Wissenschaftler hat sich dadurch, daff er begann, christliche Philo-
sophie in echten chinesischen Termini wiederzugeben, die grofiten Ver-
dienste erworben3. Interessant ist, dafl wverschiedene Professoren des

* vgl. ZMR 42, 1958, 32—38, 125—1833. Verzeichnis der verwandten Abkiirzun-
en S. 32.

1gOSY 15. 8. 1986, Ms.-Original, (verstimmelt). Diese Studienordnung des Se-
minars von Yenchowfu gibt 21/z Jahre an, auch in alterer Zeit werden 2'/2 Jahre
angegeben. Tatsdchlich aber wurden, wenigstens in der jiingeren Zeit, nur zwei
Jahre Philosophie gegeben (P. A. Czech Br 9. 12. 1955; P. H. Schmitz Br
23. 11. 1955).

2 Um diese Schwierigkeit einigermaflen zu umgehen, hatte P. Th. MirrLEr
zusammen mit P. Scunuseneerc OFM eine Terminologia philosophica heraus-
gegeben (Anfang der 20er Jahre).

* P. Czech dozierte an der Fu-Yen-Universitdt in chinesischer Sprache schola-
stische Philosophie. Er verdffentlichte in dieser Sprache ein Handbuch der Logik
und der Erkenntnistheorie (P. A. Czech Br 4. 12. 1955; T. Z. 296).
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Grofien Seminars in Yenchowfu den Wert der scholastischen Methode
fir die Chinesen sehr betonen 4.

Handbuch fiir Philosophie war in den SVD-Seminaren das lateinische
Lehrbuch von Reinstadler 5. Die Examina wurden schriftlich und miindlich
gemacht 8. Die Philosophiegeschichte wurde (in jiingerer Zeit) meist von
einem chinesischen Priester doziert. Besonders stark wurde die Geschichte
der chinesischen Philosophie betont. Es wurden auch chinesische philoso-
phische Werke unter Anleitung eines weltlichen Herrn gelesen?, aber
wohl kaum im Sinne systematischer Forschung, Vergleichung und Ein-
gliederung in die christliche Philosophie.

Weitere Facher in der Philosophie waren Exegese, Patrologie und
Katechetik. Katechetik wurde deswegen frither gegeben, weil die Semi-
naristen nach der Philosophie das Probationsjahr zu absolvieren hatten.
Chinesisch wurde wihrend der ganzen Philosophie in sechs Wochen-
stunden gegeben. Monatlich wurden zwei chinesische Aufsitze geschrie-
ben. In dieser Zeit pflegte man besonders die alte Sprache. Daraus ist
ersichtlich, dafl die Missionare den grofiten Wert auf eine grindliche
sprachliche Ausbildung legten.

In Kansu pflegte man auch die Naturwissenschaften in der Philosophie.
Man beniitzte dazu die Biicher der Mittelschule-Oberstufe, woraus wohl
hervorgeht, dafl das Kleine Seminar dort das Ziel der chinesischen Mittel-
schule nicht ganz erreichte. Man bedenke aber, dafl die Kurse erst seit
1940 durchgefithrt wurden, da friher die Oberstufe der Mittelschule in
Yenchowfu gemacht wurde. Auch Thomaslektiire und Englisch wurden
gepflegt. Der Fortschritt der Seminaristen in der Philosophie war, wie
P. Fr. Fuchs, Visitator der Chinamission SVD, berichtet, leistungsmaflig
dem europaischen Durchschnitt ebenbiirtig. —

Meist schlof sich an die Philosophie, aus besonderen Griinden auch
an die Mittelschule, das Probationsjahr an. In der Studienordnung von
Yenchowfu heifit es daruber: ,Probezeit: Gewohnlich nach der Philoso-

4 P. A. Czect — Quid de studio philosophiae sentiam (CCS 1940, 143—159).
Dazu P. H. KéstEr: — Quantum pondus philosophia perennis excultae Sinarum
vitae afferre valeat (CCS 1933, 927—940). Die Selbstkritik des Verf. iiber diesen
Artikel (T. Z. 289) scheint zu stark zu sein. Auffallend ist, daff Dr. THADDAUS
Hanc in seinem Vortrag ,Die geistige Situation im heutigen China und die
Moglichkeiten des Christentums® auf der missionswissenschaftlichen Studien-
woche 1956 in Wirzburg ganz dhnliche Ideen vortrug. Hanc fordert geradezu
eine streng systematische Theologie nach den Methoden des Westens fir den
Osten. In dieser Richtung liegen auch andere Vorschlige 6stlicher Wissenschaft-
ler, wahrend Vertreter des Westens im Osten vielfach davon grundverschiedene
Tendenzen verfolgen.

5 Ein offenbar bewahrtes Handbuch, wenn es bald nach dem Tode des Verf.
(4. 4. 1935) bereits in 16. Auflage erschien (Besprechung s. Sacerdos in Sinis
1938, 119).

¢ cfr. CCS 1941, 259—261

7 P. H. Schmitz Br 23. 11. 1955
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phie machen unsere Seminaristen in der Mission ihre Probezeit. Dieselbe
-dauert ein Jahr. Woméglich verbringen sie diese nicht ausschlieflich als
Lehrer in einer Residenz, sondern wenigstens zur Hélfte auf dem Lande
als Katechisten. Nach der Beendigung der Probezeit stellt ihnen der
Missionar ein Fithrungszeugnis aus, von dem zum grofien Teil abhingt,
ob der Seminarist seine Studien fortsetzen darf oder nicht8.“ Die
meisten Missionare waren fur die Probation, manche sehr stark. Immer-
hin ist auffallend, wie reserviert sich das erste chinesische Nationalkonzil
zu dieser Frage auflert®. Es ist auch bekannt, daf} sich der frithere Ap.
Delegat C. Costantini gegen die Probation aussprach. Tatsichlich
gibt es Grinde fiir und wider, und beide sind nicht von der Hand zu
weisen. Will man das Ergebnis dieses Probejahres zum Mafistab der
Einrichtung an sich machen, so tiberwiegt wohl die positive Seite hinsicht-
lich Bewahrung und spiterer stdrkerer Befruchtung der theologischen
Studien 10.

Die extensive Behandlung der theologischen Studien konnen wir uns
ersparen, da hierin wenig aufscheint, was nicht auch fiir europdische
Seminarien Giiltigkeit hétte. Man bentitzte die tiblichen Manualien und
folgte dem iiblichen Studiengang. Hinsichtlich der Apologetik fillt auf,
daf} die heidnischen Religionen mehr oberflichlich behandelt wurden. Die
Griinde dafiir? Fehlen der Literatur, zu wenig Zeit von Seiten der
Professoren, mangelnde Vorbildung in diesen Fragen!l.

Die sinologischen Studien wurden fortgesetzt. Der eigentliche strenge
Unterricht in Chinesisch fiel fort, es mufiten aber monatlich Aufsatze
geschrieben werden. In sprachlichen Klubs wurde auch die Vervollkomm-
nung in Chinesisch und Deutsch betrieben. Speziell in Yenchowfu arbeite-
ten Seminaristen mit an der Herstellung der Zeitung Pai-hua Pao und
an der Ubersetzung von Buchern.

Die Lehrer in Yenchowfu brachten in alterer Zeit die Vorbildung mit,
die sie im Scholastikat der Gesellschaft in St. Gabriel-Médling empfangen
hatten. Seit ,Deus scientiarum Dominus® trat ein immer zahlreicher
werdender, eigens vorgebildeter Dozentenstab ins Grofie Seminar ein 12,

8 OSY, H. Man schickte die Seminaristen nicht zu jedem Missionar, sondern
nur zu solchen, denen man ein ruhiges und nichternes Urteil zutrauen konnte.
¥ Primum Concilium Sinense, Zikawei 1929, n. 676, p. 216

10 Chinesische Mitglieder der Gesellschaft brauchten das Probatorium nicht zu
machen. Thnen wurde das Noviziat als solches angerechnet. In dieser Tatsache
sahen die chinesischen Weltpriester einen Mangel. Man wird andererseits das
Argument: In Europa gibt es eine solche Probation nicht, also darf man sie auch
den Chinesen nicht zumuten, wohl nicht halten konnen, denn die Probation ist
in der einen oder anderen Form auch in Europa in Ubung.

1 P. R. Conrady Br 1. 12. 1955; cfr. CCS 1940, 539

12 Ersichtlich aus den Katalogen der Gesellschaft. Fiir 1938 werden drei Pro-
fessoren des Groflen Seminars von Yenchowfu erwihnt, die durch die Schule
der Gregoriana gegangen waren (A. S., Nachricht aus Yenchowfu vom 17. 6.
1938).
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Was im vorhergehenden Aufsatz vom Kleinen Seminar gesagt wurde,
gilt auch vom Groflen Seminar. Die Erziehung der Grofl-Seminaristen
war praktisch die gleiche, wie sie auch Scholastikern der Gesellschaft
geboten wurde, und zwar sowohl hinsichtlich der Tages- und der Lebens-
ordnung, wie auch hinsichtlich der Ubung der Frommigkeit. Man hat ein
wenig den Eindruck, dafl vor allem die Ubungen der Frommigkeit zu
vielgestaltig waren.

Wenn die jungen Leviten die Priesterweihe empfangen hatten, erhob
sich die Frage nach ihrem Unterhalt. Um in dieser Sache nicht Unrecht
zu tun, ist zu bedenken, dafl die Mission es war, die den jungen Menschen
praktisch die gesamte Ausbildung vermittelte, die den Seminaristen oft
nur wenig kostete. Die Manualien der jingeren Zeit verfugen, dafl chine-
sische Weltpriester 300 hl. Messen jdhrlich in Intention der Missions-
prokur zu zelebrieren hatten. Uber die 65 weiteren Intentionen konnten
sie frei verfiigen. Diese scheinbar unbillige Forderung wurde aber da-
durch wieder aufgehoben, dafi die Mission den Weltpriestern, die auf
den Titel der Mission geweiht worden waren, alles Notwendige an
Nahrung, Kleidung, Paramenten etc. zur Verfiigung stellte. Auf diese
Weise erhielt der Klerus die 800 a. i. Episcopi wieder zuriick. Auflerdem
erhielt jeder chinesische Pfarrer jahrlich 400 chinesische Dollar (1 Dollar
= 2 alte RM), ein Kaplan 350 Dollar als Saldr. Dieses Geld war fur
die Priester personlich. Dazu erhielten sie Geld fiir die Kirche, fiir Ker-
zen, Meflwein, oder sie empfingen solche Gebrauchsgegenstinde direkt 3.

Erkrankte ein chinesischer Weltpriester, oder wurde er durch Alter
arbeitsunfihig, so sorgte die Mission fiir ihn. Auch trug die Mission die
Begrabniskosten fiir einen verstorbenen Priester. Fiir den verstorbenen
Priester wurde von allen Priestern eine hl. Messe gefeiert, deren Stipen-
dium die Missionsprokur gab. Andererseits wurden die Weltpriester auf-
gefordert, zum Zeichen der briiderlichen Liebe fiir einen verstorbenen
Priester SVD einmal das hl. Opfer darzubringen 14.

Man mifite noch auf vieles hinweisen, etwa auf die Ordnung der
Prazedenz, die ausschlieflich nach dem Weihejahr bestimmt wurde, auf
chinesische Priester in hoéheren Stellungen als Dekane, Teilnehmer an
Synoden, als Bischofe bis hinauf zum Kardinal, auf das Verhiltnis des
europdischen zum chinesischen Klerus, auf die Bewahrung des chine-
sischen Klerus in der Kommunistenzeit, soweit das bekannt ist, und auf
anderes. Doch wiirde das den Rahmen des Themas tberschreiten. Es mag
aufgehoben werden fiir eine groflere geplante Arbeit. Abschliefend darf
man ein Wort von Bischof Henninghaus, dem warmherzigen Freund des
chinesischen Klerus, bringen: ,Alles in allem ist der chinesische Klerus
eine grofie Zierde der Kirche. In seiner Berufstreue, seiner Frommigkeit,
13 Missionarsbericht.

4 Nach den verschiedenen Manualien der Suidshantung-Mission, die im wesent-
lichen auch fiir andere Missionen SVD in China galten.
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seiner Sittenreinheit und seinem gehorsamen Sinn nimmt er unter der
Corona Clericorum sicher einen hervorragenden Platz ein.* ,Ein Volk,
das solche Priester hervorbringt, kann fur das Christentum nicht auf
immer verloren sein15.*

Vergleich der Studienordnung von Yenchowfu mit dem Directorium
Seminariorum im Groflen Seminar

Philosophie
Facher Yenchowfu Dir. Sem. (p. 485)
Philosophie 21/ Jahre, 6—8 Std. 2 Jahre, 8 Std.
Phil.geschichte 2—3 Sem., 2 Std. Im 2. Sem. d. 2. Jah-
res 3 Std. (n. 71)

HI. Schrift .22 Jahre, 3 Std.: Evv, Apg 2 Jahre, 2 Std. Intro-

(mehr pardnetisch) ductio empfohlen

(n. 1226)

Patrologie wahrend des ganzen Kurses —-

2 Std.
Katechetik 1 Sem., 2 Std. —
Chinesisch wahrend des ganzen Kursus 2 Jahre, 8 Std.

6 Std., monatl. 2 Aufsitze
Deutsch wihrend des ganzen Kursus  Lingua extera,

3 Std. Grammatik u. Ubun- 2 Jahre, 2 Std.

gen. Nach dem 2. Kriege:

Englisch, private Pflege des

Deutschen
Physiologie unklar fiir Yenchowfu; »Scientiae“: 2 Jahre,

in Kansu: Physik, Chemie, 3 Std.

Biologie. (Nach dem Lehr-

plan von Yenchowfu: 1 Jahr,

2—3 Std.)
Gesang wochentlich 2 Std. 2 Jahre, je 1 Std.
Thomaslektiire 1 Std., wahrscheinlich 2 Jahre —
Englisch s. Deutsch s. Lingua extera

Theologie

Dogmatik 3 Jahre, 6 Std. 3 Jahre, 5 Std.
Apologetik 1 Jahr, 6 Std. 1 Jahr, 5 Std.

Moral

% MB 1906/07, 6—7
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Introductio

1 Jahr, 2 Std.

s. Philosophie

Exegese 81/s Jahre, keine Angabe 4 Jahre, 3 Std.
der Std.
Aszetik wochentlich 1 Std. 4. Jahr, 1 Std.
Kirchengeschichte 2 Jahre, 3 Std. 4 Jahre, 2 Std.
Homiletik 1 Jahr, 1 Sem. Theorie, 3 Jahre, 1Std (Kate-
1 Sem. Praxis; dazu notiert:  chetik, evt. Pidagogik
1t/ (Std.) sollen einbezogen
werden [n. 75])
Liturgik 3 Sem., 3 Std. 4 Jahre, 1 Std.
Pastoral 1 Jahr, 1. Sem. 3 Std,, 4. Jahr, 2 Std. (besser
2. Sem. 2 Std. oder immer im 2. Sem.: n. 76)
2 Std.
Jus can. 3 Sem., 3 Std. 1. Jahr 8 Std., dann
8 Jahre 2 Std.
Gesang wochentl. durchgehend 2 Std. 4 Jahre, 1 Std.
Chinesisch monatl. ein Aufsatz —_

DIE RELIGION DER BANTU
IM SUDEN TANGANYIKAS

von P. Chlodwig Hornung O.S. B.

Der Siiden Tanganyikas wird ausschlieBlich von Bantu bewohnt, das
Innere von Wangoni und den von ihnen beherrschten oder beeinflufiten
Wandendeule, Wahyao, Wanyasa, Wapangwa und Wabena, der 6stliche
tieferliegende Raum von den voneinander unabhdngigen Stimmen der
Wangindo, Wamwera, Wamakua und das siidliche Hochland von Wa-
makonde. Diese Stimme unterscheiden sich hauptsdchlich der Sprache und
zum guten Teile auch den Sitten und Gebriauchen nach. Wenn man auch
bei allen eine gemeinsame Ursprache feststellen kann, so sind die Sprach-
unterschiede heute doch so grof, daff gewisse Stimme sich nicht unter-
einander verstehen. Auch Volkssitten haben sich gedndert; so haben die
ostlichen Stimme die Beschneidung, wahrend die Wangoni und die von
ihnen beeinflufiten Stimme sie ablehnen.

Ahnlich ist es mit der Religion. Der Kern und die Grundgedanken
sind hier allen gemeinsam, die Art der Befolgung, die religiosen Ge-
brauche, die Riten etc. aber verschieden. Im folgenden sollen mehr die

Grundziige herausgeschilt werden, und zwar nur die der Religion der
Bantu®.

1 Uber diese Religion bzw. Religionen vgl. J. AMmann: Afrika am Scheidewege.
In: Anzeiger fiir die kath. Geistlichkeit 67, 1958; G. W. B. HunrtiNnGFORD/
C. R. V. BerLL: East African Background. London 1950, 29—40; ]J. Kowmsa:
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Alle oben genannten Stimme huldigen einem Ein-Gott. Dieser hat
nach Stimmen verschiedene Namen; aber sein Dasein, sein Wirken und
seine Eigenschaften sind allen bekannt. Die Wangoni heiflen ihn Cha-
panga (vom Verb kupanga = aufbauen, schaffen, ordnen). Von diesen
mogen die Wandendeule den Gottesnamen iibernommen haben, wenn
dies nicht umgekehrt ist. Vorldufig mufl diese Frage offen bleiben. Die
Wamatengo nennen ihn Chapangana, die Wamwera Achipanganya und
die Wanyakusa Chiala (oder Shala) und Mwikemu. Ebenso haben die
Wabena und Wapangwa eine eigene Bezeichnung, nidmlich Nguluwi
(Ngulufi). Dieser Name wird verschieden erklart, diirfte aber ,Donnerer®
bedeuten. Die Wanyasa sprechen von Chamulungu (Mlungu), von dem
das Swahili-Wort (= Gott) abgeleitet ist. Man hért aber auch Chinan-
gunga, was wohl den gleichen Wortstamm hat.

Alle Stamme weisen diesem Gott die gleiche Aufgabe und Titigkeit
zu. Fir alle ist er der Schopfer des Weltalls, der alles sichtbare sonder
Miihe erschaffen hat, ohne Helfer und Material zu haben, das er zur
Schaffung benutzt hitte. Er ist der eigentliche, der einzige, der schlechthin
allmachtige Gott, dessen Macht von niemanden ibertroffen wird. Thm
gehort alles und er kann tiber alles, tiber Leben und Tod verfiigen, wie
er will. Er ist der Allherr, dem alles untertan ist.

Seine Schopfungstat entsprang nicht aus irgend einer Notwendigkeit.
Aus villig freiem Willen rief er die Welt und alles Sichtbare hervor. Sein
allmachtiger Wille ist in der Ordnung der Dinge erkennbar. Fragt man
nach dieser, so sagt der Bantu, dafl Chapanga (Nguluwi etc.) es so ge-
wollt habe.

Weil diese Ordnung als gut empfunden wird, hilt man Gott fiir gut
und wohlwollend. Er heifit ,giitiger Vater®, — ,Vater®, weil alles in
ihm seinen Ursprung hat. Im besonderen ist er der Vater der Menschen,
da sich natirlicherweise auch der Bantu nicht von anthropomorphischen
Ideen freihalten kann: von Gott stammt alle Vaterschaft. Diese wirkt in
der Zeugung unter den Menschen weiter.

Aus diesem Vaterschaftsgedanken ist die soziale Struktur des Stammes
entsprungen. Chapanga, der Vater aller, teilte seine Vaterschaft dem Be-
grunder der Sippe mit, und dieser erzeugte dann in der gleichen Kraft
seine Nachkommen, die ihm deshalb vollstindig unterstehen. Er verfugt
tiber sie, wie Chapanga tiber die Menschen verfiigt.

Wie Chapanga als Schopfer und Allherr das Recht hat, jedwede Ver-
chrung zu fordern, so auch der Sippenilteste, der in Chapangas Kraft
seine Nachkommen erweckt hat. So ist die fiir den Bantu typische Ah -

Die Frommigkeit des heidnischen und christlichen Mgoni. St. Ottilien (1953);
Tu. OnM: Stammesreligionen 1m siidlichen Tanganyika-Territorium. Koln u.
Opladen (1958) mit weiteren Literaturangaben; C. Youne: Contemporary
Ancestors. London s. a., 124—157 (Red.)
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nenverehrung, der Mahokaglaube, entstanden (Mahoka = die Ah-
nengeister). Weil dem Schopfergott gottliche Verehrung gebiihrt, so
haben die Mahoka als Teilnehmer an der Schopferkraft das Recht, gott-
liche Verehrung zu verlangen. So hat sich eine Art Polytheismus gebildet,
der in der religiosen Gedankenwelt des Bantu vorherrschend geworden
ist. Gott ist iiber alles und alle erhaben, auch iiber die Mahoka, die ihm
untergeordnet sind und gleichsam seine Stelle vertreten. So ist er im
wahrsten Sinne Hochgott.

Vergleicht man die Auffassung der Bantu tiber den Hochgott mit der
Genesis, so findet man zweifelsohne viele Parallelen. Da sich hier keine
Entwicklung zum Héheren feststellen 1dfit, sondern vielmehr eine De-
generation, so wird man fiiglich annehmen miissen, dafl dieser Hochgott-
glaube aus den ersten Offenbarungen Gottes an die Menschheit gerettet
wurde. Der Mahokaglaube konnte sich nur aus der Abschwichung des
Hochgottglaubens bilden, was weiter unten ersichtlich wird.

II

Nach iibereinstimmender Annahme der Bantu zog sich der Hochgott
nach der Schopfungsarbeit von der Schopfung zuriick. Er sah, dafl die
Menschen sehr viele Anliegen haben und ihn unablissig mit Bitten tber-
hiufen. So trennte er sich von ihnen. Er ging weit weg, stieg in die
Himmelshohen hinauf und baute sich daselbst ein Dorf, in dem er
glicklich und in gréftem Wohlbefinden lebt. Die Menschen aber lief} er
allein. Damit ist nicht gesagt, dafl Gott sich iiberhaupt nicht mehr um sie
kiimmern wiirde oder sie gar tun und handeln liefe, wie es ithnen be-
liebte. Noch zeigt er seine Macht im Donner und im Blitze. Er erschiittert
die Menschen durch Erdbeben, segnet sie mit guter Ernte oder bestraft
sie durch Trockenheit wihrend der Feldbauzeit. Im grofien und ganzen
freilich will er seine Ruhe haben und nicht von den Menschen zu sehr
beldstigt werden.

Diese Vorstellungen von Gott entsprechen der Auffassung des Bantu

itber einen grofen Herrn, der sich nicht mit Kleinigkeiten und Alltaglich-
keiten abgibt. Diese sind Aufgabe der kleinen Herren. Der Grofiherr,
und vor allem der Hochgott wiirde zu leicht seine Ehre und vor allem
die Achtung seiner Untertanen verlieren. So wurde Chapanga aus
der Alltiglichkeit dieser Welt herausgenommen, fiir die seine ihm unter-
geordneten Diener, die Mahoka, da sind.
Da die Ahnen einstmals an der Schopferkraft des Hochgottes in der
Zeugung teilgenommen haben und fiir ihn unter den Menschen arbeiten,
verdienen sie dhnliche Verehrung wie er, so wie ein Unterhduptling, der
die Obliegenheiten des Oberhduptlings verrichtet, an dessen Ehre und
Achtung teilnimmt.

Der Hochgott empfingt durchaus gottliche Verehrung und Anbetung.
Bei auBerordentlichen Wechselfillen des Lebens, zur Zeit grofier und
gefahrlicher Trockenheit, bei allgemeinen Seuchen und Krankheiten be-
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steigt der Bantu einen traditionsbestimmten Berg und bringt dort sein
Opfer dar. Dabei weif} er gut, dafl eine kleine Opfergabe nichts niitzt. Der
Hochgott ist ein grofler und gewaltiger Herr. Einen solchen kann man
nur durch einen groflen Stier oder im Falle von Armut zumindestens
durch einen Geifibock gilinstig stimmen.

Auch bei anderen Gelegenheiten weifl man sich vom Hochgott abhin-
gig. So opfert der Mndendeule ihm vor der Jagd. Die Wabena und
Wapangwa bauen ihm eine Opferhiitte auf einem Bergabhang oder gehen
zu einem einsamen See, wo sie um Fruchtbarkeit ihrer Tiere bitten und
dabei stets ihr Opfer darbringen. Die Wanyasa opfern ihm besonders
grofle Fische, um ihn um Segen auf ihren Fischziigen zu bitten. Als Ort
der Darbringung dient meistens der Nyasasee oder ein grofler Fluf}. Bei
bedeutenderen Angelegenheiten jedoch ziehen auch die Wanyasa einen
Berg vor. Opfer auf Bergen gelten allgemein dem Hochgott. Auf Bergen
glaubt man, ihm niher zu sein, da er oben wohnt. Das gleiche kann man
von einem Opfer am Seeufer annehmen, da der Bantu im Spiegel des
Sees den Himmel heruntergebracht sieht.

In fritheren Zeiten mogen noch viele andere Opfer dem Hochgott ge-
golten haben. Wenn der Bantu auf Reisen ging, so opferte er eine Hand-
voll Wasser am ersten Bach, den er iiberquerte. Gleich nach Aufbruch
las er vom Wege einen Stein auf, um ihn dann bei einer Briicke oder an
sonst einem ihm geeignet dinkenden Ort hinzuwerfen. Im ersteren Falle
wollte er um Verhinderung von Durst widhrend der Reise bitten, im
anderen um Schutz auf dem Wege, um Verhiitung von Hindernissen und
Gefahren, besonders von einer Fufiverletzung. Wenn solche Opfer bei
vielen Bantustimmen den Mahoka gelten, so ist doch sicher, dafl sie auch
dem Hochgott dargebracht wurden.

Das gleiche gilt von den Primitialopfern. Die Wangoni eignen
solche den Mahoka zu. Aber iltere und mehr sefhafte Stimme wollen
damit ausschliefflich oder fast ausschlieflich dem Hochgott danken.

Im gewohnlichen Leben denkt der Bantu hdufig an den Hochgott. Das
wunderbar tiefe Blau des Himmels und die leuchtend-weiflen Wolken er-
innern ihn an den Hochgott und lassen ihn sagen: ,Das hat Chapanga
(Chiala etc.) gemacht.“ Wenn der grollende Sturm mit Blitz und Donner
durch die Berge braust oder tiber die weite Steppe fegt, sagt er: ,Cha-
panga ist verdrgert®. In solchen Fillen kann er sogar ein gelibdedhn-
liches Versprechen machen. Wenn ein Mensch leichtsinnig schwort, so
warnt man ihn: ,Chapanga hort es.“ Man firchtet sich vor seiner Strafe.

Man beleidigt ndmlich den Hochgott nicht umsonst. Wenn man ihn
vergifit, frivol auf seinen Namen schwort, gar ihn lastert und verwiinscht,
zeigt er seine strafende Hand. Er verweigert den notwendigen Regen,
vernichtet durch Wolkenbriiche und anhaltende Nasse die Ernte, sendet
Ungeziefer, vor allem die Wanderheuschrecke auf die Felder und Fluren,
vermehrt Affen und Schweine und 1afit menschenfressendes Raubwild,
wie Lowen und Leoparden, auf die Menschheit los; vor allem aber er-
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schldgt er Frevler mit seinem Blitz, wie tiberhaupt jeder plbtzliche, durch
Unglicksfédlle hervorgerufene Tod dem Hochgott zugeschrieben wird.
Man glaubt, dafi altersschwache Greise von Chapanga als dem Herrn
iiber Leben und Tod aus dem Leben gerufen werden.

Trotz der allgemeinen Achtung und Verehrung spielt der Hochgott
im tdglichen Leben des Bantu nicht die Hauptrolle. Den grofleren Platz
nehmen entschieden die Mahoka ein. Chapanga lebt oben; er ist nicht
mehr unter den Menschen; aber die Mahoka, die ihren Aufenthaltsort
auf einem Baum, in einer verlassenen Hitte oder auf dem Firstbalken
des Wohnhauses haben, sind naher und kiimmern sich eher um Kleineres
und Alltagliches. Sie sind kleine Herren, brauchen keine grofien Opfer-
gaben und wissen vor allem um Leid und Freud der Sippe, die sie selber
ins Leben gerufen und frither auch beherrscht haben. Wahrend ihrer
Lebenszeit lernte man ihre viterliche Giite und Sorge kennen. Spielen
freilich durfte man mit ihnen nicht. Schon wéhrend ihres Lebens mufite
man sie sehr ehren und ihnen jede Achtung erweisen; denn als Vorsteher
der Sippe konnten sie strafen, sogar in empfindlicher Weise: Sie mochten
Unbotmifligen die Teilnahme am gemeinsamen Sippenvermogen ver-
weigern, vor allem dadurch, dafl sie gewisse, nicht gerichtlich verhdngte
Strafen fiir ein Sippenmitglied zahlten, dafl sie nicht in den Kauf einer
Frau fiir einen Sohn oder Enkel einwilligten. Am hértesten war die
Strafe, wenn ein Mitglied aus der Sippe ausgestofien wurde und hilf-
und haltlos sich den Lebensunterhalt erwerben mufite. Der Bantu, der
von einem Vater oder gar Sippendltesten nur Angenehmes erwartet und
ihn nur unter solcher Bedingung gut nennt, wird in seiner egozentrischen
Art ohne weiteres seinen Alten bose heiflen und niemals versuchen, die
Bedeutung einer Strafe zu verstehen. Einen bosen Mann aber hat man
zu furchten. So wird auch der strafende Sippenvorsteher als béser Mann
gefurchtet, wenn er nicht zu willen ist oder straft. Deshalb verehrt der
Bantu nicht nur seine Mahoka, sondern fiirchtet er sie auch. Gewohnlich
hat seine Furcht wenig von jener kindlichen Furcht, die wir reverentia
filialis heiflen. Der Bantu fiirchtet die Mahoka, weil sie bose sein konnen,
und, wie ithm die Erfahrung zeigt, auch gelegentlich wirklich bose sind.

Der Bantu glaubt, dafl die Mahoka den Segen des Hochgottes von den
Feldern hinwegnehmen, daf sie der Sippe Krankheiten schicken und dafl
sie sogar Kinder sterben lassen konnen. Hat sich der Bantu beim Zauber-
doktor iiberzeugt, dafl sein Ungliick von den Mahoka herriihrt, so fragt
er sich keineswegs, ob sie auch Griinde fiir ihr Tun hatten, sondern sagt
unumwunden, dafl seine Mahoka oder ein bestimmter Lihoka (Fin-
zahl) eben bése auf ithn oder auf die ganze Sippe sind bzw. ist.

So fiirchtet also der Bantu seine Mahoka ernstlich. Ja, er hilt sie viel
hédufiger fiir bose als fiir gut. Machtlos, wie er ist, bleibt ihm kein anderer
Weg, als sie gut zu stimmen oder in guter Stimmung zu erhalten mit
Hilfe héufiger Opfer.
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Der Bantu kennt viele Opfer an die Mahoka, so die oben genannten
Reise- und Primizialopfer, die in fritheren Zeiten ziemlich allgemein nur
dem Hochgott dargebracht wurden. Aus der Furcht vor den Ahnen-
geistern werden diese Opfer heute bei den Wangoni und anderen Stam-
men diesen zugeeignet. Dann gibt es Opfer von Bier, Mehl, Feldfriich-
ten und vor allem Schlachtopfer. Als Opfertiere dienen meistens ménn-
liche Tiere. Nur im Notfalle, d. h. wenn keine solchen vorhanden sind,
konnen auch weibliche Tiere geopfert werden. Am haufigsten werden
Héhne geopfert. Oft miissen aber auch Ziegenbocke ihr Leben lassen. Bei
besonders ernsten Fallen wird ein Stier, ja sogar der Herden- und Zucht-
stier geopfert. Solche Fille konnen eintreten, wenn der grollende Ahnen-
geist ein bedeutender Mann wahrend seines Lebens war oder wenn der
Anlafl selber von grofler Wichtigkeit ist.

In all diesen Fillen handelt es sich um wirkliche und eigentliche Opfer.
Im Opferritus sind alle wesentlichen Elemente des Opfers vertreten. Man
kann hier nicht von einer Nur-Ahnen-Ehrung sprechen; denn der Bantu
selber spricht nur von Verehrung, obwohl er diese beiden Begriffe sach-
lich und sprachlich wohl unterscheidet.

Einen besonderen Platz nehmen die Totenopfer ein. Diese sind nach
Sippen verschieden. Manche bringen schon am Beerdigungstag sclber ein
Opfer dar, und zwar ein Schlachtopfer. Die Hinterbliebenen sagen, dafl
sie ihren Toten nicht mit leeren Handen zu ihren Mitmahoka schicken
konnen. An diesem Opfer nehmen die Anverwandten und Totengriber
teil.

Am Tage der Haupttotenklage bringen alle Sippen und Stamme so-
wohl ein Bier- als auch ein Schlachtopfer dar. Alle Dorfbewohner und
vor allem alle Anverwandten nehmen daran teil. Meistens verwandelt
sich dieser Tag wohl wegen der grofien Menge des Bieres zu einem
Feste, wo zuletzt getanzt und gesungen wird.

Einen eigenen Tag haben viele Sippen fiir das Totengedédchtnis. An
diesem wird fast in allen Stdmmen das Grab zum letztenmale besucht
und auf demselben, nach Sippen verschieden, Bier und ein Tier geopfert.

Der Opferplatz ist gewdhnlich die Stétte, die als Wohnung der Mahoka
gilt. Das ist vor allem ein besonderer Baum oder eine verlassene Hiitte;
gelegentlich findet man eigene zu diesem Zwecke errichtete Mahoka-
hiitten. Diese kannten frither vor allem die Wangoni. Aber auch andere
Stamme bauten und unterhielten solche.

Am hiufigsten werden die Mahokaopfer am Nachmittag oder frithen
Abend dargebracht. Dabei sondert man das Herz, einen Teil der Leber
und etwas Blut ab und stellt es unter den Baum oder unter das Vordach
oder in die ev. vorhandene Mahokahiitte. Das iibrige Fleisch wird den
Frauen iibergeben, die das Opfermahl bereiten, an dem alle teilnehmen,
falls sie am Opfer selber teilhaben wollen. Mehl, Bier, Feldfriichte etc.
werden in ahnlicher Weise dargebracht. Auch da sondert man einen oft
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recht kleinen Teil fiir die Mahoka aus und verzehrt oder trinkt das
iibrige.

Nach Auslesung der Opfergabe und etwaigem Schlachten des Tieres
setzen sich alle um den Opferplatz, die Manner getrennt von den Frauen.
Der Alteste spricht das Opferungsgebet. In neuerer Zeit wurde beobach-
tet, daf auch ein anderer, der Versammlung genehmer Mann die Opfer-
handlung vornahm, nidmlich vor allem dann, wenn das Sippenoberhaupt
ein Christ war.

Der Mahoka-Kult ist den erwihnten Bantustimmen gemeinsam; auch
die religiosen Grundgedanken sind hier mit geringen dufleren Variatio-
nen die gleichen. Was den Charakter des Kultes angeht, so lastet ein
gewisser Druck, ein schicksalhafter Zwang auf den Bantu, die von der
Freiheit der Kinder Gottes in der christlichen Religion nichts wissen. Wie
die Bantu auf Gedeih und Verderb der Sippe anhdngen und den Alte-
sten unterworfen, ja gleichsam ausgeliefert sind, so fuhlen sie sich auch
den Mahoka gegeniiber wie Sklaven. Es mag unter ihnen Frivole geben.
Aber diese glauben genauso wie die ,Frommen® an die Macht der Ah-
nengeister und sind sich bewufit, dal sie nach dem Tode nicht deren
Gemeinschaft teilen, nicht mit ihnen sich der Totenopfer erfreuen diirfen,
sondern ausgestofien in der Gegend herumschweifen miussen. Sie glauben
somit an ihre kiinftige Strafe, lassen sich aber nicht zu sehr davon be-
eindrucken, weil sie meinen, dafl es in anderen Sippen Ahnliche gibt
wie sie, und sie selber dann mit diesen Gemeinschaft pflegen kénnen.
Auch wissen sie den Weg, sich Opfer von den Menschen zu verschaffen.
Sie brauchen diese nur zu belistigen, um sich solche zu erzwingen. Wie
die Forschung zeigt, werden gerade jene ausgestoflenen Geister haufiger
mit Opfern bedacht. Die Ausgestofenen, Ehemalig-Frivolen vermehren
nicht wenig jene knechtische Furcht, unter der die Bantu stehen. Nie
fiihlen sie sich vor der Strafe, der Rache und den ungerechten Quilereien
der Mahoka sicher.

In einzelnen Stimmen, wie bei den Wamwera und Wamakonde, glaubt
man noch an eine andere Macht, die die Menschheit bedriickt und in
Furcht hilt. Nach den Wamwera und Wamakonde hat Chapanga, nach
dem Abschied von der Welt, einen Diener als Stellvertreter auf die
Erde gesandt. Dieser heifit bei den Wamakonde Nachindenga und bei
den Wamwera Ndondocha. Auch unter den Wandendeule mag jener
Glaube in verschwommener Weise vorhanden sein, obwohl sie nichts
Genaueres darliber aussagen konnen. Es ist nicht klar, ob er unter den
Bantu bodenstindig ist. Dieser Diener trdgt dhnliche Ziige wie der Shai-
tan der Waswahili, die ihn von den mohammedanischen Arabern tiber-
nommen haben. Er mag an den Erd- oder Waldgott des Zwergvolkes
der Bambuti erinnern. Nach den Wamwera ist er es, der die Menschen
totet. Man erzahlt phantastische Dinge von ihm: Er bringe Menschen un-
tertags um oder schlage sie bewufitlos. Dann erwecke er sie wieder
oder gebe ihnen die Sinne zuriick. Darauf soll er ihnen die Zunge aus-
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reiflen und die Fiifle abschlagen. So zwinge er sie, ihm nachts zu dienen.
Solche Erzihlungen haben wohl nichts mehr mit religiésen Anschauun-
gen zu tun, sondern sind wohl Erfindungen der Zauberdoktoren, die bei
gewissen Ritualmorden Menschen bei lebendigem Leibe verstiimmelten
oder deren Leichen schindeten. Erfuhr der gewdhnliche Bantu davon
oder entdeckte er gar eine solche Leiche, so werden die Zauberer wohl
mit solchen Mirchen ihre Untaten verdeckt haben.

Die Wamakonde erzihlen, dafl Nachindenga ihnen verboten habe,
zur Regenzeit Gemiise aus Kassawablittern oder von Waldpilzen zu essen,
ohne vorher erst Medizin zu nehmen. Das gleiche gilte auch von den
ersten Feldfriichten. Wer das Unwesen der Zauberer und deren Geld-
gier kennt, ahnt leicht, dafl jene hinter diesen Mairlein stecken; denn
Medizinen werden von ihnen, und zwar nie umsonst, verabreicht.

Man wird also vorsichtig sein miissen, wenn man unter gewissen
Bantustimmen von einem Stellvertreter des Hochgottes auf Erden hort.
Da wenig Substantielles von ithm bekannt ist, mag er eine Anleihe von
anderen Volkerschaften sein. Aus guten Grinden aber kann man die
Erzdhlungen tiber ihn als eine Erfindung der Zauberer ansehen. Keines-
wegs steht fest, dafl er ein Teil des religiosen Gutes der Bantu sei.

ITI

Aus all dem bisher Gesagten geht hervor, dafl die Religion der Bantu
eine solche der Furcht und Knechtschaft ist. Zwar sehen die Bantu im
Hochgott den gutigen Vater, aber sie haben ihn aus ihrem taglichen
Leben ausgeschaltet und sind den Mahoka untertan geworden. Gerade
dieses Moment hat Raum zu einem anderen, noch unheilvolleren Glau-
ben gegeben, ndmlich jenem an die Magie.

Magie (in den Stammessprachen: Uchawi) beherrscht den Bantu fast
vollstindig. Von frithester Kindheit an bis zum Tode, vom Morgen bis
zum Abend, und vor allem wahrend der dunklen unheimlichen Tropen-
nacht sieht er sich von Uchawi verfolgt. Kaum dem eigenen Bruder kann
man trauen. Hinter allem, was man nicht zu erkldren vermag, sicht man
die Macht der Uchawi und derer, die sie bewirken, der Wachawi.

Weil der Bantu seinen Hochgott in weite Fernen versetzt hat und ihm
nicht mehr nahetreten kann, besonders in Dingen, die das tdgliche Leben
angehen, ist zwischen ihm und seinem Gott ein Vakuum entstanden, das
zum Teil der Mahokaglaube ausfiillt. Aber da der Bantu auch von seinen
Ahnengeistern nicht zu viel erwarten kann — er mufl sie mehr fiirchten
als lieben —, fiihlt der Bantu sich einsam, verlassen, ja ausgeliefert,
wenn die Wechselfille des Lebens auf ihn anstiirmen. Der Hochgott ist
nach seiner Auffassung ferne und schitzt ihn nicht vor Krankheiten und
anderen Unglicksfdllen. Er will nur seine Ruhe vor ihm haben. Der
Bantu vermag auch nicht zu behaupten, dafl ihm seine Ahnengeister nur

Boses antun oder antun wollen. So fragt er sich in seiner Not, woher
das Ungliick kommt, das ihn auf Schritt und Tritt verfolgt. Nach echter
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Bantuart antwortet er, daf} es von einer ihm unbekannten Kraft kommt,
die nicht vom Hochgott erschaffen wurde; denn sie ist bose, und Boses

kann er und wird er nicht tun. Diese Kraft wird auch nicht von Gott be-

herrscht, weil er ferne ist und die Kraft mitten unter ihm auf Erden

wirkt. Sie kann auch nicht von ihm beherrscht sein; denn dann wiirde

sie dem Menschen nicht mehr schaden, da ja Chapangas Giite alles ver-

mag.

I%er Glauben an Uchawi erkldrt sich also hauptsichlich aus dem
Mangel, ja aus dem Fehlen des Glaubens an das gottliche Walten, an die
gottliche Vorsehung. So ist die Magie bei den Bantu religiés bedingt,
was aber nicht besagt, dafl sie ein Teil ihres religiésen Gutes ist. Magie
— Uchawi entbehrt jeden religiésen Momentes. Sie wird nicht als vom
Gottlichen verursacht aufgefafit. Man kann sich nicht durch religiose
Handlungen vor ihr schiitzen. Sie ist eine Kraft, die einfach da ist, die
weder vom Hochgott oder den Mahoka stammt noch von ihm oder von
ihnen beherrscht wird.

Da die Magie kein Teil der Bantureligion ist, kann man nicht von
Dynamismus bei den Bantu sprechen. Die Art der Entstehung der Magie
beweist, daf sie eine Folge des Vakuums zwischen Hochgott und Mensch
ist. Zuerst war also der Hochgottglaube da. Spiter erst entstand die
Magie. Somit konnte die Bantureligion nicht aus der Magie entstehen.

Der Glaube an die und das Festhalten an der Uchawi wird haupt-
sachlich durch die Zauberdoktoren gendhrt und aufrechterhalten. Sie ge-
ben sich als die Bekdmpfer derselben aus und bezeichnen alle ungiinstigen
Vorkommnisse als deren Wirkung, ja machen sich anheischig, die Wa-
chawi selber, d. h. jene, die sie verursachen, ausfindig und unschidlich
zu machen. Dabei kennen sie keine Riicksicht auf das Gut und die Ehre
des Nachsten. Sie scheuen vor keinem Trick oder gemeinem Betrug zuriick
und konnen mitunter die schwersten Verbrechen veriiben. Nur der eigene
Vorteil und vor allem der materielle Gewinn, den sie riicksichtslos und
kaltherzig aus der oft sehr armen Bevolkerung ziehen, gilt.

Die Magie ist ein richtiges Geschaft und eine eintrigliche Erwerbsquelle.
Deshalb haben sich die Zauberer in vielen Gebieten zu Berufsgenossen-
schaften zusammengeschlossen. Sie bilden eine fast unbesiegbare Klique,
die das ganze Land, angefangen vom Oberhiuptling bis zum letzten
Biirger, beherrscht.

v

Die Bantureligion geht in ihrem Ursprung wohl auf die ersten
Offenbarungen Gottes an die Menschheit zuriick. Da sich in ihr viele
Parallelen zu jenen finden, so méchte man meinen, der heidnische Bantu
wiirde mit Leichtigkeit das Christentum annehmen. In vieler Be-
ziehung ist das tatsdchlich so. Die ersten Missionare brauchten nur von
Gott, dem Allherr, dem Schopfer Himmels und der Erde, dem giitigen
Vater, zu sprechen, um beim Bantu sogleich Zustimmung und Beifall zu
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finden. Sie brauchten nur von den guten und bosen Engeln zu reden, und -
der Bantu dachte sogleich an seine Mahoka, die ja auch gut und bose
sind. Sprach man vollends vom Einfluf der Teufel auf Welt und
Menschen, so sagte sich der Bantu, dafl auch die Mahoka mehr schaden
als niitzen.

So kam der Bantu in Gefahr, zu meinen, dafl faktisch kein grofler
Unterschied zwischen seiner und der ,neuen® Religion bestiinde, und
dafl er eigentlich nur in dufleren Dingen umlernen und sich umstellen
miisse, d. h. in der Art der religiosen Praxis. Gar zu leicht konnte er
iiberhoren, dafl die jetzige Welt unter der Macht der Siinde steht und
Gott sich wegen der ersten Siinde von den Menschen abgewandt hat.
Auch in seiner Religion hat sich Gott entfernt, aber nicht der Siinde
wegen, sondern weil er als grofler Herr nicht mit Alltaglichkeiten der
Menschen belistigt sein wollte. Fiir den Bantu lag der Grund des Fern-
seins also bei Gott, nicht in seiner, des Bantu, Stinde, — und die Folge
war, dafl er den Zustand der Welt als so vom Hochgott geschaffen be-
trachtete, daf er also in seinen Augen gut sei. Daher hatte er kein Er-
lésungsbediirfnis. In dieser Auffassung wurde er noch dadurch bestirkt,
daf er die Folgen der Siinde, d. h. die Wechselfille des Lebens, als
Wirkung der Magie erklirte. Gegen diese konne sich niemand absolut
schiitzen und wehren, wenn auch die Zauberdoktoren versuchen, Hilfe zu
schaffen.

Sprach der Missionar von Siinde, so wufite der Bantu Bescheid. Er
dachte an Frevel gegen Gott und — an die Schiadigung seiner Sippe;
denn fir ihn gab es ja nur diese zwei Arten von Siinden. Gegen die
erstere schreitet der Hochgott ein, wenn er es gerade fiir angezeigt hilt;
er straft mit Trockenheit oder grofier Nisse, mit Blitz und Donner oder
auch mit Erdbeben. Aber man konnte sehr leicht Sithne leisten und so
die Strafe unwirksam machen; man brauchte nur ein Tier zu opfern,
das zum kleinsten Teile dem Hochgott serviert wurde, wahrend das
eigentliche Fleisch zu einem richtigen Festmahle Anlafi gab. Beging einer
eine Siinde aus der zweiten Gattung, schidigte er ndmlich seine Sippe,
so wurden die Mahoka seiner Sippe bose und straften. Aber wie leicht
konnte man sie versohnen! Ein Huhn, im schlimmeren Falle ein Geif3-
bock, den Ahnengeistern geopfert, machte alles wieder gut — zudem hatte
man so ein willkommenes Festmahl. Selbst wenn ein Siinder ,unbuf’-
fertig® starb, war die Strafe nach dem Tode nicht allzu schlimm. Freilich,
zu seinen Sippenmahoka konnte er nicht kommen; er konnte auch
nicht an den ihnen von den Verwandten auf Erden dargebrachten Op-
fern teilnehmen. Aber er war ja nicht der einzige Stinder. Aus jeder
Sippe mochte es solche geben. Man brauchte sich nur mit diesen in einer
Gemeinschaft verbinden, so hatte man auch seine Kameraden. Wollte
man Opfer erlangen, so brauchte man nur die Uberlebenden zu be-
lastigen. Da man bose war, so konnte man es in Uberreichem Mafle und
ohne Riicksicht tun; dadurch aber konnte man sich unter Umstanden mehr
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Opfer verschaffen als die ,guten“ Mahoka. Also, mit der ,Hollenstrafe®
und ihren ,nie endenden Qualen® war es fiir die Bantu nicht so schlimm.

Zehn Gebote kannte der Bantu nicht. Aber er wuflte, dafl man den
Hochgott und seine Diener, die Mahoka, in irgendeiner Weise fiirchten
miisse, und er verstand, daf man (nach den tubrigen sieben Geboten)
den ,Nichsten“ lieben miisse. Nur war fiir ihn der Néchste nicht jeder
Mensch, sei er Freund oder Feind, sondern der Nichste nach seiner
Auffassung, d. h. sein Sippenmitglied und evtl. noch die Angehdrigen
jener Sippen, aus denen er seine Weiber holte. Alle anderen galten ihm
als ,Menschen, die ihn nichts angingen“. Nur wenn seine Ehre auf dem
Spiele stand, wie in der Frage der Gastfreundschaft, konnte er auch an-
deren Liebe erweisen: er dachte aber dabei nicht an diesen selber, son-
dern an die Ehre seiner Sippe, die zu mehren seine Pflicht war.

So konnte man mit Beispielen fortfahren, die beweisen, dafl es nicht
leicht war und ist, aus dem Bantu einen guten Christen zu machen; nur
zu leicht konnte er zu der Auffassung kommen, dafl von ihm kein
radikaler Bruch verlangt wiirde, ein Bruch, der forderte, seine heidnischen
religiosen Begriffe radikal zu dndern, viele ganz aufzugeben und dafir
andere anzunehmen.

Auch auf seiten des Missionars waren viele Gefahrenmomente vor-
handen. Es gab Dinge, die ihn die religiosen Verhiltnisse des Bantu
verkennen oder gar miflachten lieflen.

Er kam als volliger Neuling ins Land und kannte weder die Religion
noch die Sitten und Brduche der Bantu. Er konnte diese Religion als
.vollig heidnisch® abtun und somit den groflen Fehler begehen, den
Schwarzen als ganzlich unreligiésen Menschen anzuschauen. Es liegt ja
so nahe zu glauben, dafi Heidentum gleich ,Nicht-Religion“ ist. Der fiir
alles, was Ehre angeht, so empfindsame Bantu mufite sich zuriickgestofien,
ja verachtet sehen.

Der Missionar konnte zwar zugeben, daf} vor seiner Ankunft der Bantu
eine gewisse Religion hatte. Aber diese war vollig wertlos und
verachtlich. Er mochte sie vielleicht sogar belacheln und bewitzeln —
und damit die starken religidsen Gefithle des Heiden krinken.

Aus derartigen Anfangsfehlern konnte viel Unheil entstehen. Die
einen hétte man ganzlich abgestofien und ihre heidnischen Anschauungen
trotzig bestirkt; die anderen wiren zwar zur Taufe gekommen, aber
nicht aus innerer Uberzeugung, sondern aus der Absicht, modern zu sein,
d. h. es den neuen Herren, den Europédern, in allem gleich zu tun und
so auch deren Religion anzunehmen. Sie konnten ins Christentum her-
tiberkommen, hatten aber ihr religioses Gefiihl schon vorher verloren.

Es blieb den Missionaren nichts anderes iibrig, als die Bantureligion
zu studieren, sehr sorgfiltig zu erforschen, in ihr zwischen brauchbarem
und unbrauchbarem Gute zu scheiden und so das Christentum in geeig-
netes, gesundes Erdreich zu pflanzen. Mit einem Wort, weise Akkommo-
dation war vonnoten.
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Als um die letzte Jahrhundertwende die ersten Glaubensapostel im
Lande erschienen, war keine christliche Terminologie vorhanden; sie
wire auch menschlich gesprochen kaum moglich gewesen. Zunichst gab
es nur die Stammessprachen, die sich in primitivem Zustand befanden.
Zudem wurden sie meist nur von einer geringen Anzahl von Menschen
gesprochen, die in nur einigen Ausnahmen uber hunderttausend ging.
Gemeinsame Terminologie war nicht méglich. Es mufite erst die lingua
franca, das Swahili, durch harte Kidmpfe eingefiihrt werden. Die Was-
wahili aber waren Mohammedaner und mohammedanisch geprédgt. So
mufite auch das Swabhili erst noch in vielen Dingen umgeschaffen werden?®.

In den Anfangsjahren mufite also die Stammessprache beniitzt werden.
So ging der junge Missionar daran, zunéchst die Haupttermini zu préigen.
Er stie dabei sehr rasch auf das Wort Chapanga (Achichapanganya,
Chiala etc.) und brauchte es fiir den wahren Gott. Selbstverstindlich
suchte man die Unterschiede zwischen diesem unseren Vatergott und
deren Hochgott klarzustellen. Aber wie sollte das in so kurzer Zeit und
bei geringer Sprachkenntnis des Anfangs bewerkstelligt werden? So kam
es, daf der Missionar von Gott sprach, der Bantu aber dabei an seinen
Chapanga dachte, nicht die Unterschiede sah und so bei seinem Cha-
panga blieb. Hérte er von Chapanga, so wuflte er, dafl es keine gottliche
Vorsehung gibt, auch wenn der Glaubensbote versuchte, ihn anders zu
belehren. Chapanga hat sich nach seiner Anschauung nicht geandert. Des-
halb konnte auch der Glaube an die bzw. die Furcht vor der Uchawi weiter
im Herzen des Bantu wuchern, konnten ihn die Mahoka weiterhin be-
lastigen. Es entstand in seinem Innern ein Synkretismus, der sich in
spiteren Tagen nur sehr schwer ausrotten liefl.

Um sich dem Bantu verstdndlich zu machen, bediente sich der Missionar
des Dolmetschers. Dieser aber war ein Eingeborener und meist selber
Bantu, dazu ein Neubekehrter, von dem der Pater nicht genau wufite,
ob er sich selber vom Heidentum ganz frei gemacht hatte. Es konnte
geschehen, dafl ein solcher mit viel Eifer, ja bewunderungswerter Aus-
dauer nicht das reine Christentum, sondern — Synkretismus lehrte.

Aus der anfanglichen Unkenntnis der heidnischen Religion erwuchs
ein anderer, nicht geringer Nachteil. Der Bantu kannte keine Erbsiinde,
hielt seinen Zustand fiir normal und hatte deswegen kaum ein Erlosungs-
bediirfnis. Nun hat sich wohl jeder Glaubensbote bemiiht, ihm diese
Sehnsucht ins Herz zu pflanzen. Da aber nach der Bantureligion der
Hochgott sich aus eigener Initiative, sozusagen aus eigener Schuld, von
der Menschheit entfernte, da weiterhin diese Menschheit nie zu ihm ge-
langen konnte, — als Himmel galt ja nur das Zusammensitzen mit den
Ahnengeistern auf irgendeinem Baum oder sonstwo —, so mufite die

* vgl. W. BUuLMaNN: Die christliche Terminologie als missionsmethodisches
Problem. Dargestellt am Swahili und an anderen Bantusprachen. (NZM,
Suppl. I) Schoneck-Beckenried 1950 [Red.]
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Jenseitshoffnung und -sehnsucht recht gering sein. Kannte nun ein Mis-
sionar diese heidnischen Anschauungen nicht, so war es schwer, sie zu
korrigieren und dem Bantu ein Verlangen nach Gott und Seligkeit zu
geben.

Ahnliche Schwierigkeiten bestanden beim Unterricht iiber die Gebote
Gottes. Der Glaubensbote hétte erst die religiosen Anschauungen des
heidnischen Bantu kennenlernen sollen, um den vom Christentum ver-
langten Bruch mit dem Heidentum einleiten zu konnen. So war die
Missionsarbeit anfinglich sehr schwierig. Der Missionar mufite irgend-
wie beginnen, mufite versuchen, den Samen des Heiles auszustreuen. Erst
wihrend er so dem Bantu langsam naherkam, konnten seine eigentlichen
Forschungen ansetzen. Es ist miflig, ja toricht zu sagen, dafl er eben
erst sich Gewiftheit iiber jene religiosen Anschauungen hitte verschaffen
sollen, bevor er mit dem Lehren begann. Das wiére theoretisch richtig
gewesen, aber praktisch unmoglich. Wie hitte er sich dem Schwarzen
nahen sollen, wenn nicht auf dem Wege der Unterweisung. Ist es doch
bekannt, wie grof das Mif}trauen der Bantu den Europdern gegeniiber
war. Er hielt sogar die ihm in Krankheit gereichten Medizinen fur Gift.
Erst durch den giitigen Missionar ist diese Schranke langsam gebrochen
worden. Wie anders also hiitten sich Missionar und Missionsobjekt treffen
konnen als im religiosen Gesprich. So begann der Neuling frohgemut,
vielleicht gelegentlich zu vertrauensselig seine Sendung. Wéhrend er sie
erfiillte, stief er langsam auf Schwierigkeiten, firr die er Erklarung und
Abhilfe suchte. Dies gelang ihm anfangs nur selten, ja bis er ganz durch
das Gestriipp religioser Uberzeugungen dringen konnte, vergingen Jahre,
Jahrzehnte. ;

Selbstverstandlich rechnete der Gottesbote von Anfang an bei den
Heiden mit Widerstinden und Hindernissen. Aber das Ausmaf} derselben
konnte er nicht abmessen. In Erfilllung seines Lehrauftrages glaubte er,
mehr lchren als héren zu missen. So konnte er jene oft gar nicht ent-
decken. Das Wort Gottes wurde unter Dornen gesat, erlitt das Schicksal
der Saat unter den Dornen oder fiel auf steinigen Grund und erstarb vor
dem Keimen.

Die Missionsarbeit ist nur langsam vorangegangen, sehr langsam. In
den ersten Statistiken scheinen Zahlen auf, die in Anbetracht der vielen
Mihe armselig sind. Aber die langsame Entwicklung hatte ihr Gutes.
Denn auf diese Weise wurde mancher Gefahr ausgewichen. Ja, man hielt
absichtlich und weise mit der Taufe zuriick, weil man mehr auf grind-
liche Unterweisung als auf grofle Zahlen im Taufbuch sah.

Wenn sich trotzdem ins junge Christentum synkretistische Elemente
einschlichen, so war es sicherlich nicht eine positive Schuld des eifrigen,
schwerarbeitenden Missionars; denn die Anfangsschwierigkeiten waren
grof}.
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KLEINE BEITRAGE

DIE ERFORSCHUNG DER INDISCHEN PHILOSOPHIE
UND DIE THEOLOGIE

von Paul Hacker

Ein Buch von Ovivier Lacomse und eine indologische Abhandlung ven
Groaccuivo Patrr S. J. liegen zur Rezension vor und geben Anlafl zu Re-
flexionen tiber das oben angedeutete Problem.

Lacombes Buch?! enthdlt eine Sammlung von kurzen, in gedrungenem Stil
geschriebenen Essays, zu verschiedenen Zeiten entstanden, in drei Gruppen
geordnet. Wichtig fur das oben angedeutete Problem und damit auch fiir ein
Kapitel der Missiologie sind die acht Aufsatze der beiden ersten Gruppen (Pré-
sence lucide auw monde und Socrate — Gandhi — Saint Francois). Die lesens-
werten Essays der dritten Gruppe behandeln die Themen L'intelligence et la
vie, En marge de la philosophie politiqgue de Jacques Maritain und De la plura-
lité des philosophies chrétiennes.

Dreimal, fihrt L. im ersten Essay (Catholicité) aus, ist die Katholizitit der
Kirche, ,die die Universalitit des Glaubens und die Universalitit der mensch-
lichen Natur integriert, ohne beide zu verwischen oder zu nivellieren, in Frage
gestellt worden durch andere Konzeptionen einer Katholizitdt: zuerst in der
sog. Renaissance, dann in der Zeit der Aufklirung, dann, in unseren Tagen,
durch eine relativistische, indifferentistische Katholizitit ,jenseits von aller
Form“, die die kulturellen Formen aller Vélker und Zeiten, einschlieflich der
als kulturelle aufgefafiten religiosen, blof geniefen will und die durch die
geistige Entdeckung Indiens wesentlich angeregt worden ist. Dieser Lage, diesem
erweiterten Humanismus gegeniiber haben der Missionar, der reflektierende
Theologe und der Philosoph — dieser, insofern ,ihm die Sorge anvertraut ist,
tber die menschlichen Werte, welche Universalitit und Einheit enthalten, zu
wachen® — ihre je besondere Verpflichtung. Dabei ist, fordert L., gerade weil
»eine Katholizitat des menschlichen Wesens und der menschlichen Ver-
nunft® anerkannt und ein Universalismus »jenseits von aller Form® zuriick-
gewiesen wird, Ricksicht zu nehmen auf das auflerordentlich differenzierte
Wissen vom Menschen, seinen Moglichkeiten und Verwirklichungen, das, durch
Geschichte, Philologie und andere Wissenschaften eingebracht, das moderne,
schr anspruchsvolle Bewufitsein bestimmi.

Das Programm eines neuen christlichen Universalismus (vergleichbar etwa
den geistigen Bewegungen, die im Altertum griechisches Denken allgemein und
im Hochmittelalter den Aristoteles im besonderen integrierten, divinae fidei
subiecerunt®), hat L. damit in abstracto entworfen. Viele Gedanken seines Buches
sind Versuche zu seiner Verwirklichung im Bereich des theoretischen Denkens.

Ehe wir diese betrachten, wollen wir einen Blick in ein anderes Buch werfen,
das von Lacombe (S. 19) zitiert wird und das fir Betrachtungen {iber das auf-

L Orivier Lacomee: Chemins de U'lnde et philosophie chrétienne. Paris: Alsatia
1956 (Sammlung ,Sagesse et Culture®). 170 S. 8°.
2 Vgl. die Oratio des Albertus-Magnus-Festes.
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geworfene Problem sehr wichtig ist®. In der Conclusion dieses Buches stellt
pE Lusac fest (S. 268 ff), es gebe im Westen gegeniiber dem Buddhismus im
wesentlichen drei Haltungen: erstens die humanistische (es ist die, von der
Lacombe in scinen Essays in grofierem Rahmen spricht), zweitens die buddhisie-
rende (die die fremden Lehren anzunehmen bereit ist), drittens die christliche. Es
ist nun etwas beunruhigend, daf de Lubac iiber die christliche Haltung nicht
mehr zu sagen weiff, als dafl sie oft teilweise mit der humanistischen zusammen-
falle (276), dafl es aber da, wo es um die Entscheidung fiir oder wider gehe,
nur die Ablehnung geben kann. De Lubac gebraucht so starke Worte wie ,(La
spiritualité bouddhique) est A rejeter comme une abomination® (279).

De Lubac hat recht. Wer sich als Christ, also verantwortlich Stellung nehmend,
nicht blof geniefend, dem Buddhismus oder der Hindu-Philosophie néhert,
mufl — wie das christliche Altertum! — zunichst Apologetik treiben, ,le genre
si décrié de l'apologétique”, wie de Lubac in einem anderen Buche? sagt, und
seine Gedanken werden, je wirklicher sein Christsein ist, umsomehr ,un hymne
a la Croix de Jésus“ sein. Das Beunruhigende liegt nicht darin, dafl ein solches
Vorgehen — auf der einen Seite Mitgehen mit dem neuen humanisme élargi,
auf der andern das apologetische Nein — falsch wire, sondern darin, dafl in
dieser Haltung dem, der andere, Geschichte gewordene ,Akkommodationen®
vor Augen hat, etwas zu fehlen scheint. De Lubac weifl das. Er zitiert R.
Guardini®: ,Was er (der Buddha) mit dem Nirvana gemeint hat, mit dem
letzten Erwachen, mit dem Aufhiren des Wahns und des Seins, hat christlich
wohl noch keiner verstanden und beurteilt“, und er fiigt hinzu: ,Diese Worte
Guardinis anfithren, heifit, unser Unverméogen eingestehen.®

Woher rithrt dies unser Unvermogen, indische Philosophien ,christlich zu ver-
stehen und zu beurteilen®, d. h. die Kluft zwischen dem (vielleicht manchmal
schon zu weit gehenden!) Mitgehen mit dem européaischen oder indischen Huma-
nismus einerseits und dem apologetischen Nein andererseits christlich-gelebt zu
itberbriicken, in einer umfassenden Synthese oder ,Akkommodation®, und daher
auch das Unvermogen, Auflenstehenden versprechen zu kdnnen: 8&ifw ocou tov
Aoyov nol Tol Abyov T pvornol, ®otd v onv Odumyodueves eixdva, wie es
Clemens Alexandrinus konnte °?

Die neuere Geistesgeschichte ist weithin von einem Geist, der nicht mehr
christlich sein will, angetrieben; von ihm sind auch ihre Ergebnisse, so objektiv
sie sich gebarden mogen, oft mehr oder weniger gefdrbt, und der Christ, der
sich mit ihr befafit, gerdt nolens volens in den Sog der dem historischen Ver-
stehen inharenten ,heimlichen Philosophie“? eines totalen Relativismus bzw.,
um Lacombes Formulierung zu gebrauchen, eines Universalismus ,jenseits von
aller Form“. Er geht dann mit dem neuen Humanismus ein Stiick denselben
Weg und vielleicht schon etwas zu weit — bis er, wenn er sich die Entscheidungs-

3 Henri DE Lusac: La renconire du bouddhisme et de I'occident. Paris: Aubier
1952 (Sammlung ,Théologie* Bd. 24).

4 H. pe Lusac: Aspects du bouddhisme (Paris: Editions du Seuil 1951) S. 8.
Die beiden folgenden Zitate ebendort S. 8 und 9.

5 Romano Guarpint: Der Herr. 10. Aufl. (Wiirzburg 1951) S. 361.

8 Protreptikos 12, 119, 1.

7 Vgl. Erica RotHACkER: Logik und Systematik der Geisteswissenschaften (Li-
zenz-Aufl. Bonn 1947) S. 119 ff., besonders 130 f.
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frage stellt, sein Nein sprechen mufl. Eine Uberbriickung dieser beiden Haltun-
gen, die in all ihrer Gegensatzlichkeit heute im Bewuftsein nicht weniger Men-
schen irgendwie koexistieren, einen christlich geprigten humanisme élargi, gibt
es noch nicht.

Aber wir diirfen glauben, dafl wir auf dem Wege zu ihm sind. Denn der
notwendige erste Schritt ist schon mehrfach getan worden, wenigstens auf der
theologisch-philosophischen Seite. Er besteht im begriffsklirenden Vergleichen
— nach neuer Methode, die das sympathisierende Verstehen (eine gute ethische
Errungenschaft des Historismus!) und historisch-perspektivisches Denken (das
berechtigte Element des historischen Relativismus!) einschliefit. In diesem Zu-
sammenhang kénnen genannt werden (wenn ich mich darauf beschrianken darf,
ein paar Arbeiten zu nennen, ohne damit nichtgenannten Unrecht zu tun):
Orro Karrer: Das Religiose in der Menschheit und das Christentum (1. Aufl.
1934 Freiburg i. Br., 4. Aufl. 1949 Frankfurt a. M.); H. de Lusac: Aspects du
Bouddhisme; Louts GARrDET: Expériences mystiques en terres mon chrétiennes
(Paris: Alsatia 1953; darin weitere Literatur angegeben); ferner die ausgezeich-
neten Studien von P. Joser NEUNER S. J.: Religion und Riten. Die Opferlehre
der Bhagavadgita (in: Zs. f. kath. Theol. 74 [1951] S. 170—213); Indischer und
christlicher Gleichmut (in: Geist und Leben 27 [1952] S. 439—457)8; Das
Christus-Mysterium und die indische Lehre von den Avataras (in: Das Konzil
von Chalkedon, hrsg. von A. Grillmeier und H. Bacht, Bd. 3: Chalkedon heute
[Wiirzburg 1954] S. 785—824); Yoga and Christian Meditation und Bhakti
and Christian Meditation (in: The Clergy Monthly Supplement vol. 8 [1957]
S. 89—101 und 177—190). Manche Ergebnisse dieser Arbeiten sind schon mehr
als blofl Apologetik. Die Gesichtspunkte der Autoren sind unterschiedlich. Aber
" das steht hier nicht zur Erérterung. Wichtig ist zundchst, daf8 solche Versuche
unternommen werden. Die Unterschiede und Gegensitze der Sicht werden zu
weiterem Eindringen anregen.

Auch die Essays von Lacombes Buch, zu dem wir nun zuriickkehren, geben
philosophisch-theologische Beitrdge zu einem christlichen ,erweiterten Humanis-
mus®. Einige von ihnen bemiihen sich um die psychologische, philosophische und
theologische Durchdringung und Erhellung indischer geistiger Bestdnde (Socrate
et la sagesse indienne; Ascése et chasteté dans I'Inde); andere weisen auf Er-
scheinungen des geistigen Hindu-Lebens hin, die auch dem Christen vorbildlich
sind (Orient et Occident teilweise; Hommage 4 Gandhi); andere schliefilich ver-
gleichen Indisches mit Christlichem, beurteilen geistige Gegebenheiten des Hin-
duismus und Buddhismus nach christlichen Mafistiben, klidren die Grenzen, ge-
horen grofienteils zu dem begriilenswerten Typus der neuen Apologetik (L’hom-
me créateur d'un cosmos religieux; Technique spirituelle, yoga et contemplation;
La pauvreté partout bénie).

Aus dem trotz der Kiirze der Essays reichen Inhalt sei ein Gedanke hervor-
gehoben, der in ihnen mehrmals wiederkehrt und besonders in L’homme cré-
ateur d’'un cosmos religieux entwickelt wird:

8 Englische Bearbeitung: Non-Attachment, Indian and Christian (A comparative
study of the Bhagavadgita and the Spiritual Exercises of S. Ignatius) in: The
Clergy Monthly, Missionary Supplement 2 (1954) S. 92—107. Franzosische Uber-
setzung der englischen Fassung von G. A. DeLeurY S. J.: Hindous et Chrétiens
en face du détachement in: Christus, Cahiers Spirituels 9 (Jan. 1956) S. 61—80.
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,Erreicht man das gottliche Leben durch die ontologische Sammlung und durch
“die Gnosis? Nein, wenn das Selbst noch nicht Gott ist. Nein, wenn alle Spiri-
tualitit der Immanenz in der Spiritualitit der reinen Transzendenz aufbrechen
und versinken muf. Nun ist die Mystik des Selbst allerdings eine Mystik der
Immanenz. ...fiir das christliche Denken kann eine solche Erfahrung ihrer
offenbaren Struktur nach die Ordnung der natiirlichen Spiritualitit nicht iiber-
schreiten, selbst wenn sie einen gewissen Begriff der gottlichen Gnade verwen-
det?... Die verschiedenen Formen der natiirlichen Spiritualitdt besitzen also
ebenso wie die “Werke’ sozusagen keine eindeutige Disposition zum iibernatiir-
lichen religiosen Leben, in welchem allein wir gerettet werden kénnen. Manchmal
werden sie der Heimsuchung durch den Lebendigen Gott offen bleiben und sich
von der Gnade aufnchmen lassen; manchmal werden sie sich auf sich selbst
zuriickbeugen und sich bewufit an Stelle der Erlésung durch Christus zu Heils-
erfahrungen erheben. Gott allein kann hier die Seinen erkennen...* (S. 32—34).

Es ist keine Frage, dafl solche Klirungen, wie sie von Lacombe wie auch von
Karrer, de Lubac, Neuner und andern eindrucksvoll unternommen worden sind,
notwendige, erfreuliche Beitrdge darstellen, nicht nur zu einer Religionswissen-
schaft, die der Wahrheit niherkommt als das, was oft unter diesem Namen
auftritt, sondern auch zu jenem erweiterten christlichen Humanismus, ohne den
eine geistige Landschaft wie Indien nie Christus aufnehmen wird — unvergleich-
lich wertvollere Beitrage als die in den letzten Jahrzehnten ein paarmal durch-
gefihrten Versuche, Hindu-Philosophie einfach zu entpaganisieren, christlich zu
reinigen, die trotz allen guten Willens bei den Hindu wie auch den in der
Missionspraxis Tétigen falsche Vorstellungen erwecken miissen und die den
indologischen Forscher zum indignierten Widerspruch, zum Vorwurf der histo-
rischen Unkorrektheit reizen .

Der orientalistische, der indologische Forscher gehort aber, neben dem Missio-
nar, dem Missiologen, dem Dogmatiker und dem Philosophen, zu denen, die
an jener christlichen Integration auch interessiert — nicht sind (sie sind es
meist nicht), aber interessiert sein sollten. Es gehort zu den beunruhigenden
Ergebnissen von de Lubacs Studie La rencontre du bouddhisme et de Uoccident,
dafl er fir die humanistische und fir die buddhisierende Haltung mehrere Bei-
spiele von Fach- und Sachkennern anfithren kann, firr die christliche dagegen
kein einziges! Die christlichen Denker, die er da zu Wort kommen 14Rt, sind
keine Orientalisten. Es scheint, dall von orientalistischer Seite eine christliche
Meinung iiber den Buddhismus — und auch {iber den Hinduismus — noch nicht
geduflert worden ist. In der Tat hat sogar, seit es eine weltliche Indologie gibt,
oft eine mehr oder weniger sichtbare Kluft zwischen dieser Wissenschaft und
dem, was man ihre Anwendung auf dem Gebiete der Reflexion iiber den
Glauben nennen kénnte, bestanden. Man hat versucht, den mangelnden Kontakt
durch Personalunionen zu verbessern, ndmlich dadurch, dafl Theologen sich
ihrerseits der philologisch-historischen Indienforschung widmeten. Aber die Er-
gebnisse solcher an sich erfreulichen Studien haben oft oder meist nicht die
Billigung der Fachindologen gefunden. (Es wire etwa daran zu erinnern, dafl
die Indologie eigentlich von Missionaren, also Theologen begrindet worden

9 LacoMBE weist hier auf seinen Artikel in der ,Revue Thomiste® 1951 Nr. 1
hin, wo er diese Gedanken ausfiihrlich begriindet.

10 Zu diesen Versuchen gehort z. B.: H. O. Mascarenuas, The Quintessence of
Hinduism. Bombay 1951.
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ist1, daf aber diese Anfinge nach Begriindung der weltlichen Indologie von
dieser nicht verwertet wurden; es wire etwa darauf hinzuweisen, dafl die Ar-
beiten von P. Joseph Dahlmann S. J. um die letzte Jahrhundertwende bei den
weltlichen Indologen einer fast leidenschaftlichen Ablehnung begegnet sind !2)
Und es mufl festgestellt werden, dafl solche Ablehnung oder Nichtbeachtung,
wenn auch weltanschauliche Motive ihr besondere Akzente gaben, sachlich keines-
wegs unberechtigt war.

Wer wunscht, dal die Indologie zu dem hier im Anschluf an Lacombe er-
drterten Ziel ihren Beitrag gebe, wird es bedauern, dafl das Verhaltnis zwischen
- ihr und der Theologie sich so wenig fruchtbar entwickelt hat. Auch das zweite
hier zu besprechende Buch!® — verfafit von einem Theologen, der das Ergebnis
seiner indologischen Studien, hervorgegangen aus seiner 1946 von der Univer-
sitit Berlin angenommenen Doktordissertation, nunmehr verdffentlicht hat —
ist von indologischer Seite, und zwar von einem der besten Kenner des Gegen-
standes, bereits negativ beurteilt worden 4.

Das Buch will den Inhérenz- (samavaya-) Begriff des Vaisesika-Systems unter-
suchen. Aber im Zusammenhang damit wird nicht nur die Kausalititslehre,
sondern fast das ganze System dargestellt — iibrigens recht klar und ibersichtlich
und deswegen vielleicht sogar zur Einfihrung brauchbar, wenn man sich nur
gegenwartig hilt, dafl die Arbeit nicht dem Stande der Forschung entspricht
und manche ihrer Textinterpretationen unrichtig oder ungenau sind; Frauwall-
ners Kritik 1 miiite auf jeden Fall hinzugezogen werden. Die Arbeit ist unter
ungiinstigen Verhiltnissen entstanden und von einem Lehrer angeregt worden,
der wenig Belehrung geben konnte; die wissenschaftliche Erkenntnis hat sie
nicht geférdert.

Das Problem, wie sich die Bezichungen zwischen dem christlichen Glauben
und dem Wissen von indischen Religionen, also, auf dem Gebiete der Wissen-
schaft, zwischen Indologic und Theologie, fruchtbarer und lebendiger ent-
wickeln konnten, ist vielschichtig und kann hier nicht eingehender erdrtert
werden. Indologische Studien von Theologen sind ein Weg, notwendig fiir die
Belange insbesondere der Mission und in ihren Ergebnissen unter Umstinden
auch ein Gewinn fiir die philologisch-historische Indienkunde, deren Mitarbeiter
heute allzu wenige sind.

Aber ein indologisch gebildeter Theologe und scholastischer Philosoph, wie es
der Verfasser der vorliegenden Arbeit ist, wire doch auch in idealer Weise vor-
bereitet, tiber die Erforschung geistesgeschichtlicher Fakten hinausgehend, zu dem
Problemkreis, von dem wir hier im Anschlufl an Lacombes Buch gesprochen haben,
einen direkten Beitrag zu geben. P. Patti verleugnet auch weder das Interesse
des Theologen (vom Thema abweichend und dadurch Frauwallners Erstaunen
erregend, referiert er auf 5 Seiten liber den Gottesbegriff des Nyaya-Vaisesika-

11 Vel. DE Lusac: La rencontre du bouddhisme et de Uoccident S. 51—104 (La
découverte missionnaire).

2 Veol. etwa M. Winternirz: Geschichte der indischen Litteratur Bd. 1 (Leipzig
1908) S. 263 Anm., 376 Anm. und 392; R. Garse: Die Sdmkhya-Philosophie
(Leipzig 21917) S. 38; derselbe: Indien und das Christentum (Tibingen 1914)
S. 135—142.

18 GroaccuiNo Parti S. J.: Der Samavaya im Nyaya-Vaifesika. Roma: Pont.
Ist. Bibl. 1955 (Scripta Pontificii Instituti Biblici Bd. 109). 162 S. 8° Lire 3000.—
4 F FrauwarLLNER in: Orientalistische Literaturzeitung 1957, Spalte 264—267.

330



Systems) noch das des scholastischen Philosophen (er vergleicht die Kausalitéts-
lehre des VaiSesika kurz mit der der Scholastik). Es wire wohl erfreulich ge-
wesen, wenn er auf diesen Gebieten seine eigentliche Aufgabe gesehen hitte.
Man mochte aus der Sicht eines scholastischen Philosophen gern Wesentlicheres
iiber die indischen Kausalititslehren héren als die Feststellung: ,Der westliche
Scholastizismus wire also in der Lage gewesen, eine zufriedenstellende Antwort
zu erteilen® (S. 75). So einfach darf man die indischen Antworten doch wohl
nicht abtun. DafB} indische Philosophen die Begriffe potentia und actus iberhaupt
nicht kennen (wenn sie sic auch nicht so anwenden, wie P. Patti erwartet), kann
"man wohl kaum behaupten. Auch iiber die Gotteslehre des Nyaya-Vaidesika
konnte vielleicht theologisch Wesentlicheres gesagt werden als ,dafl das Nyaya-
Vaiéesika, obwohl es manches Ausgezeichnete iiber Gott gesagt hat, doch nicht
immer Zutreffendes iiber seine Natur gedacht hat® (S. 112).

KIRCHLICHE NEGERKUNST IN SUDAFRIKA

Vor kurzem wurden in Kroonstad und Orlando-West (Siidafrika) zwei Kirchen
fertiggestellt, an denen einheimische Kiinstler mitgearbeitet haben. Damit er-
hielten sie endlich Gelegenheit, im Kirchenraum ihre eigenen Ideen auszudriicken.
Die Kirche in Orlando-West ist besonders gut gelungen, die afrikanischen
Stilelemente fiigen sich gut in die (europdische) Architektur ein. Die Reaktion
der Negerchristen auf diese ersten Versuche ihrer Landsleute war allerdings
kithl. Die Mehrzahl hitte eine Kirche europdischen Stils vorgezogen, weil alles
Eigene noch als zweitrangig gilt. Die Kirchen erfreuen sich aber groflen Zu-
stromes und allmihlich beginnen die Gemeinden, auf ihre Kirchen stolz zu
werden. (Nach Southern Cross, 14. 5. 58). P. Georg Lautenschlager CMM

BERICHTE
MISSIONSSTUDIENWOCHE BONN 22.—26. 9.

Unter lebhafter Teilnahme der Uffentlichkeit hat die Missionsstudienwoche in
Bonn stattgefunden. Presse, Funk und Fernsehen brachten Berichte von ihr.
Der Oberbiirgermeister der Stadt Bonn gab im Rathaus fir die Veranstalter
der Woche und einige Gaiste einen festlichen Empfang.

An die 250 Teilnechmer aus zwanzig Nationen folgten den Referaten zum
Thema: Das Sozialgefiige der Ublker und die Welimission — heute. Beson-
deres Echo fanden Herr Thomas Tuburu aus Ghana und Herr Georg Leo
aus Kerala. Die Aussprachen wurden durch die Diskussion der in den Papers
vorgelegten Probleme sehr angeregt und belebt. Die Anpassung der christlichen
Botschaft an die Sitten und Brauche der Vélker, die Rucdksicht auf ihre sozialen
Strukturen und die davon bestimmte Sittlichkeit, die Auflosung des Stammes-
geliiges infolge der Zivilisation und der Zivilisationskrankheiten, die Differen-
zierung der sittlichen Anschauungen, der Widerstand des erwachten Nationalis-
mus gegen die Mission, die neuen Aufgaben, die die moderne Grofistadt, die
Landnot und das Fliichtlingsproblem der Mission stellen, wurden Gegenstand
der Erorterung, des Fiir und Wider. Wie die Probleme zu l6sen seien, ob durch
.personale® Mission oder durch soziale Organisationen, ob durch Frommigkeit
in kleinen Gruppen oder durch Abschirmung der Christen in Reduktionen,
waren Fragen, die von Praktikern und Theoretikern aufgeworfen und rege be-
sprochen wurden. S. Exz. Abtbischof J. Ammann OSB von Ndanda, des
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6lteren um seine Ansicht befragt, gab aus dem reichen Schatz seiner lang-
jahrigen Erfahrung klirende Weisungen im Widerstreit der Meinungen. An-
gesichts des Eifers, mit dem von der Versammlung um die Probleme gerungen
wurde, sah S. Exz. Bischof Chang SVD von Sinyang sich zu bewegtem Dank
veranlaflt. Die Vortrige von Herrn Prof. Dr. S chm aus/Miinchen und Herrn
A. Vanistendael/Brissel, dem Generalsekretir des Internationalen Christ-
lichen Gewerkschaftsbundes, kronten die Woche, die Freitagmorgen mit einer
feierlichen Pontifikalmesse beschlossen wurde.

Alle Teilnechmer waren eines Sinnes iiber die sachlich bestimmte und stets
freundliche Leitung der Gespriche durch Herrn Prof. Ohm und die vorzig-
liche duflere Organisation der Woche durch Herrn P. Dr. Karl Miller SVD
und seine umsichtigen, geschickten Helfer aus dem Missionsseminar St. Augustin.

Wie in den Vorjahren soll ein Tagungsbericht der Missionsstudienwoche ver-
6{lentlicht werden. Er wird den Teilnehmern eine gute Erinnerung an die
gemeinsame Arbeit sein und allen Freunden ein Bild der harmonischen Gemein-
samkeit vermitteln, die die Woche auszeichneten. Gl

SITZUNG DER WISSENSCHAFTLICHEN KOMMISSION

Im Anschlufi an die Missionsstudienwoche fand am 26. September die Sitzung
der wissenschaftlichen Kommission des Internationalen Iustituts fiir missions-
wissenschaftliche Forschungen statt. Sie tagte im Collegium Albertinum zu Bonn
und versammelte 12 Herren aus dem In- und Ausland. Nach den Berichten iiber
die letzte Kommissionssitzung in Miinster, den Kassenstand und die wissen-
schaftliche Titigkeit des Instituts hielt Dr. P. Josef Glazik MSC ein Referat
{iher die Missionsmethode der russisch-orthodoxen Kirche. Zum Schlufl einigte
man sich auf Wien als Tagungsort der nachsten Missionsstudienwoche, fir die
das Thema vorgeschlagen wurde: Die Mission in der Heimatseelsorge.

MITTEILUNGEN

P. Johannes Dindinger O.M. I. |

Wieder hat ein Vertreter der Missionswissenschaft seinen Weg und seine
Arbeit auf Erden vollendet. Geboren am 8. 9. 1881, ist P. Johannes Dindinger
in der Nacht vom 80. auf den 81. 7. 1958 zu Rom heimgegangen. Schon bald
nach seiner Priesterweihe haben ihn seine Obern dem bekannten P. Robert Streit
als Assistenten beigegeben und damit zum Mitarbeiter an der monumentalen
Bibliotheca Missionum gemacht. Vom 6. Band an erschien er sogar als der fiir
das Werk mafigebliche Herausgeber. Auflerdem hat P. Dindinger an allen seit
1985 erschienenen Heften der Bibliografia Missionaria sowie an manchen anderen
Werken mitgewirkt. Das bekannte Werk Sylloge ist durch Zusammenarbeit
Dindingers mit Msgr. G. Monticone, dem Archivar der Propaganda, entstanden.
Mit der literarischen Arbeit hat sich die Lehrtitigkeit am Ateneo der Propa-
ganda verbunden. So hatte die Kath.-Theol. Fakultit der Universitit Miinster
ihre guten Griinde, als sie vor einigen Jahren P. Dindinger den Dr. theol. h.c.
verlich. In der Missionswissenschaft wird Dindinger nicht vergessen werden.
Moge ihm Gott nach seinem arbeitsreichen Leben den ewigen Lohn geben!
Requiescat in Pace!
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P. Basilius Rower OFM 1

Am 19. 8. 1958 starb in Rio de Janeiro der Geschichtsforscher der siudbrasi-
lianischen Franziskanerprovinz von der Unbefleckten Empfingnis, P. Basilius
Réwer, gebiirtig aus Hardenberg-Neviges und seit mehr als 60 Jahren in
Brasilien wohnhaft, wo er die hoheren Studien absolvierte und die Neuerwek-
kung der alten unterdriickten Ordensprovinzen mit all den damit verbundenen
Schwierigkeiten miterlebt hat und selbst als junger Kleriker vor dem gelben
Fieber von Bahia nach der Insel Gairu flichen muflte. Scit seiner Priesterweihe
wirkte P. Basilius stindig im milderen Siiden des Landes. Die Provinzleitung
vertraute ihm des o6fteren Oberenposten in den Hauptklostern und die Schrift-
leitung der franziskanischen Zeitschriften an. Trotz aller Arbeitslast fand der
Verstorbene Zeit, als Komponist seinem Drang zur Kirchenmusik nachzugehen
und die alte Provinzgeschichte zu schreiben, die er wegen einiger Eigentums-
streitfragen der alten Kloster grundlich studierte. Gerade dieser Umstand kam
ihm spéter gut zustatten, als es galt, antiklerikale Angriffe auf die Provinz
und ihre alten Indianermissionen objektiv zu widerlegen. So verdanken wir
seiner Feder eine ganze Reihe geschichtlicher Werke 1. Auflerdem verdffentlichte
P. Basilius groflere und kleinere geschichtliche Studien in den Fachzeitschriften
Brasiliens, da er Mitglied des Instituto Histérico Brasileiro von Rio de Janeiro
war. Doch pflegte er zu sagen: ,Unsere Forschungen werden erst nach Jahr-
zehnten gewiirdigt werden, wenn wir ldangst unter der Erde liegen. Zum
wenigsten haben wir die Genugtuung, viele alte Schriftstiicke vor dem voll-
stindigen Untergang gerettet zu haben.”

Rio de Janeiro P. Venantius Willecke, OFM

Uon der Universitit Miinster

Zu Ende des Sommersemester hat Fraulein Dr. Helga Rusch e das missions-
wissenschaftliche Diplom erworben. Ihre Diplomarbeit liegt gedrudit vor. Sie
ist in den Veroffentlichungen des Instituts fiir Missionswissenschaft der Univer-
sitait Minster als Heft 7 erschienen: Gasifreundschaft in der Uerkiindigung des
Neuen Testaments und ihr Uerhdlinis zur Mission (Aschendorff 1958, 48 S.
DM 3,—). ]

STATISTIK
KATHOLIKEN IN OST- UND WESTAFRIKA

Das von der Apost. Delegatur in Mombasa herausgegebene Catholic Direc-
tory of East and UWestafrika (gedrucdkt von ,Marianum Press“ in Kisumu,
Uganda) enthilt folgende Statistik:

Kenya und Sansibar 535144 Katholiken
Uganda 1524 870 Katholiken
Tanganyika 1089 841 Katholiken
Nyassaland 412 912 Katholiken
Mauritius 249 500 Katholiken

L Y
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Seycellen 34 500 Katholiken

Arabien, Kuweit 8 892 Katholiken
Sudan 188 656 Katholiken
Somaliland 4 340 Katholiken
Nigeria und Britisch Kamerun 828 515 Katholiken
Ghana und Togoland 473 893 Katholiken
Freetown und Bo

Bathurst : 20 351 Katholiken
Makeni

Die meisten Ziffern bezichen sich auf das Jahr 1957, einzelne auf 1956 und
1953/54.

BESPRECHUNGEN

MISSIONSWISSENSCHAFT

Arzte helfen in aller Welt. Das Buch der érztlichen Mission. Herausgegeben von
Dr. Samuel Miiller. Evang. Missionsverlag/Stuttgart 1957, S. 248. Gin.
12,80 DM.

Dr. H. BéurinGER schreibt in diesem Buch (172): , ... dem Afrikaner ist die
Caritas, die auflerhalb der engen Sippe geschieht, unverstindlich.® Wer die
Berichte, die von der Arbeit der Arzte und Missionare erzahlen, aufmerksam
liest, merkt bald, dafl diese Caritas nicht nur dem Afrikaner fremd ist, sondern
fast jedem Menschen, der nicht in der geistigen Geborgenheit des Christen-
tums lebt. Der Leser sieht sehr bald, dafl das ,Hilfspersonal® der Mission —
die Arzte und das Krankenpflegepersonal — den Neubekehrten die Caritas an
selbst ganz Fremden vorlebt, damit die Christen in den sog. Missionsldndern
befdhigt werden, einmal in die Fufispuren der weifflen Missionare und des
wHilfspersonals® treten zu kénnen, ganz besonders dann, wenn die Weiflen
nicht mehr wirken diirfen.

Die Berichte, ganz gleich, ob das Leben in modern eingerichteten Hospitdlern
geschildert wird, oder ob sie uns in kleine primitive Krankenhduser, von denen
doch ein unendlich grofiler Segen ausgeht, fithren, sind lebendig geschrieben und
nicht nur fiir die grofle Masse interessant, sondern auch fiir Arzte und Pflege-
personal. Wir erleben die bunte Welt der Tropen, lesen vom Kampf gegen
furchtbare Tropengeifieln wie Aussatz und venerische Erkrankungen, erfahren
von der Unvernunft des Kranken und seiner Angehorigen, erleben die Wider-
stinde von Seiten der Zauberdrzte. Mit den Arzten und dem Pflegepersonal
fithlen wir, wie niederdriickend es ist, jeden Tag immer wieder von neuem
anfangen zu missen zu lehren, zu mahnen und zu warnen, jedoch auch selber
zu lernen; wir fuhlen aber ganz besonders, wie schon es ist, helfen zu diirfen,
Christi Reich auf Erden auszubreiten.

Alle Mitarbeiter dieses Buches kénnen wohl zu Recht von sich sagen: ,Caritas
Christi urget nos“.

Liichtringen/Westf. Dr. med. L. Betz-Korte
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Bibliografia missionaria. Anno XXI: 1957. Compilata dai bibliotecari G.
Rommerskirchen, G. Dindinger, N. Kowalsky OMI. Unione del
Clero in Italia/Roma 1958, pp. 110.

Die Vorziige der Bgr Miss sind so bekannt, dafl es sich eriibrigt, dariiber viel
Worte zu verlieren. In 1067 Nummern sind die. Veroffentlichungen des Jahres
1957 (mit einigen Erginzungen aus den Vorjahren) registriert; dazu kommen
91 Kurzbesprechungen selbstindiger Publikationen. Vielleicht konnten innerhalb
des 1fd. Schrifttums die selbstindigen Verdffentlichungen irgendwie gekennzeich-
net werden. Der Benutzer der Bgr Miss konnte sich eher ein Bild iiber die
wesentlichen Erscheinungen eines Jahres machen.

Miinster (Westf.) Dr. J. Glazik MSC

Boupens, Rosrecar, OMI: The Catholic Church in Ceylon under Dutdi Rule.
Officium Libri Catholici/Romae 1957 pp. 267

Fir die Geschichte der katholischen Kirche in Ceylon in der portugie-
sischen Periode (1505—1656) fehlten die Darstellungen nicht. Wir nennen
nur das monumentale Werk des Queyroz, 1687 vollendet, 1916 im Urtext, 1930
in engl. Ubersetzung mit Kommentar und Index veroffentlicht, die Haupt-
quelle fir CourteEnay und Pieris, sowie die History of the Catholic Church
von GNANA PrAkAsARr, die aber leider infolge des Todes des Verf. unvollendet
blieb und nur bis 1602 reicht, wihrend unser Ceylonwerk, von BourpoN bear-
beitet, nur die Zeit Franz Xavers (1539—1552) behandelt. Die Jesuitenmission
erhielt eine eigene Darstellung von S. G. Perera, The [Jesuits in Ceylon
(Madura 1941) und mit ausfihrlichen Quelleniibersetzungen in den Jahrgéngen
1916—1920 des Ceylon Antiquary, die Franziskanermission eine solche in der
noch unveréffentlichten Chronik des Frey Pauro pa TriNDADE, heute im Vati-
kan, die neuere Mission eine solche von Jou. RommerskircHEN, Die Oblaten-
missionen auf der Insel Ceylon 1847—1893 (Hiinfeld 1931). Fiir die so wichtige
hollandische Periode, die dunkle Zeit der Verfolgung, 1656—1796, lagen
zwar eine Anzahl von Einzelstudien vor von S. G. PEreEra u. a., aber eine
zusammenfassende Darstellung fehlte. Diese schmerzlich empfundene Liicke fiillt
das Buch des R. Boupewns in vorbildlicher Weise aus.

Der Vi, der aufler der weitzerstreuten gedruckten Literatur auch das un-
gedruckte Material der Archive und Bibliotheken in Ceylon, den Niederlanden,
Lissabon und Rom fiir seine Arbeit heranzog, gibt nach einer wertvollen Ein-
leitung iiber die Quellen fiir die portugiesische und hollandische Zeit (1—16)
und einer ausfithrlichen Darstellung der Mission am Ende der Portugiesenzeit
(80—59) in neun Kapiteln die Geschichte der hollandischen Eroberung und Ver-
folgung, der Rettung der katholischen Kirche durch das heroische Wirken der
goancsischen Oratorianer unter der Fithrung des heiligmiRigen Joseph Vaz,
sowie des Erstarkens der katholischen Widerstandsbewegung im 18. Jh. Zehn
ungedruckte Briefe Vaz', zwei farbige Karten (mit einer Liste der Kirchen der
port. Zeit) und ein guter Index erhthen den Wert des trefflichen Buches.

Rom Georg Schurhammer SI

Bonimann, Warrerr, OFMCap: Die Predigtweise in Afrika (Schriftenreihe der
Neuen Zeitschrift fiir Missionswissenschaft, 13). Schéneck/Beckenried (Schweiz)
1956, 36 S.

So kurz und unscheinbar P. Walberts Arbeit iiber ,Die Predigten in Afrika®
im Aufleren ist, so wertvoll ist sie. Er selber meint, .eine Liicke in der Hilfs-
literatur fiir Missiondre auszufiillen® (S. 9), vermag aber eigentlich keine iiber-
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zeugende Liste von dhnlichen Werken anzufithren. So darf man wohl nicht von
einer ,Liicke® sprechen, sondern mufl offen gestehen, dafl bis jetzt nichts Der-
artiges fiir Missionare geschrieben wurde, die im Raum der Swahili sprechenden
Vélker wirken.

Man mag sich fragen: Woher dieser Mangel, nachdem Jahrhunderte verflossen
sind, seit der erste Missionar Afrikas Boden betrat? Haben die vielen Glaubens-
boten, die seither in Afrika wirkten, nie die Notwendigkeit einer solchen Unter-
suchung und Klarstellung empfunden? Hier erst wird P. Bithlmanns .Predigt-
weise“ in ihrer Bedeutung erkannt. Jeder Missionar hat um die rechte Art der
Verkiindigung gerungen und iber sie privat und in Konferenzen gesprochen.
Aber niemand hat bis jetzt den Mut gefunden, dariiber in einer geschlossenen
Abhandlung zu schreiben. Zum Teil fiihlte der aktive Missionar, dafl die Erfah-
rungen in diesem wie in anderen Punkten noch nicht abgeschlossen seien, zum
anderen Teile hdtten nur wenige allgemein, d. h. fiir alle Swahiligebiete schrei-
ben kénnen, da ja in der Regel ein Missionar nur unter einem Stamme oder nur
gleichartigen wirkt. Tatsdchlich sind die einzelnen Vélkerschaften unter sich nicht
wenig verschieden und bendtigen eine besondere Behandlung. P. Walberts Ver-
dienst ist es, die gemeinsamen Punkte ausgeforscht und fixiert zu haben. Dieser
Versuch ist unbedingt als gelungen zu bezeichnen.

Gleich zu Beginn seiner Abhandlung stellt er das entscheidende Moment her-
aus: Er spricht von ,afrikanischer Menschwerdung des Predigers® und betont,
dafl der europiische Verkiinder der Heilsbotschaft erst ,afrikanisch®, d. h.
sinnerlich in das Volk hineinwachsen ... und in gewissem Sinne einer ihres-
gleichen werden miisse® (S. 11). Nur unter dieser Bedingung kann er etwas vom
Charakter der Afrikaner kennenlernen, dencn er das Wort liebens- und lebens-
wert nahebringen soll. Aus dieser unerldfilichen Einstellung heraus wird er die
afrikanische Seele einigermaflen verstehen — ganz wird es ihm ja nie gelingen —,
wird er lernen, soweit moglich, sich seiner Denkart anzugleichen. Damit vermag
er auch auf seine Probleme zu stoflen und auf sie einzugehen. Dementsprechend
kann er seine Predigtstoffe wahlen. Leichter scheint es sich seiner Diktion zu
bedienen und in #hnlicher Anschaulichkeit und Uberzeugungsart zu sprechen.
All das muff das Anliegen jedes Afrikamissionars sein.

Wir sind P. B. fir das Wagnis, das er in dieser Abhandlung auf sich ge-
nommen hat, dankbar. Er hat in knappen Worten zusammen- und klargestellt,
worum wir alle ringen, und so auch uns Aktiven einen sehr wertvollen Dienst
geleistet.

Fiir den interessierten Leser in Europa, der keine weiteren Erfahrungen in
Afrika hat, mag das Problem als gelést erscheinen. Er wird sogar denken, dafl
der Afrikamissionar nur ,afrikanisch® zu werden braucht, um in der richtigen
Weise seinen Eingeborenen zu predigen. Das hiefle aber wohl, den Autor nicht
richtig verstehen. Man kann es immer wieder finden, mehr zwischen den Zeilen
als im Text, wie schwierig auch P. B. dieses Problem empfindet. Trotz allen
Bemiihens, allen demiitigen Heruntersteigens des Missionars bleibt er ein Frem-
der, bleibt er Europier, und der Afrikaner eben auch Afrikaner. Immer sind
beide in gewissem Sinne wechselscitige Rétsel. Es wird nie gelingen sich ganz
zu verstehen, was doch in der Predigt so notwendig ist. Eines nur kann ein
wirklich einigendes Band schlingen, und das ist die wahre Liebe in Christus.
Deshalb wird auch nur der europiische Prediger erfolgreich wirken, der aus
dieser Liebe heraus das Wort verkiindet. ,Denn in Christus sind wir alle eins.®

Peramiho, Tanganyika P. Chlodwig Hornung 0.S.B.
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Cuavez, Fray ANGELICO, oFMm: Archives of the Archidiocese of Santa Fe
1678—1900. Academy of American Franciscan History, 542 West Cedar Lane,
Washington 14, D. C. 1957, 283 pp.

Es handelt sich um das Archiv der Erzdiozese und alten Franziskanermission
von Santa Fe in Neu-Mexiko, die heute zu den USA gehort. Die Mission in dem
ca. 2000 km von der Stadt Mexiko entfernten Gebiete wurde eréffnet im Jahre
1598, zur Kustodie erhoben 1616, von den spanischen Franziskanern bedient bis
ins 19. Jh., dann allmihlich von Weltpriestern von Durango und Santa Fe
iibernommen. Es war eine sehr schwierige Mission, da man mit wilden und
kriegerischen Stimmen, Apachen und Comanchen, Navajos u. a., zu tun hatte,
wo man kaum anders, als unter dem Schutze der spanischen Walffen zu wirken
vermochte. Im Jahre 1680 fielen 21 Franziskaner dem grofien Aufstande der
Indianer zum Opfer. Dabei wurden auch fast simtliche in der Mission auf-
bewahrten Dokumente verbrannt, so daff die Archivalien mit dieser Zeit be-
ginnen. Bei dem Auszug der Franziskaner im 19. Jh. verblieben sie in den
Pfarreien, wobei viel Material verloren ging, zumal bei der Uberschwemmung
von 1886, als Kirche und Konvent von Santo Domingo weggeschwemmt wurden
und als Brinde andere Kirchen und Rektorate zerstorten. Im Jahre 1933 hat der
Erzbischof Gerken die Dokumente aus den Pfarreien gesammelt und durch die
Archivare Dr. Lansing Bloom und Col. José D. Sena ordnen lassen. Den Ab-
schluf der Ordnung aber machte P. Cuavez OFM, der uns nun in dem vor-
liegenden Buche den Katalog der Dokumente vorlegt: Einzel-Dokumente in
3 Sektionen (1678—1869: DM’s = Diligencias matrimoniales mit vielen An-
gaben iiber Missionen; 1680—1850, 1850—1900); dann folgen Biicher der Patente,
d. h. offizielle Briefe der Ordensoberen und spiter der kirchlichen Oberen mit
einer allgemeinen Liste von 1697—1853. Als 5. Sektion die Rechnungsbiicher,
als 6. Taufbiicher, als 7. und 8. Sektion Ehe- und Begribnisbiicher.

Auf Grund der Archivalien konnte P. CHAvVEZ bereits 1956 in Albuquerque
mit ELeanor B. Apams das Buch herausgeben: The Missions of New Mexico,
1776, nachdem bereits 1948 von ihm das Buch Our Lady of the Conguest in
Santa Fe erschienen war. Hoffentlich wird er eine Gesamtdarstellung folgen
lassen. Auf jeden Fall aber miissen wir ihm dankbar sein fiir die sorgfiltige
Registrierung der Akten, die nach Jahren und innerhalb der Jahre nach Num-
mern geordnet sind, die Hervorhebung der Namen und des wichtigen Inhalts
und den vorziiglichen Index,

Walberberg P. Benno Biermann OP

Communisme et Missions, Rapports et compte rendu de la XXVIIe semaine
de missiologie, Louvain 1957. Desclée de Brouwer 1958, 192 S.

Kommunisme en Missie. Verslagboek van de XXVIIe missiologische week Leu-
ven 1957. Desclée de Brouwer 1958, 87 S.

Der franz. Bericht der 27. Lowener Missiologischen Woche 1957 gibt nach der
Einfihrung von P. MassoN S], dem Organisator der Tagung, die Texte der
Referate und Beitrige. Vier allgemeine und grundlegende Vortrige iiber das
Wesen des Kommunismus, seine Aktivitit und seinen Impuls fiir das Gewissen
der Christen gehen voraus: M. LApRrIERE, Le marxisme comme pensée et. mou-
vement historique (11—32); P. Bico SJ, Communisme et conscience chrétienne
(83—43); M. VANISTENDAEL, Le communisme en Afrique (44s.); P. Masson SJ,
Le communisme el 'Asie (46—57). Es folgen detaillierte Untersuchungen iibes
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den Stand der kommunistischen Bewegung und Idee in den einzelnen Liandern
Afrikas, Asiens, Siuidamerikas (58—162). Den Abschlul des Kongrefberichtes
bilden vorausschauende Betrachtungen von P. pu Nuyver und P. GILLES DE
Pericuy (163—184).

Gegeniiber der franz. Ausgabe des Tagungsberichts ist der in vldmischer
Sprache erschienene Rapport erheblich geringeren Umfangs. Diese Fassung ent-
halt nur sechs Referate iiber den Kommunismus in Afrika, Pakistan, Indonesien,
China, im Kongo sowie in Ost- und Zentralafrika. Es versteht sich demnach,
dafl der franz. Ausgabe der grofiere dokumentarische Wert zukommt und dafl
sie den Gegenstand dieser Rezension bildet.

Der franz. Bericht schlieft mit einer ,Bibliographie sur le communisme en
général et dans les terres missionnaires® (185—192). Wenn in dieser Zusammen-
stellung auch einige deutsche Titel fehlen, die erwdhnt zu werden verdienten
(z. B. die Arbeiten von I. Fetscher, H. Gollwitzer, H.-D. Wendland, I. M. Bo-
chenski, M. Reding, W. Leonhard, sowie die in Tibingen bisher erschienenen
zwei Binde ,Marxismus-Studien®), so ist diese Bibliographie doch von hohem
Werte, da sie die ausldndischen, speziell die franz. Erscheinungen zum Thema
in ausgichiger Weise nennt. (Man hitte freilich noch auf Studien von J. Lacroix
und H. pE Lueac hinweisen konnen.) Anzeigen evangelischer Literatur iiber den
Kommunismus wurden anscheinend bewuflt ausgelassen. Es sei jedoch nicht tiber-
sechen, dafl wohl niemand heute in der Lage ist, eine komplette Bibliographie
der Literatur tiber den Kommunismus zu bieten, von der Erfassung der Zeit-
schriftenartikel — in denen bekanntlich nicht selten neue Gesichtspunkte zuerst
vorgetragen werden — ganz zu schweigen.

Inhaltlich vermitteln die verschiedenen Referate tiber die Situation in den
. einzelnen Landern mit eindrucksvoller Genauigkeit und Dringlichkeit das be-
kannte Bild der kommunmistischen Aktivitit. Die Kommunisten verbergen sich
hinter dem Nationalismus der ,erwachenden® Vélker, oder sagen wir besser:
der lingst erwachten Vilker — noch nicht erwacht sind sehr hdufig die Weiflen!
Mit allen propagandistischen Mitteln, offen und geheim, anonym und personlich,
versuchen die Kommunisten mit unglaublicher Einsatzbereitschaft, Asien und
Afrika fir ihre Ideologie zu gewinnen. Nach den Prinzipien der kommunistischen
Ethik ist dabei jedes Mittel recht, sofern es dem Ziel dient, und ein sehr gutes
Mittel scheint zu sein, sich offen mit all denen zu verbinden, die iiber die unter-
drickenden Schranken und Grenzen hinweg die Selbstindigkeit aller Volker
fordern. Dadurch tritt die merkwiirdige Situation ein, dafl Kommunisten und
Katholiken hier ,secundum quid“ in dieselbe Richtung marschieren.

Die zentrale Frage besteht nach wie vor — und gerade nach den allgemeineren
Referaten dieser Tagung — darin, ob und wie eine ideologische Verstindigung,
Duldung, Koexistenz oder gar Akzeptation oder auch nur eine kritisch-philo-
sophische Auseinandersetzung zwischen Kommunisten und Christen in ehrlicher
Weise moglich ist. Zu dieser Problematik scheint uns eine Notiz iiber die von
P. Bicos Referat ausgeloste Diskussion zutreffend zu sein. S. 43 heifit es: ,Le
P. Bigo souligne que le seul ouvrage catholique qui trouve grice aux yeux des
marxistes est celui du P. Teilhard de Chardin, 2 cause de son amour de la
création.“ Wir verweisen auf die ,Hymne an die Materie® von TEiLHARD DE
CHARDIN, die in franzosischer und deutscher Sprache in Wort und Wahrheit
13 (1958) 25f veroffentlicht wurde. Das konkrete Verhalten des Menschen zu
Welt und Wirklichkeit kénnte vielleicht zum Ansatz einer ehrlichen Auseinander-
setzung werden, vielleicht — oder bleibt auch dies ein frommer Wunschtraum?

338



Eines sollte jedenfalls immer klarer werden: Die Rede, das ,Gerede* (Hei-
degger) iiber die Kirche als das méchtigste Bollwerk gegen den Kommunismus
verkennt die der Kirche spezifische Ebene; sie simplifiziert nicht nur das Problem
des Kommunismus, sondern vor allem die Kirche selbst. Scharf und deutlich
formuliert, wird man den Satz aussprechen durfen: Es ist nicht die Aufgabe der
Kirche, gegen den Kommunismus zu kimpfen — weder frither noch jetzt noch
jemals noch prinzipiell. (Das will natiirlich nicht sagen, man solle einfach die
Augen schlieRen!) Die Kirche hat ganz und gar das Ihrige zu tun, was in Schrift
und Liturgie jedem Christen zugemutet wird — das ist beileibe nicht wenig!
Eine konkret politische Aufgabe, die Perfektion der Welt ist nicht Aufgabe der
Kirche und der Christen (Vgl. H.-D. WenbLAND, Christliche und kommunistische
Hoffnung, in: Christen oder Bolschewisten. Stuttgart 1957, 111—126). Hier ist
im einzelnen noch viel genaues theologisch-dogmatisches Denken zu leisten. Nur
allzu oft setzt man heute tbertriebene Erwartungen in die Losung der sozialen
Frage und die Soziologie im allgemeinen, ohne zu merken, wie man sich damit
in den Bahnen des Marxschen Denkens bewegt.

‘Wenn wir in diesem Sinne die Frage von P. Masson ,Que donnerons nous au
lieu du paradis communiste?” fiir einseitig und unzutreffend halten, so stimmen
wir um so mehr seinem Satz zu: ,Il faut faire mieux, offrir mieux, quitte a
apprendre quelque chose de ses adversaires, et beaucoup plus de I'Esprit de
Dieu.“ (10)

Miinchen Heinz Robert Schlette

Cranparr, Kennern H.: The Impact of Islam on Christianity. With a Foreword
by E. W. Bethmann, Ed. by World Fellowship of Muslims and Christians.
Washington (1957). 11 S.

~The time is long overdue for a new approach, if not an altogether new
beginning®, heifit es im Vorwort von B. In diesem Geiste ist diese Publikation
von Cr., einem Methodisten, geschrieben. Sie handelt iiber den Impact des Islam
im goldenen Zeitalter des Islam, iiber Islam und wissenschaftlichen Fortschritt,
den ersten Soziologisten, den Einflufl des Islam auf Poesie und Kunst, das welt-
liche Denken und dann iiber die christliche Polemik gegen den Islam, die Kreuz-
ziige und ihre Auswirkungen, neuere Entwicklungen etc. Alles in allem er-
scheint der Islam hier als eine Religion, die von ihren Anfingen an ,a chal-
lenge and a contributor to Christianity (10) gewesen ist. Thomas Ohm

Cresi, Domenico, O.F.M.: Mons. Antonio Laghi da Castrocaro (1668—1727),
Uescovo Titolare di Lorima, Uicario Apostolico di Shensi e Shansi. (Biblioteca
di Studi Francescani, n. 5.) Edizioni ,Studi Francescani“ S.Francesco, Florenz
1957. 180 S.

Der Franziskanerbischof Antonio Laghi war der erste Bischof in der langen
Reihe der Apost. Vikare fiir die chin. Provinzen Shensi, Kansu und Shansi.
Gebiirtig im Toskanischen, kam er 1700 mit mehreren Propaganda-Missionaren,
unter denen L. A. Appiani und Joh. Miillener die bekanntesten sind, nach China
und wirkte bis zu seinem Tode 1727 ausschlieflich in Shensi. Unter seiner Lei-
tung (als Provikar seit dem Tode Brollos 1704 und als Bischof seit 1717) bekam
das Apost. Vikariat Shensi/Shansi seine endgiiltige Gestalt. In seine Lebenszeit
fallen die Wirren des Ritenstreites, die papstl. Gesandschaften der Mgr. De
Tournon und Mezzabarba, die Ausweisung der Missionare und das Verbot des
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Christentums 1724. Auch er wurde nach Kanton abgefiihrt, konnte aber bald
heimlich in sein Vikariat zuriickkehren.

Vf. hat vorliegende Biographie schon 1940 als Dissertation begonnen, konnte
sie aber erst 1957 als Andenken an das 25jdhr. Bischofsjubilium des Bekenners
Msgr. Alph. Ferroni, O.F.M. veroffentlichen. Neben der relativ kurzen, aber
wissenschaftl. gut gearbeiteten Biographie Laghis, bietet das Buch eine kritische
Untersuchung der Quellen und die erstmalige Herausgabe der Briefe Laghis,
wodurch die Arbeit zu einer wertvollen Vorarbeit fir die endgiiltige Edition
in den Sinica Franciscana wird.

Die Biographie wie auch die Briefe zeigen diesen Bischof der Kanghsi-Periode
als einen schlichten, frommen, arbeitsamen und etwas zuriidchaltenden Mann.
Auffallend sind seine freundschaftlichen Beziehungen zu den Jesuitenmissionaren,
selbst denen am Kaiserhofe. Er stand ihnen in den Ritenfragen geistig nahe,
wenn er auch offiziell immer seine Unterwiirfigkeit unter die Vorschriften Roms
beteuerte. Bemerkenswert ist weiter seine grofle Armut, die seinen Wirkungs-
bereich sehr einschrankte. Geldmangel war schon damals ein bedeutendes Mis-
sionshindernis.

Abgesehen von einigen Unklarheiten zeigt Vf. eine gute Vertrautheit mit der
damaligen Lage der Chinamission. In seiner Darstellung der schwierigen Riten-
frage vermissen wir jedoch zuweilen die gebotene Vorsicht im Urteil. So kann
man z. B. das Mandatum Maigrots 1693 kaum ,unklug“ nennen, auch wenn
man sich dabei auf Lupwic v. Pastor beruft. Denn dieser Gelehrte diirfte in
der Ritenfrage kaum noch als zuverldssiger Fithrer zu verwenden sein. Als
Ganzes ist das Werk eine wertvolle Bereicherung der Literatur der chin.
Missionsgeschichte, fiir die wir dankbar sind.

Miinster (Westf.) Bernward Willeke, O.F.M.

EMBRoﬁ/IETODIO, OFMCap: I Cappuccini nel Brasile. Missione e Custodia
del Maranhao (1892—1956). Centro Studi Cappuccini Lombardi/Milano (Viale
Piave; 2) 1957. XXIV u. 511 S.

VI. ist bereits als Missionshistoriker bekannt geworden durch die Geschichte
der Erythrdamission seiner lombardischen Ordensprovinz (La Missione dei
minori cappuccini in Eritrea, 1894—1952), mit der er 1953 an der Propaganda,
wo er seit 1955 als Professor wirkt, promovierte.

Nach griindlichem Quellenstudium in den brasilianischen Archiven bietet DA
NEMBRO heuer eine umfangreiche Arbeit iiber das Wirken seiner lombardischen
Mitbriider in der Maranhdo-Mission. Die Einleitung schildert in grofilen Ziigen
das Missionswerk der Kapuziner in Brasilien im allgemeinen und weist den
Leser auf ein weiteres umfangreiches Werk hin, das in Kiirze erscheinen soll:
Missioni cappuccine nel Brasile. Ein ausfiihrliches Namen- und Sachregister
(486—507) erschliefit den missionstheoretischen Gehalt des Werkes. Wir finden
dort Stichworte wie Catechesi indiana (mit 30 Referenzen), Catechismo, Clima,
Indios (26 Referenzen), Massoneria (23 Referenzen), Metodo (20 Ref.), Problema
indiano, Protestaniismo (29 Ref.), Psicologia indiana, Spiritismo, Uocazioni
indigene, u. a. Gegenwirtig wirken 72 Priester und 15 Laienbriider der lom-
bardischen Kapuzinerprovinz in den Staaten Maranhio, Cear4, Piaui und Pard.
Uber 500000 Katholiken sind ihrem Wirken anvertraut; die Zahl der heid-
nischen Indianer in ihrem Gebiet wird mit 6000 angegeben (466). Eine Karten-
skizze ermdglicht rasche Orientierung. Zahlreiche Bilder zeugen von der regen
Bautatigkeit der Missionare. Die hervorragende typographische Gestaltung so-
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wie die orthographische Akribie bei Anmerkungen und Zitaten in portugie-
sischer Sprache sind beachtenswert.

Mit diesem Band hat pa Nemsro ohne Zweifel einen hochst wertvollen Bei-
trag zur brasilianischen Missionsgeschichte geleistet, und mit Spannung erwarten
wir das bereits angekindigte Werk, in dem die Kapuzinermission in Brasilien
in ihrer Gesamtheit zur Darstellung gelangen soll.

Lowen’ Abbé W. Promper

\ Horincer, J. — Keiiner, J.: Liturgische Erneuerung in der Weltmission.
/[ Tyrolia-Verlag/Innsbruck 1957. 455 S.

Das Buch stellt eine Zusammenfassung und in gewisser Weise einen Hohe-
punkt in der Diskussion um die liturgische Erneuerung dar. Im Bestreben, das
in den Heimatlindern der Kirche in den letzten Jahren Erkannte und in der
Praxis neu Erworbene fiir die Missionslinder fruchtbar zu machen, mdchten
die Verf. dazu beitragen, dafl der Phasenunterschied ausgeglichen werde, der
zwischen der religiosen und theol. Entwicklung der christl. Kernlander und
jener der Missionslinder besteht und bestanden hat, und zugleich aufzeigen, wie
die Situation der Missionskirche die heimatliche Kirche zu neuen Fragestellun-
gen und Losungsversuchen auf religios-praktischem Gebiet zwingt. Auf weitere
Sicht hin wird in diesen Fragen dann wohl eine theol. Neubesinnung einzu-
setzen haben.

Das Buch wurde von Missionaren und Professoren des ,Institute for Mission
Apologetics® in Manila geschrieben. Aus Erfahrungen bei dem erschiitternden
Zusammenbruch der Missionen im bolschewistischen China ist thr Anliegen ge-
boren. Wie konnte es geschehen, dafl die Arbeit der Kirche in den vergangenen
Jahrhunderten China nicht christlich zu machen vermochte, wihrend der Kom-
munismus in wenigen Jahrzehnten das Angesicht des Riesenreiches total ver-
anderte? Warum blieb die Kirche trotz allem Bemuhen diesem Volk fremd?
Was hitte man tun miissen, um die Christen fiir eine priesterlose Zeit zu riisten?
Diese Fragen mochten die Verf. von ihrer Sicht und ihrem Wissen her behan-
deln. Sie sind sich bewufit, dafl sie sie dabei nur von einer Seite angehen und
mit ithrem Buch einen Teil-Beitrag zur Losung leisten.

Die grundlegenden Abhandlungen iiber den Gottesdienst in der altchristL
und frithmittelalter]. Missionskirche und tber den missionskatechetischen und
pastoralen Wert eines vollwertigen Gottesdienstes schrieb J. Horinger, der
eine eindringliche und lebendig warme Sprache hat und in allem, was er sagt,
wie ein Missionar und iiberlegt klug und niichtern wie ein Dogmatiker wirbt.

Zwei Hauptabschnitte beschaftigen sich mit der Gestaltung der Mefifeier und
mit der inneren und dufieren Struktur eines priesterlosen Gottesdienstes. Dabei
geht H. vor allem auf die mehr grundsitzlichen Themen ein: die Messe in der
Missionskatechese, die Méglichkeiten der Verkiindigung und Gestaltung christ-
licher Festgeheimnisse. Bedeutsam ist der Beitrag tiber die missionarische Funk-
tion und die Aufgabe des priesterlosen Gottesdienstes in normalen Zeiten, aber
auch vor allem in solchen Zeiten, in denen die Missionsschule und ihr kateche-
tisches Apostolat weithin durch die Kulturpolitik der ehemaligen Kolonialvélker
gefahrdet und die Tatigkeit des Priesters durch die Vertreibung der Fiihrer der
Kirche in den totalitir regierten Staaten unmoglich gemacht wird.

J. KeLiner legt Texte fiir eine Gemeinschaftsmesse vor, die nach den pasto-
ralen Grundgedanken entworfen sind, welche sich in den letzten Jahren in dea
liturgischen Reformen durchgesetzt haben. Beachtlich ist die Gestaltung eines
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responsorisch gebauten Eucharistiegebetes vor und nach der Wandlung, mit der
Einfiigung des auch in den alten Liturgien noch vorfindlichen ,eschatologischen®
Gedichtnisses. Fir die priesterlosen.Gottesdienste arbeitete J.' K. ein Grund-
formular aus, das in groffien Ziigen dem Gang der Vormesse folgt; er gibt fiinf
mégliche Formen als Beispiele, wobei er besonders die Festzeiten beriicksichtigt.
Die Dankgebete fiir die verschiedenen Feste sind sorgféltig formuliert. Natiirlich
kann ein solcher Entwurf nur als Vorschlag dienen. Er miifite je aus der ver-
schiedenen Situation heraus, in der eine Missionskirche steht, unter Umstdnden
betrichtliche Verinderungen erfahren. Z. B. wiirde sich das Dankgebet fiir die
priesterlosen Gottesdienste an Pfingsten kaum fiir siidamerikanische oder afri-
kanische Missionskirchen verwenden lassen.

Ein eigener Abschnitt beschiftigt sich mit der Liturgie der Sakramente, vor
allem der Taufe, EheschlieBung und Erneuerung der Kranken- und Toten-
liturgie (mit oder ohne Priester). J. Serrer, J. Keriner und J. HorinGer be-
sprechen die Haupthindernisse, die dem Verstindnis der Liturgie entgegen-
stehen: die lateinische Sprache, die Lange und Kompliziertheit der Zeremonien.
Es wire notig, mehr auf die vélkische Eigenart einzugehen, bes. im Ausdruck
und im Brauchtum. Sinnenfreudigkeit und Feierbediirfnis (des Ostens) darf bei
der Gestaltung der liturgischen Formen und Bréuche nicht aufler acht gelassen
werden. Es fiigen sich Vorschlige fiir die Wiederbelebung des urchristl. Kate-
chumenats an. Ein besonderes Anliegen des Katecheten mufl die Einfihrung in
die Liturgie bleiben oder werden.

Drei Beitriige verdienen gesondertes Interesse, vor allem der iber die Be-
deutung und rechte Verwendung der Schrift in der missionarischen Verkiindi-
gung. Es wird die sehr oft ,geradezu klagliche Rolle der HI. Schrift* bei der
Unterweisung der Katechumenen und Neuchristen zugunsten einer rein ratio-
nalen, nach schultheologischen Gesichtspunkten gearbeiteten und daher systema-
tisch vorgehenden Katechese bedauert (vgl. O. Grar, Die Lage der Katholischen
Missionen in Japan. Miinchener Theolog. Zeitschr. 1952, 72 ff). Auf dem Gebiet
der Schriftauslegung fehlt fiir die Auseinandersetzung mit dem Protestantismus
in den Missionen brauchbares Material. Die einschligige missionstheologische
Literatur ist in dieser Hinsicht noch sehr arm, was um so verwunderlicher ist,
da doch schon oft — nicht erst in diesem Werk — die Parallelitit zwischen der
Mentalitit der Vélker und der Denk- und Sprechweise der Schrift beobachtet
worden ist! Darum leistet P. BRunner im Aufsatz iiber die Psalmenfrommigkeit
innerhalb der Gemeinde einen wesentlichen Beitrag zum Problem, wenn er die
Denkstruktur des Abendlandes mit dem synthetischen, suggestiven, assoziativen,
naturgebundenen und konkreten Denken der Bibel und der asiatischen Menta-
litdt vergleicht; er fordert eine umfassendere Einitbung der Psalmengebete zu-
gunsten der ,nicht inspirierten® Privatgebete. Uber Brunners Grundsitze zur
Ausscheidung bestimmter Psalmen und Psalmverse mufite allerdings noch ein-
gehend diskutiert werden. Zum Schlufl unterrichtet Vf. den Leser tiber die heu-
tigen Versuche, Psalmen in Anlehnung an musikalische Motive der Negro-
Spirituals oder der Werke P. Gerineaus, aber auch in Anlehnung an bereits
vorhandene japanische oder chinesische Psalmenvertonungen zu singen.

Der Frage der Musik im Gottesdienst der Mission im weiteren Sinne, ihre
Schiwierigkeit und ihre Moglichkeiten und bereits versuchte Losungen werden
dann in einem grindlichen, mit Literaturhinweisen versehenen Beitrag von
J. KeLiner behandelt.
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Der Reichtum des Buches konnte hier nur angedeutet werden. Er liegt im be-
sonderen Sinne darin, dafl der Leser zu Fragen angeregt wird, die iiber das
hier Gesagte weiter hinausdringen. Z.B. muf} sich der Leser notgedrungen die
Frage nach dem theolog. und kirchl. Ort des priesterlosen Gottesdienstes stellen.
Er mufl weiter fragen: Ist die Erneuerung der altapostolischen Ordnung des
Vorsteheramtes moglich? Unter welchen Vorbédingungen kann eine priesterlose
Sonntagsfeier mit Recht ,Liturgie® genannt werden? Ist das Kapitel von der
charismatischen Freiziigigkeit innerhalb des gottesdienstlichen Lebens (1 Kor 14)
noch ein Wort an unsre heutige Kirche? Fehlen nicht fiir eine Reform der
Lektionsordnung die notwendigen literarisch-geschichtlichen Forschungen auf die-
sem Gebiet? Miifite nicht stérker e'ne Theologie der Verkiindigung ausgebildet
werden, die orientiert ist an einer Unterscheidung der beiden Funktionen jeder
Ubermittlung der Heilsbotschaft: das di5&axery als Darbietung einer Lehre und
das umolooewy als Ansage und Ausrufung eines Heilsgeschehnisses? Fehlt nicht
gegeniiber der reich ausgebauten Sakramenten-Theologie fast vollig eine Theo-
logie des Wortes, die z. B. dem ,Per evangelica dicta deleantur nostra delicta®
(vgl. Joh 15,38) gerecht wiirde? Hat nicht das Wort als solches seine Dignitat,
scine ihm eigene gottliche Prasenz und seine ihm eigene objektive Heilswirkung?

Meines Erachtens lassen sich Eucharistiefeier und priesterloser Wortgottes-
dienst iiberhaupt nicht so gegeneinander stellen, dal man mit Recht sagen kann:
-Der Gottesdienst bietet einen ,Ersatz’ fiir die Eucharistiefeier...“ oder ,Gewil}
kann ein priesterloser Gottesdienst niemals die unvergleichliche Huldigung wirk-
lich ersetzen... Immerhin...* (210f.) Manchmal fehlt sogar noch dieses An-
fithrungszeichen beim Worte Ersatz (z. B. 221). Die psychologischen und asze-
tischen Motivierungen der Notwendigkeit eines priesterlosen Gottesdienstes sind
sicher nicht ausreichend (228 f.). Eine Formulierung wie diese: ,ohne Priester
fehlt uns (im priesterlosen Gottesdienst) die rechte Dankesgabe. Wir miissen
uns mit der Gesinnung und mit den Worten des Dankes begniigen* (220) ist
vollig unzureichend und 1aft sich einfach nicht aufrechterhalten an der Seite
paulinischer Formulierungen (dazu vgl. Rm 15, 16; Phil 2,17 und viele Brief-
praskripten). Ist es nicht auch bezeichnend, dafl im Jo-Ev in einem sehr tiefen
Sinn und keineswegs blofl als ,Ersatz® an die Stelle des Abendmahlsberichtes
das sog. hohepriesterliche Gebet Jesu treten kann? Jo 6 ist eine nahezu sakra-
mentale Auffassung vom Wort. Im 1. Teil der Rede Jesu mufl das ,Essen des
Brotes® eindeutig auf das Horen, auf das Wort des Gottgesandten bezogen
werden. Wenn das wirklich zutrifft, dann mufl man sich fragen: Wie kann man
dann noch sagen, dafl das Verlangen nach dem eucharistischen Brot in der
~geistigen Kommunion® vollere Teilnahme an den Friichten des sakramentalen
Gottesdienstes vermittelt als das intensive ,Aufnehmen® Laufdvewy des Gottes-
wertes? Dabei liele sich der tiefe Sinn eines Wortgottesdienstes aus den in
diesem Buche fiir priesterlose Gottesdienste gebotenen Texten entnehmen: Das
Eroffnungsgebet weist ja ganz richtig auf das fundamentale Wort Jesu
‘Mt 18,20 hin.

Aufs Ganze gesehen 1dfit sich sagen, dafl das vorliegende Buch eine solche
Fulle von positiven Anregungen gibt und eine solche Kraft des Vertrauens fir
eine zukiinftige gute Entwicklung ausstrahlt, dal wir es gerne in den Hinden
derer wiifiten, die als Trager der liturg. Erneuerung in der Mission in einem
eigenen Abschnitt benannt werden.

Dillingen a.d.D. E. Neuhgusler
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IAﬁREsE?JOHANNEs S.J.: Kirishitan Bunko. A Manual of Books and Documents

_“on the early Christian Missions in Japan. With special reference to the principal

libraries in Japan and more particularly to the collection at Sophia University,
Tokyo, with an appendix of ancient maps of the Far East, especially Japan.
Third, revised and enlarged edition. (Monumenta Nlpponlca Monograﬁnhs No 3)
Sophia University, Tokyo, 1957. SS 537. OR Y8, 4o

Schon seit Jahrzehnten bemiiht sich P. Laures in Tokyo, die Japamsche Ge-
lehrtenwelt fiir die Geschichte des Christentums in ihrem eigenen Lande zu
interessieren und ihr die Wege zu eingehenderem Studium zu ebnen. Eine
Form des Apostolates an den Intellektuellen! Ein grofiles Hindernis fiir dieses
Studium ist jedoch der Mangel an Quellen und Literatur im Lande selbst und
die Verstreutheit des vorhandenen Materials iiber viele Bibliotheken. Angesichts
dieser Lage hat Vf. an der Sophia-Universitdt zu Tokyo eine wertvolle Samm-
lung alter und neuer Biicher iiber die Geschichte der Japanmission angelegt,
die als die beste in ganz Japan gilt. Aber viele andere wertvolle Biicher be-
finden sich in Universitatshibliotheken wie jener der Tokyo-Universitat, in der
Toyo-Bunko und neuerdings in der reichen Bibliothek der weitverbreiteten
Tenri-Sekte. L. hat schon 1940 den Versuch unternommen, dieses Material in
einem Katalog zusammenzufassen, der so sehr dem Interesse der jap. Gelehrten
entgegenkam, daf schon 1941 eine 2. Auflage nétig wurde. Auch Ergdnzungen
wurden notwendig, die in 2 Anhidngen veroffentlicht wurden. Nun hat Vf.
eine 3., nach Inhalt und Form revidierte Auflage von beachtlichem Wert heraus-
gebracht.

Der japanische Titel Kirishitan Bunko bedeutet soviel wie Bibliographie der

alten jap. Missionsperiode. Denn das Wort Kirishitan ist zum terminus technicus
fiir diese Periode (1549—1865) geworden. Jedoch beschrankt sich L. nicht auf
diese Zeit, sondern fithrt auch die alten christl. Biicher bis 1880 auf, da viele
von diesen noch im alten Kirishitan-Stil verfafit sind. Das Buch selbst hat
3 Hauptteile und behandelt im 1. alle lit. Erzeugnisse, die in Japan, Rom,
Manila und Mexiko fiir die Missionsarbeit in Japan hergestellt wurden. Dar-
unter fallen bes. die Drucke der Jesuitenpresse in Japan, deren geschichtlicher
Hintergrund eingehend beschrieben wird und von denen viele groflen Anti-
quitdtswert besitzen. Dazu kommen noch chines. Werke sowie handschriftl. Werke,
die unter dem Einflufl der Jesuitenmissionare entstanden sind. Der 2. Hauptteil
umfafit jene Schriften, die fiir Christen und Missionare bei der Wiederaufnahme
der Missionstatigkeit im vorigen Jh. verdffentlicht wurden (1865—1880). Der
3. Teil, der den weitaus grofleren Teil des Werkes ausmacht, bietet eine ein-
gehende Bibliographie von Blchern und Zeitschriften in westl. Sprachen, die
zw. 1552 und 1957 erschienen und in Japan zu finden sind. Wahrend hier das
Schrifttum der Sophia Universitdt voll erfafit ist, ist das bei anderen Samm-
lungen keineswegs der Fall. Als Abschlufl folgt eine Liste von 79 alten Land-
karten Fernasiens, bes. Japans.
* Verglichen mit der 1. Aufl. ist die vorliegende ein grofler Fortschritt. Schon
auflerlich fallt der saubere Druck auf gutem Papier ins Auge. Der Inhalt
ist vielfach anders gestaltet, nach neueren Studien aufgearbeitet und besser
fundiert. Die Reproduktionen der Titelbldtter bertihmter Werke sind besser
und zahlreicher.

Da das Buch hauptsdchlich fir die jap. Gelehrten gedacht ist, ist es nicht nur
eine beachtliche wissenschaftliche, sondern auch eine grofie missionarische Lei-
stung. Doch kann es auch dem europaischen Interessenten grofle Dienste tun,
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da es in englischer Sprache verfafit ist, oft iiber die bekannten. Missionsbiblio-
graphien hinausgeht und vorteilhaft das ganze Material in einem Bande:ver-
einigt. Vf. fithrt leider nicht das einschldgige japanische Schrifttum auf, was er
auch im Vorwort begrindet. Doch mochte man wiinschen, dafl es spater einmal
moglich wird, auch dieses einzufiigen, wodurch der Wert des Buches noch ge-
steigert wiirde.

Mﬁn{ter (Westf.) P. Dr. Bernward Willeke OFM
. X

Owerj Basiuio, OFM: Pdginas de Histéria Franciscana no Brasil. Esbogo
/}Sistc’)rico e documentado de todos os Conventos e Hospicios fundados pelos
Religiosos franciscanos da Provincia da Imaculada Conceigio do Sul do Brasil,
desde 1591 a 1758, e das Aldeias de Indios administradas pelos mesmos Reli-
giosos desde 1692 a 1803 (con estampas). 2a ed. revista e aumentada [1941]
Editora Vozes Ltda/Petr6polis 1957. 543 p. 25 Abb.

Es sei gestattet, bei Gelegenheit dieser Neuauflage der Geschichte der Fran-
ziskaner in Brasilien auf die iibrigen historischen Verdffentlichungen des V.
hinzuweisen:

A Provincia Franciscana da Imaculada Conceicio nas Festas do Centendrio
da Independéncia Nacional. 1922, 334 pp.

O Convento de Sto. Anténio do Rio de Janeiro, sua Histéria, Memorias,
Tradicdes. *1945, 424 pp. 43 Abb.

A Ordem Franciscana no Brasil. Resumo historico da Ordem Franciscana
em todo o Brasil, de 1500 a 1945. 21947, 216 pp. 24 Abb.

Histéria da Provincia Franciscana da Imaculada Conceicio do Brasil, através
da atuacio de seus Provinciais de 1677 a 1901. 1951, 308 pp.

Os Franciscanos no Sul do Brasil durante o século XVIII. A Contribuigio
Franciscana na Formagdo Religiosa da Capitania das Minas Gerais. Os Estudos
na Provincia Franciscana da Imaculada Conceigdo nos séculos XVII e XVIII
21954, 93 pp.

Der VI. ist zu begluckwiinschen, dafl er auf eine so reiche Frucht seines
literarischen Schaffens zuriickblicken kann. Fiir die kath. Missionswissenschaft
bleibt zu hoffen, dafl seine und seiner Mitbriider Forschungsarbeiten einen nicht
geringen Beitrag dazu liefern, die Missionsgeschichte Stidamerikas bzw. Brasi-
liens zu erhellen und lang gehegte Vorurteile gegen das methodische Vorgehen
der Missionare zu bescitigen. Ein Gleiches gilt auch von dem Sammelwerke,
das verschiedene Autoren der brasilian. Franziskanerprovinz vom HI Antonius
zum 800jihrigen Bestehen ihres Missionswerkes verdffentlicht haben:

Provincia Franciscana de Santo Antdnio do Brasil. Edicao comemorativa
do Tricentenario 1657—1957. Vol. 1 Provincialado Franciscano/Recife-Pernam-
buco (Brasilien) XIV-315 pp. Glazik

Rur, WartaeRr: Lutherisches Jahrbuch 1957. Selbstverlag der Bayerischen Mis-
sionskonferenz (Niirnberg, Wodanstr. 57). Nurnberg 1957. 178 S. DM 3,75. —
Lutherisches Jahrbuch 1958. Ebd. 162 S. DM 3,75.

Das Jahrbuch 1957 enthilt auBer einem Geleitwort von Erpmany die Bei-
trage: ,Die Mission geht weiter* (ImmeLs), ,Probleme der afrikanischen Chri-
stenheit® (WarLrteEnsERG), ,Die heutige Bedrohung der Christenheit und wir®
(Vicepom), ,Mission im Religionsunterricht“ (WIEBE), ,Das Missionsfest® (RuF)
und Beitrige iiber junge Kirche, Rundschauen, Buchbesprechungen und Sta-
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tistiken. Nach Vicepom ist die Missionszeit nicht vorbei, sondern kommt sie erst
und mit ihr die grofle Bewihrungsstunde der Christenheit (37). Der weifle
Missionar hat nach ihm ,nur mehr Arbeitsmoglichkeiten im Rahmen der jungen
Kirche und durch sie* (87). In Wieses Aufsatz sind die Ausfihrungen tber die
~Sendung® beachtenswert. Interessant sind auch die Ausfithrungen von RoOSEN-
KRANZ uber die ,Deutsche Gesellschaft fir Missionswissenschaft® (187—143). —
Die Beitridge des Jahrbuches 1958 stammen von Brste, GiintaER (Vexilla regis
prodeunt), HorsTeN (Buddhismus in Deutschland), BELL (Liturgie und Mission),
Duraigan (Die lutherische Tamulen-Kirche), ELrers (Offene Tiiren in Athiopien),
Scuarte (Tanganyika), DEankE, HERTLE u. a. Es folgen wieder Rundschauen,
Literaturhinweise, Besprechungen und Statistiken. Ausgezeichnet der Aufsatz
von HorsteENn. Nach DEnNkE besteht der Unterschied zwischen Christentum und
Heidentum darin, ,dafl der Christ die Gemeinschaft mit Gott gefunden hat
und zum Frieden gekommen ist, dafi dagegen der Heide immer wieder versucht,
Gott mit List oder Gewalt fiir seine cigenntitzigen Zwecke zu mifibrauchen® (63).
Ob alle Heiden damit einverstanden sind? Thomas Ohm

RuscuE, HeLGA: Gastfreundschaft in der Uerkiindigung des Neuen Testaments
und ihr Uerhdlinis zur Mission. (Veroffentlichungen des Instituts fiir Missions-
wissenschaft der Universitit Miinster, 7.) Aschendorff, Miinster 1958. 48 S. DM 3,—

Das Thema der vorliegenden Untersuchung scheint an der Peripherie der
christlichen Verkiindigung zu stehen. Der Verfasserin ist es aber gelungen,
deutlich zu machen, in welchem Grade die Frage der Gastfreundschaft in das
Zentrum des Christentums gehort. Nach einer knappen Darstellung iiber die
Bedeutung der Gastfreundschaft in der Antike, im AT und im Spitjudentum
untersucht die Vf. die Aussagen tber die Gastfreundschaft in den Synoptikern,
im Joh.-Ev., in der Apg, im Romerbrief, in den Pastoralbriefen, in Hebr und
in den Joh.-Briefen auf ihren theologischen Gehalt und ihre Bedeutung fiir die
Mission. Dabei wird deutlich, daR das christliche Verstindnis der Gastfreund-
schaft durch das AT und das Spatjudentum vorbereitet ist. Gastfreundschaft ist
ihrem Wesen nach Mahlgemeinschaft mit Gott. Der Gast ist von Gott gesandt
und hat als Gesandter und Bote Gottes Anspruch auf Gastfreundschaft. Wer
sie verweigert, der verweigert Gott selber die Aufnahme in seinem Hause und
an seinem Tisch. Bei den Synoptikern ist Christus der Sendende, und seine
Junger sind Gesandte und Boten Christi. Wer den Junger aufnimmt, der nimmt
Christus auf (Mt 10,40—42), und in jedem Fremdling, der Herberge begehrt,
klopft Christus selber an unsere Tiir (Mt 25,36.43). Auch im Joh.-Ev. steht die
Gastfreundschaft im Zusammenhang mit der Sendung. Der Vater sendet den
Sohn. Die Welt verweigert ihm die Aufnahme; aber die ihn aufnahmen, wurden
zu Kindern Goftes erhoben und durften in Christus die Herrlichkeit Gottes
schauen (Joh 1,11—14). Die zum Heil Berufenen sind Tischgenossen am Tische
Jesu (Joh 6). Diese Gedanken kehren in der ganzen Verkiindigung des NT
wieder. Der Gastgeber ist Gottes und Christi Stellvertreter. Der Gast ist auf-
genommen  in die Familie der Gotteskinder, deren Hausvater Gott ist. Er ist
Glied am Leibe Christi geworden. Darum soll den ‘Irrlehrern und falschen
Briiddern die Gastfreundschaft verweigert werden (2 Joh 10.11). Der Gast ist
zugleich ein Fremdling, der die Heimat sucht, und er findet diese Heimat am
Tisch Gottes, den der Gastgeber an Gottes Statt ihm bereitet. Die gastliche
Aufnahme ist eine Verheiflung des ewigen Gastmahls, das seiner im Himmel
wartet. So wird die Gastfreundschaft zum eschatologischen Zeugnis der christ-
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lichen Heilshoffnung. Gastfreundschaft ist somit die Bezeugung des jetzt schon
vorhandenen, aber in seiner Vollendung sich erst in der Wiederkunft Christi
erfilllenden Gottesreiches. Damit aber wird die Gastfreundschaft zu einem un-
entbehrlichen Bestandteil jeder christlichen Verkiindigung, insbesondere der-
jenigen in der Mission. Denn sie ist die anschauliche und tiberzeugende Dar-
stellung echten christlichen Seins.

Miinster (Westf} F. Richter

Vlcsnom‘ GEORG F.: Missio Dei. Einfithrung in eine Theologie der Mission.
Chr. Kalkgr Verlag Miinchen 1958. 104 Seiten. Kart. DM 6,80.

Die vorliegende Schrift ist mehr eine Theologie der Mission als eine Ein-
fithrung in diese, wie es bescheiden im Untertitel heifit. Und zwar eine Theo-
logie von der Bibel her, deren ,ganze Intention® nach V. ,Rettung der Men-
schen und damit Mission“ (Vorwort) ist, und auch eine Theologie ganz unter
dem Gesichtspunkte Gottes: Missio Dei. In dieser Hinsicht unterscheidet sich das
Werk griindlich etwa von dem Buche Loffelds iiber das Kardinalproblem der
Missiologie, das die Bibel so gut wie nicht beriicksichtigt und ekklesiologisch
orientiert ist, Im 1. Teil befafit sich V., Professor der Missionswissenschaft in
Neuendettelsau, mit der Missio Dei, im 2. mit der Herrschaft Gottes, im 3. mit
der Sendung, im 4. mit dem Missionsziel und im 5. mit der Gemeinde des Heils.

Wir sehen die Dinge manchmal etwas anders, etwa die Propaganda (62)
und die Christianisierung der Voélker als Ziel (76). Wir bedauern auch, dafl die
katholischen Missionstheologen nicht erwédhnt und berticksichtigt werden. Aber
wir begriiflen es aufrichtig, daf Vf. sich so eingehend mit den letzten Problemen
des Missionswerkes befafit hat und dafl er die Mission auf die Trinitat als
ihre Quelle zuriickfiihrt. Die Situation ist heute eine andere als vor den Welt-
kriegen. Die auslidndischen protestantischen Theologen haben ihre deutschen
Kollegen angegriffen. Die wiederauflebenden nichtchristlichen Weltreligionen
verneinen die Mission von Grund aus. So ist es hochste Zeit, griindliche Mis-
sionstheologie zu treiben. Besonders hingewiesen sei auf einige Thesen des Vi.:
1) .Es besteht die Gefahr, daf die Kirche zum Ausgangspunkt, zum Ziel der
Mission, zum Missionssubjekt wird. Das ist sie jedoch auf Grund der Schrift
nicht. ... Auch die Kirche ist nur ein Instrument in der Hand Gottes“ (12):
Mission und Kirche sind nur Werkzeuge Gottes (13). 2) Die Heidenmission zielt
»in ihrem letzten Anliegen auf die Gewinnung Israels“ ab (38). 3) Bei Jesus
war der Partikularismus ,die Voraussetzung fir den Universalismus® (85).
4) Die Mission ist die ,Fortsetzung der Heilsgeschichte durch das Wirken des
erhéhten Herrn mit seiner Gemeinde unter den Vélkern® (38). 5) Israel bereits
hatte einen Missionsberuf (40). 6) ,Die Missio Dei hat kein anderes Ziel, als
Jinger zu machen® (58). 7) Die Sakramente haben ,grofle Bedeutung fir die
Missionierung der Vélker® (95). Thomas Ohm

RELIGIONSWISSENSCHAFT

FernanpEz DE Miranpa, Teresa: Glotocronologia de la Familia Popoloca.
(Serie Cientifica, 4.) Museo Nacional de Antropologia/Mexico 1956, 28 pp.
Glotochronologie nennt sich eine neue Art linguistischer Forschung. Es han-
delt sich um die Untersuchung von Zeitterminen der Sprachwandlung, mit deren
Hilfe die Sprachforschung bis ins Préihistorische vorzustoflen vermag. Hier hat
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cine mexikanische Dame versucht, die Entwicklung der Sprachfamilie popoloca
zu verfolgen. Die Trennung der Sprachen scheint sich in den Jahren von
482 v. Chr. bis 126 n.Chr. vollzogen zu haben. Beispielsweise heifit Fluff in
eocho: inda, in popoloca: ndahye, in marateco: ntahe, in ixcateo: inda. Der

Mond: ncarirju — nitho — sandusa. — Jedenfalls zeigt die interessante Studie
die Regsamkeit der mexikanischen Anthropologen und Sprachforscher.
Uznadh/Schweiz P. Laurenz Kilger OSB

Uom Geist des Mahatma. Ein Gandhi-Brevier. Herausgegeben von Fritz Kraus.
Holle-Verlag Baden-Baden, 1957. 351 S. K1.-8°.

Die Schriften des Mahatma Gandhi, insgesamt von betrdchtlichem Umfang,
bestehen zum allergrofiten Teil aus publizistischen Gelegenheitsduflerungen: Auf-
sitzen, v. a. in den von Gandhi selbst herausgegebenen Zeitschriften ,Young
India® und spater ,Harijan® erschienen, Reden, Briefen und dergl. Dabei
wiederholen sich naturgemaf ofters dieselben Gedanken; es liegt daher nahe,
Auswahlsammlungen, inhaltlich geordnet, zusammenzustellen. Solche sind denn
auch bereits mehrere veranstaltet worden, in indischen Sprachen, in englischer
und auch in deutscher Sprache. Thnen schliefit sich das vorliegende ,Brevier® an,
teilweise frithere Auswahlausgaben benutzend, grofienteils selbstindig. Der Her-
ausgeber will Gandhi nicht zur Nachahmung empfehlen, aber als Vorbild hin-
stellen, auch fiir Nichtinder. In der gegenwirtigen politischen Situation, gekenn-
zeichnet durch ,Mifitrauen®, ,Wettriisten®, ,Machtblocke®, ,Aushalancierung des
Schreckens®, konne der Welt ,das Vermachtnis des Mahatma von unschitzbarem
Wert werden® (36). Auch wer manche Auffassungen des Herausgebers (z. B. daf}
Gandhi, indem er ,die Wahrheit mit Gott identifizierte“, ,nicht nur das We-
sentliche der Religiositit aus den Banden konfessioneller Dogmen befreit, son-
dern ihr auch die innere Lebendigkeit des Wachstums gesichert® habe [37])
nicht teilt, wird das Buch zur Einfithrung in die Geisteswelt des Mahatma mit
Nutzen gebrauchen kdnnen. Es kommt dem Herausgeber hauptsdchlich darauf
an, Gandhis Verhalten in wichtigen Situationen aufzuzeigen (daher Kapitel-
iiberschriften wie ,,Gefdngnisleben®, ,Nicht-Gewalt in Frieden und Krieg®, ,Per-
sonliches und Anekdotisches® u. a.); nur zwei Kapitel behandeln Lehren (,Ein
Wegweiser zur Gesundheit® und ,Die Wahrheit ist Gott“). Gandhis Stellung
zur Religion kommt mehr oder weniger in allen Kapiteln zum Ausdrudk, aber
wer sich spezieller dariiber unterrichten will, wird zwedkmifiger zu andern
Auswahlausgaben greifen (vor allem das im Literaturverzeichnis des vorliegen-
den Buches nicht erwdhnte Werk: M. K. Ganoui, Hindu Dharma. Navajivan
Publishing House/Ahmedabad 1950, wire hier zu nennen).

Bonn Paul Hacker

ReinirgENs, Huserr, svp: Sprichworter und Redensarten Deutsch-]apanisch;
Kotowaza to Seigo. Mitteilungen der Deutschen Gesellschaft fiir Natur- und
Vélkerkunde Ostasiens, Supplementband XXI., Tokyo 1955, 122 S. Kommissions-
verlag Otto Harrassowitz, Wiesbaden.

Das vorliegende Werk ist lediglich eine Neubearbeitung des Buches von P.
Enmann, Die Sprichwirter und bildlichen Redensarten der japanischen Sprache,
Supplementband der ,Mitteilungen der Deutschen Gesellschaft fir Natur- und
Vélkerkunde Ostasiens®, Tokyo 1927, 2. Aufl. Ging EHMANN vom Japanischen
aus, so hat REINIRKENS den entgegengesetzten Weg eingeschlagen, indem er zu-
néchst das deutsche Sprichwort anfithrt und dann die japan. Entsprechung folgen
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lafit, wohl in der Absicht, dem die japan. Sprache erlernenden Auslinder die
praktische Anwendung des Sprichwortergutes zu erleichtern. Der Benutzer wird
zweifellos dankbar dic in der Ausgabe von EHMANN nicht enthaltenen zahlreichen
Hinweise und Erklirungen begriiien, insbesondere die ausdriickliche Kennzeich-
nung der aus den chines. Klassikern entlehnten sprichwortlichen Redensarten.
Anhangsweise ist eine Liste der auf dem Boden der japan. Sozialstruktur er-
~ wachsenen Sprichworter beigefiigt worden, fiir die passende deutsche Aquivalente
fehlen. Ein gut durchgearbeiteter alphabetischer Index beschliefit das Werk, das
in sciner Anlage die alte Sprichwortersammlung von Enmann glicklich ergédnat.

Bonn/Rhl. Otto Karow

El Instituto Nacional de Antropologia e Historia. Su contribucién editorial,
cientifica y de cultura. Editorial Cultura, T.G., S.A./Mexico, D.F. 1954, 89 pp.

Das bekannte Institut zur Erforschung der mexikanischen Geschichte und
Vélkerkunde bietet aus Anlafl eines Tages des Buches eine Bibliographie seiner
Veroffentlichungen. Die anndhernd 300 Titel in chronologischer Anordnung be-
zeugen eine intensive wissenschaftliche Arbeit, zu der man das Institut begliick-
wiinschen kann. Die Bibliographie soll fortgefithrt werden. Glazik

Sino-Japonica. Festschrift André Wedemeyer zum 80. Geburtstag. Hrsg.
von Helga Steininger, Hans Steininger, Ulrich Unger. Verlag Otto Harassowitz /
Leipzig 1956, 245 S.

Die dem Nestor der deutschen Japanologie, Prof. Dr. André Wedemeyer,
Leipzig, zu seinem 80. Geburtstag gewidmete Festschrift ist zugleich ein letzter
Grufl an ithn geworden. Am 13. 2. d. J. wurde der geistig und korperlich tiberaus
rustige Gelehrte innerhalb eines Tages durch einen Herzinfarkt aus seinem
arbeitsreichen Schaffen gerissen. Welcher Wertschdtzung und Verehrung sich der
Verstorbene, der die Japanologie und Sinologie gleichermafien beherrschte, bei
seinen Kollegen und Schillern allgemein erfreute, dafur spricht die stattliche
Zahl der ihm diiberreichten Beitrdge, die wir hier nur kurz charakterisieren
konnen:

Warter Borreer, Leipzig, bemiiht sich in seiner Untersuchung: Jagdmagie
im alten China um den Nachweis der Ausubung jagdmagischer Zeremonien im
chines. Altertum, indem er die in einer Anekdote des Lii-shih ch’un-ch’iu ent-
haltenen Zauberformeln heranziecht und deutet. — Epuarp Erkes, der zu
Anfang dieses Jahres unerwartet verstorbene Leipziger Sinologe, unternimmt
in seinem Beitrag: Die wrspringliche Bedeutung der Ausdriicke chiin-tse und
hsiao-jen die soziologische Begriffsbestimmung dieser beiden Termini in dem
Sinne, dafl darunter urspriinglich ,Vertreter der herrschenden und dienenden
Schicht* zu verstehen sind und dafl der spitere Bedeutungswandel zu ,moralisch
hoch- und tiefstehenden Menschen® in Umschichtungen der chines. Gesellschaft
begriindet ist. — Aucust FroscHLE-FirnMann, Miinchen: Der geistige Umbruch
Japans in seiner Auswirkung auf die Sprachreform gibt cinen aufschlufireichen
Abrifl der Geschichte der Sprach- und Schriftreformbestrebungen Japans. —
Joacuim Grausirz, Hamburg, befafit sich in seinem Heikyoku mit den im Lande
herumziehenden und das ,,Heikei-Monogatari® rezitierenden, meist blinden
,Biwa-hoshi“, deren soziale Stellung im Lichte der neuesten japan. Forschungen
umrissen wird. — WiLHELM GuNDERT, Neu-Ulm: Bodhidharma und Wu-Di von
Liang legt als Frucht langjihrigen Zen-Studiums das erste Kapitel des Bi-yan-lu
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in vollstindiger Ubersetzung vor, die dank der reichen Kommentierung als
grundlegender Beitrag zur Geschichte des chines. Zen-Budhismus bezeichnet
werden darf. — Erica Haenisch, Stuttgart, unterstreicht in seiner Betrachtung:
Chinas polyglottes Schrifttum den Wert der Beschaftigung mit der polyglotten
Literatur Chinas, verschweigt aber auf Grund seiner langjdhrigen Unterrichts-
erfahrung auch nicht die Gefahren der Zersplitterung, die dem polyglotten
Sinologen vielfach drohen. — Horst Hammrrzscr, Minchen: Weghbericht aus
den [ahren U-Tatsu erschliet der westlichen Japanologie durch die Gesamt-
tibertragung eines Reisetagebuches des Haiku-Dichters Matsuo Basho den wei-
teren Zugang zum kiinstlerischen Schaffen dieses bedeutendsten Haiku-Meisters
Japans. Die zahlreichen gehaltvollen Anmerkungen und Hinweise erleichtern
- ganz wesentlich das Verstindnis des Textes. — Fritz JAGER, Soltau, regt in
seiner Untersuchung: Das 82. Kapitel des Schi-gi die weitere Aufhellung der
Textgeschichte an. Er vermag den iiberzeugenden Nachweis zu fihren, daff der
uns iiberlieferte Text des Se-ma Tsien durch Zusitze spidterer Autoren erweitert
worden ist. — SiecrriED MorENz, Leipzig, behandelt das Thema: Die Erwdih-
lung zwischen Gott und Konig in Agypten. — MartiN RammiNg, Berlin: Die
Uerschworung des Yui Shosetsu beleuchtet den gegen die Shogunatsregierung
gerichteten Umsturzversuch des Yui Shosetsu vom Jahre 1651 — Keian no ran —
und dessen politisch-soziale Hintergriinde, wobei er sich anhand neuer japan.
Quellen mit den bisherigen Darstellungen kritisch auseinandersetzt. — JoHAN-
NES ScHUBERT, Leipzig, unternimmt in seinem Beitrag: Mount Everest — Das
Namensproblem die Deutung der verschiedenen Namen dieses Berges (mit 17
Abb.). — Hans StemNiNGER, Erlangen: Der heilige Herrscher — sein Tao und
praktisches Tun interpretiert einige Textstellen des taoistisch-philosophischen
Traktates Kuan Yin-tse, wihrend HerLga STeiNINGER, Erlangen, in ihrer Unter-
suchung: Der Tenno-Gedanke in einigen Liedern des Manyashii die geschicht-
liche Entwicklung der Tenno-Benennungen in Altjapan verfolgt. — ULricu
UnGEr, Leipzig: Zur Deutung der Formel X tse X i kommt zu dem Schlufi,
dafl ,diese Formel gebraucht wird, um durch Hervorhebung und Bestitigung
eines Urteils und dessen nachfolgende Einschrankung mit besonderem Nachdrudk
auf einen anderen wesentlicheren Gesichtspunkt hinzuweisen oder uberzuleiten®.
— Der bekannte englische Sinologe ArTHUrR WALEY, London: A lost Ballad of
Po Chii-i vermag im mittelalterlichen japan. Schrifttum Gedichtfragmente des
Dichters nachzuweisen, die in dessen Werken nicht enthalten sind. — GUNTHER
Wenck, Hamburg, liefert einen sprach- und schriftgeschichtlichen Beitrag tiber
Die Manyogana der Silbe [nal.

Bonn/RhL Otto Karow

VERSCHIEDENES

AvtmanN, Opivo, orm: Schule des Opfers. Besinnung und Rat zur téglichen
heiligen Messe. Ars Sacra/Miinchen (1958), 158 S. Ln. DM 8§,50.

Die Schule des Opfers ist die tdgliche heilige Messe. Hier soll der Gldubige
den Geist Christi lernen, um dann den Alltag im Geiste Christi zu sehen, zu
beurteilen und zu leben. Vf. legt seinen Betrachtungen den Verlauf der heiligen
Messe zugrunde und kniipft an die Grundgedanken der wichtigsten MeBtexte
seine Darlegungen, Fragen und asketischen Ratschlige. Die Darstellung ist
volkstumlich und leicht verstandlich.

Meckenheim b. Bonn Hans Dérmann
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Corte, E.: Unser Widersacher der Teufel (V/5). — Praurr, B.: Der dreieine
Gott (V/2). — SteiNMANN, J./Stenzer, M.: Die Bibel im Spicgel der Kritik
(V1/3). — WenpLAND, D.: Der Mensch — Mann und Frau (1/8). [Der Christ in
der Welt. Eine Enzyklopidie. Hrg. von J. Hirschmann S].] Paul-Pattloch-
Verlag/Aschaffenburg 1957.

Abgeschen von der Herkunft des Enzyklopddie-Gedankens, der Haufigkeit
sclcher Reihen und der Frage, ob wir heute geistig und wissenschaftlich in der
Lage sind, eine 130bdndige (sic!) Populdr-Enzyklopddie herauszubringen, ist das
Anliegen einer allseitigen Information weiterer Kreise nicht schlecht. Dafl Popu-
larliteratur iibersichtlich und vom modernsten Stand der Theologic aus ge-
schrieben werden kann, beweist das ansprechende Bandchen von STEINMANN.
Was aber in den drei anderen Broschiiren geboten wird, ist nicht nur ,schreck-
liche Vereinfachung“, sondern nicht selten sachlich falsch und in der Art der .
Darstellung taktlos. Die Exegese von CorTE und Praurt kann heute nicht mehr
vorgetragen werden. Geradezu grotesk ist WenpLANDS Schrift. Die philosophische
Sophisterei und das Unverstindnis gegeniiber allem Nicht-Neoscholastischen —
man vergleiche die ,apologetisch®-simplifizierende, im Stil ungehorige Stellung-
nahme zu dem Buch von F. Leist: Liebe und Geschlecht! — lassen uns fragen,
wie es moglich ist, dafl solches mit enzyklopadischem Anspruch als katholisch
auftreten kann.

Die perfektionierte Oberflichlichkeit, mit der Wahres, Falsches und Halbwahres

vermischt werden kann, kann auf einen Nichtchristen — das mufl in einer
missionswissenschaftlichen Zeitschrift ausgesprochen werden — nur eine sehr
abstoflende Wirkung austiben.

Miinchen Dr. Heinz Robert Schlette

Doon, C.H.: La Bible aujourd’hui. (Coll. ,Bible et Vie Chrétienne®, £d. de
Maredsous, Belgique.) Castermann/Tournai-Paris 1957, 173 S.

Schon der Titel 148t erkennen, dafl Vf. die Bibel als ein Buch betrachtet, das
man jederzeit, also auch heute (147), mufl daraufhin befragen kénnen, wie sich
der Mensch in die Geschichte einzuordnen hat. So fragt D. nach dem Verhiltnis
von Geschichte und Offenbarung (Kap. 5), nach dem Problem unserer Zeit
(Kap. 6) und nach dem Anteil von Individuum und Gemeinschaft an der Ge-
schichte (Kap. 7). Diese Fragen veranlassen ihn, zu untersuchen, was die Bibel
ist (Kap. 1), wie man sich der Bibel ndhert (Kap. 2), was das Alte und das
Neue Testament ist (Kap. 8 und 4). Von diesen Fragen her ist der Stoff aus-
gewdhlt und angeordnet.

»Die Bibel ist eine Einheit von verschiedenen Schriften, die insgesamt von
der Kirche als eine Offenbarung Gottes in der Geschichte dargeboten werden®
(22). ,Diese Offenbarung geschicht in der Form einer Geschichte von Ereig-
nissen® (85), und ,die Bibel gibt nicht eine Geschichte der Offenbarung, son-
dern stellt die Geschichte dar, sofern sie Offenbarung ist“ (108). DemgemaR
kann und muf} ,die Offenbarung progressiv® sein (103). Ihre Aufgabe ist es,
.das, was die natirliche Ordnung der Dinge iibersteigt, die Begegnung des
Menschen mit Gott, gegenwirtig zu setzen® (105) und so ,den wechselnden Be-
diirfnissen der verschiedenen Gemeinschaften zu entsprechen® (90), die jeder-
reit von ,der Schopfungstat und dem Gerichte Gottes® (142) umfaflit werden.
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Insbesondere ,ist der Sinn unserer gegenwirtigen Lage das Gericht Gottes tiber
unsere Art zu leben® (141).

Aus ihrer Aufgabe heraus braucht die Bibel sich nicht zu scheuen, Sagen,
Mythen und Legenden zu benutzen (10.60.61.68), Gestalten von groBartiger
Wildheit zu schildern (12) und auch Absonderlichkeiten, Widerspriiche und
Ungereimtes (18.21) darzubieten. ,Die allegorische Methode ist vollkommen
gerechtfertigt® (24).

Der Grundgedanke des Werkes ist in eine weitrdumige Kenntnis der Ge-
schichte eingebettet, deren Deutung vor der Gegenwart nicht zuriickschreckt und
das ,englische Temperament® (129), den Humor und die freundliche Sachlich-
keit, nicht verleugnet.

Das Bemerkenswerteste an dem Buch ist, dafl es als Werk eines anglikanischen
Theologen (12 Anm. 5) in einer Buchreihe erscheint, die von belgischen Bene-
diktinern herausgegeben wird und deren Verlagsort Paris ist. Hoffen wir, dafl
das ein ,Zeichen“ im Sinne der Bibel ist.

Miinster Antwerler

ScueLr, HErMANN: Kirche und Gottesreich. Ausgewdhlt und eingefithrt von
Josef Hasenfufl. (Zeugen des Wortes.) Herder/Freiburg 1956.

Zu seinem vorziiglichen Buch iiber Scueir, womit Hrg. unter den notwen-
digen Reserven die Aktualitit seines grofen Wiirzburger Vorgingers in helles
Licht gestellt hat (vgl. ZMR 41, 1957, 159), fligt H. nun cine kleine Auswahl
aus ScuerLs Christusbuch hinzu, dem er den Untertitel gibt, der zugleich auch
den Tenor der Auswahl trifft: ,Die Kirche als Selbstverwirklichung des Gottes-
reiches der Innerlichkeit und Tatkraft, der Liebe und des Lebens®. Bekanntlich
wurde SchH. wihrend der Vorarbeiten zu dem letzten Teil seiner heute noch
lesenswerten Apologie des Christentums (iber die Kirche) vom Tode tiber-
rascht. Diese kleine Auswahl sucht die Gedanken aus Scm.s Christusbuch her-
auszuheben, die nach Ansicht von H., der sich als sachkundiger Vermittler
Scuerischen Gedankenguts erwiesen hat, jene Darstellung der Kirche wohl
beherrscht hatten. H. iibersieht dabei nicht, was wir aus heutiger Berithrung
mit der Bibel an Sca.s Gedanken anmerken wiirden, die ,fiir unsere Begriffe
etwas einseitig idealtypisch-konstruierende Weise® (13) der Beweisfiithrung.
Aber auch dies mufi man sehen, wenn man Scu. kennenlernen soll. Der ,iiber-
zeitliche® oder heute noch aktuelle Scu. kommt in den letzten Beitrigen gut
ausgewahlt zu Wort.

Miinster A. Kolping

Ansdhriften der Mitarbeiter dieses Heftes: Dr. P. Jomannes Bertray SVD,
Missionshaus St. Gabriel, Médling bei Wien. — Univ.-Prof. Dr. Paur HAckeg,
Bonn, Lotharstr. 118. — P. Curopwic Hornune OSB, Catholic Mission, P. O,
Peramiho, Tanganyika-Territory/Ostafrika. — Dr. Paur Kriicer, Haus Kannen
iiber Amelsbiiren (Westf.). — P. Dr. Joser MeTzrER OMI, St. Bonifatiuskloster
Hiinfeld bei Fulda. — Prilat Prof. Dr. G. Paruies, Tiense Vest 27, Leuven/
Belgien.
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